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Phinomenologie der Wahrnehmung'
Von Friedrich Kaulbach

Das Werk Merleau-Pontys: ,Phénoménologie de la Perception®,
welches seit 1945 in mehreren Auflagen erschienen ist, liegt nun
auch in deutscher Ubersetzung vor. Es enthilt eine Vorrede des
Ubersetzers, ein Vorwort des Autors, eine Einleitung und drei
Hauptteile, die je den Titel tragen: 1. Der Leib, 2. Die wahr-
genommene Welt und 3. Fiir-sich-sein und Zur-Welt-sein.

Von den ersten Zeilen des Vorwortes an bis auf die letzten
Seiten des Werkes wird durch die vielen Einzelanalysen hindurch
in immer neuen Abwandlungen die Devise einer Phénomenologie
hérbar, die als ,existentiell* bezeichnet werden kann. MaBgebend
fiir den Begriff von Phinomenologie wird dabei diejenige Denk-
epoche Husserls, in welcher er sowohl seine ersten. logischen An-
siitze wie auch seine spéteren dezidiert transzendentalidealistischen
Denkwege verlassen hat, um zur Ph#nomenologie der prim-
ordinalen Schicht der Sachen und des ,Seins zur Welt* vorzu-
dringen, wie sie im Krisiswerk und in dem dort explizierten Be-
griff der Lebenswelt sichtbar wird. Von groBem Gewicht fiir die
Interpretation des Husserlschen Spitwerkes erweisen sich die im

1 Merleau-Ponty, Maurice: Phdnomenologie der Wahrnehmung. Aus
dem Franzosischen iibers. u. eingef. durch eine Vorrede von Rudolf
B oehm. Berlin: Walter de Gruyter 1966, 535 S.

Vorwort von Merleau-Ponty gegebenen Analysen phénomenolo-
gischer Grundbegriffe wie Reduktion, Intention, Wesen u.s. f.

Was den Existenzbegriff angeht, so sind wohl die Heideggerschen
Analysen in ,Sein und Zeit" einfluBreich, aber auch die Bedeutung
von Existenz wird mehr im genuinen Bereich der Phénomenologie
selbst gefunden. Grob gesagt: sie wird nicht primér als ein Modus
der Innerlichkeit, als Sorge, Entschlossenheit, Einsatz begriffen,
sondern zunichst auf dem Boden des ,Seins zur Welt“ erscheinen-
der Gestalten und des Handelns verstanden. Dieser Ansatz diirfte
sich als fruchtbarer fiir die philosophische Aufarbeitung der Pro-
bleme der einzelnen Wissenschaften erweisen, als die reine Philo-
sophie der abstrakten Innerlichkeit. Das Wort Existenz gewinnt in
diesen Zusammenhingen einen bedeutend niichterneren Klang, in-
sofern seine Bedeutung auf dem Felde urspriinglicher, allem wissen-
schaftlichen Ding- und Objektdenken vorausliegender Phdnomen-
erfahrungen griindet. Ein existentieller Sinn wird in dem schlichten
Geschehen des Wahrnehmens aufgesucht und gefunden: in einem
Bereich also, der vom Denken der entschlossenen Existenz her
uninteressant sein muBte, weil er ein Paktieren des Subjekts mit
der ,duBeren* Welt zu sein schien. Handelt es sich demgemé&B bei
Merleau-Ponty darum, das Sein inmitten wahrnehmbarer Gestalten
auf seinen existentiellen Sinn hin zu untersuchen, dann wird als
erster Ansatzpunkt der Leib in den Blick kommen.
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Die Leiblichkeit charakterisiert die subjektive Existenz,
die eine leibliche Existenz ,zur* Welt ist. Daher gehort das Thema:
Leib nicht nur zum Inhalt der philosophischen Analysen und phé-
nomenologischen ,Beschreibungen“, sondern bestimmt durchaus
auch die Methode. Er ist auch bei Merleau-Ponty der ,Leitfaden”
(Nietzsche) der philosophischen Aufarbeitung der Welt. Als Leib
behaupte ich einen Standpunkt zur Welt und iibernehme die ihm
gemiBe Perspektive und Orientierung. Wenn Phiénomenologie ver-
standen wird als ein Zuriickgehen auf die ,Sachen selbst* (5),
dann bedeutet das zugleich einen Riickgang auf den Subjektivitéts-
Sinn des Leibes und die aller bewuBten theoretischen Erkenntnis
vorausliegende Welt, in der wir als Leib existieren. Die theore-
tische Gegenstandsauffassung bleibt notwendig abstrakt ,signitiv,
sekundér”, so wie die Geographie gegeniiber der Landschaft, ,in
der wir allererst lernten, was dergleichen wie Wald, Wiese und FluB
iiberhaupt ist®.

Die methodischen Devisen des ersten Teiles fordern ein Ver-
fahren der ,Beschreibung®. Es soll beschrieben werden, was durch
einen Riickgang des Denkens hinter den Standpunkt in den Blick
kommt, welcher derjenige der theoretischen Gegenstandsauffassung
ist. Die theoretische Analyse, wie sie z. B. auch Kant vollzogen
habe, ist eine Amalyse des theoretischen BewuBtseins (reflexive
Analyse). Auch sie miisse durch eine ,radikale Reflexion“ noch
iiberboten werden, in der auch der Hervorgang des theoretischen
BewuBtseins aus urspriinglicheren Weisen der Welterfahrung sicht-
bar wird. ,Gehe ich, alle Dogmen des gemeinen Verstandes wie
auch der Wissenschaft hinter mir lassend, zuriick auf mich selbst,
so ist, was ich finde, nicht eine Heimstétte innerer Wahrheit, son-
dern ein Subjekt, zugeeignet der Welt* (7).

Wie ein neuer Aspekt der Sache selbst, so wird auch eine neue
Auffassung von ,Subjekt® und der Subjektivitit in Anspruch ge-
nommen. Subjektivitit bedeutet leibliche Existenz: was damit zu-
sammenhingt und daraus folgt, wird im Verlauf des ganzen Wer-
kes entwickelt. Der Leib bestimmt unseren Stand der Welt gegen-
iiber, er bedingt unser Ausgesetztsein, unsere Abhéngigkeit und
Unterworfenheit gegeniiber ihren Gebilden.

Unter der Voraussetzung, daB der Leib selbst eine eigentiim-
liche Sprache spricht und versteht, geht es Merleau-Ponty darum,
im Bereich der Wahrnehmung und unmittelbaren Welterfahrung
eine Sphére des Verstehens zu finden und zu entdecken, die noch
fundamentaler sei als diejenige, in der sich die vom ,Intellektualis-
mus®, d.h. im wesentlichen der Transzendentalphilosophie Kants,
untersuchten Synthesen des Verstandes ereignen. Dem transzen-
dentalen Idealismus gelinge es auf seinem Wege der reflexiven
Analyse nicht, z. B. zum Problem des Anderen der Welt zu ge-
langen, da er ein in allen Individuen konstantes transzendentales
Subjekt in Ansatz bringe, das weder orthaft noch leibhaft sei. Die-
ses Subjekt sei mehr geltend als existierend gefaBt2

Die berechtigte Antithese Merleau-Pontys gegen die auch vom
fritheren Husserl behauptete abstrakte Trennung zwischen Wesen
und Existenz kommt in S#tzen zur Sprache (11), in denen be-
tont wird, daB wir auch das Wesen nur dann erkennen konnen,
wenn wir in der Welt und dem Dasein der wirklichen Dinge
engagiert sind. Das Wesen erkennen heiBe nicht einen von der
Existenz abgeldsten Gehalt zu fassen; vielmehr komme es auf
einen Riickgang zu dem an, was vor aller Thematisierung faktisch
fiir uns schon gegeben sei. Wir miissen reflektierend dem unreflek-
tierten, naiven BewubBtseinsleben nahe kommen. ,Die Welt ist
nicht, was ich denke, sondern das, was ich lebe, ich bin offen zur
Welt, unzweifelhaft kommuniziere ich mich mit ihr ... sie ist un-
ausschopfbar® (14).

Es geht den Phinomenologen darum, urspriingliche Weisen der
Seinsauffassung zu entdecken und zu analysieren, die noch vor
aller theoretischen Denkweise vorhergehen. Der Leib nehme nicht
auf dem Umweg iiber die durch den Verstand geleistete Gegen-
standssynthese wahr, sondern verfiige {iber sein eigenes Sinn-
leben. Aufgrund dieser Konzeption ergibt sich fiir Merleau-Ponty
eine enge Verwandtschaft zu den philosophischen Grundannahmen
der Gestaltspsychologie der Wertheimer, Koffka, Kohler, Gestalt-

2 DaB das nur fiir das Stadium des Kantischen Denkens gilt, welches
durch die Kritik der reinen Vernunft bestimmt wird, habe ich in
meiner Abhandlung: LeibbewuBtsein und Welterfahrung beim frithen
und spdten Kant, Kant-Studien Bd. 54 (1963), nachgewiesen.

psychologische Exkurse sind in dem Buche in groBer Zahl vertreten.
Freilich werden die Ergebnisse dieser psychologischen Richtung
nicht als Beweise oder als Argumente herangezogen, vielmehr
dienen die von der Gestaltpsychologie gezeigten Phidnomene dazu,
um dem vom Standpunkt der sich als Leib erfahrenden, welt-
entzogenen Existenz des Phinomenologen aus interpretiert zu
werden.

Insbesondere auf die Analyse der Sprache mag hier ein
Blick geworfen werden: hat sich bisher gezeigt, daB ein unmittel-
barer Weltbezug und Weltsinn als Instanz des Wahrnehmens und
urspriinglichen Denkens zu gelten hat, dann ist Handeln und Welt-
verhalten in diesen unmittelbaren Bereich zu verlegen, in dem es
nicht darauf ankommt, die Gegenstdnde auf dem Umweg iiber Vor-
stellungen zu erfassen. Insbesondere bei der Sprache kommt auf-
grund ihres Einschlags an Leiblichkeit der unmittelbare Sinnbezug
zur Welt zur Geltung, so etwa in Ausdruck, Stil und Geste. Das
»Wort® verwirkliche selbst den Sinn, anstatt bloBes Zeichen fiir
Sinn zu sein (207). Es sei nicht bloBe Ubersetzung schon
fertiger Gedanken, sondern das, was den Gedanken erst wahrhaft
vollbringt. Sprache und Denken diirfen nicht starr gegeniibergestellt
werden: ein Redner denke in Wahrheit nicht, ehe er spreche: sein
Sprechen sei vielmehr selbst sein Denken (213). Wie Leib und
Raum fiir mich existieren und ein mich umspannendes Feld des
Handelns konstituieren (214), so bediirfe es auch keiner besonderen
»Vorstellung” von einem Wort, um es zu wissen und aussprechen
zu konnen: es geniige, dab ich sein Artikulations- und Klangwesen
innehabe. Jeder gegliickte Ausdrudk erdffne ein neues Erfahrungs-
feld. Das Denken sei nicht bloB etwas ,Innerliches®: da der Aus-
druck nicht nur eine Ubersetzung eines Inneren ins AuBere, son-
dern eine Realisierung der Bedeutung selbst sei. Das Ding selbst
werde nur durch Sprache und Wort wahrgenommen: dadurch zeige
sich, daB mein Leben unter Dingen nichts mit der Konstruktion und
Konstitution der Gegenstinde der Wissenschaft gemein hat. ,Durch
meinen Leib verstehe ich den Anderen, so wie ich auch durch mei-
nen Leib die ,Dinge’ wahrnehme” (220). Vokale und Konsonanten
seien jeweils andere Weisen des menschlichen Leibes, die Welt
(gleich wie ein Fest) zu begehen und zu erleben. Da wir die konsti-
tutiven Beitrige zur Sinnbestimmung der Sdtze durch Verstandes-
synthesen vorauszusetzen gewohnt sind, schaffen wir den Schein,
als ob der Sinn von den Sétzen selbst ablésbar wire und einer in-
telligiblen Welt angehdren wiirde. Diese Uberlegungen zum Wesen
der Sprache und zur Begriindung des Sinnes jeglicher Art durch
Sprache geben ein starkes Argument gegen die Ansédtze der ,Logi-
schen Untersuchungen“ Husserls ab.

Die schon in fritheren Passagen angedeutete Kritik an Descartes
wird auch vom Standpunkt der Sprachanalyse wieder aufgenom-
men: Durch Descartes sei eine Trennung zwischen dem reinen Be-
wubBtsein, welches das ist, was es denkt, und dem Korper als einer
Zusammensetzung von Teilen ohne Inneres vollzogen worden. Da-
gegen sei zu sagen, daB in solcher Konzeption der Leib als Biindel
von Vorgédngen dritter Person gedacht sei, wie Sehen, Motorik
usw. Das sei falsch, zur Kenntnis des menschlichen Leibes fiihre
nur der Weg, ihn zu erleben, d.h. das Drama, das durch ihn hin-
durch sich abspielt, auf sich zu nehmen und in ihm selber auf-
zugehen.

War das Thema des ersten Teiles der Leib als die subjektive
Seite der Weltauffassung, so beschiftigt sich der zweite Teil mit
der wahrgenommenen Welt selbst. Subjekt und Objekt
konnen freilich nicht voneinander getrennt werden, weil sie sich
als zwei Pole ein und desselben Prozesses herausstellen. Die Sub-
jektivitdt der durch die Leibexistenz bedingten Wahrnehmungs-
und Denkperspektiven ist kein Einwand gegen die Moglichkeit
objektiver Erkenntnis: vielmehr ist diese nur fiir eine leibliche
Existenz begriindbar. Der Gegenstand ergibt sich mir, statt daf ich
ihn aufgrund einer Gesetzgebung des Verstandes in apriorischen
Synthesen konstituieren wiinde. Dazu gehort, daB ich mich jeder-
zeit als ,Korperschema® artikuliere, indem ich mir ein festes réum-
liches System meines Handelns, Eingreifens und Erkennens zwar
nicht durch intellektuelle Synthesen, aber durch Erfassen des kor-
perlichen und rédumlichen Sinnes der Welt bilde. Der Leib sei kein
transparenter Gegenstand, er sei uns nicht, wie dem Geometer der
Kreis, in Gestalt des Gesetzes der Konstitution gegeben. Vielmehr
ist er eine ,Ausdruckseinheit”, ,die wir nur kennenzulernen ver-
mogen, indem wir sie durch Ubernahme uns zu eigen machen®.
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Diese Struktur mubB sich auch der sinnlichen Welt, die uns begegnet,
selbst mitteilen. Die Theorie des Korperschemas sei implicite schon
eine Theorie der Wahrnehmung (242). ;

Themen dieses Teiles sind: das Empfinden und der Raum.
Beide ,Gegenstinde” werden wiederum am Leitfaden des allgemeinen
Prinzips behandelt, demzufolge die ,idealistische* Theorie zu tiberwinden
sei, weil sie den Phénomenen selbst nicht gerecht wird. Statt den Mal-
stab jeglicher Art des Auffassens an der Leistung des wissenschaftlichen
Vorstellens und der Konstitution der Objektivitit der Objekte anzu-
setzen, miisse man auf die Welterfahrung zuriickgehen, die sich im Voll-
zug des Seins zur Welt ergebe: in dieser Erfahrung zeige sich die Sache
selbst im Durchblick durch ihre Phinomene. Einer immer wiederkehren-
den gedanklichen Figur folgend zeigt Merleau-Ponty, daf jedweder Vor-
gang des Denkens, dessen Herkunft die idealistische Philosophie auf ihre
Weise aufzuzeigen sucht, schon immer aus urspriinglicher Erfahrung be-
kannt sein mubB, damit sie der Idealist auf seine Sprache zu bringen
vermag. ,Die mannigfaltigen Aspekte, unter denen ich meine Wohnung
sehe, wenn ich in ihr auf und ab gehe, konnen mir nur daher als Anblicke
eines und desselben Dinges erscheinen”. Ich muB im voraus schon wis-
sen, ,dabB ein jeder dieser Aspekte die Wohnung von hier gesehen oder
von da gesehen darstellt und muB meiner ,eigenen Bewegung sowie
meines Leibes als eines durch die Phasen dieser Bewegung hindurch
Identischen® bewuft sein. Die Einheit des Gegenstandes sei nicht syn-
thetisch gedacht, vielmehr eine ,als Korrelat derjenigen unseres Leibes
erfahrene“ (240). Am Leitfaden unserer leiblichen Struktur also legen
wir die Welt aus: in diesem Zusammenhang spielt immer wieder der
Begriff des ,Korperschemas“ eine Rolle, Daher sei auch Empfinden nicht
etwa ein Auffinden verschiedener ,Qualititen“ des Gegenstandes: viel-
mehr miisse Qualitédt selbst als Konkretion einer Weise des Existierens
und Empfinden als Koexistenz aufgefaBt werden. Die Empfindungen
haben ihre motorische Physiognomie und eine sie umfassende lebens-
méBige Bedeutung. Sie seien nicht Erlebnisse von bloBen Zustinden
oder bloBen Eigenschaften. Das Blau sei etwas, was mich zu einer be-
stimmten Weise des Sehens veranlaBt und welches sich ,durch eine
wohlbestimmte Bewegungsart meines Blickes* abtasten 1aBt. Die Qualitit
lasse sich, noch ehe sie sich als objektives Schauspiel darbietet, an einem
~ihrem Wesen entsprechenden Typ des Verhaltens erkennen, und eben
daher gewinne ich eine Quasi-Gegenwart von Blau, sobald mein Leib die
Blau-Einstellung einnimmt* (248). Empfindung sei ,buchstiblich eine Kom-
munion®, weil sie eine Bewegung des Gegenstandes mitvollziehe. Hierbei
wird ein tiberraschender Bezug zur Aristotelischen Wahrnehmungslehre
deutlich, in der bekanntlich erkldrt wird, daB im Akt des Wahrnehmungs-
vollzuges der wahrnehmende und der wahrgenommene Gegenstand zur
Identitit kommen. Gegen den Empirismus sei zu betonen, daB es
apriorische Strukturen aller Sinne gebe, z.B. ihre Rdumlichkeit, sofern
man den richtigen Begriff von Raum habe.

Beildufig fordert der Autor gegeniiber der Reflexion des Idealis-
mus eine sie iliberbietende ,radikale” Reflexion, die nicht nur die
Konstitution des Objekts durch subjektive Synthesisleistungen er-
kldre, sondern auch noch das Hervorgehen dieses Modells der
Objektbildung durch das Subjekt aus urspriinglicheren Erfahrungen
in den Blick fasse (257). ,Diesseits der Idee des Objekts wie der
Idee des Subjekts* gelte es, das Faktum meiner Subjektivitit und
das Objekt in statu nascendi wiederzufinden und ,die Urschicht®
so in den Blick zu bekommen, der die Ideen und die Dinge alle
erst entspringen.

Jede Sinnesleistung miisse als Ausdruck einer umfassenden
Welterfahrung aufgefaBt werden. Jeder der Sinne trage zwar eine
nie vollig iibertraghbare Seinsstruktur mit sich, alle aber stimmen
in einer gemeinsamen Weltkenntnis iiberein. Dafiir gibt der Leib
selbst die Biirgschaft ab, der nicht eine ,Summe nebeneinander
gesetzter Organe” sei, sondern ein System einzelner zusammen-
stimmender Bewegungsverlédufe, Seine sdmtlichen Funktionen seien
in der umfassenden Bewegung des ,Zur-Welt-seins® vereinigt:
Diese Einigung sei auch die Biirgschaft fiir das Zusammenstimmen
der einzelnen Sinnesmodalititen jeweils in identischen Gegenstén-
den, Worte wie Geste, Physiognomie, Verhalten spielen beim
Autor in der Aufklirung nicht nur des Wahrnehmungsvorgangs
eine zentrale Rolle, sondern iiberhaupt jeder geistigen Leistung:
insbesondere der Sprache. Die Vorgéinge und Gestalten in der Welt
werden als ,Schauspiel“ angesprochen. Daher gebiihre dem Wahr-
nehmungsvollzug auch Geschichtlichkeit und Zeitlichkeit (279).

Wias den R aum angeht, so diirfe er nicht als System objektiver
Beziige aufgefabt werden. Vielmehr sei er eine im Vollzug des
Verhaltens in der Welt , erfahrene® Struktur, die ich am Leitfaden
me.i.mes Leibes verstehe: dieser seinerseits schafft sich in der Welt
Orientierung und Verankerung und Anhalt. Das sei der Sinn des
Oben, Unten, Links und Rechts usw. Schwerkraft und Gleichgewicht
spielen im Aufbau des ,existentiellen Raumes® eine wesentliche

- Bewegung aufstellen

Rolle ®, Von je meiner leiblichen Perspektive aus erfahre ich die
Artikulation des Raumes, wird mir z. B. auch die Tiefenerfahrung
zugénglich. Meine Auffassung von Néhe und Ferne wird ,motiviert*
durch meine leibliche Penspektive, die wiederum die subjektiven
Bedingungen fiir mein ,Sein zur Welt* und mein Verhalten den
Dingen gegeniiber abgibt.

Wird der Raum vom Autor de facto als eine subjektive
Struktur der Bewegung und des Verhaltens zur Welt interpretiert,
so fragt man sich, weshalb er nicht zuerst von der Bewegung ausgeht
und aus ihr den Raum und ebenso die Zeit entfaltet. Aller
objektivierenden Rede der Mathematiker und Physiker liegt die
Erfahrung von Bewegung zugrunde. Gébe es nicht ,der objektiven
Welt zuvor eine Bewegung, aus der wir alle unsere Aussagen be-
ziiglich der Bewegung schon schépfen, gdbe es nicht allem Sein
zuvor Phidnomene, idie wir erkennen, identifizieren, von denen wir
sprechen konnen, kurz, die einen Sinn haben, wenngleich sie noch
nicht thematisiert sind“, konnte der Physiker keine Theorie der
(319). Die Dinge selbst seien ihrer Grund-
struktur nach Bewegung, sie grenzen sich durch ihr ,Verhalten®,
nicht durch statische ,Eigenschaften“ ab %

Was die Dingwahrnehmung und Dingauffassung anlangt, so spielt
auch hier ,Orientierung” und ,Anhalt an den Dingen eine Rolle. Es
komme auf die richtige, fiir eine Sache beste Perspektive an. Es gebe
so etwas wie eine umfassende Logik des Bildes oder des Schauspiels,
weine erfahrene Kohérenz der Farben, der Raumformen und des Sinnes
des Gegenstandes.“ Spreche man z. B. von der Konstanz der Farben,
griinden diese sich auf die Konstanz der Dinge und diese hinwiederum
sei auf das ,primordinale BewubBtsein von der Welt als Horizont aller
unserer Erfahrungen” gegriindet (362). Es gebe einen ,Sinn“ des Dinges,
der nicht hinter den Erscheinungen liege. Der Sinn z. B. des Aschbechers
~beseele® diesen Gegenstand selbst und verkérpere sich in ihm mit
Evidenz. Er sei nicht nur fiir den Verstand vorhanden, sondern un-
mittelbar ,eine der leiblichen Priifung zugingliche Struktur®. Das
»Reale* sei das Prinzip, in dem die ,Aspekte“ in absoluter Aquivalenz
einander wechselseitig bedeuten, es sei die ,uniibersteigliche Fiille".
An diesem Punkte mag die Bemerkung am Platze sein, daB es sich sehr
lohnen wiirde, die phédnomenologischen Beschreibungen und Analysen
M.P.s in einen Zusammenhang mit der scheinbar ganz anderen Denk-
welt von Leibniz zu setzen. Gemeinsame Prinzipien wie point de vue,
Perspektive, unendliche gegenseitige Spiegelung der Dinge mogen auf-
horchen lassen.

Die Subjektivitdt wird einerseits radikal zur Geltung gebracht,
andererseits wird sie als Medium begriffen, in welchem eine sich
ereignende Geschichte, als welche sich der Gegenstand selbst
zeigt, bewuBt wird.

Der Ansatz des Situiertseins und des Standpunktes fithrt ohne
weiteres zu der Frage der Koexistenz und der Kommuni-
kation mit dem Anderen. Das sei zu bedenken, daB ich
mich vor aller willentlichen und bewuBten Stellungnahme je schon
in einer intersubjektiven Welt situiert finde. Zwar bleibe immer
der Ausgangspunkt je meines Standes: aber in diesen Stand sei
zugleich derjenige der anderen mit eingeschlossen. Es gebe einen
erlebten Solipsismus, der uniiberwindlich bleibe, aber die Ein-
samkeit sei nur eine Seite des Phé#nomens, deren andere die
Kommunikation sei, Die Voraussetzung fiir Kommunikation selbst
diirfte, wie der Autor zugeben wird, gerade in dem Anerkenntnis
der uniibersteiglichen Distanz zum anderen Standpunkt bestehen.

Auch das ,Soziale wird zur Sprache gebracht: wie alle bisher
und auch im Folgenden thematisch gewordenen Kategorien und
Phénomene wird es auch als existentielle Dimension, als ,Atmo-
sphire” interpretiert. Es sei kein Gegenstand: ebensowenig wie
urspriinglich Geburt und Tod fiir mich keine Gedanken-objekte
sein konnen. Bei dieser Gelegenheit ergibt sich ein prinzipieller
Ausblidk auf den Transzendenzcharakter: ich bin schon jeweils
immer iiber eine bewuBte Gegenwart hinaus: Jede Anwesenheit
sei die Kehrseite einer Gegenwart, jedes Schweigen nur die
besondere Seinsweise des Sprechens. So eigne mir eine Art
sprinzipieller Allgegenwart und Ewigkeit®, ich fiihle mich in
einem ,unerschopflichen LebensfluB“ getragen. Das von mir klar
und deutlich ErfaBte setzt jeweils schon immer den Hintergrund
einer unklaren und undeutlichen Weltkenntnis voraus. Ich bin

3 Uber den Bezug zu Kant siehe meine Abhandlung: Die Metaphysik
des Raumes bei Leibniz und Kant, Kéln 1960.

4 Siehe mein Buch: Der philosophische Begriff der Bewegung, Koln-
Graz 1965.



91 1968 Jahrgang 64 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 2 92

einerseits gewiB, die Gegenwart des Andern bei sich selbst nie
erleben zu konnen, und andererseits ist der Andere als ein ,un-
widerleglicher Stil, ein Milieu der Koexistenz® mit in meine
Existenz eingeschlossen (417).

Daraus folgen noch weitere Bemerkungen iiber das cartesische
ego cogito und Wesen und Stellung der Reflexion in unserem
BewuBtsein. Wir sind jeweils situiert: seiend in einer Situation,
und insofern sind wir eingekreist und unfidhig, uns selbst trans-
parent zu werden, Erst im Akt der Reflexion iiberschreiten wir
diese Grenzen, indem wir Abstand von uns selbst nehmen und
eigentlich erst in dieser Weise den Bereich des ego cogito betreten.
Die bewuBte Feststellung des Ich-denke, kann ich immer nur tref-
fen, weil ich mich zuvor in der Wirklichkeit des Denkens befunden
habe. So ist das Handeln die primdre Weise des Existierens.

Entscheidend sei das Denken — Tun. Diese Bewegung
macht sich selbst nicht zum klaren und deutlichen Gegenstand,
aber in ihr geschieht ein wahrnehmendes Innewerden der Er-
scheinungen und ihrer rdumlichen und =zeitlichen Verhiltnisse.
Diese sich in die Welt erstreckende Bewegung des Subjekts gibt
auch die rédumlichen Grunderfahrungen ab, auf deren Fundament
eine mdogliche Geometrie aufgebaut werden kann (439). Auch
der konstruierende Geometer handelt von seiner Perspektive im
Raume aus, fiir ihn gibt es urspriinglich ein ,Uber®, ,Durch®, ein
»Verlingern“ von einem Punkte in eine Richtung. Jede Figur sei
eine Bewegungsformel, in der sich der Weg zeigt, den der konstru-
ierende Leib im Vollzug des Beschreibens dieser Figur geht. Auch
im Hinblick auf die Sprache sei zu bedenken, daB die im Sprechen
ausdriicklich gefaBten Inhalte durch Ausdruck und Gestik des
Wortes fundiert werden. Unter Ausdruck versteht der Autor den
im Wort vollzogenen Stil des Verhaltens gegeniiber der Welt und
den angesprochenen Gegenstidnden. Dieser Stil kann erworben
werden: dann entsteht das im Sprachgebrauch etablierte Wort.

Was ich meine Vernunft oder Idee nenne, ist in Wahrheit ein
Niederschlag einer Geschichte des Denkens: aber nicht ein objek-
tivierter Gehalt. Die Phdnomenologie folge den Bewegungen des
Denkens und lasse sie, ohne sie zu verdinglichen, als Bewegungen
gelten. Merleau-Ponty spricht in diesem Zusammenhang von
Intuition: was hier wirklich ins Spiel kommt, ist, ohne genannt zu
werden, die intellektuelle Anschauung Fichtes. — Auch die Welt
entfaltet sich als Raum des Existierens: sie ist das ungegensténd-
lich Wirkliche, innerhalb ,dessen das Notwendige und das Mag-
liche nur Provinzen bilden“ (453). Jede Denkwirklichkeit, jeder
wirkliche Denkvollzug sei eine unendliche Realitdt, die durch
objektives Denken auszuschépfen niemals gelingen wird. So ist
das Subjekt ein Weltentwurf und zugleich ein sich entfaltendes
Feld, sie ist Bewegung, Zeitlichkeit und zugleich Zusammenhang
von Standpunkten, niemals Gegenstand, Um den Gegenpol gegen
die Gegensténdlichkeit in der Form einer Bewegung des BewuBt-
seins zu fassen, ist gelegentlich auch vom ,Zusammenhang des
Lebens” (s. Heidegger und Dilthey) die Rede. Wenn die erste
Wahrheit nach Descartes das Ich-denke sei, dann miisse man
diesen Satz interpretieren als: ich bin zu mir, d. h. zu meiner Welt.
Das Subjekt sei ,in Situation®. Im Namen Situation begegnet beim
Autor ein Charakter der Subjektivitit, der zu anderen Bestim-
mungen wie z. B. Standpunkt, Perspektive und Bewegung des
BewuBtseins gehort. In dieser Sphére griinde auch das Phinomen
der Rationalitit. Wenn das klassische Denken das rationale
Zusammenstimmen der Welt als Harmonie einer Welt an sich
oder als Leistung des absoluten Geistes zu erkliren versuchte, so
miisse man dem entgegenhalten, daB solche Erklirungen alles,
worin sie je zu iiberzeugen vermébgen, dem ,Phinomen® der
Rationalitdt selbst verdanken, es also nicht erkliren und nicht
klarer sein kénnen als dieses Ph&nomen selbst.

Auch die Zeitlichkeit wird im Sinne der radikalen Re-
flexion in der Sphire des unmittelbaren Inneseins und im Bereich
der Erstredaungsbewegung des existierenden Subjekts aufgesucht,
wobei, von M.P. selbst unerkannt, die intellektuelle Anschauung
Fichtes eine groBe Rolle spielt. Von hier aus gesehen diirfe die
Zeit nicht als ein immanenter BewuBtseinsgegenstand, der in
Wahrheit keine Zeit mehr sei, begriffen werden. Es sei der Zeit
wesentlich, sich zu bilden und nicht zu sein, also nie ,vollstindig
konstituiert zu sein“ (471). Von hier aus gesehen miisse die Theo-
rie von der Idealitdt der Zeit richtiggestellt werden. Zeit sei nicht
Gegenstand unseres Wissens, sondern Dimension unseres Seins.

In diesem Zusammenhang wird die Ekstase, von der Heidegger
im Sinne des sich selbst Vorweglebens spricht, bedeutsam. Jeder
Augenblick sei eine ,Ubergangssynthesis“ (Husserl), d. i. die Be-
wegung des Vereinigens von Vergangenheit und Zukunft im
gegenwiirtigen Augenblick. Diese Synthesis miisse stets neu ge-
leistet werden. Subjektivitit sei nicht in der Zeit, sondern Zeit
selbst. Es gebe ein ausgezeichnetes BewuBtsein: das Bewubtsein
der Gegenwart. Diese These stimmt mit der Point-de-vue-Theorie
sehr gut iiberein, insofern die Gegenwart der zeitliche Standpunkt
ist, von dem aus die Geschichte eines Lebens von mir verstanden
wird. Wir bleiben stindig in der Gegenwart ,zentriert“, aus der
alle unsere Entschliisse hervorgehen. Es scheint als Gegensatz zu
Sartre gemeint zu sein, wenn der Autor behauptet, daB die Ent-
schliisse immer auch motiviert seien und in Bezug zu unserer
Vergangenheit stehen. Wir seien weder génzlich aktiv noch
génzlich passiv, da wir ,selber nichts anderes sind als das Ent-
springen der Zeit“ (486). Es sei einseitig, dasjenige, was es als
Sinn in der Welt gibt, getragen und hervorgebracht vom Zu-

sammentreffen abhéngiger Tatsachen zu sehen, aber ebensowenig

gehe es an, den Sinn als Ergebnis einer absoluten Vernunft an-
zusprechen. Diese Uberlegung fithrt zu dem letzten der in dem
Werke behandelten Themen: demjenigen der Freiheit.

Auch das Problem der Freiheit versucht der Autor vom
Boden des Zur-Welt-seins aus zu behandeln, Dieser Ansatz
bringt den Vorteil, Freiheit nicht im Gegensatz zur Natur begreifen
zu miissen und iiber den Gegensatz von Determinismus und In-
determinismus hinausgehen zu koénnen. Unsere Freiheit zeige
sich darin, daB wir einerseits durch keine ,#duBere“ Ursache
bestimmt werden konnen, uns andererseits aber auch immer nur
im Rahmen einer in Wirklichkeit etablierten Welt zu entscheiden
vermdgen und durch sie motiviert sind. Unsere Freiheit zeige sich
im Aufnehmen jeweils einer Rolle, welche uns die Welt durch eine
bestimmte Situation hindurch nahelegt. Sie diirfe nicht verstanden
werden, sondern miisse zugleich auch immer als die Antwort auf
eine Art von Anfrage vonseiten der Situation begriffen werden.
Die philosophische Vorstellung, derzufolge die Freiheit darin be-
steht, sich verschiedene Mdglichkeiten vorzulegen, zwischen denen
man eine intellektuelle Wahl trifft, verfehle das Phénomen. Ein
Motiv z. B. konne nur dann als ausschlaggebend begriffen werden
und nehme dann iiberhaupt erst den Charakter des Motivs an,
wenn die Entscheidung meinerseits schon gefallen ist. Der Arbeiter
z. B. mache sich nicht bewuBt selbst zum Arbeiter bzw. zum
Revolutiondr, sondern wind dazu auf dem Boden einer bestimmten
Form der Koexistenz und der Auseinandersetzung mit dem Wirt-
schaftssystem. In offenbarer Auseinandersetzung mit Sartre betont
der Verfasser, daB es keine absolute Initiative gibt, derzufolge
man sich zum Bourgeois oder zum Arbeiter mache. Ich diirfe nicht
daraufhin, daB ,ich bestindig mich dem, was ich bin, verweigern
kénnte, behaupten, ich wihlte mich wirklich bestdndig selbst*
(513). ,In unentwirrbarer Konfusion® seien wir der Welt und den
Anderen beigemischt. Eine absolute Freiheit im Ursprung unseres
Engagements sei daher nicht moglich. Da ich immer schon auBer
mir und der Welt erschlossen bin, kénne mich von auBen her
nichts Einzelnes bestimmen.

Es wiirde der Bedeutung dieses iiberragenden Werkes kaum
angemessen sein, wenn man anzumeldende Bedenken im iiblichen
Stil der Rezension nebenbei zur Sprache brichte: das kénnte nur
in einer breiteren Auseinandersetzung geschehen. Fiir eine solche
mégliche Auseinandensetzung mége hier nur ein Stichwort genannt
werden: Wenn an einer Stelle bemerkt wurde, daf der Gedanken-
gang in auffallende Néhe zu Fichtes und Schellings Uberlegungen
im Zeichen der ,intellekfuellen Anschauung® komme, so sollte
dadurch zugleich das BewuBtsein davon wachgerufen werden, daB
mit dieser Art von Anschauung die ganze Aporetik, die ihr an-
gehort, mit in Kauf genommen werden muB. Die philosophischen
Aussagen werden dann subjektiv in dem Sinne, daB bei dem-
jenigen, der sie will verstehen konnen, ein besonderes Organ vor-
ausgesetzt werden muB. Nicht umsonst ist des o&fteren vom
sErleben” die Rede, dem die Rolle des Fundierens begrifflicher
Erkenntnis zugewiesen wird. Nicht zufdllig ist daher auch der
Vergleich der Philosophie mit der Kunst (17), was an Schelling
erinnert. Der Ansatz Merleau-Pontys ist derjenige einer Unmittel-
barkeitsphilosophie, in welcher der Versuch gemacht wird, eine
Sphére unmittelbaren Einsehens aufgrund unseres Seins zur
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Welt zu etablieren, von der dann die intellektuellen Synthesen in
Abhingigkeit gesetzt werden. Nicht umsonst nimmt er fiir seinen
Ansatz den Namen: ,phidnomenologischer Positivismus® in An-
spruch. Wird aber eine Schicht unmittelbarer Phénomenerkenntnis
von einer angeblich darauf aufbauenden anderen Schicht objektiver
Synthesen unterschieden, dann ergibt sich trotz allem am Ende die
Situation des Empirismus, iiber den er sonst hinauszugehen
unternimmt.

Es darf als ein groBes Verdienst des Verlages angesehen
werden, das bedeutende Werk in deutscher Sprache eingefiihrt zu
haben. Zu erwihnen ist, daB Rudolf Boehm eine meisterhafte
Ubersetzung gelungen ist. Der Ubersetzer hat in einer eigenen
Vorrede wichtige Bemerkungen zur Position des Autors gemacht:

wihrend freilich die Andeutungen zur Kantischen Philosophie
kaum ohne Widerspruch hingenommen werden konnen, da sie
einseitig nur (im Gegensatz zu Merleau-Ponty selbst) an der
Kritik der reinen Vernunift orientiert sind, ohne die Kritik der
Urteilskraft und die Ansétze des Opus postumum zu beriicksichti-
gen, ist dagegen die Bemerkung ernst zu nehmen, daB der Autor
in einem engen Bezug zu Leibniz' Satz des zureichenden Grundes
gesehen werden miisse. Man muB sogar weiter gehen und Ge-
meinsamkeit auf der ganzen Linie des philosophischen Ansatzes
feststellen, wofiir die prinzipielle Rede vom point de vue ein
Beleg ist. An diese Beobachtung wire die Frage anzukniipfen:
wie verhilt sich eine Metaphysik der konkreten Vernunft, wie sie
Leibniz vertreten hat, zur Phidnomenologie? :

Umkehr und Erneuerung. Kirche nach dem Konzil, hrsg. von Theodor
Filthaut. Mainz: Matthias-Griinewald-Verlag 1966. 407 S.; Ln
DM 29,80.

Dieses Sammelwerk, zu dem 16 Autoren beigetragen haben,
ist stark pastoraltheologisch orientiert. Ohne Anspruch auf Voll-
stindigkeit will es die wichtigsten Themen oder auch nur Ten-
denzen des Konzils aufgreifen, teils informierend, teils gedanklich
vertiefend, wobei die meisten Beitrdge die Form des Essays be-
VOrzugen.

Das Werk ist in drei Partien gegliedert: Erneuerung der Kirche —
Okumenische Aufgaben — Kirche und Welt heute. Nach der Einleitung
durch den Herausgeber erdffnet W. Kasper den ersten Teil mit
einer Studie ,Schrift — Tradition — Verkiindigung“. Der Verfasser
skizziert zundchst die bekannte, mit dem Namen J. R. Geiselmann
verbundene Kontroverse und -befragt-das Konzil nach dessen Stellung-
nahme zu dieser Kontroverse. In lingeren Ausfiilhrungen beschéftigt sich
der Verfasser ferner mit den beiden theologischen Problemkreisen
von Tradition und Schrift. Beide Stiicke schlieBt er mit ,Folgerungen
fiir die Verkiindigung® ab. — J. Lécuyer CSSp behandelt das Thema
.Die Kollegialitdt der Bischofe”, von der ersten Seite an im Hinblick
auf die pastoralen Konsequenzen, aber nahezu ausschlieBlich iiber die
Konzilstexte referierend. — H. Fleckenstein untersucht Griinde,
Moglichkeiten und Wege der ,Erneuerung des Diakonats“, Er beschrinkt
sich dabei, von der Begriindung abgesehen, auf ein Diakonat ,fiir
unsere Region“, genauerhin Westdeutschland, und bietet dafiir eine
Fiille praktischer Anregungen. — Im strengen AnschluB an die konziliaren
Texte und unter Beriicksichtigung der nachkonziliaren Arbeit zeigt
E.J. Lengeling in einem grofen Beitrag ,Liturgie, Dialog zwischen
Gott und Mensch“ die theologischen Grundlagen des Gottesdienstes der
Kirche auf; die Liturgiereform gibt dabei nur den allerdings wichtigen
Zugang ab zu den Ausfiihrungen iiber das liturgische Tun im Gesamt-
bereich kirchlichen Lebens, iiber das Wesen und die Trdger der
Liturgie. — R. Padberg weist auf ,neue Akzente der Glaubens-
Katechese" hin. Hier geht es naturgemidBb wieder um die Auswertung
des Konzilsereignisses iiber den Buchstaben der Dokumente hinaus.
Solche neueren Akzente sind fiir den Verfasser das Offenbarungs-
geschehen, die Schrift, die Kirche, Dialog und Partnerschaft in der
Kirche, die Liturgie und die ,Welt".

Der zweite Hauptteil iiber o6kumenische Aufgaben beginnt mit
der Abhandlung ,Auf dem Weg zu einer volleren Katholizitdt® von
M.-J. Le Guillou OP, in der die verschiedenartigsten Aspekte des
(nicht ganz gliicklich so genannten) OUkumenismus dargeboten werden,
bis hin zu einer ,Kirche der Armen*, — Th, Filthaut, der Herausgeber
des Bandes, befaBt sich mit der ,Verkiindigung iiber die Einigung der
Christen”, wobei er den Begriff der Verkiindigung nicht auf Predigt
und Religionsunterricht einengt; obwohl dieses Resumé die Hervor-
hebung einzelner Punkte im allgemeinen nicht gestattet, sei hier doch
erwdhnt, daB der Verfasser (S. 210) in Mischehen gldubiger Christen
einen Modellfall sieht fiir briiderliches Zusammenleben im Geist des
gemeinsamen Herrn. — Die Mischehe selbst ist Thema des Beitrags
von F. Béckle, in dem zahlreiche dogmatische, kirchenrechtliche,
pastorale, psychologische und soziologische Gesichtspunkte beigebracht
werden, die eine Anderung der kirchlichen Praxis auch nach der Misch-
eheninstruktion von 1965 nahelegen. — ,Das Verhiltnis der Kirche zu
den Juden* vor dem Hintergrund der entsprechenden Konzilserkldrung
untersucht A, Exeler. Die Forderungen des Autors an katholische
Predigt und Unterweisung sind ebenso konkret formuliert wie theolo-
gisch-biblisch gut unterbaut; dariiber hinaus bietet er eine Fiille
historischen Materials nicht nur in historischer Aufsammlung, sondern
in aktueller theologischer Deutung,

_ Der letzte Teil des Werkes, iiber Kirche und Welt heute, wird
eingeleitet mit grundsétzlichen Erwégungen J. Ratzingers iiber
«Weltoffene Kirche, in denen vor allem das Dialogisieren der Kirche
mit allen und ihr Ja zur Autonomie der irdischen Wirklichkeiten kritisch

befragt werden. — H. R. Schlette handelt iiber ,Die Kirche und
die Religionen* und nimmt damit die Thematik vor allem zweier
Konzilsdokumente auf, des Missionsdekrets und der Erkldrung iiber
das Verhiltnis der Kirche zu den nichtchristlichen Religionen, insofern
hier nicht speziell das Judentum gemeint ist (vgl. den Beitrag A. Exelers
in diesem Band). — Nach Elementen fiir einen Dialog der Kirche mit
den Ungldubigen fragt J. B. Metz in seinem Beitrag ,Kirche fiir
die Ungldubigen?”. Der Verfasser sieht drei Ansatzpunkte: die Selbst-
aussage der Kirche als Kirche der Siinder; den neubetonten universalen
Sendungs- und Verantwortungshorizont der Kirche; den endzeitlich-
eschatologischen Bezug im erneuerten Selbstverstindnis der Kirche. —
Der neue Humanismus ist das Thema des Beitrags von W. Dirks, in
die Frage eingekleidet, ob der Humanismus eine dritte (oder, nimmt
man die Anwesenheit von Juden unter uns ernst, eine vierte) Konfession
sei.—W.H einen beschiftigt sich mit dem ,Aufbruch des UnbewuBiten*
und ruft in seiner Studie das UnbewuBte, wie es von Freud, Jung und
anderen ergriindet wurde, in das Bewultsein einer Theologie zuriidk,
die weithin ,BewubBtseins-Theologie“ ist. — K. Hoffmann SJ widmet
seinen Beitrag dem Thema ,Kirche und gesellschaftliche Kommunikations-
mittel“. Der Verfasser verldBt schnell die Interpretation des entsprechen-
den Konzilsdekretes, das sich die meisten konziliaren Nein-Stimmen
zugezogen hatte, und fiihrt in die kirchlichen Probleme der Kommuni-
kationsmittel tiefer ein. — Der letzte Beitrag des Bandes von dem
verstorbenen Oberpfarrer B. Drees spricht iiber ,Das Konzil zur
Frage des Krieges, des Friedens und der Volkergemeinschaft” in ganz
enger Anlehnung an Kapitel V. des zweiten Hauptteils der Pastoral-
konstitution. Sein Plddoyer fiir die Wehrdienstverweigerung (402) ist
besonders hervorzuheben, da in diesem Zusammenhang die katholische
Seelsorge in der Tat ,ziemlich einfallsarm® war und ist.

Das Genus litterarium des Sammelbandes macht eine kritische
Rezension in diesem Rahmen von vornherein unmoglich. Es gibt
in den einzelnen Beitrdgen Ansétze zu theologisch- (oder psycholo-
gisch-, soziologisch-) wissenschaftlichen Thesen, die sich der
Diskussion der entsprechenden Fachleute stellen miissen. Anderes,
und vermutlich das Meiste, wird von aufgeschlossenen Interessen-
ten mit Gewinn durchgearbeitet werden. Eine Kritik des Sammel-
bandes kénnte darauf hinweisen, daB hier zwar profilierteste
Personlichkeiten zu Wort kamen (vorwiegend aus dem Kreis der
Theologischen Fakultiit in Miinster), das Prinzip eudiatur et altera
pars aber ignoriert wurde — doch dessen Beachtung hitte gewiB
den Umfang eines einzigen Sammelbandes gesprengt. Auch kamen
selbstverstdndlich nicht séimtliche Themen des Konzils und im
Gefolge des Konzils zur Geltung, unter anderem weder die Prie-
ster (mit ihrer Awsbildung) noch die Laien, weder die Schul-
frage noch das Ordensleben, Gleichfalls sind die vielen Details
der Pastoralkonstitution nur zum geringsten Teil beriicksichtigt
worden. Solche moglichen Einwénde mindern den Wert dieses
Werkes gewiB nicht. Ein Band mit dem Untertitel ,Kirche nach
dem Konzil“ kann unméglich komplett sein. Fair wédre es, auf
das hier Gebotene kritisch einzugehen und nicht das Fehlende
zu beméngeln.

Freiburgi.Br. Herbert Vorgrimler.

Drijvers, H. J]. W.: Bardaisan of Edessa. (Studia Semitica Neerlandica 6)

Assen: Van Gorcum 1966. 267 S.

Bardaisan ist eine rédtselhafte Figur des 2.—3. Jahrhunderts, Seit
mehr als hundert Jahren versuchen verschiedene Autoren die Werke
Bardaisans und die griechischen, syrischen, arabischen und arme-
nischen Quellen zu erforschen, um das Leben des Gelehrten von
Edessa und die Einzelheiten seiner Lehre aufzukldren. Aus ver-
schiedenen geistigen Stromungen hat er die Elemente entlehnt, die
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er in einem System zusammengefaBt hat, das synkretistische Ziige
aufweist und die Rolle einer Verbindungslehre zwischen astrolo-
gischen Vorstellungen, iranischen Traditionen und christlichem Ge-
dankengut spielen sollte, Bardaisan hat einen grofen EinfluB auf
manche Gelehrte seiner Zeit und, nach den alten Quellen, selbst auf
Mani ausgeiibt.

Drijvers gibt uns hier eine Darlegung der Ergebnisse, zu denen
die wissenschaftliche Forschung gekommen ist. Nach einem reich-
haltigen Uberblick iiber die vorherigen Untersuchungen, versucht
er aus den Werken Bardaisans und den literarischen Quellen die
Auskiinfte zu gewinnen und die Elemente zu sammeln, die uns
eine bessere Kenntnis des Mannes und seiner Lehre vermitteln
koénnen, Ein gutes Literaturverzeichnis und verschiedene Register
erleichtern die Benutzung dieses Buches.

Vielleicht hitte der Autor vermeiden kénnen, sich in zwei Aus-
fithrungen iiber die islamischen Quellen (121-126, 200—207) teil-
weise zu wiederholen. Erstaunlich ist aber, daB er zu glauben
scheint, Theodor Abu-Qurra sei ein Angehoriger der syrischen
Kirche gewesen (200, Anm. 1; 201), wihrend er in Wirklichkeit
Melkit war. Die Umschrift der arabischen Namen ist nicht einheit-
lich, Das zitierte Buch von Ibn Hazm (122, Anm. 3; 206, Anm, 2;
233) muB wie folgt geschrieben werden: Alfisal fi l-milal wa
l-ahwa' wa l-nihal, Endlich muB man Ibn al-Nadim, statt einfach
an-Nadim schreiben (oft zitiert).

Diese Bemerkungen wollen keineswegs den Wert einer Unter-
suchung herabsetzen, die durch eine gute Methode und eine sorg-
faltige Durchfithrung Achtung verdient.

Miinster. Adel-Theodore Khoury.

Dumoulin, Heinrich, S]: Ustliche Meditation und christliche Mystik. Miin-
chen: Verlag Karl Alber 1966. 340 S.; Ln DM 38,80.

Nicht nur dem Abendldnder, der nie in direkte Berithrung mit dem
Fernen Osten getreten ist, sondern auch dem Beobachter, der Jahre oder
gar Jahrzehnte lang in China, Korea oder Japan lebte, erscheinen ost-
liche, vor allem buddhistische Meditation und christliche Mystik als zwei
total voneinander geschiedene, ja génzlich unvereinbare und gegensétz-
liche Welten. Gelegentliche Lektiire iiber die erstere und persénliche Er-
fahrungen im Gedankenaustausch mit iiberzeugten Buddhisten verstdrken
ihm diese Uberzeugung von der Unvereinbarkeit beider Weltan-
schauungen. So kann man etwa lesen, daB ein so gebildeter und fried-
liebender Mann wie D. T. Suzuki, durch seine vielen englisch und deutsch
erschienenen Werke als Hauptapostel des Zen-Buddhismus bekannt (der-
selbe Suzuki iibrigens, der Meister Eckehart zu den Zen-Buddhisten
rechnet), dem christlichen Hauptsymbol, dem Bild des Erlésers am
Kreuze, gegeniiber sich zu so empdérter Ablehnung hinreiBen lie, daB
er schreiben konnte, der gekreuzigte Christus sei fiir ihn ein schreck-
licher Anblick, er miisse dabei an den sadistischen Trieb eines defekten
Gehirnes denken!. Und hédufig kann man die Erfahrung machen, kommt
man etwa mit buddhistischen Ménchen in ein Gesprich iiber religions-
philosophische Fragen, daBl sie alles andere eher zu interessieren scheint
als die Frage nach dem Dasein eines persinlichen Gottes und Schiépfers,
fiir sie hundertmal weniger wichtig als die Frage etwa nach der Mog-
lichkeit anderer Lebewesen auf fernen Planeten. Wie kann, fragt man
sich da, Aussicht bestehen, eine tragbare Briicke zu schlagen zwischen
zwei einander so weltfernen Ufern?

H. Dumoulin, seit 1940 Professor der Religionswissenschaft an der
Sophia-Universitdt in Tokyo und durch viele Publikationen als ein
fithrender Kenner des Zen-Buddhismus ausgewiesen, versucht in seinem
Buch solchen Briickenschlag und zwar aus zwei Grundmotiven heraus,
wie er selber im Vorwort sagt, ,den Uberzeugungen von der Wert-
haftigkeit der fernéstlichen Religionen und von der Miglichkeit des
inneren Dialoges zwischen Ost und West, da alle Menschen in ihrer
inneren Wesensnatur gleich sind und der gleichen letzten Bestimmung
zustreben”. Das Buch stellt sich dar als eine Kompilation und Synthese
mehrerer fritherer Arbeiten und Artikel des Verfassers zum gleichen
Gegenstand, die teilweise weiter zuriickliegen, was die gelegentlichen
‘Wiederholungen und den Eindruck von etwas nicht ganz Homogenem
erkldrlich macht. Um den Gesamteindruck vorwegzunehmen, die so wert-
offene, vornehm irenische Art, die dem Verfasser auf jeder Seite seines
‘Werkes die Feder fithrt, und vor allem die unerschiitterliche Uber-
zeugung von der Anima naturaliter christiana und von der Capacitas
Dei (Augustinus) des Menschen jeder Rasse, Zeit und Zone erscheinen
uns die gliicklich erfiillten Voraussetzungen, zusammen mit grofier Sach-
kenntnis, jenen wahrhaftig nicht leichten Versuch mit Erfolg wagen zu
diirfen.

1 D. T. Suzuki, Crucifixion and Enlightenment (in Mysticism Christian
and Buddhist, London 1957) S. 136,

Auch ohne das Vaticanum II mit seiner nicht genug zu schitzenden
Constitutio Dogmatica de Ecclesia ist ein Buch wie das vorliegende
langst fédllig gewesen. In einer Zeit, wo die Kontinente so eng aufein-
ander riicken, ist die Kenntnis der ferndstlichen Geistigkeit, die in der
buddhistischen Meditation so iiberaus charakteristisch aufleuchtet, kaum
mehr zu entbehren, soll es zu einem wirklichen Dialog beider Welt-
hemisphédren kommen. Wire der Zen-Buddhismus nur eine periphére,
wenngleich erstaunliche Erscheinung im Geistesleben des so weltfernen,
kleinen Japan der Kamakura- und Ashikaga-zeit (12.—16.Jh.), die zufillig
gerade heute wieder in Mode gekommen, da dem Westen gelehrtes
Reden iiber Existenzdenken und Tiefenpsychologie zum Erweis der Bil-
dung gehort, morgen aber wieder vergessen ist, — so briuchten nur
Japanologen und Religionshistoriker sich darum zu kiimmern. Nun aber
haben wir in ihm (im Bunde mit der Theravdda-Meditation und der
freilich so andern Amida-Gldubigkeit) geradezu die Quintessenz der
asiatischen Hochkulturen und Religionen zu erkennen, und dieser Osten
ist nun einmal je ldnger je mehr der Partner schlechthin der abend-
lindischen Menschheit 2,

Es wire nun untunlich, hier das Ergebnis der Analyse beider Medi-
tationswege, des christlichen und des mahayana-buddhistischen in dessen
Zen-auspridgung, rekapitulieren zu wollen. Wir mdchten nicht nur die
Charakterisierung des letzteren als ,monistisch-kosmotheistisch® fiir zu-
treffend finden, sondern auch jenen Weg selber fiir den einer tatsdchlich
moglichen und sicherlich auch oft genug verwirklichten natiirlichen Mystik
erkldren. Wir werden also sein Ziel und Ergebnis, das Erlebnis der
kosmischen Alleinheit, als ein genuin (natiirlich-)mystisches Phédnomen
verstehen diirfen und darum den meist recht mithsamen und langwierigen
Anstrengungen der Zen-Schiiler, zu ihm zu gelangen, unsere Anerken-
nung nicht versagen. Eine ganz andere Sache aber scheint uns zu sein,
ob mit solcher Anerkennung irgendeine Annéherung der beiden Welt-
sichten zu erzielen ist; anders gewendet, ob — um bei dem oben ge-
wihlten Bilde zu bleiben — auf jener Briicke eine wirkliche geistige
Begegnung und ein echter Dialog unserer beiden Pilger nach dem Ewigen
statthaben wird.

Es darf wohl auch hier in diesem Zusammenhang der Name Teil-
hard de Chardin genannt werden, da der Verfasser der Weltschau seines
berithmten Mitbruders gleich vier Seiten seines Buches widmet (mit
bestem Grunde iibrigens, denn Teilhards Werk ist fiir dessen Anliegen
kaum weniger relevant wie die Gestalten Plotins, Meister Eckeharts
oder Richards von St. Viktor, und Teilhards Weltbild muB auf den &st-
lichen Menschen unserer Tage geradezu zwangsliufig einen bestechenden
Eindruck erwecken). Wir fiirchten und besorgen indes folgendes: Solange
wir nicht erst selber klar erkennen, daB zwar Teilhards Zielsetzungen
(wie auch seine Religiositit, sein Christusbild etc.) bewundernswert
bleiben, der Weg aber zu seinem Ziele bis heute noch theologisch so-
wohl, noch mehr indessen philosophisch véllig ungangbar erscheint, —
solange reichen wir unsern Partnern hier im Osten nur Konfekt und
Limonade statt Wein und Brot, wiirden wir ihnen ,Der Mensch im
Kosmos“ hausieren. Es ist des Rezensenten Grundiiberzeugung, daB
es nicht zwei wissenschaftlich gleichberechtigte (weil gleichrichtige) und
doch einander kontrir gegeniiberstehende metaphysische Systeme geben
kann, so wenig wie sich auf dem einen und némlichen Boden eukli-
discher Prdmissen zwei villig verschiedene Geometrien aufbauen lassen.
Es ist und bleibt die Wurzelkrankheit ostlicher Philosophien, der in-
dischen wie der sungkonfuzianischen und der mahayana-buddhistischen,
daB sie zur fundamentalen und absoluten Gegensétzlichkeit und daher
Eigensténdigkeit des Geistigen gegeniiber dem Stofflichen — mag dieses
so fein organisiert sein wie immer — nicht vorzudringen vermochten.
Dieses Unvermdgen muB mit innerer Zwangsldufigkei die Konzeption
eines echten und strengen Personbegriffes vereiteln und beides zusam-

2 Der Verfasser hat sicherlich recht, wenn er die Wurzeln der Zen-Medi-

tation weiter in Indien sucht, auch wenn sich immer mehr erweisen
diirfte, daB die Gestalt des indischen Protagonisten der Dhyana-Schule,
des Patriarchen Bodhidharma (der um das Jahr 520 n. Chr. nach China
gekommen sein soll) legenddr ist. Mit Liebenthal und Démiéville ist
auch der fithrende Historiker der Geistesgeschichte Chinas, Fung
Yu-lan, dieser Uberzeugung (cf. A History of Chinese Philosophy
Vol. II 1953, pg. 388).
Worauf noch eigens hingewiesen sei, weil Dumolins Buch sich die Be-
schrankung auferlegen mubBte, kaum andeutungsweise davon zu spre-
chen: Auch die Hodchbliite der rein chinesischen Geistesgeschichte, der
sogen. Sungkonfuzianismus, wiewohl bald in scharfem Gegensatz zur
Ch’an-Schule, ist ohne deren Wurzel nicht zu denken. Die fithrenden
Griinder und Denker jener sogen. Hsing-li-Philosophie wie Tschou
Tun-i (1017—1073), Tschang Tsai (1020—1076), Tsch'eng Hao (1032—1085),
Tsch'eng I (1033—1107) und vor allem Tschu Hsi (1180-1200) waren
nachweisbar sdmtlich kiirzere oder lingere Zeit Studierende der Dhyana
in Ch’an-Klgstern, und es wird versichert, daB das groBe Schulhaupt
Tschu Hsi (auch der Thomas Aquinas von China genannt) besonders
von der philosophisch wichtigsten buddhistischen Quellenschrift be-
eindruckt gewesen ist, dem Stirangama siitra (Léng yen tching, ,Sutra
des Heldenleibes).
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men wiederum ebenso konsequent den Zugang zu dem verbauen, was
mit einer Creatio ex nihilo wirklich gemeint ist. So diirfen wir auch
u. E. unsern Partnern im Gesprich nicht verschleiern, daB ihr Ansatz-
punkt verfehlt ist bzw. daB sie Wesentliches im Ausgangsbefund iiber-
haupt nicht in den geistigen Blick und Griff bekommen.

Dabei bleibt naturgem#B bestehen, dab — solange die Situation des
Advents andauert — auch der hinduistische, sungchinesische und ma-
hayana-buddhistische Monismus als legitime Religion und daher auch
Heilsweg angesprochen werden kénnen, ja miissen. Schligt aber einmal
die Stunde, so kann allein die Wahrheit frei machen. — Mit dem Ver-
fasser weiB sich der Rezensent besonders einig auch in der Wertschét-
zung der Amida-Frommigkeit von ungezédhlten Millionen Amida-Gldu-
biger im gesamten Osten. Vielleicht liegt hier und nur hier im dunklen
Horizont die Stelle, wo einmal die Ddmmerung und hernach der An-
bruch des vollen Tageslichtes der Wahrheit erwartet werden darf. Nicht
daB deswegen der Dialog mit der strengen Zen-Meditation fiir iiber-
fliissig und zwedklos erkldrt werden soll; nur, daB wir uns bloB unter
der genannten Voraussetzung einen (wenn auch nur recht bescheidenen)
Erfolg versprechen.

Dem Buche Pater Dumoulins ist alle Beachtung und Verbreitung zu
wiinschen. Sollte es zu einer Neuauflage kommen, so sei noch folgender
Wunsch hier angemerkt. Bekanntlich verweigern die Zen-Meister jed-
wede Auskunft iiber den Inhalt ihres Satori, ihrer Erleuchtung, da sie
grundsétzlich ineffabel, jeder begrifflichen Fassung transzendent seien;
unter der Voraussetzung, daBl es sich um echte (natiirlich-)mystische
Phidnomene handelt, ist dies hinzunehmen, vielleicht sogar zu fordern.
Um so mehr aber interessieren dafiir den Religionspsychologen die
psychisch-physische Wegbereitung, die Vorstufen solcher Erlebnisse.
Hierzu nun erfahren wir aus Dumoulins Buch und anderen Werken iiber
Zen iiber das Physiologisch-technische an der Seite genug (za zen, Hock-
sitz, Atemkontrolle, Yoga-praktiken etc.); es ist mehr die andere Seite,
die psychische Wegbereitung, nidmlich die allméhliche Geistesentleerung
durch hdochstgesteigerte Konzentration, die interessieren wiirde. Seit
alters pflegen da die Zen-Schulen die sogen. Kéans, das sind originell
formulierte Denkaufgaben, Rétselworte, zumeist paradox oder bizarr und
von vornherein unldsbar. Von den ca. 1700 solcher Spriiche, in der
klassischen Zeit des chinesischen Ch’an entstanden, bringt unser Buch
nur ein einziges 3, etwas mehr erfihrt man dariiber bei B. Rosenkranz,
Der Weg des Buddha (Basel 1960) pg. 235—262, doch immer noch er-
scheint die Auskunft ungeniigend. Die Klassifizierung dieser Unsumme
von Aufgaben und ihre Psychologie oder Methodik wire erforschenswert,
denn uns Unkundigen erscheint in den wenigen zugéinglichen Beispielen
(zumal in ihrer Unsinnigkeit, verbunden mit der gelegentlichen Brutalitét
der Behandlung der Schiiler durch den Zen-Meister wie etwa Huan-chung,
Lo-schan, Yiin-men, Lin-chi, Huang-pro etc., alle 9.Jh. n. Chr.) der Weg
und das Ziel desselben (Erzielung oder Erzwingung natiirlich mystischer
Erkenntnisse) einander so inkongruent als nur méglich.

Waegwan (Siidkorea). Olaf Graf OSB.

3 Zur Illustration dieses einzige Beispiel, iibrigens nicht in China ent-
standen, sondern dem japan. Zen-Meister Hakuin aus dem 18. Jahr-
hundert entstammend), pag. 203: ,Wenn jemand beide Hinde zu-
sammenschldgt, entsteht ein Ton. Horch auf den Ton der einen
Hand!*

Cohen, Arthur A.: Der natiirliche und der iibernatiirliche Jude. Das
Selbstverstindnis des Judentums in der Neuzeit. Aus dem Englischen
iibertragen von Hans Schmidthiis. Freiburg/Miinchen: Karl
Alber 1966, 312 S.; Ln DM 37,—.

Sie sei die Kunstlehre des Verstehens schriftlich fixierter
LebenséuBerungen, definiert Wilhelm Dilthey die Hermeneutik.
Auch wer Cohens bis zum letzten Satz fesselndes Buch ,Der
natiirliche und der iibernatiirliche Jude* recht verstehen und
wiirdigen will, kann es nur, wenn er sich vor Augen fiihrt, daB er
es hier nicht mit einer Studie zu tun hat, entstanden sine ira et
studio im stillen Kdmmerlein, sondern mit ,schriftlich fixierter
LebenséuBerung“. Das Problem, das der Autor darstellt und das er
zu losen versucht, ist das Problem, von dem seine Existenz um-
getrieben wird. Es geht um nicht mehr oder weniger als um die
Bestimmung des Selbstverstédndnisses des nicht in Israel lebenden
Juden, der nicht willens ist, sich zu assimilieren, der sich aber
auch nicht gleichgiiltig treiben lassen mag. Die Existenz des
Staates Israel bedeutet fiir einen solchen Juden die dauernde,
unausweichliche Frage nach dem Woher und Wohin,

Angesichts der immer heftiger werdenden Angriffe aus dem
Lager der Zionisten ist die Bestimmung des Selbstverstindnisses
gleichzeitig eine Selbstrechtfertigung, Angesichts der christlichen
Kirche und ihrer Lehre ist sie ein Entwurf jiidischer Theologie.
Daher ist es kein Zufall, daB Cohen, die Geschichte der Theologie
schreibend, ,auf die eine neue Theologie sich griindet" (S. 275),

in der Hauptsache deutsche und amerikanische Juden nennt — eine
Ausnahme machen nur der in Sevilla geborene und in Portugal
zwangsgetaufte Salomon ibn Verga (um 1500) und die ost-
europdische Gruppe Ahad Ha-Am, Simon Dubnow, Chaim Nach-
man Bialik, Ménner, die von der Verfolgungssituation geprigt
waren. Wenn Leo Baeck 1905 ,Das Wesen des Judentums*® schreibt,
so geschieht es als Antwort auf die von Adolf v, Harnack unter
dem Titel ,Das Wesen des Christentums® vertffentlichten Vor-
lesungen. Wenn Will Herberg ,Judaism and Modern Man®
schreibt, so ist das die Adaptation der von Paul Tillich in seiner
Systematischen Theologie entwickelten ,Methode der Korrelation®,

An dieser Stelle sei dem Rezensenten ein Wort zur Ubersetzung
gestattet. Sie ist weder dem Autor noch seinem Werk addquat. Die
sMethode der Korrelation* erscheint verfremdet und, wie mit leichter
Miihe aus dem 1. Band der Systematischen Theologie, S. 73 ff. zu
entnehmen ist, falsch als ,Methode der Wechselbeziehung* (S. 266).
Das konnte man freilich noch, ebenso wie ,das Jeshivot® (S. 47), der
mangelnden Sachkenntnis des Ubersetzers zugute halten, Indessen ldBt
auch seine sprachgestalterische Kraft manches zu wiinschen iibrig. Ein
Beispiel stehe fiir viele: ,Steinbergs Verstindnis fiir die romisch-
katholische Theologie und seine Vertrautheit und Geduld mit ihr waren
beklagenswert gering. Da es, wie Steinberg feststellt, bei den Juden
keine Neuscholastik gibt, braucht, was er als bloBe Neuscholastik bei
den Katholiken ansieht, nicht beachtet zu werden. Das ist ein richtiges
Urteil iiber eine Menge katholischer Philosophie im zwanzigsten Jahr-
hundert, aber es stimmt keineswegs bei der Einschdtzung des Werks
von Jacques Maritain, Jean Daniélou, Josef Pieper, Urs von Balthasar,
Romano Guardini und mehreren anderen erfindungsreichen und vor-
stellungskriftigen katholischen Theologen* (S. 228 Anm. 13). Da mir
diese Qualitdtsdiskrepanz zwischen Werk und Ubersetzung nicht zum
ersten Mal auffillt, kommt mir der Verdacht, als melde sich hier die
kaufménnische Abteilung des Verlages zu Wort, die von dem Buch
keinen groBen Absatz erwartet.

Seit Raschi, ja vielleicht schon seit tannaitischer Zeit, wenn
Origenes recht unterrichtet ist, bezieht die jiidische Exegese Jesaja
53 auf das jiidische Volk: Israel ist der leidende Gottesknecht.
Zwar erwdhnt Cohen diese Auslegung mit keinem Wort; er
denkt jedoch den darin angelegten Anspruch konsequent zu Ende:
Das Volk Israel ist gleichzeitig eine weltliche {,der natiirliche
Jude®) und eine geistliche GréBe (,der iibernatiirliche Jude®).
sDer Jude® meint sowohl das Individuum als auch das Volk, denn
es ist ,wie Gott eine heilige Person” (S. 123), in der sich das
Natiirliche und Ubernatiirliche durchdringen und gegenseitig be-
stimmen (S. 173). Der so verstandene Jude ist Ewigkeit, die in die
Zeit eingegangen "ist (S. 145), er ist das Leben selbst (ebd.). Er
beugt sich gehorsam dem gbttlichen RatschluB (S. 150). Dem
Juden eignen aber nicht nur die messianischen Attribute, sondern
Gott hat ihn auch mit den Amtern des Messias begabt: 1. Er
bestimmte ihn zum Propheten (S. 251. 303). 2. Er wird ihn zum
Konig einsetzen (5. 306 Anm. 1: ,...wenn das geistige Konigreich
der Welt wieder errichtet wird, wird dieses Konigreich das Kénig-
reich des jidischen Geistes sein“). 3. Er hat ihn zum Erléser auser-
wihlt (S. 59, 77. 139 1), Ich glaube nicht fehlzugehen, wenn ich Co-
hens Buch als den Entwurf einer auf Jesaja 53 zuriickgreifenden
»Christologie* verstehe, lassen sich doch sogar die Begriffe der
altkirchlichen Dogmatik, wenn auch nicht wértlich, bei ihm nach-
weisen (Zwei-Naturen-Lehre, Amter Christi). Diese Darstellung
des jiidischen Selbstverstdndnisses als Entwurf einer ,Christolo-
gie® ist notwendig. Sie begriindet némlich das Uberleben, nicht
nur das Uberleben des von Hitler in Gang gesetzten Mordens,
sondern das Uberleben seit 3000 Jahren. Sie schenkt dem jiidischen
Volk Zukunft; denn der Staat Israel bietet zwar den Juden aller
Welt eine Heimstatt, mit ihm hat die Diaspora ein Ende gefunden
(freilich nicht das Exil), aber wenn der Jude sich mur als ein
(beliebiges) Volk unter Vélkern sieht, hat er keine Hoffnung.
Auch die Nur-Existenz als Staat ist Anpassung. Und von ihr
schreibt Cohen (S. 215): ,Die Anpassung des Juden an die natiir-
lichen Bedingungen seiner Umwelt beraubt ihn der einzigen Waffe,
seiner iibernatiirlichen Berufung, die ihm zu iiberleben erlaubt,
was er immer iberleben muB: die irdische Geschichte®.

Miinster. Giinter Mayer.

Scharbert, Josef: Fleisch, Geist und Seele im Pentateuch. Ein Beitrag
zur Anthropologie der Pentateuchquellen. (Stuttgarter Bibelstudien
19) Stuttgart: Verlag Katholisches Bibelwerk 1966. 87 S.; kart.
DM 5,80.

Ein klar umschriebenes Thema wird liickenlos und iibersichtlich
behandelt. Der Verfasser untersucht streng exegetisch den Ge-
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brauch einiger anthropologisch bedeutsamer Termini (vor allem
m1 ,Geist”, we2 ,Seele” und "z ,Fleisch®) in den verschiedenen
Pentateuchquellen, wobei er mit Recht die klassische Quellen-
scheidung zugrunde legt.

Die Studie ist vor allem ein wertvoller Beitrag zur Pentateuch-
forschung, und insofern hat auch die Einschrdnkung des Themas
auf den Pentateuch ihre Berechtigung., Es zeigt sich erneut, dab
die Mbglichkeiten der klassischen Pentateuchforschung noch nicht
ausgeschopft sind; Einleitungswerke, Theologien und Kommentare
kénnen sprachliche und theologische Eigenart der Quellen anhand
der Ergebnisse Scharberts vervollstindigen wund prézisieren.
Gelegentlich ergeben sich auch Hinweise fiir die Quellenscheidung.
Vor allem sei auf die Behandlung von Gn 6,14 (S. 35f) (vgl.
auch: Scharbert, J.: Traditions- und Redaktionsgeschichte von Gn 6,
1—4, BZ NF 11, 1967, 66—78) und von Gn 9,12-16 (S. 53 f. 70) auf-
merksam gemacht.

Fiir die Anthropologie des Alten Testaments sind, was die
Grundlinien betrifft, natiirlich keine iiberraschenden Ergebnisse
zu erwarten. Auch die semasiologische Aufgliederung der Ter-
mini ist durchweg nicht neu. Wohl bietet der Verfasser Neues,
insofern er unterschiedliche Verwendung anthropologischer Be-
griffe und damit verbundene unterschiedliche theologische Vor-
stellungen in den Pentateuchquellen nachweist. Da die relative
Chronologie der Quellen gesichert sein diirfte, vermag er zugleich
eine gewisse historische Entwicklung von J bis P aufzuzeigen. Es
wire eine lohnende Aufgabe, das iibrige Alte Testament, wo sich
bisweilen nicht weniger ausgepriigte literarische und theologische
Verschiedenheiten und noch greifbarere Datierungsmoglichkeiten
finden, einer so eindringenden Untersuchung zu unterwerfen.

Auch wer sich ganz allgemein iiber Fragen der biblischen An-
thropologie informieren will, kann auf diese — jedem interessier-
ten Leser zugingliche — Schrift zuriickgreifen, denn der Penta-
teuch ist gewiB einigermaBen repréisentativ fiir das hebréische
Alte Testament. Vielleicht kann er sich nirgendwo einen so
unmittelbaren Eindruck davon verschaffen, was Begriffe wie
,Seele“ oder ,Geist* im alttestamentlichen Kontext nun eigentlich
bedeuten, Der Neutestamentler findet iibersichtliches und im
Rahmen des Themas vollstindiges Material fiir die alttestament-
lichen Voraussetzungen der Begriffe wvelpe, duyd und odef. Vor
allem fiir den o4pi-Begriff wird er sich nicht mit TWNT VII, 105 ff,
begniigen diirfen, sondern die Darlegungen Scharberts iiber die
priesterliche niva -Theologie (S. 55 f) heranziehen miissen.

Man spiirt auf Schritt und Tritt, daB die Studie aus der Arbeit
an einer Ubersetzung — der neuen deutschen Einheitsiibersetzung -
erwachsen ist. Daher der enge Kontakt mit den Texten und das
Ringen um die Bedeutungsnuancen. Gerade die Zusammenschau
der terminologischen und theologischen Eigenart der einzelnen
Quellenschriften ermoglicht es dem Verfasser, manche Stellen
richtiger zu erfassen.

Den Ergebnissen der Arbeit, die der Verfasser immer wieder in
guten Zusammenfassungen bietet, kann im einzelnen nicht nachgegan-
gen werden, da sie ihrer Natur nach zu komplex sind. — Vielleicht
hitte der Verfasser S. 10 f klar zu verstehen geben sollen, dafl die zeit-
liche Ansetzung der Quellen Ermessenssache ist. Der Jahwist kann
ebenso gut im 8. wie im 10. Jahrhundert geschrieben haben. Auch die
Datierung von D und P ist in keiner Weise sicher, von E ganz zu
schweigen. — Die Erklirung der klassischen Stelle Gn 2,7 (]) (S. 22{)
ist nicht recht iiberzeugend. DaB der Mensch das Tier iiberragt, wird
im Kontext einzigartig zum Ausdruck gebracht, ist aber nicht in die
Wendung fym wpy hineinzulegen, die auch beim Jahwisten auf Mensch
und Tier anwendbar ist. ;s wpy in Gn 2,19 (J) als Glosse zu be-
trachten, scheint mir angesichts der Sonderbarkeiten des appositionellen
Gebrauchs im Hebriischen (vgl. Gesenius-Kautzsch, 189628, § 131 n) nicht
beredhtigt zu sein. Auch die fehlende Kongruenz zwischen 1% und n'n
wp3bedeutet nicht viel. Man wird also iibersetzen: ,... und wie immer
der Mensch ein Lebewesen benennen wiirde, so sollte sein Name sein.”

Einige kleine Versehen: S. 15, Z. 4, lies statt ,etymologisch® wohl
richtiger ,semasiologisch®; S. 19, Z. 8, lies 10, 13. 19 statt 10, 3. 19; 8. 24,
Z. 10, lies wohl Gn 12,13 (fehlt im Stellenverzeichnis) statt Gn 19, 17;
wh3 ist in Gn 19,17 nicht, wie S. 25, Z. 12, bemerkt wird, mit dem
Personalpronomen wiederzugeben; S. 61, Anm. 91, lies Nm 9,13 statt
9, 3 (im Stellenverzeichnis zu éndern); S. 63, Anm. 101, lies Nm 6, 11 statt
6,1 (im Stellenverzeichnis zu #ndern); S. 64, Anm. 103, lies Erkldrungs-
versuche; S. 68, Z. 11, lies Lv 26,43 statt 26,44 (im Stellenverzeichnis
zu dndern); S. 70, Anm. 121, lies J. H. Becker statt J. Bedker; 5. 71, Z. 14,
ist zu V. 10 und V. 15 noch V. 12 hinzuzufiigen.

Simpelveld (Niederlande). Joachim Becker SSCC.

Schreiner, Josef: Die Zehn Gebote im Leben des Gottesvolkes. Dekalog-
forschung und Verkiindigung. (Biblische Handbibliothek III) Miin-
chen: Kisel-Verlag 1966, 122 S.; Ln DM 15,80.

In den ersten Kapiteln behandelt der Verf. die anstehenden form-
und {iiberlieferungsgeschichtlichen Fragen, ohne deren Kldrung man
keinen Zugang zur Eigenart und Zielsetzung des Dekalogs finden kann.
In kritischer Sichtung der wichtigsten (deutschsprachigen) Literatur gibt
er Einblick in den gegenwirtigen Stand der Forschung und erdrtert
dabei u. a. auch die Frage des mosaischen Ursprungs (,Der Dekalog
geht in seiner Grundstruktur, nicht aber notwendigerweise in der
Gestalt, in der er uns iiberliefert ist, auf Moses zuriick® [S. 21]). Von
entscheidender Bedeutung fiir das rechte Verstdndnis ist die Erkenntnis,
daB der Dekalog ,mit dem Gottesbund in BundesschluB und Bundes-
feier eng verflochten ist* (S. 22) und die dlteste Bundesurkunde Israels
darstellt. Somit sind die Zehn Gebote nicht nur gottliche Forderungen,
sondern zugleich Teil und Folge der gottlichen Gnadenzuwendung.

Von hier aus interpretiert dann der Verf. auch die einzelnen Ge-
bote, wobei er sich bemiiht, den urspriinglichen Sitz im Leben und den
jeweiligen Lebensbezug aufzuzeigen. Zu Recht legt er im Kapitel ,Das
erste und groBe Gebot* den Hauptakzent auf die ersten Gebots-
forderungen, in denen sich das Besondere der Religion Israels zeigt.
Im Kapitel ,Dekalog und Predigt*® versteht er es, die Erweiterungen
des urspriinglichen Textes nicht einfach als Zusiitze erscheinen zu
lassen, sondern als legitime Interpretationen und Entfaltungen der
gbttlichen Willensoffenbarung. Er erblickt darin einen wichtigen Bestand-
teil des ,Dialogs zwischen Gott und Volk iiber die Bedeutung, Not-
wendigkeit und Zielsetzung der godttlichen Forderungen® (S. 88). Das
SchluBkapitel behandelt die Offenheit der Gebote auf eine groBere
Zukunft hin, ndmlich auf das Wort und die Tat Jesu.

Der Fachexeget erfihrt zwar nicht viel Neues, aber das lag wohl
auch nicht in der Absicht des Verf., der hier eine verstindliche Unter-
suchung fiir ein breiteres Publikum vorgelegt hat, die aus Vortrdgen
vor Geistlichen hervorgegangen ist.

Paderborn. Rudolf Kilian.

L’Hour, Jean: La morale de I'’Alliance. (Cahiers de la Revue Biblique, 5)
Paris: Gabalda 1966. 125 S.

In dieser Arbeit* verwendet der Verfasser die jlingsten Er-
kenntnisse iiber das Bundesformular, um einige wesentliche Ziige
der alttestamentlichen Moral klarer herauszuarbeiten.

Zundchst wird deutlich, daB Uberlegungen iiber die Moral Israels
nicht mit einer Aufzihlung von Vorschriften beginnen kénnen. Wie in
den altorientalischen Vasallenvertrigen den einzelnen Forderungen
eine Liste der Wohltaten des GroBkénigs vorangeht, blickt auch Israel
zuerst auf die Wohltaten Jahwes; die Gehorsamspflicht gegen die Ge-
bote folgt aus der Einsicht in das Handeln Jahwes. Im ersten Kapitel
stellt der Verfasser dieses Moment ausfiihrlich dar und hebt dessen
Bedeutung hervor. Fiir Israel griindet die Moral nicht auf einer Analyse
der menschlichen Natur. Sie ruht vielmehr ganz auf dem Glauben an
die Beziehungen zwischen Gott und seinem Volk, ausgedriickt in dem
Begriff ,Bund“ Diese Beziehungen hat nicht das Volk angekniipft,
sondern Jahwe (Jos 24,2-13; Ex 20,2; Am 2,10) ,Die Bundesethik
ist eine Ethik der Antwort* (S. 28) auf die Wohltaten Jahwes. Wie die
altorientalischen Vasallenvertridge ein Abhéngigkeitsverhéltnis des
Vasallen zum GroBkonig ausdriicken, sieht auch Israel im Glauben seine
Abhiingigkeit von Jahwe. Durch sein Heilshandeln in der Geschichte
hat sich Jahwe einen Rechtsanspruch auf Israel erworben. Die grund-
legende sittliche Tat besteht fiir Israel darin, seine Abhiéngigkeit von
Jahwe anzuerkennen, Wenn man das beriicksichtigt, kann man die alt-

“testamentliche Moral der neutestamentlichen nicht wie ,Gesetz* und

,Geist* oder ,Furcht und ,Liebe“ einander gegeniiberstellen, wie das
bisweilen geschah. Mit dieser Feststellung beginnt die Einleitung des
Werkes.

Im zweiten Kapitel verwendet der Verfasser das Bundesformular
als ein Hilfsmittel, um die groBe Zahl der Einzelbestimmungen nicht auf
einer Ebene sehen zu miissen, sondern gleichsam eine Tiefenschérfe
zu erhalten. Er weist auf die ,Grundsatzerklédrung® hin, die
K. Baltzer als ein wesentliches Element des Bundesformulars bezeichnet,
und hebt solche Grundsatzerklirungen oder ,Hauptgebote®, wie
er mit N.Lohfink lieber sagen méchte, aus den iibrigen Geboten und
Gesetzen heraus. Das Hauptgebot kann man als den ,Geist* des Ge-
setzes bezeichnen, die FEinzelbestimmungen demgegeniiber als den
,Buchstaben“ des Gesetzes. Der Gehorsam gegen die Einzelbestimmun-
gen erhilt Sinn und Wert vom Hauptgebot her. Zwar féllt die Unter-
scheidung nicht immer leicht, was als Hauptgebot und was als Einzel-
bestimmung anzusprechen ist. Aber die gréBere Zahl der Texte, in
denen der Verfasser im AnschluB an Baltzer das Bundesformular er-

* Deutsche Ausgabe: Die Ethik der Bundestradition im
Alten Testament. (Stuttgarter Bibelstudien 14) Stuttgart:
Verlag Kath, Bibelwerk (1967). 156 S.; kart. DM 7,80.
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kennt, hat eine solche allgemeine und grundsitzliche Bestimmung,
dhnlich den Grundsatzerklirungen in den Vasallenvertriigen. Fiir das
Verstdndnis der gesetzlichen Teile konnen die Erkenntnisse {iber
das Hauptgebot viel helfen,

In einem weiteren Kapitel miiht sich der Verfasser um die schwierige
Frage, wie die Ankiindigung von Segen und Fluch in das Gesamt-
verstindnis einzubeziehen ist. Glaubt Israel, durch seinen Gehorsam
sich ein Recht auf die Wohltaten Jahwes zu erwirken? Zunichst ist
der EinfluB der auBerisraelitischen Parallelen zu beriicksichtigen. Aber
auch gerade vom Bundesdenken her ist eine Antwort maoglich. Israel
befindet sich in Abhéngigkeit von Jahwe auf Grund der Heilsgeschichte.
Es hat die Pflicht zum Gehorsam gegeniiber den Bundessatzungen;
wenn es diese beobachtet, lgst es sich nun nicht aus der Abhéngigkeit,
sondern die Abhéngigkeit dauert weiter. In den Segnungen setzt sich
Jahwes Heilshandeln in der Zukunft fort; dabei bleibt die Abhingigkeit
Israels von Jahwe bestehen, sie wird durch das gehorsame Handeln
des Volkes nicht aufgehoben. Jahwe wird also nicht abhédngig von den
Menschen, sondern Israel bleibt im Bundesverhiltnis abhingig von
Jahwe. Die tatsdchliche Abhingigkeit auf Grund der Heilsgeschichte
wird durch den Gehorsam zu einer angenommenen und gewollten
Abhéngigkeit; und in den Segnungen setzt sich die Abhingigkeit fort.
Auch bei diesen Texten trigt das Bundesformular zum Verstindnis viel
bei.

In einem letzten Kapitel geht der Verfasser auf das Verhiltnis
des einzelnen zur Gemeinschaft ein. Beim alttestamentlichen
Bund steht die Gemeinschaft im Vordergrund. Zwar richten sich viele
Bestimmungen in den Bundesgesetzgebungen an einzelne; doch die
grundlegende Realitdt ist die Gemeinschaft. ,Der Bund ist geschlossen
zwischen Jahwe und dem Volk. Israel muB also Jahwe eine Antwort
des Volkes geben" (S. 113).

Hier ist aber darauf hinzuweisen, daB man im Heiligkeits-
gesetz und in der Priesterschrift eine stirkere Betonung des
einzelnen feststellen kann, Dt 8,19f und Lv 18, 24-29 lauten
zundchst &hnlich, unterscheiden sich aber darin, daB Lv 18,29
nicht eine Strafe fiir das ganze Volk, sondern fiir die einzelnen Uber-
treter der Forderungen Jahwes angekiindigt wird. Lv 18,5 erregt
unsere Aufmerksamkeit, weil dem einzelnen, der die Gebote
befolgt, Leben verheiBen wird. Statt der deuteronomischen Wen-
dung ,ganz Israel wird es héren und sich fiirchten“ (Dt 13,12;
21,21; ganz dhnlich 17,13; 19,20) heiBt es Lv 19,14, 92 2o
36. 43 ,fiirchte dich vor deinem Gott“, In der Priesterschrift geht
es oft um die Sithne fiir einen einzelnen (Lv 1, 4; 5, 6, 10, 13. 16. 18.
26; 12,7. 8; 14,18. 19, 20, 29. 31: 15, 15, 30; Nm 6,11 15, 28). Das
Bestreben, den einzelnen stdrker in den Vordergrund treten zu
lassen, ist nicht zu iibersehen,

Folgende Druckfehler fielen auf: S. 34 Zeile 10 muB supréme statt
surpéme stehen; S. 35 Z. 1 formulaire statt formu-; S. 67 Z. 40 fehlt
ein Komma nach crainte; S. 77 Uberschrift in der Mitte Décalogue statt
Dialogue; S. 93 3. Uberschrift apodose statt aposode.

Abschlielend kann man wohl sicher feststellen, daB der Ver-
fasser einen wertvollen Beitrag zur alttestamentlichen Moral und
damit auch zu unserer Moral leistet,

Erfurt. Heribert Riicker.

Renaud, B.: Structure et attaches littéraires de Michée IV—V. (Cahiers

de la Revue Biblique 2) Paris: Gabalda 1964, 125 .

Die vielfach, unter gegensiitzlichen Meinungen und mit recht
unterschiedlichen Stellungnahmen behandelten Kapitel Mich 4;5,
die das bekannte Stiick eschatologischer Sionstheologie (4, 1—4 par.
Is 2,1-4) und die messianische Weissagung iiber Bethlehem und
den aus ihm stammenden Fiirsten (5,1 ff.) enthalten, geben hin-
sichtlich der Entstehungszeit und Zusammensetzung schwierige
Probleme auf. Die angebotenen Lésungsversuche betreffen natiir-
lich sofort die Auslegung, in der folglich ebensowenig ein Konsens
erreicht werden konnte. Denn im Munde Michas gewinnen z. B.
die beiden genannten Perikopen einen anderen Sinn oder Klang,
als sie ihn bei einem spiteren Autor hétten. Wieder anders stellt
sich ihre Aussage dar, wenn verschiedene prophetische Sprecher
in Mich 4 f. zu Wort kommen,

Eine Exegese, die die beiden Kapitel in einzelne Propheten-
spriiche aufschneidet, wird nach Ansicht des Verfassers der vor-
liegenden Studie wohl abendlindischer Logik, nicht aber dem
Text gerecht (S. 5). Nachdem Lindblom und Nielsen die Ein-
heit des Komplexes verteidigt haben, versucht R. sie zum
Kriterium der Datierung und damit auch der Bestim-
mung des geistigen Milieus zu machen, in dem die
Kapitel gewachsen sind und stehen {56].

Der Aufor greift Nielsens These iiber die Parallelitit verschiedener
Stiidke in Mich 4f auf und stellt folgende Einheiten nebeneinander:
4,1—4 (A) und 5,8-14 (A'); 4,6-7 (B) und 5,6-7 (B); 4,8-14 (C) und
5,1=5 (C'). Die erste behandle antithetisch das Thema »das Geschick
der Nationen in den eschatologischen Zeiten“. Die zweite spreche in
gleicher Weise iiber den ,Rest“ in den messianischen Zeiten. Die dritte
beschreibe das Erscheinen der Endzeit auf einem stark kontrastierenden
Hintergrund. Jeweils und fiir das Ganze wird auf einen einzigen
Autor geschlossen, der Mich 4f mit vollem Bedacht, kunstvoll und
nach einem Plan verfaBt hat.

Sicherlich darf man sagen, daB der Aufbau des Komplexes gut
herausgearbeitet ist. Was aber die Themen anbelangt, so handeln in
5,8-14 doch nur Vers 8 und 14 von den anderen Vélkern, 5,8 wird
gegen die Auffassung vieler Kommentatoren zum folgenden gezogen.
Konnte der Vers nicht aber auch ein Zusatz zu 5, 6f., ein Gebet fiir den
Rest, sein? Durch die beiden Verse 8 und 14 seien 5,9-13, die sich
urspriinglich gegen Jerusalem richten, nun gegen die Volker gewendet.
Weist dieser behauptete Sachverhalt nicht eher auf einen Redaktor
als einen Verfasser? Selbst wenn eine Komposition vollkommen ge-
gliickt ist, kann sie ein redaktionelles Werk sein (vgl. S. 27). DaB der
GroBteil der Worte von Mich 4f. fiir und im Blick auf diese Kapitel
geschrieben sind (S. 27), legt doch den Verdacht nahe, daB redigiert
worden ist. 4,14 sei gegen Assur gerichtet (S. 19); dies ist dem Text
wohl nicht zu entnehmen. Sicherlich sind 2,12f und Kap. 41, als
Gegengewicht zu Mich 3 den michaschen Prophetenworten beigefiigt
worden. Interessant ist die Vermutung, daB diese Texte ein Werk
aus der priesterlichen Schule von Jerusalem, der Herausgeberin des
corpus propheticum sind (S. 21;99 f).

Im zweiten Hauptteil der Studie ist R. bestrebt, zunichst
den Standort von Mich 4f. innerhalb der Entwicklung der jiidischen
Literatur zu bestimmen (S. 37-86). Vom Wortfeld der beiden Kapitel
aus werden Verbindungslinien zu den atl. Schriften gezogen. Ein
Abhingigkeitsverhéltnis wird vor allem gegeniiber Ez 34-38 und
Is 40-66 festgestellt. Deutero-Michidas (8. 53.57) habe die Rolle der
Vélker und Sions nach den vorgefundenen Ideen zu einer Synthese
gebracht (S. 80). Seine Originalitit zeige sich zunidchst in der Art
und Weise, wie er seine Themen gruppiere (S. 81). Er sei der erste,
der eine so enge Synthese der beiden divergierenden Linien, des
individuellen Messianismus und der kollektiven Eschatologie hergestellt
habe (S. 82). Von seiner, durch literarische Abhiéngigkeiten gekenn-
zeichneten Arbeitsweise her kénne das genus literarium folgender-
maben beschrieben werden: Mich 4 f. weisen wesentliche Elemente des
Midrasch auf, ndmlich Uberarbeitungen (relectures) und Aktuali-
sierung, um Glauben, geistliche Haltung und die Hoffnung zu néhren.
Auch eine Entwidklung in Richtung der Apokalyptik zeichnet sich
ab: Es finden sich die prophetia ex eventu, Gruppierungen von Bildern,
ohne sich um ihren Zusammenhang zu kiimmern, Reflexionen iiber die
Zeit, endzeitlicher Aufstand der Vélker u. a. Somit steht das Stiick
zwischen Midrasch und Apokalypse, eine recht ansprechende These,
die allerdings mit der Einheit von Mich 4f. und der VerfaBitheit der
Perikope von einem einzigen Autor steht und fillt,

Sehr sorgsam und eindringend arbeitet R. die Beziehungen zu
anderen atl. Texten heraus. Ob aber immer der Ausdruck Quellen
(sources) fiir jene Stiicke, auf die die Spuren weisen, die vom Wortfeld
her gezogen werden konnen, angebracht ist, erscheint zweifelhaft.
Ideenverbindungen bestehen. Man wird jedoch mit dem Urteil, daB
textliche Abhéngigkeit oder gar Ubernahme nach Art einer ,Bliitenlese*
vorliege, vorsichtig sein miissen. Denn in vielen, wenn nicht in den
meisten Féllen bietet die Tatsache, daB die Kultsprache mit ihren
geprigten Formulierungen und Vorstellungen den Priestern und
Propheten vertraut war, eine hinreichende Erkldarung. Vielleicht aber
soll der Ausdruck ,anthologischer Charakter® (S. 70) besagen, daB sich
der Autor von bestimmten Texten inspirieren lieB. In den Einzelheiten
gelingen R. eine Reihe guter Beobachtungen. Beachtlich ist u. a. seine
Vermutung, daB der Autor von Mich 4 f, auch Is 1-5; 10, 5—27 retouchiert
habe (S. 43. 46).

Nach der Untersuchung literarischer Abhingigkeiten wird noch einmal
abschliefend und endgiiltig iiber die Enstehungszeit und den Sitz
im Leben von Mich 4. gesprochen (5. 86-119). Was in den vorher-
gehenden Ausfithrungen verschiedentlich angeklungen ist, wird hier auf
dem Hintergrund der zeitlichen Bezeugung des Wortschatzes, der
Themen-und der von Mich 4f. abhéngigen Texte iiberpriift. R. kommt
zu dem SchluB, daB das Stiick am Beginn des 5. Jh. verfaBt wurde
(S. 107). Am Ende werden (S. 117 ff.) die Ergebnisse gebucht, wobei
auch auf den Beitrag verwiesen wird, den die Studie fiir die Erkldrung
der Kindheitsgeschichte des Lukas und Matthéus leiste (vgl. S. 79).

Wenn nicht nur Mich 2,12 f.; 4f, sondern auch 7,8-20 spéteren
Datums (aus persischer und wohl aus der gleichen priesterlichen
Schule, so S. 103) sind, bleiben dem Michabuch keine Heilsweissagungen.
Es ist nicht notwendig, wie S. 119 richtig gesagt wird, daB ein Propheten-
buch sie unbedingt enthilt. GewiB mogen Deutero-Sacharja, Zeph 3,
Joel und verschiedene Zusitze prophetischer Schriften von ,Deutero-
Micha* abhingig sein. Aber daB auch eine Abhingigkeit der Psalmen
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2; 46—-48; 18; 72 vorliege, ist ein Irrtum. Die Vorstellungen der Sions-
lieder sind sehr viel élter als ihre spéite Interpretation in der Perser-
zeit. Und die Konigslieder (2; 18; 72) sind nicht urspriinglich messiani-
sche Psalmen, sondern Kultlieder der kéniglichen Epoche. SchlieBlich
sei noch vermerkt, daB eine Reihe von Drudkfehlern in hebrdischen
Woértern stehengeblieben ist.

Das Werk von Renaud enthidlt eine Menge von Anregungen
fiir das Studium von Mich 4f, der prophetischen Biicher und
insbesondere auch des Problems einer nachexilischen Ausgabe
des corpus propheticum. Es bietet in der Tat eine neue Sicht fiir
die Interpretation der beiden Kapitel (S. 117), die es behandelt.

Miinster, Josef Schreiner.

Duesberg, H. - Fransen, I.: Les scribes inspirés. Edition remaniée. Intro-
duction aux livres sapientiaux de la Bible. Maredsous: Editions de
Maredsous 1966. 936 S.; Ln FB 500,—.

Das vorliegende Buch ist die zweite Auflage des 1938f er-
schienenen und in der Theologischen Revue 37 (1938) 383386,
bzw. 38 (1939) 373 f. erstmals besprochenen Werks. Wie das Vor-
wort sagt, ist die zweite Auflage zwar unter Mitarbeit von L. Fran-
sen erfolgt, jedoch ,trop fidéle & la premiere” (5), weil neu er-
arbeitetes Material durch Kriegseinwirkung vernichtet worden ist,

Dementsprechend sind Aufbau und wesentlicher Inhalt unver-
dndert geblieben. Die 936 Seiten des jetzigen einbéndigen Werkes
gliedern sich in sechs groBe Abschnitte: Die Weisheit Agyptens
und die der S6hne des Ostens — Salomo, das Musterbild der
Schreiber — Der Beamtenspiegel fiir Leute im Staatsdienst — Der
inspirierte Pessimismus — Das Buch der Klugheit eines Biirgers
von Jerusalem — Die Heilsgeheimnisse der Weisheit.

Das Buch will einfiithren in die ,Weisheit* und die ,Weisheits-
biicher* der Bibel. Unter dem originellen Aspekt der ,inspirierten
Schreiber® (nicht: Schriftsteller) wird aufgewiesen, daB es auch in
Israel spitestens seit Salomo den Beamtenstand der Schreiber gab,
der sich wie in der Umwelt um Bildung, Erziehung und Weisheit
bemiiht hat, wenn auch zunichst als Dienst am Nachwuchs fiir die
Beamtenschaft und in deren Lebensraum, Die inspirierten Schreiber
Israels haben die Anregungen von auBlen zu einer eigenen Weis-
heitslehre ausgebaut. Ein Charakteristikum fiir Israels Weisheits-
lehre ist die schlieBlich eingeschlagene Wegrichtung von den
,scribes du roi* zu den ,scribes de la loi".

Spiegelt sich diese Wegrichtung schon in den vielschichtigen
Teilen des Buches der Spriiche ab, so wird sie geradezu ein Unter-
scheidungsmerkmal zwischen dem Buch der Spriiche und Jesus
Sirach.

Zum Aufweis der Entfaltung der biblischen Weisheitslehre bringt der
Verfasser zunidchst eine Ubersicht iiber die Stellung der beamteten
Schreiber in Israels Umwelt — vor allem in Agypten —, ihren charakte-
ristischen Bildungsbeitrag und die Ubertragung auf israelitische Ver-
hiltnisse. Unter dem Gesichtspunkt, daB die beamteten Schreiber auch
in Israel zu Tridgern der Weisheitslehre wurden, erfolgt dann eine Ein-
fithrung in das Buch der Spriiche. Dabei werden mehr als 50 he-
brédische Termini besprochen, die teils in Parallele stehen zu der
hebréischen hokmah, teils als Gegensatz oder als Sitz, als Triger, als
Konsequenz, als Frucht usw. Von den VIII Abschnitten des Buches, die
der Verf. voraussetzt, wird I (1-9) als spezifisch israelitisch und jung
bewertet, II und V werden in ihrem Ursprung auf die Zeit Salomos zu-
riickgefiihrt (10,1-22,16 und 25-29), VI und VII mit den Spriichen Agurs
und Lemuels (30, 1—14 und 31, 1-9) werden als auBerisraelitisch erwiesen.
Die Abschnitte IIT und IV — die ,Worte von Weisen* (22,17—24, 22 und
24, 23—34) — werden auf ihre Verwandtschaft mit der dgyptischen Weis-
heit des Amen-em-ope hin untersucht, eine direkte Ubernahme aber
abgelehnt. Verworfen wird auch gegen Drioton (vgl. Sacra Pagina,
Gembloux 1959, S.. 220-241) eine Abhingigkeit der Agypter von einer
vorausgesetzten israelitischen Urform. Hier stimmt Duesberg u.a. mit
Gemser [HAT XVI, 85) iiberein. W. Richter hat neuestens mit der
Unterscheidung eines ,Ubersetzers® und ,Auswihlers” eine direkte Uber-
nahme aus Amen-em-ope unwahrscheinlich gemacht (Recht und Ethos.
Versuch einer Ortung des weisheitlichen Mahnspruches, Miinchen 1966,
Studien zum Alten und Neuen Testament XV, 40).

Bei der Charakterisierung der Biicher Job und Kohelet geht Ver-
fasser von der bekannten Tatsache aus, daB sich ein Optimismus durch
das ganze Alte Testament zieht, der auch im Namen der Weisheit ver-
kiindet wird und auch im Buch der Spriiche seinen Niederschlag gefun-
den hat. Job und Kohelet haben das Ziel, diesen Optimismus als kurz-
schliissig zu erweisen und gerade das Wissen um mangelnde Lisungen
in der Tradition als Weisheit zu verkiinden. Ohne Zweifel ist das Buch
Job nicht nur mit seinem 28. Kapitel ein Element der Weisheitsliteratur,

sondern mit seiner ganzen didaktischen Zielsetzung zur Uberwindung
traditioneller Losungen von Lebensproblemen. Weniger eindeutig be-
zeugt das Buch Job die Meinung Duesbergs, daB auch sein Verfasser der
Schreibergilde angehort hat,

Leichter 1db6t sich Kohelet als ,Prinzenerzieher deuten, der seine
Schiiler anspricht und ihnen eine neue Weisheit vermitteln will, wenn
auch mit der Einschrdnkung, daB die typische Anrede ,mein Sohn" ver-
mieden wird (vgl. 11,9 u. 12,12). Gut begriindet wird durch diese Ein-
ordnung des Kohelet in die Reihe der Schreiber, daB das Buch weder eine
verflachende Aufkldrung noch einen weltanschaulichen Skeptizismus und
Pessimismus vertritt. Die Haltung seines Pessimismus ist pddagogisch
ausgerichtet und hat die Uberwindung des kurzschliissigen Optimismus,
den die Weisheitslehrer im Rahmen des biirgerlichen Lebens erwarteten,
zum Ziel. Dabei trifft Kohelet auch das Buch der Spriiche, wenn auch nicht
so ausschlieBlich wie Duesberg dies voraussetzt. Duesberg sieht im Buche
Kohelet auch eine Alternative zur traditionellen Weisheit, denn er meint:
»1l représente le besoin platonique ... d’éternité” (592). So stark Kohelet
die Fragwiirdigkeit alles Irdischen herausstellt, das Ewige erkennt er Gott
allein zu. Sein Fragezeichen hinter die Erwartung eines Aufwiirtssteigens
der menschlichen ruah (38, 21) diirfte sogar eine Kritik an hellenistischen
Einfliissen sein, Die Behauptung, Kohelet ,ne songe pas a contester la sur-
vivance de la néfés® (576), setzt griechische Anthropologie voraus, die
in der Bibel nicht vorliegt (vgl. dazu auch die abzulehnenden Deutungen
auf S. 239. 449. 848).

Jesus Sirach gibt sich ,als letzter inspirierter Autor® in tradi-
tioneller Weise mit einer verhangenen Eschatologie zufrieden (678). Das
ist richtig gesagt, wie im iibrigen Jesus Sirach mit Recht als ,auteur
biblisant (701) gekennzeichnet wird. Trotz seiner Reisen geht es diesem
Buch nicht um &gyptische und ostliche Sentenzen, sondern um die Véter-
lehre, die nun nicht mehr als Beamtentradition, sondern als Torahweis-
heit verkiindet wird.

Das Buch der Weisheit Salomos wird wegen der salomonischen
Fiktion und dem ,Fiirstenspiegel” (1,1-15) wieder mit Recht unter die
Werke der inspirierten Schreiber eingereiht. Es fithrt die salomonische
Fiktion konsequenter durch als etwa das Buch der Spriiche, insofern
auch auf die Naturweisheit Salomos (1 Kg 5,13f) angespielt wird
(7,17—21). Zutreffend wird die Weisheit dieses Buches eine ,sagesse
universelle“ bzw. ,encyclopédique” (785) genannt.

Als besonderen Fortschritt der biblischen Weisheitslehre iiber das
Traditionelle hinaus betont Duesberg mit Recht, daB nun als héchste
Frucht der Weisheit die Unsterblichkeit des Menschen klar ausgesprochen
ist (6, 12—19). Doch diirfte Duesberg in seiner Darstellung die Mitte etwas
iiberschritten haben, die er selbst einhalten wollte. Zutreffend rechnet
er den Verfasser des Buches der Weisheit Salomos unter die ,scribes
de la loi“ (811), weil dieser ein Interpret der Biicher Exodus und
Deuteronomium, also der Véterlehre sein will. Anderseits ist zuzuge-
stehn: ,la psychologie de la psyché rend service a la religion de Salo-
mon* (859). Jedoch sind die ,Seelen“ in ,Gottes Hand“ (3,1) nicht aus
Natur, sondern aus Gnade, aus der Gnade des Gottesbundes, die denen
zuteil wird, die den Gottesbund und seine Gerechtigkeit als ,die Weis-
heit erfaBt haben. Trotz griechischer Begrifflichkeit lehrt das Buch der
Weisheit keinen Platonismus und argumentiert nicht mit der philo-
sophischen Zerfallsunfidhigkeit der Seele. Anfechtbar ist darum Dues-
bergs Meinung, diese Seelenlehre gebe dem Gerechten die Miglichkeit
.de réaliser ses espérances sans attendre la résurrection lointaine“
(859 f.). Das Buch der Weisheit spricht im 5. Kapitel eindeutig vom escha-
tologischen Gericht und nicht vom sog. ,Zwischenzustand”. Biblischer,
weil ganzheitlicher driickt Duesberg die Lehre des Buches der Weisheit
aus mit dem Satz: ,Le moi de 'homme est donc impérissable” (864).

Aufs Ganze gesehen ist das Werk von den ,scribes inspirés*
ein groBer Wurf, Ein einheitlicher Aspekt verbindet die Vielfalt
der biblischen Weisheitsbiicher, und eine umfassende Schau orien-
tiert iiber Werden und Wesen dieses biblischen Phdnomens. Darum
rechtfertigt sich auch die fast unverdnderte Zweitauflage, die man
zundchst mit etwas Skepsis in die Hand nimmt, weil der Abstand
zur Erstauflage fast 30 Jahre betrigt. Dem Werk kommt zugute, daB
schon vor 1938 die wichtigsten archdologischen Funde gemacht und
ihre literarischen Interpretationen erfolgt waren. Freilich ist die
Forschung weitergegangen; dem versucht der Verfasser durch Er-
génzung der Literatur gerecht zu werden. In diesem Zusammen-
hang vermiBt man auf Seite 149 u. a. eine Einbeziehung etwa des
ugaritischen Befundes. Drucktechnisch ist diese Auflage besser als
die erste. H. Wiesmann hatte bei der ersten Besprechung auf
ca. 60 Zeilen eine Liste von Beanstandungen der Transkription
biblischer Termini zusammengestellt. Leider herrscht aber auch
jetzt noch eine gewisse Diskrepanz zwischen dem Inhaltsverzeichnis
und dem Text, In den Biblica 22 (1941) 67 hatte Vaccari darauf
hingewiesen, dab Duesberg zwar zutreffend IX Teile im Buche der
Spriiche unterscheide, da auch er 30, 16—33 von den Spriichen Agurs
abhebe, dennoch nur von einer Gliederung in VIII Teile spreche.
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Auch die zweite Auflage enthdlt dieselbe Inkonsequenz (178). Der
besondere Wunsch der Kritiker damals und heute wére eine Straf-
fung des Werkes. Fiir die zweite Auflage hitte sich eine Straffung
schon deshalb empfohlen, weil mittlerweile die geschichtlich-poli-
tischen Zusammenhénge hétten vorausgesetzt werden konnen.

BegriiBenswert sind die beigegebenen Register der Bibelstellen,
der zitierten antiken und modernen Autoren und der sapientiellen
Termini. So bleibt das Werk trotz kleiner Schonheitsfehler und der
Moglichkeit einer unterschiedlichen Interpretierung in den Details
eine grobBangelegte Einfiihrung in die biblische Weisheitsliteratur
und bietet reiche Anregung.

Bochum. Othmar Schilling.

Dupont, Jacques, OSB: Paulus an die Seelsorger. Das Vermichtnis von
Milet (Apg 20, 18-36). (Ins Deutsche iibertr. von Franz Josef
Schierse) (Kommentare und Beitrige zum Alten und Neuen
Testament) Diisseldorf: Patmos-Verlag (1966). 282 S.; Ln DM 32—
Unter dem Titel ,Paulus an die Seelsorger* hat der Patmos-Verlag

eine umfangreiche Arbeit des bekannten belgischen Exegeten in

deutscher Ubersetzung zugidnglich gemacht (Originalausgabe Paris: Les

Editions du Cerf 1962). Sie bezeichnet sich selbst als ,Kommentar®;

doch versichert der Autor, er habe ,nicht die Absicht, irgendeine These

zu beweisen“ (S. 23). Diese seltsame Bemerkung bedarf einer Erldute-
rung. Das Buch will nicht als exegetischer Forschungsbeitrag gelesen
oder als Handbuch benutzt werden, sondern es will ein Tugendspiegel
fiir alle sein, die im Dienst der Kirche Jesu Christi stehen. Ein im guten

Sinn erbauliches Buch also, das am Leitfaden des Wortlauts der

Abschiedsrede Pauli in Milet eine aus dem Reichtum biblischer

Quellen begriindete Standesethik des kirchlichen Amtstrigers entwirft.

Bei der Entfaltung der einzelnen Wendungen und Ausdriicke der Rede

als biblischer Bedeutungstriger greift der Verfasser zuerst auf den

lukanischen Kontext zuriick, dann aber auch auf die Sprache der
paulinischen Briefe und dariiber hinaus auf die gesamte griechische

Bibelsprache. Jeder wichtige Terminus wird durch breite Assoziationen

gefiillt, vertieft, nuanciert. Freilich kann und soll dieses Verfahren

nicht als Methode wissenschaftlicher Textauslegung angesehen werden:
das Buch ist von einem Exegeten geschrieben, doch nicht fiir seine

Fachgenossen, sondern fiir seine Briider in der Diakonie.

Von fachlichem Interesse fiir den Neutestamentler ist allein
die kurze ,Einfithrung* (S. 9—23). Der Verfasser nimmt darin Stel-
lung zur Frage der Gattung, der Komposition und der Verfasser-
schaft. Gattungsmuster aus dem Alten Testament, der spét-
jidischen Literatur und dem Neuen Testament werden in groBer
Zahl vorgefiihrt, allerdings ohne den Versuch, sie zu einer form-
kritischen Analyse der Paulusrede auszuwerten; der Verfasser
begniigt sich mit der Feststellung, die Rede gehdre der literarischen
Gattung der ,Testamente“ an und sei als ,pastorales Testament"
des Apostels konzipiert. Die Frage der Redekomposition
behandelt der Autor mit gréBter Vorsicht; er versucht nachzu-
weisen, daB der Rede ein Zeitschema (Vergangenheit — Gegen-
wart — Zukunft) zugrunde liege, warnt aber vor einer Schemati-
sierung. Man wundert sich, daB der Verfasser nicht die nahe-
liegende Moglichkeit wahrnimmt, die Lésung der Kompositions-
frage mit der voraufgegangenen Gattungsanalyse zu verbinden
und zu stiitzen. Zum Problem der Verfasserschaft stellt
Dupont zundchst unumwunden fest, daB die Abschiedsrede des
Paulus als ein ,Werk des Schriftstellers Lukas“ (S. 22) und als
Bestandteil der lukanischen Apostelgeschichte zu lesen sei. Dann
jedoch mochte er einen ,gewissen paulinischen EinfluB* (ebd.)
nicht ausgeschlossen wissen, Daher entschlieBt er sich zu einer
Auslegung der Rede ,nach zwei Seiten“ (ebd.), ndmlich im Kontext
des lukanischen Doppelwerkes und auf dem Hintergrund des
Corpus Paulinum. Dagegen erheben sich Bedenken: Wenn der
Verfasser der Rede Lukas ist, muB sie auch ,lukanisch® gelesen
werden; die Frage nach dem ,gewissen paulinischen Einfluf* stellt
sich dann als Frage nach der Funktion von Paulinismen in den
Paulusreden der Apostelgeschichte und im theologischen Denken
des Lukas iiberhaupt. Ein ungeklirtes ,Sowohl — als auch® kann
nur Verwirrung hervorrufen,

Dem Exegeten, der das Buch zitieren méchte, empfiehlt es sich,
die Originalausgabe zu benutzen, da die deutsche Ubersetzung nicht
autorisiert ist. (Von der Absicht des Patmos-Verlages, das Buch in
deutscher Ubertragung herauszubringen, hat sein Verfasser erst durch
die vollendete Tatsache erfahren!)

Miinster. Karl Loning.

Kuss, Otto: Der Brief an die Hebrider. Zweite, durchgesehene und er-
weiterte Auflage. (Regensburger Neues Testament Band 8/1) Regens-
burg: Verlag Friedrich Pustet 1966. 260 S.; Ln DM 22—.

In der 1. Auflage dieses Bandes des RNT war Kuss’ Auslegung
des Hebrderbriefs mit Michls Auslegung der Katholischen Briefe
in einem Band vereinigt. In der Neuauflage erscheint Band 8
als zwei Teilbénde. Das héngt einmal mit dem groBeren Satz-
spiegel der Neuauflage zusammen, zum andern aber auch mit
einer Erweiterung An der fortlaufenden Textauslegung hat
allerdings Kuss sehr wenig geéndert, aber statt der bisherigen
fiinf Exkurse bietet er in der Neuauflage siebzehn von durchgehend
bedeutender Thematik und teilweise groBem Umfang,

In den Einleitungsnummern findet sich neu unter Nr. 2 (Absicht,
Inhalt und Aufbau) eine knappe Auseinandersetzung mit Gliederungs-
vorschldgen des Briefes, die in letzter Zeit gemacht worden sind; Kuss
hédlt von ihnen nicht allzu viel (,der jeweilige Aufweis einer durch-
systematisierten Gliederung aber gibt eher von der Entschlossenheit
und dem konstruierenden Scharfsinn der betreffenden Ausleger Zeugnis
als von der wirklich einleuchtenden PlanmaéBigkeit einer bis in die
Einzelheiten berechneten und gar an strenge Regeln gebundenen
artifiziellen Komposition des unbekannten Autors“); unter Nr. 3 (Die
schriftstellerische und theologische Eigenart) findet sich neu der Hinweis
auf Qumran, wo ,eine gewisse Milieuverwandtschaft erkennbar wird®,
aber ,eine unmittelbare Beziehung des Hebrderbriefes zu Qumran
oder zu spezifischen Qumranleuten... nicht behauptet werden* kann.
Neu im RNT ist auch der beigefiigte Anh ang mit einem ausfiihrlichen
biblischen Stellenregister — es umfaBt achtzehn Seiten! —, einem Sach-
register, mit Nachtrdgen zu den Literaturhinweisen (die in der Ein-
leitung ausfiihrlicher als bisher geboten werden) und einem Versuch
einer Gliederung.

DaB der Exkurs .Der Glaube“ (S. 166—168) vollig unverdndert
aus der 1. Auflage {ibernommen wurde, erstaunt etwas angesichts
des 1965 erschienenen, umfangreichen und interessanten Werkes
von E. Grésser, Der Glaube im Hebrderbrief. Aber Kuss kiindigt
im Vorwort an, daB zugleich mit der Neuauflage seines Kommen-
tars ,gesondert eine umfangreichere Ausgabe“ erscheinen wird.
»Sie beriicksichtigt das Griechische stirker und erweitert den
Auslegungstext und die Exkurse an zahlreichen Stellen“, Dariiber
freut sich jeder, der Kuss' solide und tiefschiirfende Auslegungs-
kunst zu schitzen weiB.

Regensburg. Franz Mubner.

Méliton de Sardes: Sur la Pique et fragments. Introd., texte critique,
trad. et notes par O. Perler. (Sources Chrétiennes 123) Paris: Les
Editions du Cerf 1966. 288 p.; F 27,—.

O. Perler, der verdiente Herausgeber der inzwischen auf zwanzig
Bénde angewachsenen Reihe ,Paradosis“, legt nach mannigfacher
Vorbereitung in Edition und Spezialuntersuchungen mit der Num-
mer 123 der Sources Chrétiennes das Ergebnis intensivster Ar-
beit vor.

Dem Hauptteil vorausgeschickt ist, neben einer dankenswerten Melito-
Bibliographie, eine die wesentlichen Fragen der Melito-Forschung zu-
sammenfassende Einleitung,

Melito, von dem Spuren u.a. bei Apollinaris von Hierapolis, Ter-
tullian, Irendus, Hippolyt, Klemens von Alexandrien, Methodius, Alexan-
der von Alexandrien sich finden (8. 9), wird von Polykrates von Ephesus
in einem bei Eusebius erhaltenen Briefe zu den verstorbenen Zeugen des
Brauches der Quartodezimaner gerechnet (S. 10). Sein literarisches Werk
ist jedoch kaum besser bekannt als sein Leben.

Aus der Kirchengeschichte des Eusebius kannte man zwar seit lan-
gem eine Reihe von Titeln. Seit 1940 sind uns einige neue Texte be-
kannt. Aus dem Zeugnis der griechischen Papyri wie von der georgischen
Ubersetzung nimmt nun Perler das gewichtigste Argument fiir die
Authentizitit des Hauptwerkes Peri Pascha (5..22).

Diese These wird gestiitzt durch den Vergleich mit den Melito zu-
geschriebenen Fragmenten, durch den Wortschatz, den Stil wie auch die
Theologie, die alle dem asiatischen Milieu des 2. Jahrhunderts konform
sind (S. 22; vgl. auch S. 257/274).

Die Datierung auf die Zeit zwischen 160 und 170 ist jedenfalls wohl
begriindet (S. 24) und man kann auch durchaus zustimmen, wenn die
Frage nach dem literarischen Charakter mit der Feststellung beantwortet
wird, daB Peri Pascha Homilie und Praeconium in einem ist (S. 29).
Hinsichtlich der Typologie ist mit gewichtigen Argumenten auf die enge
Verkniipfung mit Pseudo-Barnabas, Justin (Dialog mit Tryphon) und zu-
mal Irenéus hingewiesen, dessen Art sich so sehr Melito néhert, daB
literarische Beziehungen obzuwalten scheinen (S. 32; vgl. S. 152; 153/154;
155; 156; 158; 208). Was die Christologie Melitos angeht, bedeutet sie
einen bemerkenswerten Fortschritt gegeniiber jener der griechischen
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Apologeten des 2.Jahrhunderts. Irendus wieder geht nicht iiber sie
hinaus und Tertullian ist u. a. sehr stark von ihr beeinfluBt (S. 42). Man
kann also durchaus urteilen, daB sie von einem vorwirts dringenden
Geist geprédgt ist. Nicht zu verwundern also, dal Polykrates ihn zu den
»grofen Sternen Kleinasiens® zidhlt! Es will zudem wohl bedacht sein,
daB Melito als erster in seiner Schrift an den Kaiser von dem Zusam-
menwirken von Staat und Kirche gesprochen hat. Uber das Fragment aus
dem Papyrus Bodmer XII. wurde in dieser Zeitschrift schon friiher ge-
handelt (57 [1961] 271/272). Dort wurde auf die Beziehungen zu den
Kapiteln 4-8 des pseudocyprianischen Traktates Adversus Iudaeos hin-
gewiesen, die bereits H. Jordan und E. Peterson vermerkt hatten. Dort
wurde auch angefiihrt, daB die Passahomilie Taufe, Firmung und Eucha-
ristie als Teil der Osterliturgie durchblicken ldBt, auf welche eben das
Fragment Bezug nimmt.

Auf den Seiten 60 bis 213 ist im vorliegenden der griechische Text
mit kritischem Apparat und franzésischer Ubersetzung dargeboten, be-
gleitet von einem Corpus von 105 Anmerkungen. Diese befassen sich
in duberster Genaunigkeit mit den 826 Zeilen des dargebotenen Textes.

Der Text griindet auf zwei ins 4. Jahrhundert hinaufgehenden Papyri,
dem Papyrus Chester Beatty Michigan, der durch Campell Bonner 1940
publiziert worden ist, und dem Papyrus Bodmer XIII, den Michel Testuz
1960 veroffentlicht hat.

Papyrus Oxyrhynchus 1600 hat daneben fiir die Zeilen 57-63 Frag-
mente geboten. SchlieBlich werden die lateinischen, syrischen und ge-
orgischen Ubersetzungen beigezogen. Da die Ausgabe in der Intention
des Editors nicht als endgiiltig gedacht war, kann es nicht als gravierend
angesehen werden, wenn ihm der koptische Text in seinem Idiom nicht
zu Gebote stand und infolgedessen die Varianten nicht verwertet wor-
den sind. Eine kiinftige endgiiltige Edition wird dies beriicksichtigen
konnen. Der Mangel, daB in der franzosischen Ubersetzung die Zeile
96, 735 (S.117) aus Versehen weggefallen ist, wird dadurch gemindert,
dab sie ohnehin sowohl auf Seite 36 wie vor allem im Kommentar, und
zwar hier ausfiihrlich, behandelt ist. Es diirfte iiberfliissig sein, aus dem
reichen Kommentar Ausziige zu geben. Es sei lediglich vermerkt, wie
oft der Themenkreis Taufe-Firmung anklingt. Das zeigt der Kommentar
auf den Seiten 134, 144, 145, 146, 147, 151, 172/173, 204—207. Es sei auch
herausgehoben, daf alle zur Kldrung dienenden Belege theologischer,
philologischer und archdologischer Art beigezogen sind.

Alle nur erreichbaren Beitrdge bis in die neueste Zeit wurden beniitzt,
seien sie etwa auf Apokryphen oder auf die altkirchlichen Kirchenord-
nungen abgestellt.

Angefiigt werden in einer Art Anhang weitere Fragmente aus Melito,
die bisher gefunden werden konnten, und eines aus Apollinaris, ein
Index der Schriftstellen, der griechischen Worte und ein solcher der in
der lateinischen Ubersetzung der syrischen Fragmente gebrauchten Ter-
mini.

Das Werk, das an Akribie kaum noch zu iiberbieten ist, verdient
seitens der Kritik Anerkennung und Dank.

Bamberg. Othmar Heggelbacher.

Cassien, Jean: Institutions cénobitiques. Texte latin revue, introduction,
traduction et notes par J. Cl. Guy SJ. (Sources chrétiennes 109)
Paris: Les Editions du Cerf 1965. 530 S.

Unter den vielen wertvollen Beitrdgen, welche die Sources
chrétiennes zur Heiligen Uberlieferung beigetragen haben, gebiihrt
den neuesten Heften der monastischen Reihe sicher ein Ehrenplatz.
Die vorliegende Edition, Ubersetzung und Kommentierung der In-
stitutionen des Johannes Kassianus haben einen Gelehrten zum
Verfasser, der sich schon friither als Kenner des Lebens und Den-
kens des Vaters der Monchsschriftsteller augewiesen hat, Die Aus-
gabe ruht weithin auf der Edition, die M. Petschenig 1888 im Wiener
CSEL Bd XVII geliefert hat. Aber Guy konnte zwei neue gewichtige
Zeugen benutzen und auswerten, Es sind das der Sessorianus 66
(jetzt Biblioteca Vittorio Emmanuele II Nr. 2098) aus dem 9, Jh. und
das aus Bobbio stammende Palimpsest Turin, Bibl. Naz. F-IV-1,
n.16. Der Sessorianus ist den besten Zeugen Petschenigs durchaus
ebenbiirtig und bestitigt diese in Zweifelsfdllen, Das Palimpsest
beweist, daB die capitulationes nicht von Kassian selbst stammen
konnen, — Der lateinische Text ist mit einem kleinen kritischen
Apparat und dem Nachweis der Bibelzitate versehen. Der fran-
zsische Text legt Wert darauf, dem Urtext moglichst nahe zu
bleiben. An zahlreichen Stellen sind sachliche Anmerkungen mit
dem Apparat verbunden.

Statt der capitula ist in der Ubersetzung jeweils ein Inhaltsverzeich-
nis der einzelnen Biicher angebracht. — Die Einleitung orientiert kurz
iiber die Person Kassians und iiber die Probleme, die damit verkniipft
sind, iiber den Plan seines Werkes, den Zusammenhang mit den Col-
lationes, die Datierung, die Ausgaben und Ubersetzungen. — Die [In-

stitutiones gehen sachlich und zeitlich den Collationes voraus. Vi. ent-
scheidet sich fiir die Jahre 420—424 als Abfassungszeit der Institutiones,
denen 425—426 die Collationes folgten. Diese wollen ein Bild der mona-
stischen Geistigkeit geben, jene mehr die Formen, die dieser dienen
sollen. Das hindert aber nicht, daB Kassianus in seinem frithen Werk
immer wieder schon auf das spétere vorgreift. Ein Schriftindex und ein
Verzeichnis der wichtigsten Worte des Vokabulars der ,Institution* be-
schlieBen die Ausgabe.

Diese diirfte neben der ,klassischen® Edition Petschenigs, deren
Beiziehung Vi. empfiehlt, einen ganz erheblichen Eigenwert haben.
Das liegt nicht nur an der Zuziehung der beiden neuen Hand-
schriften, sondern auch an der Beriicksichtigung der neuesten For-
schung und an der Ubersetzung, die in sich schon einen Kommen-
tar darstellt, Wir koénnen den Sources chrétiennes zu diesem
Bd 109 nur gratulieren.

Maria Laach. Odilo Heiming OSB.

Severus, Emmanuel von, OSB: Das Glutgebet. Zwei Unterredungen
aus der sketischen Wiiste. Aus dem Lateinischen des Johannes
Kassianus ausgewiéhlt, iibertragen und kurz erldutert. Diisseldorf:
Patmos-Verlag 1966, 115 S.; Ln DM 12,—.

Nicht von ungefdhr kommt die erneute Beschéftigung mit Kas-
sian (etwa 360—435). Er gehort zu den groBen Briickenschldgern
zwischen der Frommigkeit des christlichen Ostens und dem Abend-
land, indem er die geistlichen Erfahrungen der &gyptischen
Wiistenmonche sammelte und sie in seinem Leben und seinen
Schriften dem Westen weitergab. Hier bedeutet der Schritt vom hl.
Martin von Tours (316/7—397) hin zu Kassian den Schritt von
einem primitiven zu einem klassischen Stil: Verinnerlichung, MaB,
Psychologie, Methodik; so Jacques Fontaine, DictSpirAscMyst
V, 1963, 799 s. v. France. Seine Schriften sind jahrhundertelang
immer wieder gelesen und von den geistlichen Schriftstellern aus-
gebeutet worden; sie gewannen formende Kraft nicht nur fiir
das Monchtum. Das gilt besonders von seinen Darlegungen iiber
das Gebet, wo er von den einfachen Stufen besinnlicher Schrift-
lesung und immer wiederholten StoBgebetes zu jenem Erlebnis
der Gottesndhe fithrt, in dessen Feuer alles zunichte wird, der
oratio ignita.

Diese Gebetsanleitung legt uns Severus (= S.) deutsch in
ihrem Hauptstiidk vor, ndmlich aus den Collationes die neunte
und die zehnte ,Unterredung”. Die letzte deutsche Ubersetzung
der Collationes, durch K. Kohlhund, stammt von 1875; die beiden
Collationes iiber das Gebet sind zum gréBten Teil iibersetzt durch
Alfons Kemmer OSB (= K.) in seinem Auswahlband Johanaes
Cassianus, Weisheit der Wiiste, Einsiedeln-Koéln: Benziger-Verlag,
1948, 199 S.: 129-199. S. fiigt eine ,Einfilhrung® (11-19) sowie
+Anmerkungen® (95—114) hinzu, die moderne Literatur angeben
und manche Hilfe zum terminologischen Versténdnis und geistliche
Anregung bieten,

Kassian zu iibersetzen ist nicht leicht. Nicht umsonst hat um
1450. Dionysius der Kartduser auf Bitte von Mitbriidern Kassian
vom Lateinischen ins Lateinische umgeformt, ndmlich ,ab obscuro
stilo® ,ad stilum facillimum® (Dion. Cart., op. omn. 27; s. bes, S, 13
und 131). Der Text bei S. liest sich gut, ohne daB die antike
Sprachfdrbung verloren geht. Wer freilich engere Worttreue sucht,
ist oft bei K. besser bedient.

Druckfehler sind selten. S. 27 fehlt die Abschnittsnummer ,4“. S. 37
verbessere man d&n in ebéy edydv; S. 46, nr. 21, Z, 4 ,Vorziiglichkeit alles
Wesens* in ,seines Wesens"; 49, letzte Zeile ,1 Kor 10, 12“ in ... 10, 13%;
70, Z.1 ,den Vorstehern“ in ,von den Vorstehern“; 89, Z.5 ,Geist” in
»,Christ*. In der Ubersetzung wird man manchmal anderer Meinung sein
konnen, 27 (Coll. IX, 3) de adytis nostri pectoris tibersetzt S, ,von den
Zugidngen unseres Herzens®, K. wohl besser ,aus dem inneren Heilig-
tum unseres Herzens"; Kassian entlehnt auch sonst Worter aus dem
Griechischen; IX, 9 hat er adyta; VII, 20 nennt er Christus den
agonotheta. 84 (IX,8) iibersetzt S.: ,daB niemand stets gleichwertige
Gebete hervorbringen kann®; uniformis meint aber ,gleichartig, gleich-
gestaltig®. 38 (IX, 15) ist orationis status nicht ,Zustand der Anbetung®,
sondern gemdlB der von Kassian vorher gegebenen Definition ,Zustand
des Geldbnisgebetes® (K.). 63, im SchluBsatz von IX, 34, iibersetzt S.
wohl zu Recht, wie andre Kassianstellen, z. B. XXI, 20, nahelegen,
curvatio mit ,Kniebeugung“ (dagegen Pichery: ,inclination®); er wihlt
die Lesart non orat statt orat; es ist schwer zu sagen, ob nach Kassian
Mangel an Andacht oder iibergroBbe Andacht den Beter am Vollzug dieser
Gemeinschaftsiibung hindert.

Wichtig sind die Anmerkungen, die S. zur Begriffswelt des
Kassian gibt; auf einiges sei hier eingegangen, bes. zu 1008, Kassian
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ilbernimmt, wohl von Evagrius Pontikus (346—399), den Begriff, wenn
auch nicht das Wort, derdndbewx.Die immobilis tranquillitas mentis ist
nach ihm notwendige Voraussetzung der Beschauung. Freilich ist Kassian
hierin im Westen ziemlich einsam geblieben; so G. Bardy, Apatheia,
DictSpirAscMyst I, 1937, 727—746, und E. Hend rik x, Apatheia, Theolo-
gisch Woordenboek I, 1952, 173—175. Ahnlich ist es wohl bei dem Be-
griff mens. S. ibersetzt ,,Gemiit, will freilich dies Wort im mittelalter-
lichen Sinn als tiefsten Wesenskern der Person genommen sehen, nicht
in der heutigen starken Gefiihlsbetonung. Mens, im Mittelalter nie mit
»Geist” iibersetzt, entspreche dem neutestamentlichen wvebpea. Auch hier
hat Kassian wohl eine Sonderstellung. Bei ihm legt schon der geschicht-
liche Zusammenhang nahe, mens nicht in der Nachbarschaft von wvebue,
sondern von volc zu suchen, dem bei Evagrius so wichtigen Begriff.
Gebet ist ascensus mentis ad Deum; dieser noch heute gebrauchte Satz
ist Evagrius Pontikus nachgesprochen, dem Vater der christlichen Spruch-
literatur. Kap. 35 seines Werkes De oratione lautet: wpooeuyh ot dvdBeaoig
vob wedg Bebv. (PG 79,1173 C). Bei Evagrius ist diese Formel aus seinem
anthropologischen Trichotomismus Kérper-Seele-Geist zu verstehen, nicht
so bei den mittelalterlichen Autoren; dazu A. Munsters, Gebed, Theo-
logisch Woordenboek I, 1952, 1593—1620: 1593—1594. Kassian selber sagt
einmal: ,mens, id est vobg sive ratio“; Inst. VIII, 10. =vebpa und
mveupatiedg libersetzt er mit spiritus. spiritalis. Wie weit folgt also
Kassian evagrianischem Denken? Ist auch bei ihm das Gebetsideal zu
intellektualistisch und wertet es damit das Leibliche und auch die Phantasie,
weil ,psychisch®, zu sehr ab? Ist es also das Ideal einer rein abstrakten,
dem Irdischen abgewandten Mystik? Diese Frage, die nicht nur Kassian,
sondern auch viele von ihm abhéngige Autoren betrifft, sei hier gestellt,
nicht beantwortet. Sicher hat Kassian in seinem realistischen, auf Er-
fahrungen griindenden Sinn das evagrianische Denken gemildert. Dafiir
spricht auch die bei ihm deutlicher auf Christus hin ausgerichtete Sicht,
die jiingstens hervorgehoben worden ist durch Victor Codina SJ; El
aspecto cristologico en la espiritualidad de Juan Casiano; Pont. Inst.
Orient. (Orient. christ. anal. 175), Rom 1966, 202 S. Hat Kassian den
Evagrius ganz iiberwunden? Man lese 74 (X, 6): Jesus wird ,auch von
solchen gesehen, die in Stddten, Flecken und Dérfern leben, die also
im werktétigen Leben stehen; aber nicht in jener Klarheit, wie sie denen
erscheint®, die sich mit ihm ,auf den erhabenen Berg der Einsamkeit"
zuriickgezogen haben. Wird das, was christliche Vollkommenheit aus-
macht, die Liebe, nicht zu einseitig in die Scwopilx gelegt, fiir uns im
Pilgerstande zu einseitig, und zu wenig die andere Mdéglichkeit gewertet,
die doch der Herr selber uns vorgelebt hat, das Bauen des Gottesreiches
mitten unter den Massen? Diese Frage zu stellen, erheischt sowohl die
Notwendigkeit, den geschichtlichen Ort Kassians schédrfer zu umreiBen,
wie auch die heutige Situation.

Noch zwei kleine Bemerkungen: Zu dem ,Athiopier” (= Dé&dmon)
30 (IX, 6) wire eine Anmerkung dienlich, wie sie C.M.I. van Beek in
seiner kleinen Ausgabe der Passio Sanctarum Perpetuae et Felicitatis,
Bonn 1938, 34° bringt (zu Kap. 10, 6); dort Hinweis auf F.J. Délger, Die
Sonne der Gerechtigkeit und der Schwarze, Miinster 1918, 49-57. —
Zu IX, 27, betont S.1062¢ den mystischen Charakter der Tridnengabe, mit
Recht; doch wiére, schon um Wesen und Erscheinungsform leichter zu
scheiden, ergidnzend eine kulturhistorische Betrachtung wertvoll; vgl.
Hans Heinrich Much o w, Jugend und Zeitgeist, Morphologie der Kultur-
pubertdt (rowohlts deutsche enzyklopadie 147/148, 1962), wo u. a. die
Wertung der Trdnen um 1800 und heute verglichen wird (s. Reg. s. v.
Trdanenseligkeit).

Wir sehen, wie sehr die Erlduterungen durch S. zum Weiter-
denken anregen; und es durfte an dieser Stelle ausfiihrlicher darauf
eingegangen werden, Dariiber sei das eigentliche Anliegen der
Veroffentlichung nicht vergessen: Gebetshilfe zu sein. ,Die ,Wende
zum Mysterium’, der die Erneuerer des liturgischen Lebens in der
Gegenwart dienen wollten, wiirde gédnzlich miBverstanden, wenn
sie zur Geringschdtzung des personlichen Gebetes fithren wiirde®
(17—18). Dies Buch tut seinen Dienst, wenn es die Erfahrungen der
Viter in uns fruchtbar werden 148t, uns zu neuem Beten fiihrt, zu
neuer Besinnung auch auf die Wege des Gebetes; es konnte in auf-
geschlossenen Kreisen Grundlage zu neuen ,Collationes* sein, zu
geistlichen Gespréichen gegenseitiger Hilfe. Die geschmackvolle Auf-
machung empfiehlt das Buch auch als Geschenk.

Frankfurt/M. Johannes Mollerfeld SJ.

Leidl, August: Die Einheit der Kirchen auf den spitmittelalterlichen
Konzilien von Konstanz bis Florenz. (Konfessionskundliche und
kontroverstheologische Studien, hrsg. vom Johann-Adam-Mghler-
Institut, Bd XVII). Paderborn: Verlag Bonifacius-Druckerei o. ]. (1966).
233 S.; Ln DM 16,80.

Die vorliegende Untersuchung geht auf eine Preisarbeit der
Miinchener Theologischen Fakultdt zuriick, die in veréinderter
Form als Dissertation angenommen wurde. In klarer und iiber-
sichtlicher Weise werden die einschligigen Vorginge auf den

Konzilien von Konstanz, Basel und Ferrara-Florenz behandelt,
wobei kurze Zusammenfassungen am Ende eines jeden Abschnitts
dem um eine rasche Orientierung bemiihten Leser hilfreich
sind. Die Darstellung ist lebendig, streckenweise, etwa in dem
Bericht iiber manche Debatten in Florenz, sogar fesselnd. Sie
ruht auf einer breiten Quellenbasis; nicht nur die Akten und
Berichte tiber die betreffenden Konzilien (bis hin zur Chronik
des Konstanzer Konzils von Ulrich von Richenthal) werden heran-
gezogen, auch das Oeuvre des Cusanus und die Deutschen Reichs-
tagsakten sind durchgesehen worden.

Wenn trotzdem manche Wiinsche offen bleiben, so liegt das
wohl an der Beschrianktheit von Zeit und Umfang, die dem Ver-
fasser fiir seine Preisarbeit bzw. Dissertation zur Verfiigung
standen. So ldBt sich erkldren, daB die Arbeit Leidls im wesent-
lichen am Ablauf des &uBeren Geschehens haften bleibt und die
von ihr gewonnenen Einsichten — unter denen besonders der
Abschnitt iiber den ,historischen Hintergrund der Kontrovers-
gefahr konnten in diesem Rahmen allenfalls angedeutet werden,
Auch die Vorgeschichte der mit dem Konstanzer Konzil wieder
anhebenden Unionsgespridche, die auf beiden Seiten zu iiber-
windenden emotionalen Hemmnisse, die theologische Beurteilung
des Gesprdchspartners und schlieBlich der Stimulus der Tiirken-
gefahr konnten in diesem Rahmen allenfalls angedeutet werden,
wenngleich ihre Bearbeitung fiir das Verstindnis des Weges beider
Kirchen zur Union — und zu deren Scheitern — wohl den einen
oder anderen AufschluB versprochen hitte. Die Sekundirliteratur
ist nicht in gleicher Breite herangezogen wie die Quellen; auch
hier zwang wohl der eng gezogene dulere Rahmen zur Beschei-
dung. Einzelne Tatsachenirrtiimer mogen sich hieraus erkldren
lassen.

Ungeachtet dieser Ausstellungen verdient die Arbeit Leidls
Dank dafiir, daB sie in unserer auf Wiedervereinigung der getrenn-
ten Kirchen bemiihten Gegenwart iiber den bisher letzten Versuch,
die Spaltung von Ost und West zu iiberwinden, eine aus der
Fiille der Quellen gespeiste Information liefert.

Miinchen. Heinz Hiirten.

Die Kirche in ihrer Geschichte. Ein Handbuch, hrsg. von Kurt Dietrich
Schmidt und Ernst Wolf. Bd 2, Lieferung H (1. Teil): Moeller,
Bernd: Spédtmittelalter. Gottingen: Vandenhoedk und Ruprecht 1966.
44 S.; DM 6,80.

Diese Lieferung iiberrascht durch ihre Kiirze. Eine Notiz des Ver-
lages weist allerdings darauf hin, daB hier nur die ,spétmittelalter-
liche Kirchengeschichte im engeren Sinne“ behandelt werde und die
Theologie- wie die Ketzergeschichte des Spétmittelalters ebenso
wie Renaissance und Humanismus noch gesondert dargestellt wer-
den sollen. Aber im Vergleich zu den Lieferungen, die der mittel-
alterlichen Ketzergeschichte und der katholischen Kirchengeschichte
von 1648 bis 1870 gewidmet sind und 66 bzw. 195 Seiten umfassen,
bleibt der Eindruck, daB hier in der Okonomie des Gesamtwerkes
ein Fehler unterlaufen ist,

Der dadurch entstandene Zwang zu einer fast lexikographisch
anmutenden Konzentration ist wohl die Ursache dafiir, daB auch
sachlich einige Verkiirzungen nicht unterblieben sind. So ist z. B.
fiir den mit der Materie nicht vertrauten Leser, mit dem ein Hand-
buch ja rechnen muB, die Angabe, daB beim AbschluB des Kon-
stanzer Konzils ,den Regierungen ... ihre dringendsten Wiinsche
in gesonderten Konkordaten vorldufig erfiillt* worden seien (S. 27),
mindestens mifiverstindlich; denn Partner des Hl. Stuhles in die-
sen Konkordaten waren nicht Herrscher oder Staaten, sondern die
hinsichtlich der staatlichen Zugehérigkeit ihrer Mitglieder ja kei-
neswegs homogenen Konzilsnationen (womit nicht in Abrede ge-
stellt sein soll, daB diese Abmachungen durchaus im Interesse
einiger ,Regierungen“ lagen). Die Abwanderung der Konzils-
minoritdt aus Basel 1437 (S. 29) erscheint unmotiviert, da die vor-
hergegangenen Auseinandersetzungen um die mit den Griechen
vereinbarte Verlegung des Konzils an einen fiir diese bequemen
Ort und die entsprechenden, widerspriichlichen und in ihrer Rechts-
kraft zweifelhaften Beschliisse der 25, Sitzung einem augenschein-
lichen Raummangel zum Opfer gefallen sind. Eine Folge allzu ge-
dréngter Darstellung ist es auch, wenn S. 31 die Neutralitdtspolitik
der deutschen Kurfiirsten wie eine Reaktion auf die Wahl des
Basler Gegenpapstes erscheint, obwohl sie iiber ein Jahr vorher
einsetzte.
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In der Behandlung des religitsen Lebens greift M. iiber die
sonst eingehaltene Zeitgrenze der Mitte des 15. Jahrhunderts hin-
aus und fithrt seine Arbeit hier bis zum Beginn der Reformation
weiter. Die anderen Ereignisse der Kirchengeschichte in diesem
Zeitraum sollen anscheinend in die fiir ,Humanismus® (H. Lie-
bing) und ,Katholische Reformation und Gegenreformation® (K. D.
Schmidt) vorgesehenen Lieferungen eingearbeitet werden, Es wird
einer guten Koordination dieser beiden mit dem vorliegenden Bei-
trag bediirfen, um die nicht allein unter dem Gesichtspunkt der
kommenden Reformation inhaltsreiche spétmittelalterliche Epoche
der Kirchengeschichte befriedigend darzustellen.

Trotz der im wesentlichen durch die Knappheit des zur Ver-
fiigung stehenden Raumes bedingten Mingel in der Darstellung
behilt auch diese Lieferung ihren Wert durch die sehr sorgféltige
und kritische Verarbeitung auch entlegener Literatur, die das be-
sondere Kennzeichen dieses Handbuches ist.

Miinchen. Heinz Hiirten.

Schneyer, Johann Baptist: Wegweiser zu lateinischen Predigtreihen
des Mittelalters. (Bayerische Akademie der Wissenschaften; Ver-
6ffentlichungen der Kommission fiir die Herausgabe ungedruckter
Texte aus der mittelalterlichen Geisteswelt, Bd 1) Miinchen: Verlag
der Bayerischen Akademie der Wissenschaften (in Kommission bei
C. H. Bedk) 1965. XV, 587 S.; br. DM 76,—.

Die mit Schwung und Ergiebigkeit betriebene Medidvistik hat uns in
der Vergangenheit eine Reihe wichtiger Hilfsmittel zur Erfassung der
handschriftlichen Uberlieferung des lateinischen und scholastischen
Mittelalters zur Verfiigung gestellt. Hinzuweisen ist da vor allem auf
das Repertorium Sententiarum und das Repertorium Biblicum, beide
bearbeitet von Friedrich Stegmiiller. Die Hauptmasse des in den
Bibliotheken noch gespeicherten handschriftlichen Uberlieferungsgutes
besteht aber aus Predigten. Schon lange hat man deren Bedeutung
fiir die Kultur- und Sittengeschichte, fiir alle Aufficherungen der
Frommigkeitsgeschichte erkannt und auch ihre Wichtigkeit fiir die
Verbreitung philosophischer und theologischer Anschauungen betont.
Diese mittelalterlichen Predigten haben iiberhaupt als ein wichtiger
Spiegel der Weltanschauung jener Zeit zu gelten. Ein Repertorium
zur ErschlieBung dieser wichtigen Quellen aber gibt es noch nicht.
Zwar wurden dafiir seit lingerer Zeit zahlreiche Vorarbeiten geleistet.
Das Institut de Recherche et d’Histoire des Textes, Paris, fithrt diese
wichtigen ErschlieBungsarbeiten weiter. Einen Einblick in seine Arbeiten
vermittelt das jdhrlich erscheinende Bulletin d'information des Instituts.
Bei dem riesigen Umfang der gesamten Sermonesliteratur kommt
natiirlich die Aufarbeitung der Uberlieferung in Richtung auf ein
Repertorium Sermonum medii aevi nur langsam voran.

Die hier anzuzeigende Arbeit von J. B. Schneyer, der sich
seit lingerer Zeit schon durch Einzelpublikationen als Fachmann
auf dem Gebiet der mittelalterlichen Sermonesliteratur ausge-
wiesen hat, ist natiirlich noch nicht dieses Repertorium Sermonum.
Es ist nur ein Wegweiser dazu; dies aber in einem doppelten
Sinn, Zunichst mub man in dieser Arbeit eine wichtige Vorarbeit
zu einem solchen sehen, Durch seine Beschrdnkung auf einen
Teil der Sermonesliteratur aber ist es Zur Zeit zu einem unent-
behrlichen Hilfsmittel und Wegweiser geworden; vor allem fiir
die - Bibliothekare und jene, die sich bemiihen, das literarische
Werk eines mittelalterlichen Schriftstellers zu erfassen.

Schneyer legt einen Wegweiser durch die lateinischen Sermones-
reihen des Mittelalters vor. Der Stoff ist also beschrénkt. Beriick-
sichtigt ist nur die lateinische, genauer, die scholastische Predigt
vom 12, bis zum 16. Th. Zu der zeitlichen Beschrdnkung kommt
die inhaltliche. Nicht jede Predigt oder kleinere Predigtreihe ist
erfaBt worden, sondern nur die wichtigste Gattung der Predigt-
itberlieferung, die Sermonesreihen, die allerdings den griofiten
Teil der mittelalterlichen Predigtliteratur darstellen, Unter Ser-
monesreihen versteht man Predigten, die in fortlaufender Folge
gehalten und zu einer Einheit zusammengefaBt wurden. Die
wichtigsten Reihen sind folgende vier Gruppen: Die Sonntags-
predigten (de tempore), die Predigten zu bestimmten Heiligenfesten
(de sanctis), die Sermones zu allgemeinen Heiligen (de commune)
und zu besonderen Gelegenheiten, vor allem zur Fastenzeit (de
quadragesima). Diese vier wichtigsten Predigtreihen sind in dem
Wegweiser von Schneyer erstmals gesammelt und systematisch
geordnet worden. ErfaBt werden die einzelnen Reihen dadurch,
daB jeweils die erste Predigt zu einer Reihe mit Thema und
Initium angegeben wird; also die erste Adventspredigt als Weg-
weiser durch die De tempore Gruppe, die Andreaspredigt als Schliis-

sel fiir die De sanctis Gruppe, die Apostel- und Evangelisten-
predigt fiir die De commune und die Aschermittwochpredigt fiir das
Quadragesimale. Angeordnet ist das Initienverzeichnis nach der
alphabetischen Reihenfolge der Schriftworte, die als Themen fiir
die Predigten gew#hlt wurden. Im Text ist dieses Schriftwort im
Fettdruck herausgehoben. In eckiger Klammer werden die fiir
die Ein- und Zuordnung der Predigt sehr wichtigen Zeit- oder
Festangaben gebracht, Denn nach dem allegorischen Schrift-
verstindnis des Mittelalters kam dem einzelnen Schriftwort ja
eine oft erstaunlich groBe Anwendungsbreite zu.

Alle unter einem solchen Schriftzitat gehaltenen Predigtreihen
werden dann mit dem Initium der jeweils ersten Predigt angefiihrt.
Einige Schriftstellen werden mit mehr als hundert Reihenpredigten
dazu belegt. Schneyer fiihrt fiir jede Predigtreihe dann eine hand-
schriftliche Uberlieferung an. Er notiert also nicht
simtliche Handschriften, in denen die entsprechende Reihe zu
finden ist. Eine solche Arbeit wiirde auch den beschrinkten
Charakter eines Wegweisers iiberschreiten. Zudem gibt es fiir viele
mittelalterlichen Prediger schon solche Untersuchungen. Auf diese
Initienverzeichnisse macht Schneyer jeweils an gegebener Stelle
aufmerksam. Dazu hat er S. 547-55 eine Liste aller bisher er-
schienenen Initienverzeichnisse zusammengestellt.

Aufgenommen wurden in den Wegweiser auch alle Predigt-
reihen, die man bisher noch keinem bestimmten Autor zuschreiben
konnte. Schneyers Wegweiser selber aber diirfte der wichtigste
Arnbeitsbehelf geworden sein, daB nun die Einzelforschung, leichter
als bisher, anonym iiberlieferte Predigireihen einem bestimmten
Autor bzw. einer Autorengruppe zuzuschreiben in der Lage sein
wird. Fiir diese wichtige Aufgabe hat Schneyer noch ein weiteres
Arbeitsmittel zur Verfiigung gestellt. S. 558—76 hat er eine Liste
zusammengestellt mit Einleitungs-, Ubergangs-, Fortsetzungs- und
SchluBformeln, die fiir einen Autor bzw, eine Sermonesgruppe
charakteristisch sind.

. Schneyer hat mit diesem Wegweiser eine hervorragende
Pionierarbeit geleistet, fiir die ihm groBer Dank gebiihrt. Der
Rezensent kann aus eigener Erfahrung die Brauchbarkeit dieses
Hilfsmittels unterstreichen. Wenn man in vielen Fillen auch darin
nicht die Auskunft erfihrt, die man erwartet hatte, so liegt ein
solcher Mangel in der Schwierigkeit der Sermonesiiberlieferung
oder den vorhandenen unzureichenden Vorarbeiten begriindet.
Mit dem neuen klaren ,Wegweiser® in der Hand kann die
Sermonesforschung aber nun ein gutes Stiick weiterkommen.

Wien. Isnard Frank OP.

Grisar, Josef, SJ: Maria Wards Institut vor romischen Kongregationen
(1616—1630). (Miscellanea Historiae Pontificae, vol. XXVII) Roma:
Pont., Universita Gregoriana 1966. XXXII, 813 S.; Lire 8000.

Im Bemiihen, die Geschichte des Instituts der ,Englischen
Frdulein® und insbesondere ihrer Griinderin, der Englénderin
Maria Ward, aufzuhbellen, hat P. Josef Grisar (gest. am 7. August
1967) unter wissenschaftlicher Mitarbeit zweier Institutsmitglieder,
der Matres M. Edelburga Eibl und M. Immolata Wetter und mit
finanzieller Unterstiitzung der Deutschen Forschungsgemeinschaft
einen weiteren, diesmal besonders umfangreichen Band von
Forschungsergebnissen vorgelegt. Das vorliegende Material be-
trifft die Jahre 1616—1630, die Zeit, in der Maria Ward um die
Anerkennung ihrer in der damaligen Zeit so neuartigen Konzeption
eines klausurfreien, zentralistisch regierten und von den Bischéfen
anerkannten Frauenordens, dessen erste Aufgabe nicht das
herkommliche beschauliche Leben, sondern die Erziehung der
weiblichen Jugend sein sollte, mit Papst, Kardindlen und rémischen
Kongregationen kémpfte.

Nimmt man den vorliegenden Band zusammen mit dem vor-
hergehenden, im Jahre 1959 in der gleichen Reihe erschienenen
Vol. XXII: ,Die ersten Anklagen in Rom gegen das Institut Maria
Wards (1622)¢ (vgl. die Besprechung in dieser Zeitschrift 58
(1962) Sp. 389/392; um Wiederholungen zu vermeiden, sei auf
diese Rezension ausdriicklich hingewiesen), so gewinnt man einen
umfassenden Einblick in die damaligen Vorgédnge.

Eine Inhaltsiibersicht verdeutlicht das:

Einleitend wird von den ersten Verhandlungen bei

kongregation (1616) berichtet (9—26).

Teil A schildert die Bemiihungen Maria Wards in der Zeit von
16211626 bei der Kongregation der Bischéfe und Regularen (27—226);

der Konzils-
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in diesen Abschnitt (etwa bei Seite 60 des vorl. Bandes) wire der vor-
hergehende Band: ,Die ersten Anklagen..." zeitlich und sachlich einzu-
ordnen.

Teil B bringt den Ubergang der Verhandlungen in die Zusténdigkeit
der damals neugegriindeten Propaganda-Kongregation (1624), sowie
das entscheidende Verfahren gegen das Institut Maria Wards bei
dieser Kongregation in den Jahren 1628—1630 (227—744).

Am Hohepunkt der Entwicklung bricht die Darstellung ab: in der
Sitzung der Propagandakongregation vom 22. November 1630, der Papst
Urban VIII. selbst beiwohnte, wurde eine Reihe von schriftlichen Aufe-
rungen einer fithrenden Gefdhrtin Maria Wards als ,temerari¢” und
wsospette deresia® beurteilt und darauthin beschlossen, alle Dokumente
der ganzen Angelegenheit dem Hl. Offizium zur weiteren Bearbeitung
zu iibergeben (732). ,Die Verhandlungen, die sich im HI. Officium daran
kniipften, werden erst in einem spéteren Band zu besprechen sein"
(609 u. 691). Sie endeten, wie bekannt, mit der Konstitution Urbans VIIL
+Pastoralis Romani Pontificis* vom 21. Mai 1631, in der die Aufhebung
des Instituts Maria Wards verfiigt wurde.

Zwei niitzliche Anhénge sind dem Bande beigegeben: ein ausfiihr-
lich und zuverldssig gearbeitetes Personen- und Sachregister
(791—813), das die Benutzung des Bandes als Nachschlagewerk fiir die
kirchliche Zeitgeschichte der ersten Hilfte des 17. Jh. erméglicht und ein
Dokumentenanhang bisher unverdffentlichter Schriftstiicke, der
12 Nummern enthélt (745-790). So dankenswert diese Editionen sind,
bringen sie doch nur einen ganz kleinen Ausschnitt aus dem im vor-
liegenden Band verarbeiteten Quellenmaterial. Es sei darum erlaubt,
mit aller Deutlichkeit hier den Wunsch zu wiederholen, den Rez. schon
in der Besprechung des vorigen Bandes in dieser Zeitschrift gedubert
hat, ndmlich, daB die seit 10 Jahren mehrfach angekiindigte — und im
Material fertig zusammengestellte — Dokumentensammlung bald ediert
werde (vgl. S. 83, Anm. 7, wo wieder auf die ,spédtere Dokumenten-
sammlung® verwiesen wird). Ohne Zweifel werden diese, vom Verfasser
und seinen Mitarbeiterinnen mit groBem Fleil und Sachkenntnis ge-
sammelten Dokumente nicht nur wesentliche Unterlagen fiir die Er-
hellung von Persénlichkeit und Leben Maria Wards, sondern auch fiir
die damalige kirchliche Zeitgeschichte bringen. Es ist sicher eine unbe-
griindete Furcht, die jetzige Bekanntgabe aller Dokumente und ihre Prii-
fung durch die Kirchenrechts- und Geschichtswissenschaft kénnte eine
Gefahr fiir den SeligsprechungsprozeB Maria Wards — das Lebenswerk
des Verf. — bedeuten. Ganz im Gegenteill Die Offnung dieser Quellen
bis zur hoffentlich baldigen Veréffentlichung wird das groBe Verdienst
des Verf. bleiben.

Die Aufgabe des Rezensenten kann es nicht sein, ein Urteil iiber
die Tatsachen-Darstellungen im vorl. Buche abzugeben; er zweifelt
aber nicht daran, daB G. seine Quellen fiir den Ablauf des Ge-
schehens vollstindig, zuverlidssig und einwandfrei ausgewertet hat.
Wo die Quellenlage kein eindeutiges Urteil {iber den Sachverhalt
oder den Verlauf der Ereignisse zuldBt, wird das deutlich vermerkt.
Durchgéngig wird klar unterschieden, was durch die Quellen ge-
deckt ist und was Konklusionen des Verf. sind.

Diesen Konklusionen wird man nicht in jedem Falle zuzustim-
men brauchen, im Zweifelsfalle deuten sie die Lage immer zu-
gunsten Maria Wards und zuungunsten ihrer ,Gegner" und ,Fein-
de“ (das Wort ,Feinde” findet sich leider an einigen Stellen, ob-
wohl es sich nicht um personliche Feindschaft, sondern um sub-
jektiv iiberzeugte Gegnerschaft in der Sache handelte). Von vielen
Beispielen hierfiir sei nur das zeitlich erste genannt, némlich das
Problem, ob M. Wards Institutsplan ,Ratio Instituti“ in der uns
heute vorliegenden Form Papst Paul V. vorgelegt worden ist, so
daB seine Befiirwortung des Instituts gegeniiber dem Bischof von
5t. Omer eine Zustimmung zu alldem bedeutete, was in der Ratio
Instituti entworfen war. Oder haben die Vertreter der Engl. Fréu-
lein in Rom — an Hand der Ratio — ein neues Gesuch entworfen,
das ihrer Erfahrung nach dem ,stylus Curiae“ entsprach und auch
inhaltlich ,unverfanglich" war? Der Sachlage nach ist kein Zweifel
moglich, daB der zweite Weg gewihlt worden ist, und der Papst
von der eigentlichen .Ratio Instituti“ damals keine Kenntnis er-
halten hat. So kommt es, daB Rom 1616 in Wirklichkeit etwas ganz
anderes belobigt hat, als was in der Konzeption M. Wards in der
»-Ratio Instituti® enthalten war. Ganz sicher hat der Papst nach dem
ihm vorgelegten Gesuch nicht an eine Ordensgriindung im Sinne
der ,Ratio Instituti“ denken kénnen, Die gegenteilige, aber nur in
einer Anm. 143 S. 523 geduBerte Meinung des Verf. steht im Wider-
spruch zu den zeitgen. kirchenrechtlichen Quellen (vgl. Wesemann,
Die Anfénge des Amtes der Generaloberin, Miinster 1954 S. 97 ff.).
Aus den umfangreichen Darlegungen zu dieser Frage (19—26) wird
dann aber der iiberraschende Schluf gezogen: ,Wenn ihnen (sc.
Engl. Frdulein) spiter immer wieder von amtlichen rémischen Stel-

len vorgehalten wurde, daB sie ihre Ordensgriindung eigenméchtig
und ohne kirchliche Bewilligung begonnen hatten, so ist dieser
Vorwurf sicher nicht berechtigt* (25); subjektiv mégen die ,Dame
Inglesi“ in gutem Glauben gehandelt haben; sie hatten wirklich
kein inneres Verstdndnis fiir ordensrechtliche Definitionen; objektiv
aber hat Rom das, was von den ,Dame Inglesi® gewollt und ge-
schaffen wurde, niemals genehmigt, vielleicht auch — wie erfahrene
Leute damals sagten — nicht genehmigen konnen.

Vor dem Auge des Lesers zieht eine Fiille zeitgenssischer Per-
sonlichkeiten vorbei; ihre Namen ergeben sich leicht aus dem Per-
sonenverzeichnis. Thre Wertung héngt davon .ab, wie sie sich zu
dem Anliegen der ,Englischen Frédulein“ verhielten; haben sie sie
zuerst gefordert und sich nachher zuriickgezogen, kann auch leicht
ihr Charakterbild in der Geschichte ,schwanken® (Beispiele: Vives
38 Anm. 16 u. 237, 18; Bentivoglio 181 Anm, 28; P. Dominicus a
Jesu Maria 237; Urban VIII 156 Anm. 93, 162).

Dankenswerter Weise bringt der Verf. auch Forschungsergeb-
nisse, die zwar keinen direkten Bezug zum Thema des Buches
haben, aber doch nicht verloren gehen sollten; die Breite der Dar-
stellung, die dadurch an manchen Stellen entstanden ist, ist in
diesem Falle kein Mangel (Beispiel: S. 465—514: Die ,Jesuitinnen®
in den Niederlanden und Belgien; G. handelt hieriiber gleichzeitig
in: Reformata Reformanda. Festgabe fiir Hubert Jedin, hrsg. von
E. Iserloh und K. Repgen, 2 Bde, Miinster 1965, Band II, S. 70-113).

Bei einem Werk dieses Umfanges werden sich kleine Unstimmigkeiten
innerhalb des Textes nicht vermeiden lassen; vielleicht sind sie auch
durch eine Zusammenfassung der Arbeitsergebnisse des Mitarbeiter-
teams (XVI) entstanden. So heilt es z. B. {iber Joyce Vaux, eine Mit-
arbeiterin Maria Wards: ,Joyce Vaux, die in Perugia war, wahrschein-
lich dem Haus sogar vorgestanden hatte“ (218, Anm. 95 ,wahrschein-
lich“!), an anderer Stelle aber: ,Fragen fiir ein Verhor mit der ehe-
maligen Oberin des Hauses in Perugia, der Englinderin Joyce Vaux“;
hiernach muBl man also annehmen, daB sie tatséchlich Oberin in Perugia
war. In Wirklichkeit gibt es aber dafiir keinen Beweis, sondern nur
Vermutungen: ,Damals (sc. 23. 7. 1624) war die Stifterin noch im Zweifel,
ob sie Joyce zur Oberin des neuen Hauses in Perugia ernennen werde®
(605 Anm.114).

Die mangelnde Verklammerung der einzelnen Teile untereinander
stellt man bei vielen Verweisen fest. Die Anmerkungen sind nicht durch
das ganze Buch durchnummeriert; das ist auch bei der Gesamtzahl von
ca. 1850 Anmerkungen sinnvoll. Bei der Verweisung miiite dann aber
nicht nur die Ziffer der Anmerkung, sondern auch der Abschnitt, oder
besser noch die Seite zusétzlich angegeben werden. Sonst ist es schwie-
rig, die genannte Stelle aufzufinden, in einigen Fillen sogar unmdéglich,
z.B. auf S.236 Anm.17 ,Anm.43%;- S.363 Anm.22 ,Anm. 88"; S. 363,
Anm. 24 ,Anm.125%; 5,131, Anm. 42 ,vgl. oben Anm. 103, statt: ,unten
Anm.103 S.224. Es kann dem Leser auch passieren, daB nicht auf zu-
riickliegende, sondern auf spédter kommende Anmerkungen verwiesen
wird! So ist auf S.396 Anm. 89 verwiesen: ,Vgl. Anm. 106 und 127“.; es
ist aber nicht die Anm. 106 auf S. 323 und Anm. 127 S. 330 gemeint, son-
dern die erst spiter kommenden Anmerkungen 106 auf S.402 und 127
auf S. 410!

In unterschiedlichem MabBe begegnet man auch Verweisen auf andere
Kapitel des Buches; dabei mubB der Leser nachschlagen, ob dieses Kapitel
zu Teil A oder B des Buches gehdrt; vom Abschnitt IV des Teil B an
(S.449ff)) wird diese Form des Verweises regelmiBig angewandt; ob
man daraus auf einen anderen Bearbeiter dieses Teils schlieBen kann?

Kaum jemals sind bei Verweisen Seitenangaben gemacht [Ausnahme
z.B. §.237 Anm. 18); es wiire keine groBe Arbeit gewesen, sie nach dem
Satz und Umbruch des Buches beizufiigen; ihr Fehlen bedeutet fiir den
Leser unnétige Miihe.

Ein besonderes Wort der Anerkennung muB aber der bewihrten
Druckerei der Pépstlichen Universitdt Gregoriana dafiir gezollt werden,
daB sie den schwierigen mehrsprachlichen Satz mit verschwindend
wenigen Druckfehlern geschafft hat.

Zusammenfassend und thesenhaft kénnte man sagen:

1. Das Werk griindet auf vorbildlichem Quellenstudium, es ist klar ge-
gliedert in den geschichtlichen Abldufen und in der Darstellung der
kirchengeschichtlichen Probleme.

2, In der Beurteilung des Handelns der Personen spiirt man, daB der
Verfasser Maria Ward mit mehr Wohlwollen gegeniiber steht, als
ihren ,Gegnern® und ,Feinden".

3. ,Es spielt sich in dem Schicksal, das in diesem Band zur Darstellung
kommt, ein Drama ab: der Untergang eines groB angelegten, fiir die
Kirche nicht blof tragbaren, sondern notwendigen Werkes und dessen
Vernichtung durch die Kirche“ (3). Ob dieses Urteil des Verf. zutrifft,
wird die theologische Wissenschaft erst dann beantworten kénnen,
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wenn ihr zu selbstdindigem Studium die vorhandenen Quellen zu-
génglich gemacht werden.

4, Das Buch verdient viele Leser; jedem wird es niitzlich sein, weil es
viele Fragen beriihrt: Kirchengeschichte, Kirchenpolitik, Kirchenrecht,
kirchliche Verwaltung, Ordensleben; Bild der Frau in der Kirche;
Apostolat in der Erziehung u. a. mehr.

Miinster. Paul Wesemann.

Coenen, Dorothea: Die katholische Kirche am Niederrhein von der
Reformation bis zum Beginn des 18. Jahrhunderts. (Reformations-
geschichtliche Studien und Texte. Begr. von Josef Greving, hrsg.
von Hubert J e din. Heft 93) Miinster: Aschendorff 1967. XIV, 309 5.;
kart. DM 50,—.

Die Reformation hat in den vereinigten Herzogtiimern Jiilich,
Kleve, Berg ihre eigene Geschichte, weil hier, da der Landesherr
sein Recht, das Bekenntnis zu bestimmen, nicht durchsetzte, die
Entscheidung den unteren Gewalten iiberlassen war. Das gilt aber
nicht von der Gegenreformation (1609-66), weil seit der Aul-
lésung der alten Verbindung (1609) sich die Katholiken im Herzog-
tum Kleve einem reformierten Landesherrn, die evangelischen
Gemeinden in Jiilich und Berg einem katholischen gegeniiber-
gestellt sahen. Diese waren beide bestrebt, dem Gegenpart nur ein
MindestmaB des ihm anfangs zugesicherten Daseins zuzugestehen,
waren beide aber auch bemiiht, die eigenen Glaubensgenossen
im Gebiet des andern nach Kriften zu schiitzen, So ist in jedem
der fiinf Linder die Auseinandersetzung anders verlaufen, fiir die
alte Kirche noch am giinstigsten im Herzogtum Kleve, wo sie, ge-
stiitzt auf die archidiakonale Verwaltung in Xanten, die Stifts-
kapitel zu Xanten, Rees, Emmerich und Kleve und das Gymnasium
zu Emmerich, etwa 70 %o ihres Bestandes bewahren konnte; doch
hatten sich die beiden wichtigsten Stddte, Wesel und Duisburg,
dem neuen Bekenntnis zugewandt.

DaB die Kirchengeschichte, auch nur dieses Herzogtums, iiber
200 Jahre hin nicht in einer Doktorarbeit zu bewdltigen war,
ist von der Verfasserin gesehen und nicht gesehen worden. Sie
will die Geschichte der katholischen Kirche von der
Reformation bis zu Beginn des 18. Jhs. geben, Untersuchungen, wie
der Untertitel einschrinkend sagt, zur Geschichte der Konfessions-
bildung im Bereich des Archidiakonates Xanten und sie hat an
bisher unbenutztem Material fast nur die Akten der archidia-
konalen Verwaltung und die gravamine aus dem Stiftsarchiv
herangezogen, Sich auf die Orte des Archidiakonates Xanten zu
beschrinken, die im Herzogtum Kleve lagen, heifit aber, Emmerich
und sein Gymnasium ausklammern, die wichtigste Bildungsstitte
fiir die klevischen Geistlichen (da Emmerich und die Liemers zum
Bistum Utrecht gehorten), desgl. die Stiftskirchen zu Xanten, Rees,
Kleve, Kranenburg und Wissel mit ihren groBen Pfarrsprengeln.
Diese unterstanden nidmlich dem Archidiakon so wenig wie die
Abtei Hamborn, die Minoriten in Duisburg, die Dominikaner und
Fraterherren in Wesel, an die sich die katholischen Minderheiten
an diesen Plitzen hielten und fiir die in den archidiakonalen
Akten deshalb nicht allzuviel Material ist. Aber die Geschehnisse
sind so ineinander verflochten, daB die Verfasserin fast gezwungen
ist, eine Gesamtgeschichte zu schreiben. Nur muBite diese Arbeit —
auch unter Beriicksichtigung ihrer Einschrinkungen — ein Gewebe
mit manchen, leider auch empfindlichen Liicken werden, und man
fragt sich, ob sie nicht kliiger getan hdtte, fiir einen kleineren
Abschnitt etwas Abgeschlossenes darzustellen, zumal die ein-
schneidenden Ereignisse der Jahre 1609 und 1666 eine solche Be-
grenzung fast anbieten. DaB eine Arbeit iiber das Herzogtum
Kleve das Archiv dieses Landes nicht benutzt mit seinen Pridsen-
tationsregistern, den Massen seiner Religionsverhandlungen und
den Erkundigungen nach dem Religionsstand von 1609/24, mit den
unentbehrlichen Arbeiten des Archivars Wiisthaus, seiner Chronik
fiir 1609—82 (Hs. C III 5) und seiner Beschreibung des Herzogtums
(Hs, E III 12), ferner so wesentliche Arbeiten nicht zitiert wie
Teschenmachers Annales ecclesiastici (die immerhin seit 1962 im
Druck vorliegen) oder A. Rosenkranz, Das evangelische Rheinland,
2 Bde 1956/58, verriit eine Methode des Auswihlens, die mir nicht
klar geworden ist?.

1 Vgl. ,Das Staatsarchiv Diisseldorf u. seine Besténde® 1, 1957, 234 ff.;
von den Akten des Hauptstaatsarchivs sind nur 6 Aktenstiidke des Jiil.
Berg. Archivs zitiert, auch nicht die des Kélner Erzbischofs (Kurk. IT
44114429 u. VIII 112—119), Vermutlich hidtte die systematische Durch-

So wichtig Wesel als Vorort der evangelischen Bewegung
ist, so sehr die Weseler Reformationsgeschichte eine neue Arbeit
verdiente, nicht bloB einen Uberblick nach den alten Arbeiten von
Wolters (1868) und Hillmann (1896), eine Arbeit {iber die Kon-
fessionsbildung miiBte den Auseinandersetzungen in jedem Ort —
soweit es noch moglich ist — nachgehen, was bereits Teschen-
macher (Annales eccl. 801ff.) versucht hat. Die Rechnungen der
Xanter Propstei diirften noch manche Einzelheit bieten. Aus ihnen
allein erfahren wir von der Revolte der Pfarrgeistlichkeit 1534—37,
ausgelist durch die herzogliche Visitation von 1533, durch die die
archidiakonale Verwaltung vier Jahre lang fast lahmgelegt
wurde 2. Entscheidend diirften die Auseinandersetzungen der zwei-
ten Generation (ca. 1565—1609) gewesen sein: der Verzicht des
Herzogs auf die Verkiindigung der eigenen, bereits ausgearbeiteten
Kirchenordnung 1567, damit auch das Ende des humanistischen
Traums, die Einheit durch Léuterung der alten Kirche zuriickzuge-
winnen, der Verfall, besonders der Kléster, im altkirchlichen
Bereich 3, die Ubernahme des schirferen reformierten Bekennt-
nisses in Wesel und Duisburg, die Eingriffe der spanischen und
staatischen Kriegsvolker usw. 1609 war die Konfessionsbildung
abgeschlossen.

Die Auseinandersetzungen der brandenburgischen Kurfiirsten,
ihrer Rdte und Untergewalten mit der katholischen Klerisei und
den Gemeinden werden mit vielen neuen Einzelheiten geschildert.
Die Aufgliederung nach einzelnen Streitobjekten hat allerdings den
Nachteil, daB der Leser actio und reactio, kompliziert durch die Ein-
griffe der auswiértigen Gewalten, nicht in ihrer erregenden Auf-
einanderfolge erfaBt, ihm auch nicht die Héhepunkte und Ab-
schnitte deutlich werden, wenn etwa der Versuch des Pfalzgrafen,
das kaiserliche Restitutionsedikt von 1629 in den von den
Spaniern besetzten Stiddten Wesel, Duisburg, Orsoy durchzufiihren
und damit die Rekatholisierung einzuleiten, nur in zwei Zeilen
einer Anmerkung (S. 111 Anm. 57), der Nebenrezess zum Erbver-
gleich von 1666 (Moermer, Staatsvertrige nr. 165a) und die
durch ihn veranlaBten Erkundungen nach dem Religionsstand von
1609/27 iiberhaupt nicht erwidhnt werden, obwohl durch ihn ein
fester Besitzstand garantiert, das Schutzrecht des Pfalzgrafen
anerkannt und so ein, wenn auch eingeschrinkter, geschiitzter
Bereich geschaffen wurde,

Der Wert der Arbeit besteht in der Fiille der Ausziige aus dem
Xantener Archiv (meist des 17. Jhs.), dargeboten mit der Freude
am ,farbigen Leben®,

Allerdings bleibt es oft dem Leser iiberlassen, sie richtig zu
bewerten, ob das berichtete Geschehen vor 1609, vor oder nach 1666, ob
es ein Einzel- oder typischer Fall ist, eine MaBnahme rechtens oder
Willkiir; etwa wenn (S. 145 Anm. 31) als Beispiel fiir die Belastung
des Klerus wohl eine Matrikel von 1634, also aus der schlimmsten
Kriegszeit, aber kein Vergleichsmaterial aus normalen Zeiten mitgeteilt
wird. Im letzten Teil, in dem das kirchliche Leben anhand der Berichte
von 1682—1722 ausfiihrlich geschildert wird, fehlt die Grundlage, die
statistische Beschreibung des Archidiakonates. Statistische Zahlen
mogen langweilig sein, aber man muB doch wissen, wie viele Pfarrer
(39 von 57, die um 1520 dem Archidiakon unterstanden, davon nur

sicht der gréBeren Stadt- und Pfarrarchive noch einiges ergeben. Das
Ev. Pfarramt St. Willibrordi in Wesel, dessen Archiv nach S. 29
Anm. 6 nicht benutzt werden konnte, ,da es nur fiir Protestanten
zugdnglich war®, hat mir iiber das Archiv der Ev. Kirche im Rheinland
mitteilen lassen, daB es seinen Benutzern keinen Taufschein abver-
lange, — Ob die Ausziige Paul Lehmanns (Preufien u. die kathol.
Kirche 1 = Publ, aus den Kgl. PreuB. Staatsarchiven 1, 1878) aus dem
Geh. Staatsarchiv Berlin ausreichen, kann ich nicht beurteilen. Nicht
angefithrte Einzelliteratur trage ich hier nicht nach.

2 Vgl. Diisseldorfer Jb. 41, 1939, 236f.; in einem Auszug aus einem
Kolner ,Liber delatorum" von 1548 (Jb. Ver. ev. KG Westf. 9, 1907,
211 ff.) werden als der Héresie verdidchtig genannt: der Magistrat zu
Duisburg u. der sacellanus Joh. Werdensis ebd. der Pfarrer zu
Haffen, einige Vikare zu Goch u. der Pfarrer zu Ruhrort,

3 In der Zeit zwischen 1535 und 1603 sind im Bereich des Herzogtums
Kleve 9 Kloster eingegangen; das Minoritenkloster zu Duisburg und
das Fraterhaus zu Wesel, die ebenfalls vor der Auflésung standen,
konnten durchgerettet werden (vgl. Das Hauptstaatsarchiv Diissel-
dorf 4, 1964, XVII Anm. 13).

4 Leider fehlt eine Arbeit iiber die Auswirkungen des Spanisch-
Niederlindischen Kriegs, damit auch eine Zusammenstellung der
kirchlichen Schédden. Ich habe den Eindruck, daB sie schlimmer waren
als die des folgenden DreiBigjdhrigen Kriegs.
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4 stddtische) die Fragebogen ausgefiillt haben, auch wie die anderen
Angaben belegt sind.

Es sei aber gerne vermerkt, daB die lebendige und kluge, von
alten Ressentiments freie Darstellung auch den kritischen Leser

fesselt.

Diisseldorf. Friedrich Wilhelm Oediger.

Volk, Ludwig: Der bayerische Episkopat und der Nationalsozialismus
1930—1934, (Verdffentlichung der Kommission fiir Zeitgeschichte bei
der Katholischen Akademie in Bayern. Hrsg. von K. Repgen.
Reihe B: Forschungen, Bd I) Mainz: M. Griinewald-Verlag 1965
(2. Aufl. 1966). XXII, 216 S.; Ln DM 29,50,

Mit der Untersuchung von Volk erdffnet die Kommission fiir
Zeitgeschichte die Reihe ihrer Forschungen zur Zeitgeschichte. Da
die bayerischen Bischéfe — ungefidhr ein Drittel des deutschen
Gesamtepiskopats — durch eigene Konferenzen zu Freising bis
1934 eine recht selbstbewuBte Eigenstdndigkeit bewahrten, ist
die Abgrenzung des Themas vom sachlichen Standpunkt durchaus
méglich, wenn nicht sogar wiinschenswert.

Der Verfasser behandelt die Jahre 1930-1934, also den wohl ent-
scheidenden Zeitraum, in dem sich die Schwenkung des bayerischen
Episkopats vollzog von der kompromiBlosen Ablehnung des National-
sozialismus zur wohlwollenden Tolerierung bis zur emphatischen Be-
glickwiinschung des ,Fiihrers® nach AbschluB des Reichskonkordats
durch Kardinal Faulhaber, um gegen Ende des Jahres 1933 einer weit-
gehenden Erniichterung und Zuriickhaltung zu weichen. Volk zeigt die
Skepsis und Animositit, mit der ein groBer Teil des bayerischen
Episkopats, vor allem Kardinal Faulhaber, der demokratischen Staats-
form im allgemeinen (,Ko6nige von Volkes Gnaden, sind keine Gnade
fiir das Volk“ S. 5) und der von der Sozialdemokratie mitgetragenen
Weimarer Republik im besonderen gegeniiberstand. Der Miinchener
Erzbischof verhielt sich so ablehnend, daB er dem verstorbenen Reichs-
priisidenten Ebert aus #uferst fadenscheinigen Griinden das Trauer-
geldut verweigerte (S. 7). Die Untersuchung weist hin auf die Unsicher-
heit und Unentschlossenheit der einzelnen Bischéfe wie auch auf die
Uneinigkeit im bayerischen Episkopat, von dem ein Teil den National-
sozialismus wegen dessen politischer Konzeption wie auch dessen
Gegnerschaft zur Sozialdemokratie nicht ungern bejaht hitte; letzter
Grund fiir seine Ablehnung blieb die Diskrepanz zur katholischen
Auffassung im kulturpolitischen Bereich. Diese Haltung spiegelt sich auch
in den pastoralen Anweisungen an den Klerus wieder; sie waren
schlecht begriindet, wenig pridzise und somit nur ,bedingt wirksam*
(S. 35). Einige Priester und Laien bewiesen eine bessere Einsicht in
das Wesen des Nationalsozialismus als die Hierarchie (S. 6 -+ 41).
Der Mangel einer einheitlichen Konzeption kommt vor allem in der
Beurteilung und noch mehr in der Behandlung der sog. ,gutgldubigen
Mitldufer* der NSDAP zum Ausdruck. Was z. B. die ,Verweigerung des
kirchlichen Begrdabnisses angeht, so ergab eine Umfrage der Ordinariate
von 1933, daB in ganz Bayern nicht einem einzigen Verstorbenen wegen
Zugehorigkeit zur NSDAP das Trauergeleit versagt worden war” (S. 35).
Volk, der den bayerischen Katholizismus ,in der Befolgung welt-
anschaulich-politischer Imperative* als ,ausgesprochen stérrisch“ (S. 45)
bezeichnet, kommt 2zu dem Ergebnis: ,Viel Konfusion wire ver-
mieden... worden, hdtte der Episkopat seine Alleinzustdndigkeit in
Glaubensfragen beizeiten abgetrennt vom Mitspracherecht im Politischen.
Das hitte die Einsicht erleichtert, daB die weltanschauliche Ablehnung
einer Partei durch die Hierarchie wesentlich verschieden war von der
kirchenpolitisch vielleicht sehr verstdndlichen Empfehlung einer an-
deren...* (S. 35).

Der Wert der Untersuchung liegt vor allem in der Auswertung
bisher ungenutzter bzw. unzuginglicher kirchlicher Archive, vor
allem der amtlichen und privaten Schriftstiicke des Miinchener
Kardinals Faulhaber (Erzb, Archiv Miinchen: NachlaB Faulhaber),
der Zentralfigur des bayerischen Episkopats. Die groBe Anzahl
treffender Zitate belebt die Darstellung, vermittelt dem Leser
einen guten Einblick in den internen Meinungsaustausch des
bayerischen Episkopats und 148t ihn teilnehmen an der Unruhe
und dem Erschrecken, den Illusionen und dem meist kurzen,
heffnungsvollen Aufatmen der einzelnen Bischéfe, Interessant ist
die wohl erstmals in dieser Deutlichkeit dargelegte Diskrepanz
zwischen den optimistisch klingenden offentlichen Bekenntnissen
einzelner Bischofe zur ,neuen Ordnung“ und der verschiedentlich
sorgenvollen, bisweilen mutlosen privaten Korrespondenz, Daraus
erhellt, daB die Bischéfe die Lage zwar nicht immer so falsch
einschétzten, wie bisweilen angenommen, daB sie aber dem in
totalitdren Systemen iiblichen Zwang zu Lippenbekenntnissen
sich nicht immer zu entziehen vermochten.

Fir eine solch sachliche Untersuchung ist die Sprache, vor
allem wenn von der Monarchie die Rede ist, mitunter zu pathetisch.

Wendungen wie ,Verlust des koniglichen Landesvaters®, ,ver-
waiste(n) Landeskinder®, die ,zum Urbild naturgewachsener
Autoritidt fasziniert emporschauten®, und ,bischéfliche Vasallen-
treue gegeniiber dem Konighaus* hédtte man wenn schon nicht
vermeiden, so doch wenigstens gern in Anfithrungszeichen ge-
sehen.

Bonn. Klaus Weber.

Castelli, Enrico: Ermeneutica e tradizione. Atti del convegno indetto
dal Centro Internazionale di studi umanistici e dall'istituto di studi
filosofici, Roma 1016 gennaio 1963. Roma: Istituto di studi filosofici
1963. XVI, 450 S.

Castelli, Enrico: Demitizzazione e morale. Atti del convegno indetto
dal Centro Internazionale di studi umanistici e dall'istituto di studi
filosofici, Roma 7—12 gennaio 1965. 440 S.

Die vom unermiidlichen Professor Enrico Castelli seit 1961 jéhrlich
organisierten geschlossenen Tagungen iiber hermeneutische Fragen!
haben sich allméhlich eine festen Platz erobert im Turnus der philoso-
phischen Kongresse, nicht zuletzt durch die jeder Tagung folgende Ver-
offentlichung der Referate und Diskussionen2 Die Tagungen haben
einen ausgeprdgten Charakter. Hier treffen sich fast nur Philosophen
und Theologen aus dem christlichen Denkraum — was auf die
Breite und Radikalitit der hermeneutischen Fragestellung zeitweise
einschrinkend einwirken kann; es sind auch jedes Jahr ziemlich
dieselben Teilnehmer, die in Rom das Wort ergreifen — was fiir die
Vertiefung des Gespridchs und die Ausrichtung der Arbeit seine Vorteile
haben mag.

Die Vortrige und Diskussionen iiber ,Hermeneutik und Tradition*
vermitteln einen guten Eindrudc von der Vielfalt der Probleme, die heute
im christlichen Denkraum mit dem Namen Hermeneutik angedeutet
werden. Zunidchst gibt es eine ganze Reihe von historischen Detail-
untersuchungen: de Lubac iiber den geistesgeschichtlichen Ort der
exegetischen Arbeit der Humanisten Erasmus und Lefévre d’Etaples;
Grant iiber die Interpretation der Schriften von Ignatius von An-
tiochien; Bartsch iiber Tauf- und Eucharistieverstdndnis bei Paulus;
Daniélou iiber die jiidisch-christliche Bibelexegese (allerdings mit
einer Anwendungspointe...); Klein iiber Ikonographie u.s.w. Eine
zweite Reihe von Beitrdgen versucht die hermeneutische Problematik
konkreter zu erfassen. So untersucht Gouhier ausfiithrlich einige der
Schliisselbegriffe in der hermeneutischen Diskussion um den Modernis-
mus, nl. Evolution und Entwicklung (développement)3; hier situiert
sich auch Otts Beitrag iiber Hermeneutik und Eschatologie, sowie
Fessards Versudh, eine Hermeneutik der Vermittlung zwischen
Offenbarung und Geschichte zu entwidceln ausgehend von einem Text
der ignatianischen Geistlichen Exerzitien. Eine dritte und letzte, die um-
fangreichste Reihe von Beitrdgen fragt abstrakt nach der Bestimmung
dessen, was Hermeneutik ist. Besonders hier wird die, iibrigens im
ganzen Band vorherrschende Spannung sichtbar zwischen Hermeneutik
als Technik der Textauslegung und Hermeneutik als Philosophie.
(Einige Titel: de Waelhens, Quelques Problemes ontologiques de
I'herméneutique; Kerenyi, Origine e senso dell’ermeneutica; Theu -
nis, Hermeneutik, Verstehen und Tradition; Lotz, Geschichtlichkeit
und Tradition u.s.w.)

Den hier vorgetragenen Versuchen, die hermeneutische Technik
abstrakt und allgemein zu erfassen, fehlt das Leben, das erst in der
Auseinandersetzung mit konkreten Problemen entsteht. Versucht man
dariiber hinaus die philosophischen und die oben erwihnten Einzel-
untersuchungen zusammen in den Blick zu bekommen, dann taucht
in diesem sonst so streng umrissenen Kolloquium das Grundiibel aller

L]l Problema della Demitizzazione (1961), Demitizzazione e Imagine
(1962), Ermeneutica e Tradizione (1963), Tecnica e Casistica (1964),
Demitizzazione e Morale (1965), Mito e fide (1966). Die Themen der
beiden letzten Tagungen sind uns nur in der franzésischen Fassung
bekannt: Le Mythe de la Peine (1967), 'Herméneutique de la liberté
religieuse (1968).

? Die Vortrdge der Tagungen werden vom Institut fiir Philosophie in
Rom in der jeweiligen Originalsprache der Beitrdge verdffentlicht.
Die Berichte von 1961 und 1962 erschienen unter den Titeln ,Ent-
mythologisierung und existentiale Interpretation” und ,Entmythologi-
sierung und Bild“ auch auf deutsch: ,Kerygma und Mythos VI, 1 und
2“. Von den Tagungen in 1963 und ab 1965 ff. erschien eine franzo-
sische Ausgabe, 1963 bei Vrin, Paris, und seit 1965 bei Aubier, Paris.

3 Gouhier kritisiert den in dieser Diskussion immer angewandten biologi-
schen Evolutionsbegriff, der nach Gouhier von Newman herstammen soll,
so daB Gouhiers Kritik auf eine Newmankritik hinausléuft. G. hat
hier aber nicht unterschieden zwischen der Newman-Rezeption bei
Loisy u. A, und Newman selbst, fiir den das Gesagte gar nicht
zutrifft. Vgl. das schon 1957 franzosisch erschienene Buch von J. H.
Walgrave iiber die Dogmenentwicklung bei Newman: ,Newman. Le
développement du dogme. Tournai-Paris, bes, S. 305-321,
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hermeneutischer Diskussion auf: einerseits kommen die Beitrdge der
historischen Einzeldisziplinen nicht zur eigentlichen hermeneutischen
Fragestellung, andererseits miinden die ausfiihrlichen theoretischen und
philosophischen Betrachtungen allzuschnell aus in umfassende und
abschlieBende Systemversuche, denen aber jede Konkretion und damit
Bewidhrung sowohl textinterpretatorischer wie philosophisch-reflexiver
Art fehlt.

Wie man erwarten konnte, bewegt sich das philosophische und
theologische Denken hier ganz im Raum der ,deutschen idealistischen®
hermeneutischen Tradition., Das Buch von Gadamer, ,Wahrheit und
Methode®, ‘wird auch 6fters mit grundsitzlicher Zustimmung erwihnt.
Von der Herkunft der einzelnen Mitarbeiter her gesehen, ist diese Ein-
seitigkeit verstdndlich, aber angesichts der heutigen Denklage doch
bedauerlich. Nur drei Autoren haben versucht, auf sehr verschiedene
Weise, doch einigermaBen kritischen Abstand zu gewinnen gegeniiber
der im christlichen Denkraum scheinbaren Selbstverstdndlichkeit des
Gesamtthemas ,Hermeneutik und Tradition*. Einmal ist da die ver-
fremdende Wirkung des Beitrags von R. Panikkar, der das Thema
des Kolloguiums zum Ausgangspunkt nimmt, zu einer Konfrontation
zwischen Hinduismus und christlichem Denken. Weiter fragt R. Boehm
in seinem Aufsatz ,Progrés, arrét et recul dans I'histoire“ ausdriicklich
nach der Bedeutung fiir die Geschichte des im cartesischen Wissenschafts-
ideal implizierten ,Haltmachen®. Diese Frage wird schlieBlich auf noch
radikalere Weise aufgegriffen von Paul Ricoeur in ,Symbolique et
Temporalité®. Ricoeur ist der einzige Autor in diesem Band, der sein
eigenes Philosophieren und somit das Thema der Tagung in Frage
stellen 1dBt, und zwar von den neueren ,sciences humaines“ her, be-
sonders von der Seite des Strukturalismus in seinen verschiedenen
Gestalten in der Linguistik, Ethnologie und schlieBlich in dem, was man
die ,strukturalistische Philosophie* nennt. Der Strukturalismus, in
Ricoeurs Beitrag vertreten von Claude Lévi-Strauf, leugnet zwar nicht
die Existenz der Tradition noch den Wert der dieser Tradition angemes-
senen Geisteswissenschaften. Aber durch seinen Anspruch ein konkret
ausfithrbares und teilweise schon realisiertes Programm der Menschen-
wissenschaften und eine fiir dieses Programm theoretisch begriindete und
praktisch bewéhrte Methodologie darzubieten, stellt der Strukturalismus
fiic jede Philosophie, die iiber den heute derart wissenschaftlich er-
faBten Menschen — und nicht iiber den von dieser Philosophie
projektierten Menschen — reflektieren will, eine unausweichliche Heraus-
forderung dar. Einen Aspekt dieser Herausforderung greift Ricoeur aui:
den synchronischen (man konnte umschreiben: Antitraditions-) Charakter
der strukturalen Methode. Interessant vor allem ist, daB Ricoeur die
Herausforderung nicht abtut mit der in der philosophischen Diskussion
mit anderen Wissenschaften geldufigen aprioristischen Scheidung der
Jurisdiktionsbereiche, sondern die Ergebnisse des Strukturalismus als
kritische Frage und als positiven Beitrag zu integrieren versucht in eine
Hermeneutik, die den heutigen wissenschaftlichen Fragen standhilt.

Im Tagungsbericht von 1965, auf den wir hier nur kurz eingehen, wird
das hermeneutische Problem auf gliidkliche Weise konkreter und radika-
ler gestellt. Konkreter, weil eben ein bestimmtes sachliches Thema ge-
stellt ist, und dazu ein Thema, das am wenigsten zuldBt, an der
konkreten Geschichte und Wirklichkeit vorbei zu philosophieren. Aber
vor allem radikaler. Ein paar Titel mogen dies illustrieren. Paul
Ricoeur versucht in ,Démythiser l'accusation* die kantianische
Frage nach dem Bosen neu zu stellen, und zwar nach eingehender
Konfrontation mit der Problematik von ,Totem und Tabu“ und dem
ganzen Freudschen Problemkreis. A. Vergote bezieht mit seinem
Beitrag ,La loi morale et le péché originel a la lumiére de la
psychoanalyse” einen &hnlichen hermeneutischen Standort, der, nach
Ricoeurs Wort, die ,Hermeneutik des Verdachts® ebenso ernst nehmen
méchte wie die ,sinnstiftende Hermeneutik®. Es wird dem Leser klar,
daB hier, nicht nur fiir die Moraltheologie, ein theologisches Arbeits-
programm formuliert wird.

Miinster. Geert Delbeke OP.

Mynarek, Hubertus: Mensch und Sprache. Uber Ursprung und Wesen
der Sprache in ihrer anthropologischen Valenz. Freiburg-Basel-Wien:
Herder 1967. 159 S.; DM 15,—.

Die katholische Theologie der Gegenwart nimmt sich mit an-
haltendem Interesse der philosoph-theologischen Erhellung des
menschlichen Wortes und der Sprache an. Dies geschieht nicht
ohne Beriicksichtigung der Tatsache, daB auf diesem Feld gegen-
itber der evangelischen Theologie manches aufzuholen ist. Myna-
rek fiigt diesen Uberlegungen einen in mancher Hinsicht originel-
len Versuch bei.

Dieser Versuch zeichnet sich zunéichst dadurch aus, daB er das
philosophisch-theologische Interesse an der Fragestellung mit
dem biologisch-entwicklungsgeschichtlichen Aspekt eng verbindet
und damit in durchaus iiberzeugender Weise das Gesprich
zwischen Theologie und Naturwissenschaft fithrt. Ein zweites
Charakteristikum dieser Arbeit liegt in dem Umstand, daB

Mynarek seine Untersuchung in Anlehnung an die philosophisch-
theologischen Gedankengdnge H. Schells (1850-1906) iiber die
Sprache entwickelt. Wer die Berufung auf H. Schell als gesucht
und die Parallele zunédchst als zu weit hergeholt empfindet, wird
im Verlauf der Untersuchung bald eines Besseren belehrt; denn
Mynarek vermag aus Schells Gesamtwerk, vor allem aus den
Arbeiten iiber ,,Gott und Geist” wie aus den ,Kleineren Schriften®,
eine reiche Fracht an sprachphilosophischen Gedanken zu erheben.
Dabei behilt er sich aber durchaus ein kritisches Urteil 'gegeniiber
Schells Aussagen vor, in denen nicht einfach die Ergebnisse der
heutigen Sprachwissenschaft vorweggenommen erscheinen, Diese
werden vielmehr aus der weitverzweigten und vom Verfasser
verstdindnisvoll ausgewerteten modernen Literatur zur Sprach-
theorie und zur Sprachgenese erhoben.

Hier kommt dem Verfasser auch seine naturwissenschaftliche Aus-
bildung zugute, die ihn instand setzt, die biologischen Daten und
Fakten zur Entwicklung der Sprache aufzunehmen und kritisch zu be-
werten. Wie unvoreingenommen der Verfasser dabei zu Werke geht,
zeigt der Umstand, daB er, scheinbar ganz evolutionistisch denkend,
von der Hypothese einer sog. ,Tiersprache“ ausgeht und dabei die zu
ausschlieBliche Abwehrstellung Schells gegen den Darwinismus kritisiert,
die ihn dazu fithrte, die spontan-emotionalen LautduBerungen der
Tiere als hinreichend anzusehen, um den Tieren ein entsprechendes
Gemeinschaftsleben und den Vollzug gewisser gemeinschaftlicher
Vitalreaktionen zu ermdéglichen., Durch die Betonung dieses Geniigens
einer instinktiven Gefiihlssprache im tierischen Bereich, die fiir den
Kampf ums Dasein vollig ausreichte, wollte Schell gegen den Darwinis-
mus demonstrieren, daB die menschliche Wortsprache nicht aus der
Selektion im Kampf ums Dasein entstanden sein konne. Demgegeniiber
weist Mynarek unter Aufnahme der Ergebnisse der modernen Ver-
haltensforschung nach, da man etwa bei der motorischen Zeichensprache
der Bienen mit groBer Wahrscheinlichkeit von einer echten Kontakt-,
Aufforderungs- und Mitteilungsabsicht sprechen kann, die das weit
hinter sich 1dBt, was Schell den spontanen Reaktionen gewisser Tiere
im Kampf ums Dasein zubilligte.

Indem der Verfasser so unvoreingenommen gewissen Tieren
seine Sprache im methodologisch-objektivistischen Sinne zu-
billigt* (S. 41), wichst natiirlich das Problem des Wesensunter-
schiedes zur menschlichen Sprache erst zu seiner vollen GriéBe auf.
Aber auch dieses Problem wird mit den Mitteln der heutigen
Sprachpsychologie einer Lésung zugefithrt, die auf die {iber-
biologische Funktion des Erfassens von Wahrheit und der Voll-
endung der Ideenbildung hinweist. In diesem Zusammenhang
beriicksichtigt der Verfasser auch das Phdnomen, dem als Korrelat
zum menschlichen Sprechen fiir dessen geistige Leistung eine
wesentliche Bedeutung zukommt, nédmlich das schon in der Welt
des Kindes verwurzelte Fragen-Kénnen. In ihm ist die Sprache
nicht mehr nur Signal und Ausdruck einer bestimmten Situation,
sondern wird geradezu ein Konstitutivum der Situation und eine
im weiteren Sinne schépferische Leistung. Der Wesensunterschied
zwischen tierischer Laut- und menschlicher Wortsprache wird aber
noch weiter unterbaut durch den Hinweis auf «die Fahigkeit des
Menschen zur #sthetischen Einstellung auf die Sachwelt ver-
mittels des Wortes. Dieser Gedanke wird weiter angereichert
durch den Hinweis auf die ,kosmologische® Funktion der Sprache,
in der die Schonheit und Harmonie der Gesamtheit der Dinge ihre
Abbildung findet, und durch die Einbeziehung der ,religids-
theologischen” Funktion, die die menschliche Sprache nach H,
Schell zu ,einem Psalterium menschlicher Ergriffenheit” (S. 59)
im Angesicht des Schépfers macht,

Von solchen Wesensunterschieden zur hypothetischen ,Tier-
sprache® her wirkt die im dritten Kapitel gezogene Schlub-
folgerung iiberzeugend, daB die menschliche Wortsprache nicht
der Entwicklungshthepunkt tierischer Kommunikationsformen
sein kann, sondern das Ergebnis einer spontanen schépferischen
Téatigkeit und einer sprunghaften Bewegung ist, bei deren Deu-
tung man nicht ohne die schopferische Titigkeit des Menschen
auskommt, Der Verfasser gibt allerdings zu, daB sich damit die
Problematik nur nach riickwiérts verlagert und zur Frage nach der
Entstehung des Geistes des Menschen wird, der zu jedem Zeit-
punkt seiner Existenz, also auch schon als Urmensch, sprach-
begabt war, wobei nichts hindert, auf der Stufe der Hominisation
eine weitreichende Entwicklung von der primitiven ,Imperativ-
sprache® 'bis hin zur schulmiBig ausgebildeten Sprache des
Kulturmenschen anzunehmen.

Eine Losung des Problems der Entstehung des menschlichen
Geistes liegt nicht im Aufgabenbereich dieses Buches. Der knappe
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Hinweis auf die durch Gottes Kraft ermoglichte Selbstiiberbietung
der geschopflichen Ursachen bediirfte wohl noch einer weiteren
Klirung, Wenn im AnschluB an H. Schell von Anfang an das
Argument vom Geist als dem Wurzelgrund der Sprache hervor-
gehoben wird, so wire heute bei der Einheitsauffassung von Geist
und Leib die Ausdehnung der Problematik des Ursprungs der
Sprache auf die Frage nach dem Verhéltnis von sprachlichem und
leiblichem Sein des Menschen gerechtfertigt. Es soll aber nicht ver-
kannt werden, daB sich auch dafiir Ansétze in dem Buche finden,
das im Ganzen eine respektable Leistung darstellt und die Ein-
sicht in das ,Wunder der Sprache* um vieles vertieft und be-
reichert,

Miinchen. Leo Scheffczyk.

Michaud-Quantin, Pierre: La psychologie de lactivité chez Albert le

Grand. (Bibliothéque thomiste XXXVI) Paris: Librairie Philosophique

J. Vrin 1966. 267 p.

Der Verfasser unternimmt in vorliegendem Werk die inter-
essante und gewiB lohnende Arbeit, all den psychologischen Aus-
sagen des Doctor universalis nachzugehen, die sich auf das mensch-
liche Tun (,Aktivitdt") beziehen und diese in klarer Systematik
darzustellen. Damit will er eine Ergdnzung und manchesmal eine
Korrektur zu den Untersuchungen von Schneider, Gilson, Pegis,
Ethier, De Solages u. a. bringen, die z. T. auch nur psychologische
Teilfragen behandelten, z. T. die Gesamtpsychologie Alberts dar-
zustellen versuchten. Zugleich will er zeigen, daB im 13. Jh. nicht
bloB die Probleme der Erkenntnis, des Intellektes u. &., sondern
auch die des Willens und des Tuns eine groBe Rolle spielten.

In sehr iibersichtlicher Weise gliedert er den groBen Stoff also auf:
er beginnt mit den Aussagen iiber die allgemeinen Bedingungen der
(psychischen) Aktivitdt (Organe der Bewegung, Aktivitdt der vegetativen
Krifte, die Lebensbewegung iiberhaupt usw.), fihrt fort mit der Dar-
legung der AuBerungen Alberts iiber die sensible Aktivitdt; an diese
schlieBt sich die Beschreibung der eigentlichen menschlichen Aktivitit an
(praktischer Intellekt, Wille, voluntarium, virtutes), um das Ganze zu
beschlieBen mit den Albertschen Aussagen iiber die iiberrationalen, dem
begnadeten Menschen geschenkten besonderen aktiven Fdhigkeiten. Letz-
tes Ziel aller (natiirlichen und {ibernatiirlichen) Aktivitit ist das bonum,
das im letzten Kapitel kurz und treffend beschrieben wird. — In jedem
der 21 Kapitel wird zundchst moglichst kurz die Anschauung Alberts
wiedergegeben; darauf folgt jeweils der Nachweis, aus welchen Quellen
Alberts Lehre gespeist worden ist.

Die Schriften Alberts, denen der Verfasser seine Darlegungen ent-
nimmt, glaubt er, von logischen Gesichtspunkten aus gesehen, in vier
Gruppen einteilen zu diirfen:

1. Summa de creaturis und der tractatus de natura boni;

2. der Kommentar zu den Sentenzen des Petrus Lombardus und die
Summa theologiae;

3. die aristotelischen Kommentare und

4. der Kommentar zu Pseudo-Dionys De divinis nominibus.

Bei der chronologischen Einteilung der Albert’schen Werke stellt er
den Tractatus de natura boni an die Spitze und die Summa theologiae
an den SchluB; dabei weill er natiirlich auch um die Problematik der
chronologischen Bestimmungen hinsichtlich einzelner Werke. — DaB es
oft sehr schwierig ist, fiir einzelne Aussagen die Quellen zu bestimmen,
ist vom Verfasser selbstverstindlich gesehen worden. Denn Albert ver-
arbeitete das gesamte ihm aus seiner Zeit und der Tradition zustrémende
Material, die neu entded<ten, aus dem Arabischen bzw. Griechischen
iibersetzten Werke des Aristoteles, die abendlindisch-christliche Tra-
dition und den ,Naturalismus‘, der wiederum aus dem Stoizismus und
Epikurdismus sich entwidkelt hatte. Auch in der Quellenbeniitzung er-
weise sich Albert, so meint der Verfasser, durchaus als Doctor univer-
salis, da er nichts Wichtiges aus dem seiner Zeit zuginglichen philo-
sophischen und theologischen Material unbeachtet lasse.

Eine Uberschau iiber all die verschiedenen AuBerungen Alberts in
ldessen Werken zeigt nach Meinung des Verfassers, daB diese zunéchst
immer wieder anders lautenden Zitate nicht einen Torso ergeben, son-
dern Glieder eines klaren groBen Systems sind: Die Aktivitit im rein
animalischen, im sinnlichen, im rationalen und iiberrationalen Bereich
besagt wohl eine je verschiedene, auch in verschiedener Weise faBbare
Aktivitit. Diese aktiven Kriifte stehen aber im Menschen nicht einfach
zusammenhanglos nebeneinander, sondern die niederen sind jeweils in
den hoheren integriert (»aufgehoben*), so daB die menschliche Aktivitit
bei allem Reichtum der Verschiedenheit doch eine einzige groBartige
Einheit darstellt: Die anima ist im Gesamtbereich der mofor, Wie ferner
bei aller menschlichen Erkenntnis doch ein Strahl des iibernatiirlichen
géttlichen Lichtes durchscheint, so lifBt sich die Explikation menschlicher
Aktivitdt letztlich nicht ganz vollziechen, ohne daB auf den gottlichen
motor als den grundlegendsten im natiirlichen wie iibernatiirlichen Be-

reich hingewiesen wird. Dies wird exemplarisch im letzten Kapitel iiber
das bonum noch einmal ganz deutlich: Albert geht bei der Beschreibung
des bonum aus von aristotelischen Formulierungen; dabei aber bleiben
ihm St. Augustin, Pseudodionys und der Platonismus stets présent.
Diese historischen Gegebenheiten aber finden alle ihren letzten Sinn und
ihre letzte Erkldrung im rein theologisch bestimmten bonum. — Diesem
groben Systemgedanken liegt die groBe Frage der damaligen Zeit zu-
grunde: wie 1Bt sich eine einheitliche Lehre erreichen aus den Gegeben-
heiten des griechisch-orientalischen Gedankengutes und der christlichen
Offenbarung? Albert hat, so sagt der Verfasser, diese Frage gesehen und
auf sie die oben skizzierte Antwort gegeben, eine Antwort, die aller-
dings erst durch Thomas ihre voll befriedigende Gestalt gefunden habe.—
Den AbschluB des Buches bildet eine wertvolle Bibliographie (mit klei-
neren Fehlern z.B. fehlt bei Schneider die Angabe des Erscheinungs-
jahres), ein Namen-, ein kurzer Sach-Index und eine Inhaltsangabe.
Eine Stellungnahme zu vorliegendem Werk wird in erster
Linie beachten miissen, daB wir heute noch keine kritische Gesamt-
ausgabe der Werke Alberts besitzen (die Kolner Ausgabe umfaBt
erst 5 Bénde), daB die Frage nach der Echtheit verschiedener
Werke Alberts noch nicht beantwortet ist u. a. m. Der Verfasser
hat sich darum die Miihe gemacht, nicht bloB die (an sich schlech-
teste) Ausgabe von Borgnet zu beniitzen, sondern auch die Koélner
Ausgabe, soweit sie ihm schon zugénglich war; auBerdem hat er
fiir manche Zitate eigens Hss, eingesehen. Um so mehr fdllt mir
auf, daB er trotz mehrfachen Hinweises auf die Verschiedenheiten
zwischen der S. th. Alberts und seinen anderen Werken (z. B. S.
191 f., 198, 201, 215, 221, 236 ff.) nie sich die Frage gestellt hat, ob
die S. th. wirklich ein Werk Alberts ist. Mir scheint, daB diese
heute neu aufgeworfene Frage nach der Echtheit der S. th. Alberts
gerade von seiner Psychologie her noch weiter einer Losung zuge-
fiihrt werden konnte (vergl. Tiibinger Theol. Quartalschrift 1966
S. 81). — Sachlich am auffallendsten ist wohl die weithin bemerk-
bare Harmonisierungstendenz: GewiB ist es ein anerkannter
Grundsatz: ,Thomas durch Thomas®, d. h. hier Albert durch
Albert zu erkldren. Sollte man sich aber nicht immer auch fragen,
ob Albert in seinen Anschauungen eine Entwicklung durchgemacht
hat, ob bei der geistigen GriéBe Alberts auch ,Dunkelheiten® hin-
genommen werden miissen, die uns heute kaum mehr verstindlich
sind u. 4.7 Darum scheint mir die sogen. ,logische’ Einteilung
der Werke Alberts nicht gliicklich zu sein. Es ist ferner zu be-
achten, daB Albert in seinen verschiedenen Kommentaren nicht
nur die Ansicht des von ihm kommentierten Autors wiedergibt,
wie er dies fiir einzelne Partien eigens betont; in seinen
Kommentaren verleiht er durchaus auch seiner persoénlichen
Meinung Ausdrucdk, die freilich nicht immer leicht festzustellen ist
(vgl. z. B. neuestens Alberts Kommentar zur aristotelischen
Metaphysik p. 473, 496 u. a.). — Aufs Ganze gesehen aber darf
von diesem Werk Michaud-Quantins gesagt werden, was er selber
iber das ein halbes Jahrhundert vorher erschienene Werk Schnei-
ders erkldrt hat, ndmlich daB es Pionierarbeit leistet. Es ist nur
zu wiinschen, daB dieses so viel Wertvolles fiir die Geschichte
Alberts und der Psychologie bietende Werk durch weitere
Einzeluntersuchungen eine echte Fortfithrung erfihrt.

Rottenburg. Alfons Hufnagel

Kasper, Walter: Das Absolute in der Geschichte. Philosophie und Theo-
logie der Geschichte in der Spétphilosophie Schellings. Mainz:
Griinewald-Verlag 1965. 493 S.; kart. DM 45,—.

Die Arbeit, die als Habilitationsschrift in Tiibingen gearbeitet
worden ist, drdngt im letzten auf ein Systematisches hin: aus
Tiitbinger Tradition kommend, aber auch beeinfluBt von Gedanken
Karl Rahners dréngt sie auf eine neue ,Theologie der Geschichte®,
deren Quell und Mitte der lebendige, aus souverdner Freiheit
handelnde Gott ist (vgl. auch den Aufsatz von W. Kasper: Grund-
linien einer Theologie der Geschichte !). Dabei scheint es dem Ver-
fasser, als sei dies nicht zuletzt in Schellings Spétwerk entschei-
dend versucht worden. So ist die Arbeit eine eindringliche Dar-
stellung des Schellingschen Alterswerkes geworden. Die Arbeit hat
darum wurspriinglich den Titel gehabt ,Philosophie und Theologie
der Geschichte in der Spétphilosophie Schellings”. Der Rezensent
hitte es begriiBt, wenn dieser urspriingliche Haupttitel geblieben
wire, geht es doch in ihr zunédchst ganz und gar um Schelling und
nur um ihn, DaB aber nun Schellings Spétwerk endlich in das Blick-
feld der Theologen kommt, kann nur begriift werden, ist doch

1 ThQu 144, 1964, 129-169.
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die Auseinandersetzung des christlichen Denkens mit dem Denken
des deutschen Idealismus kein Ruhmestitel der Theologie.

Wenn die ,Tiibinger® mit solchen Denken frith im Gesprdch
waren, so ist Ahnliches sonst kaum zu sagen. Wenn das katho-
lische Denken unserer Tage seit lingerem die Begegnung mit Hegels
Philosophie begonnen hat (von Steinbiichel bis Lakebrink,
Siewerth u.a.), so sind Fichte und Schelling kaum in den Raum
dieses Gespriichs eingeriickt. Hier nun geschieht es endlich mit
jener Offenheit, die seit dem Konzil zu einer wesentlichen Haltung
katholischen Denkens geworden ist. Ist Schelling immer wieder
wverketzert® worden, wie es in der Spétzeit schon mit Gorres und
Baader begann, und hat man ihn immer neu pantheisierender
Denkgesinnung beschuldigt, die nie wirklich zur Personalitdt des
Absoluten durchgedrungen sei, so wischt W, Kasper solches von
vornherein weg. Die Personalitit des Schellingschen Absoluten
steht ihm nicht zur Debatte. Daf vielmehr Schelling Gott als den
absolut freien und souverédnen will, macht {iberhaupt das Gesprich
und die Frage an ihn nach einer echten Philosophie und Theologie
der Geschichte mdglich.

Die Arbeit hat darum nach historischen Aufweisen von Schel-
lings Weg ihr eigentliches Gewicht in der nachvollziehenden Dar-
stellung der positiven Philosophie Schellings. Sie beginnt darum
mit der Darstellung des gottlichen Seins, die in der Darlegung der
Schellingschen Sicht des dreifaltigen Gottes kulminiert, — wobei
W. Kasper (wie mir scheint, mit Recht) Bedenken anmeldet. Schel-
lings Denken ist auch in seiner Spétzeit immer wieder von der
hochst idealistischen Idee der ,Verwirklichung” der ,Entwicklung*
Gottes fasziniert worden?, und es will scheinen, daB er sie in
seiner Spétzeit dahin gewendet hat, daB sie (wie bei Hegel?) kein
»Werden" Gottes im unmittelbarsten Sinne meint, als kdme Gott
erst in der Geschichte ,als Person“ zu sich, wohl aber ein Werden
des dreifaltigen Gottes, wonach der Sohn allererst im Weitergang
der Geschichte ,zu sich kommt®, d. h. aus dem urspriinglichen Sein
als demiurgische, weltschaffende Potenz zur Person wird.

W. Kasper lehnt solches mit guten Griinden ab: es gehe darin
nicht um eine ,Entwicklung® zum Sohn, vielmehr nur um dessen
,Offenbarung®, Es soll hier nicht gefragt werden, ob solche Inter-
pretation Schelling gegeniiber zu ,wohlwollend® ist. Sie hat jeden-
falls ihre guten Griinde. So ,wohlwollend® wird von W. Kasper
dann auch die viel angegriffene Schopfungslehre Schellings inter-
pretiert. Schelling hat eine creatio ex nihilo immer abgelehnt. Ist
Welt auch aus dem ,Fast nichts®, d.h. aus innergtttlichen Kriften,
die einer Erhebung zu schaffenden Michten bediirfen, wenn aus
ihnen Welt werden soll, so kommt Welt doch letzthin nach Schel-
ling ,aus Gott“. Solches ist fritheren Interpreten immer AnlaB ge-
wesen, auch den spéten Schelling des ,Pantheisierens® zu beschul-
digen, ja manche haben nicht gezégert, davon zu sprechen, Welt
komme dann hier aus einer Art ,Teilung” Gottes. Es ist gut, zu
sehen, daB W. Kasper solche massive Logik abtut, {iberzeugt, dafi
es besser ist, auf die Intentionen eines Denkers zu héren, als ihn
mit einer Logik, die ihm nicht eigen war, zu ,verketzern®,

Aus dem Nachvollzug des Schellingschen Denkens interpretiert
W. Kasper dann weiterhin Schellings seltsame Christologie, seine
Lehre vom Siindenfall, sein Denken iiber die Welt der Mythologie
und iiber die Offenbarung, die groBen Themen ‘des spiten Schel-
lingschen Denkens. Es iiberrascht freilich, daB W. Kasper kaum auf
Schellings Eschatologie eingeht, deren Ansétze bei Schelling gering
sind, aber es gab solche Sichten, in denen Schelling wiederholte,
was er in seinen ,Weltalter“-Entwiirfen konzipiert hatte3 Aber
jenseits dessen ist Kaspers Darstellung eindringlich und gut fun-
diert, wobei immer neue Blicke auf das Denken der gegenwirtigen
Theologie — nicht zuletzt auch im evangelischen Raum — dem Gan-
zen bedeutsame Kontur geben,

In einem letzten Kapitel, das freilich ein wenig summarisch aus-
gefallen ist, versucht W. Kasper dann eine letzte Wiirdigung. Be-
stimmt von der Uberzeugung, daB die Erhellung des Offenbarungs-
‘geschehens sich nicht von einer einzigen Philosophie her (evtl. der
scholastischen) vollziehen kann, ist er der Meinung, daf die theo-
logische Denkarbeit ihr Werk aus immer neuen philosophischen
Begegnungen vollziehen muB, und damum oft ein System preis-

2 In meinem Buch ,Schellings Philosophie der Weltalter®, Diisseldorf
1954, habe ich zu zeigen versucht, daB solches nicht pantheisierend
gemeint war.

3 Vgl. mein Buch, 408 ff,

gegeben werden mufl, weil ein anderes neue Chancen zu erdffnen
vermag. In solchem Geschehen scheint ihm darum ein Gespréch mit
einem Denken nicht nutzlos, das wie Schelling so wesenhaft um
das Geheimnis des Absoluten gerungen hat, und das schlieBlich
darin konvergiert, daB wir als endliche Wesen nicht iiber das
Absolute zu verfiigen vermégen, daB wir vielmehr hinzunehmen
haben, was dem Absoluten im Weg der Geschichte offenbar zu
machen gefdllt. Theologie ist dann nur als Theologie aus Offen-
barung méglich, als nachvollziehendes und sich vor dem Absoluten
beugendes Denken.

Stimme ich so dem Denken und der Arbeit von W. Kasper sehr zu,
so kann ich auf der anderen Seite ein Bedenken nicht unterdriidken.
Die Erforschung und Erhellung der Schellingschen Spétphilosophie
steht unter einer nicht geringen Problematik. Als Schellings Sohn kurz
nach dem Tod des Vaters die Herausgabe der ,Sdmmtlichen Werke*
begann, gab er nur Letztvollendetes heraus, aus der Zeit des Miinchner
»~Neubeginns“ (von 1827) wurden nur geringe Stiidke mitgeteilt (S. W.
X, 8ff.), was zur Folge hatte, daB Schellings Weg von 1827 ab weit-
gehend uniibersehbar geblieben ist. Alle Versuche, Schellings wirklichen
Weg und die innersten Intentionen seines spidten Wollens wieder-
zugeben, muBten darum problematisch bleiben. Sie sind es, wie ich
glaube, geblieben bis zu dem =zuletzt unternommenen Versuch von
Walter Schulz. Ich habe darum von 1939 an versucht, neuer Schellingiana
habhaft zu werden, damit Schellings wirklicher Weg sichtbar wiirde.
Die Suche nach solchen Dingen war nicht ohne Erfolg. So fanden sich
bei der Durchsicht des an sich nicht unbekannten Schellingnachlasses bei
der Universititsbibliothek Miinchen unverhofft die Korrekturbogen von
Schellings ,Weltalter“-Entwiirfen von 1811 und 1813, die dann 1946
Manfred Schroter, dem ich davon Nachricht gegeben hatte, herausgeben
konnte4. Ich bin der Meinung, daB erst von den Urfassungen her
echtes Wissen um Schellings Weg von 1810 ab mdglich geworden ist
und habe meine Deutung -von daher -1954 in meinem Buch iiber
»Schellings Philosophie der Weltalter* vorgelegt. — Bei dem Miinchener
NachlaB fanden sich aber auch Originalentwiirfe von Schellings Hand fiir
viele Vorlesungen der Jahre 1827 ff, vor allem ein Entwurf seines so
wichtigen Kollegs vom W. S. 1827/28, jenes Kollegs, mit dem sein
Philosophieren nach langem Schweigen wieder begann und zu Neuem
vorzustofen versuchte. So schien endlich die Mdglichkeit eréffnet, eine
wirkliche Erforschung der Schellingschen Spétphilosophie beginnen zu
konnen. Diese Hoffnung wurde dann aber durch den Untergang des
Nachlasses im Jahre 1944 zerstort. So mubte von Neuem begonnen
werden. Schienen die Originale unwiederbringlich verloren, so mubBte
versucht werden, wenigstens Nachschriften der Vorlesungen zu erlangen.
Das gelang in unerwartetem MabBe. Schon 1948 konnte ich eine Nach-
schrift von Schellings ,wichtigstem“ Kolleg erwerben, dem seines Neu-
beginns im W. S. 1827/28%,

Dariiber hinaus gelang es in den folgenden Jahren, Nachschriften
weiterer Kollegs zu erwerben oder auf solche aufmerksam zu werden,
so daB heute fiir alle Kollegs von Schelling fiir die Jahre 1827/28 bis zum
W. S. 1835/36 Nachschriften vorliegen. Ein wichtiger Teil des spiten
Schellingschen Weges ist uns also offen. (Im {ibrigen ergaben neue
Recherchen nach Schellingiana noch héchst iiberraschend, daB das
Original von Schellings Kollegentwurf vom W, S. 1827/28 nicht unterge-
gangen ist. Es hat als einziges den Untergang des Nachlasses 1944
itberstanden!)

Ich bin der Meinung, daB vor allem der Schellingsche Entwurf seines
Kollegs von 1827/28 fiir die Erforschung des Schellingschen Spitwerks
von hochster Bedeutsamkeit ist. Alle bisherigen Versuche, den spiten
Schelling zu erhellen, waren unzuldnglich. Da man keine Urkunden des
Schellingschen Beginns besaB, sondern nur Urkunden spéterer Sichten,
versuchte man zunéchst, von Schellings spéten AuBerungen iiber ,Wesen
und Existenz" her in sein Spédtwerk einzudringen. Dann aber schien die
aufbrechende Existenzphilosophie einen neuen Weg zu zeigen. Schliel-
lich versuchte Walter Schulz 1954 einen vollig neuen Ansatz von Fichte
und der transzendentalen Fragestellung her, um von da aus Schellings
Altersphilosophie als ,Vollendung des deutschen Idealismus® aufzu-
zeigen. Alle diese Deutungen haben ein Gemeinsames: Sie wuliten nicht
um Schellihgs wirklichen Ansatz, da ihnen seine fritheren Versuche im
W. S. 1827/28, aber auch im S. S. 1832 und W. S. 1832/33 unbekannt
waren. Ich glaube, daB erst jetzt, nachdem uns Authentisches zugénglich
ist, eine giiltige Deutung moglich ist. Ich habe darum schon bald® auf

4 Manfred Schrdter: Schelling, Die Weltalter, Urfassungen. Miin-
chen 1946.

5Vgl. H. Fuhrmans, Zu. Schellings Spétphilosophie (Schellings
Einleitung in die positive Philosophie): Blitter fiir Deutsche Philosophie
14, 1940/41, 265—276.

6Vgl. H. Fuhrmans, Dokumente zur Schellingforschung. I, Die
Stuttgarter Privatvorlesungen: Kant-Studien 47, 1955/56, 182—191, II.
Zu Schellings Spétphilosophie: Schellings Vorlesung vom W. S, 1827/
28: ebd. 273—287. 378-396. — Ders., Der Ausgangspunkt der Schel-
lingschen Spétphilosophie: Kant-Studien 48, 1956/57, 302—323. —
Ders. Der Gottesbegriff der Schellingschen positiven Philosophie:
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diese neuen Texte hingewiesen und aufzuzeigen versucht, wie von da
aus eine wirkliche Deutung gefordert sei.

Das Entscheidende schien mir dabei dies, daB Schellings Spatwerk
im letzten um das Phdnomen der Geschichte kreist. Wenn Schelling
bei seinem Neubeginn immer wieder davon gesprochen hat, alle bis
dahin vorgelegte Philosophie sei ,negative“ Philosophie gewesen, die
dringend einer Neufassung bediirfe, ja, die durch eine ,positive*
Philosophie entscheidend ergédnzt werden miisse, so ist nach Schellings
Meinung alle zuvorige Philosophie ,logische® Philosophie gewesen, die
fundamental durch eine ,geschichtliche* iiberwunden werden miisse.
Alle bisherige Philosophie (auch seine eigene frithere, und zumal die
Hegels) habe Geschichte aus der ,Logik" der Idee ableiten wollen, aus
ihrer weitertreibenden Dialektik. Aller fritheren Philosophie sei darum
Geschichte — ,Entwicklung* gewesen, kontinuierlicher ,ProzeB*, worin
Phase um Phase mit ,logischer® Notwendigkeit entspringe.

Gegen solche ,Systeme der Notwendigkeit gelte es, endlich eine
geschichtliche Philosophie zu entwerfen als ,System der Frei-
heit® als ein System, das Geschichte nicht ableitet aus der Dialektik
der Idee, sondern aus dem souverdin freien Handeln des lebendigen
Gottes und zugleich aus der Freiheit der Menschen. Von den Menschen
her sei Geschichte wesentlich nicht stetiger ProzeB, sondern Ge-
schehen aus Freiheit, darin nichts dialektisch und mit »Notwendigkeit*
entspringt, sondern aus souverdiner Freiheit, die sich einer laufenden
Entwicklung versagen, die Geschehendes weiterfithren, aber auch ver-
weigern, ja sich zu Taten aufraffen kann. Diese Taten sind dann nicht
einfach von der ,Entwicklung" gefordert oder in ihrem Vollzug nahe-
liegend, iibersteigen vielmehr alles Erwartete ,unerwartet® und fithren
in Anderes und vollig Neues. Geschichte ist dann von Grund auf be-
stimmt durch Tat-sachen, die nicht voraussehbar sind oder gar a priori
entwerfbar, die vielmehr hingenommen werden miissen und erst er-
griindet werden konnen, wenn sie gesetzt sind. Ich habe weiter zu
zeigen versucht, daB Schellings Spétphilosophie von daher zugleich zur
Verkiindigung einer ,empirischen® Philosophie geworden ist, zur Ver-
kiindigung eines neuen metaphysischen Empirismus, einer +Philosophie
der Offenbarung” im weitesten Sinne, einer Philosophie, die sich ent-
schldgt, Gottes Wege im voraus wissen zu wollen. Sie ist vielmehr
bereit, Gottes Entschliisse ,hinzunehmen“ und sich ihnen zu beugen,
wissend, daB nur Gottes ,Sichoffenbaren® d. h. sein Sichzeigen Weg
zu echtem Wissen ist.

Das Problem der Geschichte; hier ganz vom ,Theologischen“ her ge-
faBt, stand hier also entscheidend zur Debatte, und geradezu vom
Christlichen her versuchte Schelling eine Uberwindung des Hegelschen
Denkens und damit der ,idealistischen* Position und ihrer Geschichts-
sicht. Ich habe freilich auch zu zeigen versucht, daB Schelling in Wahr-
heit diese Uberwindung kaum gelungen ist, Jedem tiefer in Schellings
Spdtwerk Eindringenden zeigt sich immer neu, daB hier zwar pathetisch
ein ,System der Freiheit* verkiindet worden ist, daB aber die idealisti-
sche Idee der ,Entwicklung® und der Geschichte als ,ProzeB* doch
immer wieder alles iiberméchtigt und daB Schelling sich von der Idee
des kontinuierlichen Prozesses nicht zu lésen vermocht hat. Hinter all
seinen Entwiirfen steht doch letztlich, daB Geschichte die »Entfaltung®
(ja die Werdung?) des dreifaltigen Gottes ist, daB Geschichte darin endet
und darin Anfang und Ende hat. Zwar gab es in Schellings Geschichts-
entwurf ein Faktum radikaler Diskontinuitit: den Siindenfall des Men-
schen, der als kosmische Katastrophe den Logos des Seins verwirrt
hat; aber fiir Schelling ist aus der GréBe und Macht des lebendigen
Gottes Geschichte doch wieder ProzeB geworden: ProzeB der Heilung
des Seins und seiner stetigen und kontinuierlichen Riickfithrung zu
Gott.

Wenn W. Kasper sich als Thematik seiner Untersuchung das
Geschichtsdenken des spiten Schelling gewihlt hat, iiberzeugt,
daB hier der Theologie in der Suche nach einer wahrhaft ,ge-
schichtlichen Theologie Hilfe kommen kénne, so iiberrascht es,
daB er auf all das, was in den letzten Jahren durch die Auffindung
neuer Schelling-Texte sichtbar geworden ist, kaum einging. Ich
glaube, daB im Eingehen darauf seine Uberlegungen hitten un-
gemein vertieft und erweitert werden konnen. W. Kasper ist
statt dessen weithin der Schellingdeutung von W. Schulz gefolgt,
einer Deutung, die mir nicht haltbar erscheint, und einer Inter-
pretation, die geschah, bevor das erwidhnte Material bekannt
war. Sicher aber sollten nach W. Schulz versuchte Deutungen
das neue Material beriicksichtigen, um zu Giiltigerem zu finden...

* In solchem Zusammenhang soll nicht eingehender Stellung ge-
nommen werden zu W. Kaspers Forderung einer wahrhaft ,ge-

Schelling-Studien. Festgabe fiir Manfred Schréter zum 85. Geburtstag.
Hrsg. von A. M. Koktanek, Miinchen/Wien 1965, 9—47. — Ders.,
Das Gott-Welt-Verhdltnis in Schellings positiver Philosophie: Kritik
und Metaphysik. Studien. H. Heimsoeth zum 80, Geburtstag., (Hrsg.
von Fr. Kaulbach u. J. Ritter) Berlin 1966, 196—211.

Vgl. A, M. Koktanek, Schellings erste Miinchner Vorlesung 1827/
28 ,System der Weltalter®, Miinchner Dissertation 1959.

schichtlichen” Theologie des lebendigen Gottes. Der Rezensent
ist mit W, Kasper (und mit dem spiten Schelling!) von ihrer
ungemein groBen Bedeutung iiberzeugt. Er sieht freilich dazu
allenthalben nur geringe Ansétze und ist der Meinung, daB
auch Schelling iiber einen Ansatz nicht hinausgekommen ist.
Dieses Spdtwerk war nicht der groBe Wurf; es war nur Beginn
eines Weges, den Schelling selbst nicht mehr vollenden konnte.
Wer lange mit Schellings Spétwerk umgegangen ist, wer an seine
erschiitternd unfruchtbaren Jahre zwischen 1813-1827 denkt, an
all die klagenden Briefe — vor allem an Cotta, der wird vor-
sichtig sein.

Ich wiirde darum auch weiterhin nicht zégern, den spédten
Schelling zu den ,Spétidealisten” zu rechnen und ihn nicht —
wie W. K, will — als einen der groBen ,Nachidealisten® bezeich-
nen. Dafiir ist mir dieser letzte philosophische VorstoB Schellings
nicht schopferisch genug.

Und wenn die ,Feinde® Schellings sein Spitwerk allzu leicht-
fertig abtun, so sollten seine ,Freunde®, scheint mir, niichtern sein.

Wenn aber die Theologie nun — ob mit oder ohne den spédten
Schelling — zu einer neuen geschichtlichen Theologie aufbrechen
will und zu einer Theologie der Geschichte zumal, so wird sie
begreifen miissen, daB gerade sie es gewesen ist, die jenes
Denken heraufgefithrt hat, das Geschichte als »Entwicklung®, als
«kontinuierlichen ProzeB*, ja als »Fortschrittsgeschehen® entworfen
hat. Die allzu harmonisierende Art, wie man von frith an den Weg
und das Geschehen des Alten Testaments zum Neuen hin ent-
worfen hat, ist maBgebend geworden fiir die Entwiirfe des Ge-
schichtsgeschehens {iberhaupt. Aber die Problematik aller Ge-
schichte, ob es in ihr echte Kontinuitit gibt oder nicht, ist damit
friih verdeckt worden,

So bleiben hier groBe Fragen. Im Theologischen allen zuvor
diese, inwiefern der Weg des jiidischen Volkes Weg zu Christus
hin war, wie es zu Christi Tod kam (war er ein im voraus Fest-
gelegtes, von Gott Verhdngtes oder ein Nichtseinsollendes, der
groBe ,Siidenfall*, wie R. Guardini ihn faBt, und wie ihn — wohl
in einer Nachfolge zu Guardini — neuerdings vor allem P. Schoo-
nenberg vertritt). Eine echte Theologie der Geschichte wird hier
thre Bewéhrung bestehen miissen ... Es bleibt die Hoffnung, daB
W. Kasper, der in seiner Arbeit iiber den spédten Schelling, aber
auch in anderen Veréffentlichungen, zu solchen Fragen unterwegs
ist, den Fragen treu bleibt und VorstoB zu Neuem versuchen wird.
Wir bediirfen dessen!

Am Rande: Schellings ,Sammtliche Werke* sind nicht (gegen W. K.
5. 374) von Schellings Bruder Karl Eberhard herausgegeben worden
(der starb vielmehr kurz vor Schelling im Jahre 1854), sondern von
seinem Sohn Fritz (der sich in den Vorworten K. F. A. Schelling =
Karl Friedrich August Schelling genannt hat — nach seinem Vater Fritz
(so wurde Schelling zu Hause genannt) und Schellings Briidern Karl
und August),

Dann aber: Schelling hat (gegen W. K. S. 404) seine Unsterblichkeits-
lehre nicht ,erstmalig® in einem Brief an Georgii vorgetragen, sondern
schon 1810 in den ,Stuttgarter Privatvorlesungen®, und zwar in einer
Form, die bis zu seinem Tode giiltig geblieben ist. Im tibrigen diirfte
auch ,Klara“ schon 1810 begonnen worden sein.

Ferner: (gegen W. K. S. 404) Das Buch von H. E. Paulus kam nicht
erst 1845, sondern schon 1843 heraus.

Koéln. Horst Fuhrmans.

Berning, Vincent: Das Denken Herman Schells. Die philosophische
Systematik seiner Theologie genetisch entfaltet, (Beitrdge zur
neueren Geschichte der katholischen Theologie, Bd 8) Essen:
Ludgerus-Verlag Hubert Wingen KG 1964. XXIV, 246 S.; br. DM 28,—.
Nachdem Schells Werk in seiner Wirksamkeit zuniichst durch

die Indizierung eines Teiles seiner Biicher sehr gehemmt war,

ist es nun AnlaB griindlicher Erérterungen in den heutigen
geistigen Auseinandersetzungen. Das ist ein Zeichen, daB es mit
seinem Gedankengut auch den Menschen der Gegenwart viel
bedeutet und vor allem Orientierung gibt in der heute gestellten
vordringlichen Aufgabe einer wahrhaft katholischen Synthese
des iiberkommenen Glaubens- und Lebensgutes mit dem moder-
nen wissenschaftlichen BewuBtsein und fiir die Wiederbegegnung
mit anderen christlichen Denominationen. Das in dieser Situation
gesteigerte Interesse an Schells Werk zeigt sich schon sympto-
matisch in der Tatsache, daB, seitdem wir zu seinem 50, Todestag
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1956 mehrere Abhandlungen und Aufsétze iiber seine Personlich-
keit und sein Werk vorlegten, sich allenthalben ihm gewidmete
Publikationen wund insbesondere Doktordissertationen mehren.
Besonders freut es mich, daB mein lieber Kollege A. Dempf{,
der mir einmal gestand, daB er selbst Schell viel verdanke,
nun in V. Berning einen befdhigten Schiiler zu einer Schellarbeit
angeregt hat,

Néaherhin beschéftigt sich diese Schrift mit der genetischen
Entfaltung der philosophischen Systematik der Schellschen Theo-
logie. Als Ergebnis seiner Forschungen iiber Schell, so wie er
nun einmal dessen wesentliche Anliegen auffabt, glaubt er (im
vermeintlichen Gegensatz zu mir und meinen Schiilern) feststellen
zu miissen, Schell gehdre zum Spétidealismus oder zum spekulati-
ven Theismus. Seine geistigen und systematischen Voraussetzun-
gen seien die des 19. Jahrhunderts; aber doch seien sie es gewesen,
die ihn an die Schwelle zum 20. Jahrhundert stellten als den
ersten, der es proklamierte, einen neuen Katholizismus forderte
und ihn initiierte. Wenn auch die These, die Schell zum Spiét-
idealisten oder spekulativen Theisten stempelt, nur zum Teil
richtig ist und der universalen Schellschen Einstellung nicht ge-
recht wird, die im Sinne Augustins das katholische Geistesleben
als ein communicar: mit allen positiven Ideen und Werten ver-
schiedenster Denker und Denksysteme auffaBt, so ist doch die
weitere Charakteristik Schells als des Initiators eines neuen
Katholizismus fast zu viel der Anerkennung fiir seine Person
und sein Werk.

Freilich wird dieses Lob wieder sehr eingeschrankt durch die
weitere Feststellung: Gebracht habe er diesen neuen Katholizismus
allerdings nicht; ,gebracht haben den neuen deutschen Katho-
lizismus auBer dem Kreis um Abele und Platz und den Kreisen
um Carl Muth, Jakob Hegner und Persénlichkeiten wie Romano
Guardini, Max Scheler, Theodor Haecker, Peter Wust, Erich
Przywara, Robert Grosche, Edith Stein, um nur einige zu nennen*
(S. 244), Abgesehen davon, daB die letztere Feststellung wie so
viele andere dhnliche in dem Buch, nicht nur hinsichtlich der ge-
nannten Personen an sich sehr problematisch sind, so sind sie
auch hinsichtlich Schells nicht zutreffend, da verschiedene der
als Bringer des neuen Katholizismus genannten Personlichkeiten
mir ausdriicklich erkldrten, wie sehr sie Schell verpflichtet seien.
Wir sind iiberzeugt, daB auch der Verfasser des vor-
liegenden Buches wohl selbst noch nicht sein letztes Urteil iiber
Schell gesprochen haben diirfte. Immerhin ist anzuerkennen seine
hohe spekulative Begabung, sein auBerordentlicher Flei, womit
er sich an das sprachlich wie gedanklich so schwer zu bewéltigende
Schellsche Gedankengut gewagt hat.

Wiirzburg. Josef Hasenfulbf.

Schneider, Theodor: Teleologie als theologische Kategorie bei Herman
Schell. Essen: Ludgerus-Verlag Hubert Wingen 1966. XIV, 165 S.;
br. DM 30,—.

Wenige Gedanken haben die letzten hundert Jahre so gepriigt
wie jener der Entwicklung Unschwer konnte man Ernst
Haeckels Buchtitel aus dem Jahre 1905 zum Thema einer Geistes-
geschichte dieses Zeitraumes machen: ,Der Kampf um den Ent-
wicklungs-Gedanken”. Dabei hitte man gewiB einige Miithe damit,
der Entwicklung des Entwicklungsgedankens in allen Schritten und
Spriingen zu folgen. Gleichwohl wiirde man in den unterschied-
lichsten Variationen immer wieder auf das eine Grund- und Leit-
motiv stoBen. Fiir den Theologen hielte eine solche Geistesge-
schichte einige unerfreuliche Kapitel bereit, Jahrzehnte hindurch
schien es, als habe die Kirche hier mur ein entschiedenes Nein an-
zumelden und auf Biegen und Brechen zu verteidigen, Allzu schnell
und allzu lange hat sie sich durch bestimmte Ausprédgungen des
Entwicklungsgedankens in die Opposition drédngen lassen und so
versdumt, das in allem Suchen und Forschen und auch in vielem
Behaupteten sich artikulierende Fragen 'der Zeitgenossen recht zu
verstehen und umfassend zu beantworten.

Um so mehr iiberrascht es, im Lebenswerk Herman Schells wich-
tige, bislang wenig beachtete Ansiitze einer giiltigen christlichen
Stellungnahme entdedcen zu kénnen. Schell war noch ein Kind, als
Darwins ,Entstehung der Arten im Tier- und Pflanzenreich® er-
schien, Er starb ein Jahr nach dem Erscheinen des eingangs er-
wihnten Buches von Haeckel. Zur Spanne seines Lebens gehéren
somit die heftigsten Streitigkeiten um das Entwicklungsprinzip.

Schell selber hat dabei vielfach leidenschaftlich Partei ergriffen.
Trotz allem, genauer gesagt: in allem Auseinandersetzen war er
hellwach fiir die Impulse, die sich im Entwicklungsgedanken zeig-
ten, und suchte ihnen gerecht zu werden. Er erkannte bald die Ge-
fahrlichkeit des hiiben und driiben gebrauchten Schlagwortes
»Schopfung oder Entwicklung® und setzte ihm entgegen: ,Entwick-
lung auf Grund der Schépfung®. Das war eine Formulierung, die
ihn persénlich in die SchuBlinie beider Fronten brachte, wihrend
sie sachlich die Anliegen beider Seiten aufzugreifen und in ihrer
Verbundenheit deutlich zu machen suchte, DaB es dabei nicht um
ein billiges ,Sowohl als auch“ ging, sondern um ein ernstes Ringen
um die ganze Wahrheit, macht das Werk von Theodor Schneider
deutlich. Der Titel dieser Studie 14Bt bereits erkennen, daB es dem
Autor nicht so sehr darauf ankam, einige mehr oder weniger zu-
treffende Stellungnahmen Schells zu Fragen der Entwidcklung, des
Zieles und Zwecdkes herauszuarbeiten, als vielmehr zu fragen, ob,
inwieweit und wie der Gedanke der Teleologie das gesamte Werk
Schells bestimmt. Der Verfasser geht dieser Aufgabe mit groBer
Akribie nach, ohne den Blick aufs Ganze zu verlieren.

In einem ersten Kapitel behandelt er den Begriff der Teleologie bei
Schell wie bei seinen Zeitgenossen bis hin zur Gegenwart. Wer die
Schwierigkeiten der Diktion Schells und etliche daraus resultierende
Prebleme kennt, wird die griindliche Analyse Schneiders zu schitzen
wissen, Das zweite Kapitel ist m. E. das fiir den theologischen Rang der
Studie entscheidende. Es zeigt durch die Skizzierung von Schells Trini-
titslehre auf, daB der dreieinige Gott letzter Grund aller Teleologie ist.
Dabei kann Schneider manches ungute, zum Teil auch heute noch nicht
ausgestorbene MiBverstdndnis der causa-sui-Formulierung beheben. In
einer Zeit, welche die Kausalitit weithin einseitig und ausschlieBlich als
Wirkursédchlichkeit versteht, erkennt Schell deren weite Dimensionen
und sieht sie in einzigartiger Weise im gottlichen Leben grundgelegt und
realisiert. Im Vollzug des gottlichen Lebens sind somit auch Urform,
Urgrund und Ursache aller Teleologie gegeben. Der Glaubende weiB
demnach alle Entwicklung im letzten Geheimnis aller Wirklichkeit be-
heimatet und geborgen. Er vermag von daher die Faszination des Ent-
wicklungsgedankens zu verstehen, wie er sich verpflichtet wissen muB,
ihm tunlichst gerecht zu werden.

Wie Schell sich im einzelnen dieser Aufgabe unterzogen hat, ent-
faltet Schneider des weiteren in einem dreifachen Ansatz, indem er
sich zunéchst der Teleologie der Schopfung zuwendet, sodann jener
der Bezogenheit von Natur und Gnade und schlieBlich der des Heils-
handelns Gottes. Da Schneider dabei der Methode behutsamer Quellen-
analyse treu bleibt, entgeht er den Gefahren einer abstrakten Deduktion
aus einmal gewonnenen Prinzipien und kann so deutlich machen, daB
wir Schell nicht nur den entscheidenden Hinweis auf den letzten theo-
logischen Ort der Teleologie verdanken, sondern etliche hilfreiche Einzel-
beobachtungen und -gedanken. Von besonderer Bedeutung sind seine
Ansétze zu einer dynamischen Anthropologie sowie zu einer Kosmologie
zwischen A und Q, die etliche Intentionen Teilhard de Chardins anti-
zipiert und integriert.

So ist es Schneider zu danken, daB er nicht nur einen wichtigen
Zugang zum Lebenswerk eines lange verkannten groBen Theologen
eroffnet, sondern im {iberzeugenden Verweis auf die erste und
letzte Wirklichkeit mithilft, die gegenwirtigen Wirklichkeiten und
Moglichkeiten vertieft zu erfassen und verantwortlich mitzuge-
stalten.

Bochum. Paul-Werner Scheele.

Wrede, Michael: Die Einheit von Materie und Geist bei Teilhard de
Chardin. (Glaube, Wissen, Wirken Bd III) Limburg: Lahn-Verlag
1964. 76 S.; kart. DM 6,80.

Eine ernsthaftere Auseinandersetzung mit Teilhard de Chardin
und seinem Werk beschrdnkte sich bislang mehr oder weniger
auf den franzdsischen und angelsiichsischen Raum. Einen der
wenigen deutschen Beitrdge stellt die Untersuchung Wredes dar.
Sie beabsichtigt, ,zum Kern des philosophischen Systems Teil-
hards, dem Verhiltnis von Materie und Geist, vorzustoBen und
seine diesbeziiglichen Lehren méglichst klar aus seinen Schriften
herauszuarbeiten, um die philosophische Tragweite seiner Meinung
offenbar zu machen® (10). Spezifisch theologische Probleme sollen
dabei unberiicksichtigt bleiben.

Die urspriinglich flir eine Zeitschrift gedachte Untersuchung ist
iibersichtlich gegliedert. Den griften Teil beansprucht die Wiedergabe
der thematischen Gedanken Teilhards, wobei Wr. reichlich zitiert (die
wichtigeren Texte auch im franz. Original). Es folgen 5 Seiten iiber die
Grundlagen der ,Identitdtslehre® Teilhards., Den SchluB bildet eine
kritische Wiirdigung seiner Thesen.
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T. strebt nach einer radikalen Vereinheitlichung der Wissenschaften zu
einer ,Ultraphysik“. Denn in seiner Sicht bilden die Phénomene der
Materie, des Lebens und des Geistes letztlich eine Einheit. Nach Wr.
vertritt T. einen ,spiritualistischen Monismus”. Materie und Geist stehen
in keinem uniiberbriickbaren Gegensatz zueinander. Vielmehr ist die
Materie, verstanden als konkrete Materie, von Anfang an bewubBtseins-
begabt und erfdhrt in ihrer Evolution einen ProzeB der Vergeistigung.
Nach T. ist ,die Materie der MutterschoB des Geistes* und ,der Geist
der hohere Zustand der Materie (vgl. S. 19). Mit der wachsenden
Komplexitdt der Materie nimmt auch das BewuBtsein in ihr zu bis zum
SelbstbewubBtsein im Menschen. In T.s dynamischem Weltverstindnis
wird der fraditionelle abendléndische Dualismus von Geist und Materie
aufgehoben. Im Blick auf den totalen Weltprozefl lassen sich beide mit-
einander identifizieren. Sie sind zu Momenten des Werdens geworden,
welche zwei Richtungen im ProzeB andeuten: Materie liBt sich als die
Vergangenheit des Geistes, Geist als die Zukunft der Materie deuten.
Da T. von der Irreversibilitit der Ewvolution iiberzeugt ist, sind Sein
und Geist in ihrer Tiefe und am Ende des Prozesses identisch und
unvergédnglich. Er spricht von einer ,Métaphysique de I'Union“. Der
hohere Bewubtseinsgrad entsteht je durch eine hohere Stufe der Syn -
these, der Vereinigung des Materiellen. Die Frage taucht auf,
ob die totale Evolution die Schipfung i. e. S. ersetze. Sie wird verneint
mit der Begriindung, die eigene Kraft der Materie reiche nicht aus, um
Geist und BewuBtsein aus sich hervorzutreiben; die Einwirkung Gottes
sei notwendig. Demgegeniiber heiBt es, der Geist sei in der Materie
angelegt und der Prozel werde von ihr selbst geleistet. Nur in der
Endphase der Entwicklung werde der ,transzendente Eingriff* not-
wendig. Gott wird somit fiir den an der Evolution aktiv beteiligten
Menschen zur sinngebenden Kraft des Gesamtgeschehens. Gott ist der
Gott der Zukunft und des Endes, an dem das Ganze offenbar wird.
(Wr. stoBt in den =zitierten Texten zwar auf diese Spekulation T.s,
treibt aber seine sofort einsetzende Kritik auf die Frage nach der Ver-
einbarkeit von Schopfung und Evolution zu.)

Wie kommt T. zu der monistischen Deutung von Materie und Geist?
Wr. erklart sie aus der starken Begabung T.s zur Synthese gegeniiber
einer schwécheren analytischen Veranlagung (vgl. S. 57). Die Entdeckung
der Evolution, die T. fiir unumkehrbar hilt, sowie seine Neigung zur
Mystik bestirken ihn in der Richtung eines ,spiritualistischen Monis-
mus“, T. wurde nach eigenem Zeugnis in seiner Studienzeit zudem

- durch die Lektiire der Werke Bergsons beeinfluBt, dessen spiritualisti-

sches Verstdndnis der Evolution er teilt. Er versucht, Religion und
Wissenschaft, Spiritualismus und Materialismus, jene einander feind-
lichen Tendenzen des Geisteslebens seiner Zeit, die er in sich selber
vorfand, miteinander zu verséhnen. ,Um dem Denken in der Welt
einen Platz zu geben, muBte ich die Materie verinnerlichen”, (Der Mensch

'im Kosmos, S. 286).

In seiner Wiirdigung anerkennt Wr., daB eine ,rein deduktive
und apriorische Metaphysik® iiberholt sei, und bejaht den ,Ver-
such einer induktiven Philosophie®, die sich ihrer Grenzen bewuBt
bleibt. T.s Verdienst sei es, die philosophische Bedeutung der
Evolution erkannt zu haben. Sein Monismus beruhe auf einer
naturwissenschaftlich illegitimen Ausdehnung dieser Theorie

| auf das menschliche BewuBtsein. Ebenso unwissenschaftlich sei die

Behauptung des direkten Zusammenhangs von Komplexitit der

“Materie und BewuBtsein. T. verwechsele hier Vorbedingung und

Ursache. Uberhaupt sei eine Diskrepanz zwischen der Empirie und
ihrer philosophischen Auswertung zu bemerken. Das Entscheiden-
de, die Geistigkeit der Evolution, werde unbesehen vorausgesetzt.

* Ferner habe in T.s System eine eigentliche Schopfung keinen Platz.

Das Hauptverdienst Wr.s besteht im zusammenfassenden
Bericht der Gedanken T.s und in der Bemiithung, die Voraussetzun-
gen, die Terminologie und die Methode dieses Denkens (z. B. in
bezug auf die spekulativen Momente, die Erweiterung des
Phénomenbegriffs, des Wissenschaftsverstdndnisses) zu kléren.
Um T.s Entwurf kritisch zu wiirdigen und zu vermitteln, miiBte
man jedoch die Philosophie berlicksichtigen, die die Entfaltung
der neuzeitlichen Wissenschaft reflektierend begleitete. (Kant und
Hegel werden ganz am Rande, Leibniz iiberhaupt nicht erwéhnt.)
Wr.s Forderung nach Kontrolle der jeweiligen Voraussetzungen
eines Denkens ist durchaus berechtigt, wendet sich aber an ihn
selbst zuriidk, sofern er allzu selbstverstindlich auf neuthomisti-
schen Pfaden wandelt, (Der Dialektik einer Philosophie des Wer-
dens kann man schwerlich ohne ~Dogmatismus® unmittelbar mit
d_em Widerspruchsprinzip begegnen!) Weiter muf der Theologe
sich fragen, ob er denn heute noch von seinen biblischen Grund-
lagen her ohne weiteres auf den Geist-Materie-Dualismus bauen
kann. Die grundsitzliche Notwendigkeit naturphilosophisch-
anthropologischer Arbeiten auch fiir die Theologie diirfte wohl
feststehen, da wur Existenz des Menschen nicht nur seine Ge-

schichte, sondern auch deren zeitbestimmte naturhafte Bedingungen
gehoren, T.s Sicht der Einheit alles Geschaffenen sollte weiterhin
dazu anregen.

Miinster, Christian Zickler.

Haible, Eberhard: Schopfung und Heil. Ein Vergleich zwischen Bultmann,
Barth und Thomas. Mainz: Griinewald-Verlag 1964. 296 S.; Ln
DM 24,80.

Die Theologie der Schopfung steht nicht oft im Mittelpunkt
6kumenisch-theologischer Bemiihungen, einmal, weil das Terrain
schwer zugénglich ist, zum anderen, weil die Grundentscheidungen
auf anderem Gebiet fallen. Aber weil Grundentscheidungen in
ihrer Tragweite vielfach erst anderswo sichtbar werden und eine
Verstdndigung das Gesamtfeld im Blick halten sollte, verdient eine
Untersuchung verschiedener Theologien der Schépfung besonderes
Interesse.

Methodisch versucht der Vf. bei diesem Vorhaben einen Ansatz
zu finden, der verschiedene Forderungen erfiillt. Er soll einmal
vermitteln zwischen den Positionen von drei konfessionell ver-
schiedenen Theologen, zwischen Bultmann als Lutheraner,
Barth als reformiertem Theologen und Thomas von Aquin
als Vertreter der katholischen Tradition. Er soll aus der Schrift
erhoben werden und sich hermeneutisch am Dogma der Kirche
bewdhren in der Weise, daB kerygmatisch fruchtbare Aussagen
fiir die gegenwdrtige Situation moglich werden. Diese Situation
gilt als beherrscht von den extremen Positionen des Existentialis-
mus, der eine abstrakt weltlose Freiheit propagiere, und des
Marxismus als einer Philosophie der Arbeit,

Dieser Ansatz wird im vierten Kapitel bibeltheologisch begriindet.
Ausgangspunkt bildet der Schépfungsbericht des Jahwisten: der Mensch
wird geschaffen, den Boden zu bestellen; er ist als Geschopf Gehilfe
(Gunkel) und Mitarbeiter des Schépfers. Seine Grenzen sind die Gren-
zen der Verfiigung iiber die Schiopfung, sein Los bleibt das der Arbeit,
die seine urspriingliche Berufung ist (die Schlange gilt dabei als Zeichen
des Naturkultes, der entmythologisierend zuriickgewiesen wird. Nach
dem priesterschriftlichen Schopfungshymnus, der als Kommentar zum
Jahwisten angesehen wird, geht Gott in der Arbeitswoche des Menschen
ans Werk. Der menschliche Umgang mit der Natur wird auf Gottes
einmaliges Werk in der Schopfung zuriickgefithrt. Von daher ergibt sich
das Kriterium der Ebenbildlichkeit des Geschépfes mit dem Schopfer:
der Mensch darf in seinem herrscherlichen Tun, in seiner Arbeit, Gott
abbilden. Nicht ein abstrakter griechischer Geistbegriff, sondern der
praktische Sinn des Orientalen bestimmt den Grundansatz (198): das
Tun des Schopfers und das Handeln des Geschépfes einen sich im
Analogiepunkt der ,Arbeit“,

Dieser Ansatz soll auch im Neuen Testament verifiziert werden, vor
allem an den ,Schépfungsliedern“ (203) Kol 1,12-20, Joh 1,1-18 und
Hebr 1,3, und zwar in Auseinandersetzung mit den Auslegungen von
Kédsemann, Bornkamm und Schlier. An die Stelle des Menschen in der
Gen. ftrete vor allem im Kol Jesus als Ebenbild und Mitschopfer
(221, 224). Darin sei er ,Mitarbeiter Gottes bei der Schépfung® (220),
die den Menschen zur Mitarbeit in Christus aufruft: eine Auslegung,
bei der man wird fragen miissen, ob sie der Aussagecbene gerade
dieser Texte entspricht und ob das Mitarbeiter-Schema in einer richtig
verstandenen Trinitdtslehre zu halten ist. Der Vf. sieht jedenfalls
darin eine Bestitigung seines Ansatzes, ,sowohl Schiopfung iiberhaupt
wie auch Schopfung in Christus als Ermichtigung zu einem Tun
zu verstehen® (226).

Auf diesen Ansatz hin werden in den ersten drei Kapiteln die
Positionen der drei Theologen kritisch dargestellt, und zwar in einer
vielfach verschlungenen Reihe von Argumentationsfolgen. Dabei bleiben
viele Begriffe allerdings bedenklich vage. Bultmanns Theologie der
Schopfung wird entwickelt im Horizont der Selbstauslegung des Glau-
bens. Der Glaubende ist durch das Wort vom Kreuz der Eigenmichtigkeit
einer Interpretation von Vorhandenem her entzogen; er griindet im
Ereignis dieses Wortes und wird sich darin in seiner Geschopflichkeit
geschenkt. Der Vi. meint, in der Theologie der existentialen Inter-
pretation werde der Mensch zur Norm der Theologie (45, 87); damit
werde Schépfung selbst unverstindlich (59), der Umgang mit den
Dingen verliere seinen Heilswert (40), und er fragt kritisch, warum die
bei Bultmann durchgéngige Struktur der paradoxen Identitdt nicht auch
fiir das Handeln gelte (58).

Bei Barth gilt die Schopfung als der duBere Grund des Bundes, der
Bund als innerer Grund der Schépfung, wobei die Christologie den
zentralen Organisationspunkt dieser Theologie bildet (89): nur in
Christus wird das Geschdpf in seinem Wesen offenbar, weil es fiir den
Bund geschaffen ist, der sich in Christus vollendet (92). Diese Christo-
zentrik gilt als das Moment, das in eine Schdpfungstheologie unbedingt
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einzubringen ist. Da fiir Barth aber die Siinde die Natur verdeckt, kann
bei ihm der Schopfer nicht aus seinen Werken erkannt werden (114).

Demgegeniiber wird Thomas das Erkennen zum eigentlichen Ver-
gleichspunkt zwischen Gott und Mensch (117), wihrend die Schépfung
in Christus nicht zu Wort kommt (122). Innerhalb der Gesamtkonzeption
von egressus und regressus als Grundgeschehen der Geschichte ist der
Mensch durch Christus zwar ,der Mitarbeiter Gottes, der in der Riick-
kehr zum Schopfer den Sinn der Schépfung erfiillt* (140); trotzdem
wird die Geschipflichkeit des Menschen nicht vom Tun her, sondern
sintellektualistisch® (148, 169) konzipiert.

Gegeniiber den drei Theologen soll der Ansatz beim Tun eine
wanthropologische Theologie* ermoglichen, ,die zur theologischen
Schopfungslehre hinfiihrt und bei der christologischen endet* (276).
Sie soll sich im fiinften Kapitel an der gegenwirtigen kerygmatischen
Situation bei einzelnen Punkten des kirchlichen Dogmas bewihren
(Natur und Gnade, Vorsehung usw.). Dabei tauchen allerdings
Formulierungen auf, die nicht nur sprachlich sehr seltsam klingen,
sondern auch fragen lassen, ob der so verwendete Begriff der Arbeit
iiberhaupt erhellende Kraft hat (250: ,Aus dem unbewegten Beweger
des Aristoteles miiBte der Arbeiter werden...*; 255: der Schopfer als
»Vorarbeiter; 263: Gott als ,Werkmann der Schépfung").

An dem Grundansatz ist zunéchst einmal sicher richtig, dab das
schopferische Handeln des Menschen in das Grundverhiltnis zum
Schopfer eingetragen werden muB und nicht erst nachtréglich an-
gefiigt werden darf. Aber gerade dann diirfte der Begriff der
Arbeit nicht zu unreflektiert angesetzt werden, wenn man ihn
tiberhaupt als theologischen Zentralbegriff verwenden will. Arbeit
ist nicht nur ,Verénderung von Vorhandenem® (250). Schon im
marxistischen Arbeitsbegriff, zu dem der Vf einen kritischen
Gegenbegriff entwidkeln will, geht es ja um das von Wissenschaft
bestimmte Produzieren einer gesellschaftlich-geschichtlichen , Welt®,
die auf die Situation des Menschen zuriickwirkt. Das diirfte
mindestens angemessener sein. Eine Theologie der Arbeit miifite
dann differenziert die innere Struktur geschdpflichen Heilshandelns
auch in Bezug auf den Entwurf- und Handlungscharakter der
modernen Wissenschaften bestimmen. Sonst bleibt dieser Begriff
einfach zu allgemein und diirfte kaum den tatsichlichen brutalen
Arbeitserfahrungen einer Produktionsgesellschaft mit ihren Ab-
surdititen und ebenso kaum der Reflexionsebene der gegen-
wirtigen evangelischen Theologie entsprechen. Das zeigt sich ge-
rade Bultmann gegeniiber, denn das hermeneutische Programm
der existentialen Interpretation ist ja schon aus einer radikalen
Erfahrung der wissenschaftlich orientierten Arbeitswelt entstanden,
es will durch Aufdecken des Freiheit provozierenden Handelns
Gottes iiber sie hinaus die Frage nach Sinn und Unsinn klidren.

Wenn Bultmanns tief reformatorische Diastase von Glaubens-
vollzug und Existenz in der Arbeitswelt iiberwunden werden soll,
dann miiBte in einer genauen Analyse gezeigt werden, wie
»Arbeit* mit dem fundamentalen, transzendierenden Akt des
Glaubens zusammenhéngt. Dann miiite aber auch die gerade bei
aller Analogie auch radikal andere Struktur des Handelns Gottes
bestimmt werden, in dessen Horizont Geschépflichkeit als Handeln
erfahren und realisiert wird. Dafiir wéiren Ansitze wohl vor allem
bei Blondel zu finden.

Die Grundaussagen der Genesis iiber das Verhiltnis von
Schopfer und Geschépf sind gegeniiber vorderasiatischen Schop-
fungsmythen und Naturreligionen erstaunlich rational und ent-
mythologisierend formuliert. Sie im Lichte des Neuen Testamentes
gegeniiber einer wissenschaftlich orientierten Produktionsgesell-
schaft und gegeniiber einer hermeneutisch hoch differenzierten
Theologie neu zu interpretieren, diirfte gerade nach den Versuchen
des Konzils in diese Richtung eine wichtige Aufgabe sein. Darin
liegt die Bedeutung des Buches von Haible. Die Aussagen der
Schrift miBten dann freilich vorsichtig in einen neuen Verstdndnis-
horizont iibersetzt werden, eine Aufgabe fiir eine theologische
»Transformationsgrammatik®, deren Regeln kaum erstellt sind.

Miinster. Helmut Peukert.

Riedlinger, Helmut: Geschichtlichkeit und Vollendung des Wissens Christi.
(Quaestiones disputatae 32) Freiburg-Basel-Wien: (Herder) 1966. 160 S.;
br. DM 14,80.

Selten trifft man auf ein theologisches Werk, das als Ganzes von
einer solchen Radikalitit und Antithetik des Fragens und Infrage-
stellens, von einer derartigen Aporetik durchzogen ist. Schon das
Vorwort spricht von der ,allgemeinen Unsicherheit* ,in dieser Zeit
des Umbruchs®, in der man ,auch in einem eng begrenzten Frage-

feld” nicht alles ,zu Ende fragen® konne. Das Stichwort ,geschicht-
liche Gottesschau®, das die Uberschrift zu einer positiven Darstel-
lung sein konnte, féllt erst zwei Seiten vor dem Schlufisatz. Und
dabB es iiberhaupt noch féllt, iiberrascht. Denn bis dahin schien die
Gegensiitzlichkeit von Geschichtlichkeit und Gottesschau uniiber-
briicdkbar zu sein,

Der ,Kern der Frage“: Entwickelte sich das Wissen und BewuBt-
sein Jesu ,im Wechsel verschiedener Phasen wie bei allen Men-
schen? ... Gab es Versagen, Ignoranz und Irrtum? Mit einem Wort:
Gab es in seinem geistigen Dasein echte Geschichtlichkeit?* (19).
Und schlieBen sich Geschichtlichkeit und Vollendung (viaior und
comprehensor) nicht gegenseitig aus? (21). Eine umfassende dogma-
tische Antwort darauf ,muB primér vom Gesamtzeugnis der neu-
testamentlichen Christologie ausgehen und erst danach von dem bei
aller Bedeutung doch sekundéren Begriff der Hypostatischen Union*®
(151), Das betont R. mit Recht. Denn der Grad, in dem Gott die
Seele Jesu begnadete oder schon auf Erden verherrlichte, entsprang
Seiner Freiheit und keinerlei metaphysischem oder physischem
Zwang auf Grund der wnmio. Darum ist (oder wére) dieser nicht
a priori erkennbar. Die neutestamentliche Verkiindigung geschah
indes ,nicht einférmig, nicht in stdndiger Wiederholung desgleichen,
sondern machte schon in frithester Zeit erstaunliche Wandlungen
durch* (10). Im Hinblidk darauf spricht R. auch von einer ,tief-
greifenden Geschichtlichkeit der biblischen Bezeugung® des Wissens
Jesu und bei den Schriften des Neuen Testamentes von einer
«Interpretationsgeschichte, in der verschiedene Darstellungen des
Wissens Jesu aufeinanderfolgen, sich iiberlagern und iiberbieten
und doch nicht verdréngen” (24). In deren systematischer Authel-
lung (24—71) liegt das Neue und der Schwerpunkt seiner Unter-
suchung.

Er geht von der Phil 2,7 ausgesagten Kenosis aus, nach der der
Pridexistente ,wihrend seiner irdischen Existenzphase auf die iiber-
irdische Herrlichkeit eines gottférmigen Daseins verzichtete, um ganz auf
geschichtliche Weise in der Welt zu sein® (27). Dem entspricht es, daB
Jesus sich nach Markus ,durchaus nicht wie einer verhilt, der geistig
auberhalb seiner Zeit und Umwelt steht und bereits die héchste Voll-
endung des Wissens erreicht hat“ (29). Jesus erscheint Mk 10,32 und
auch noch Mt 24, 36 ,als Nichtwissender” (genauer wiére: als einer, dessen
[menschliches] Wissen begrenzt ist). ,Aber als Irrender wird er niemals
vorgestellt® (36). Auch ,die mit Terminangaben versehenen Parusiever-
heiBungen" bei Markus (32 ff) und Matthéus (42f) beweisen nicht, daB
Jesus selbst sich geirrt habe. Schon von Markus wird vielmehr unter-
strichen, dab ,das Wissen des Gottessohnes hoch in himmlische Sphéiren
hineinreicht®. Er sieht Jesus schon oft den gewohnlichen Bedingungen
des irdischen Daseins entriickt (37). Bei Matth&us und Lukas bleibt diese
Spannung zwischen Geschichtlichkeit und Vollendung des Erkenntnis-
lebens; Mt 11, 27 und Lukas heben jedoch die einzigartige Weisheit Jesu
deutlicher hervor (41-54). Der stark von der Prdexistenzidee bestimmte
Hebréderbrief tritt zugleich gegen gnostische Tendenzen entschieden fiir
die echte Geschichtlichkeit Jesu ,in den Tagen seines Fleisches" (5, 7) ein
(55—58). Johannes ,geht es stets darum, das Wissen des irdischen Jesus,
das ... mit dem Wissen des Prédexistenten und Erhohten in einem ge-
sehen wird, im hellsten Licht erscheinen zu lassen“ (63). Jedes Nicht-
wissen scheint seine ,pneumatische Christuserkenntnis” (66) nach R. bei
Jesus auszuschlieBen (64).

Zum AbschluB dieses Durchblicks erklirt R. es als ,eine theologisch
unverantwortliche Simplifikation, die ,pneumatische Darstellung’ des
Johannes der ,historischen‘ Darstellung entgegenzustellen und dem
Johannesevangelium hinsichtlich des Wissens Jesu jeglichen Zeugniswert
abzusprechen"; denn Johannes wolle die synoptische Darstellung ,nicht
auBer Kraft setzen® (71). Das scheint ganz im Rahmen einer theologischen
Vertiefung und inhaltlichen Explikation oder Integration des Synoptiker-
zeugnises zu bleiben. S. 10 spricht R. dagegen im Hinblide auf ,die schon
in der Schrift wirksame Tendenz, das Wissen des irdischen Jesus immer
heller und vollkommener leuchten zu lassen“, von ,auf redliche Weise
kaum harmonisierbaren Darstellungen®. S. 109 ist von ,unharmonisier-
baren perspektivischen Differenzen” die Rede. In der ,SchluBiiberlegung”
(S. 156) steht sogar, ,daB bei Johannes die gottliche Lichtfiille des Logos
dem irdischen Jesus eine Allwissenheit zu gewihren schien, die zu dem
von Markus und Matthdus bezeugten Nichtwissen in Gegensatz stand*.

Wie vereinbaren sich diese ,Gegensétze*? Mit den Konsequenzen, die
Alfred Loisy aus den ihm uniiberbriickbar erscheinenden Gegensiitzen
zwischen der markinischen und der johanneischen Christusdarstellung
zog, indem er sich ,niichtern, aber zu allem entschlossen auf den histo-
rischen Standpunkt stellte“ (115), hat sich R. ausfiihrlich (110-120) be-
faBt. Nur die Synoptiker haben nach Loisy das historische Christusbild
bewahrt (112). Die historisch-kritische Methode fiihrte ihn aber auch zu
der Annahme, Jesus habe iiberhaupt kein auBerordentliches Wissen iiber
seine Person gehabt (112 f). Welche Stellung nimmt R. dazu sowie zu
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den heutigen ,kritischen* Losungen der Frage nach dem historischen Jesus
ein? Formell erkldrt er lediglich seinen ,Verzicht auf das Jesusbild der
neuzeitlich autonomen Historie® (10). Anderseits lehnt er es aber ab,
sich ,mit dem einfachen Glauben zu begniigen“ (12). Sein deutlichstes
Argument gegen die besagte historische Kritik besteht in dem Satz: ,Der
Versuch, die geistige Existenz Jesu als historisches Faktum, losgelost
vom Medium der éltesten Verkiindigung und des eigenen Glaubens dar-
zustellen, st6Bt auf Erkenntnisgrenzen, die Loisy in seinem Vertrauen
zur historischen Wissenschaft nicht mehr wahrnahm* (116). R. weist auch
auf die Spruchquelle Q, aus der Matthédus und Lukas schépften (45, 48),
hin und nimmt auch andere von Lukas benutzte Quellen (51) an, um die
Herkunft von iiber Markus hinausgehenden Aussagen iiber die Einzig-
artigkeit des Erkennens Jesu literargeschichtlich zu erkldren. Eine griind-
lichere Antwort miite sich letztlich gegen die Fiktion wenden, als ob
das Neue Testament seine Entstehung bloBen Literaten verdankte, die
sich legitimerweise immer nur auf schon vorgebene Textstiicke stiitzen
konnten und nichts hinzufiigen durften. Die tiefere und eigentlichere
Quelle ist dabei nimlich iibersehen oder ignoriert: das GlaubensbewuBt-
sein der Urkirche sowie dessen lebendige Tradition und Entfaltung. Da
dessen miindliche und schriftliche Fixierung immer nur inaddquat vor
sich ging, konnten und muBten geradezu die spéteren Hagiographen
jeweils die fritheren ergédnzen und deren Aussagen je nachdem an Deut-
lichkeit iiberbieten.

Auf einem Gang durch die nachbiblische Dogmen- und Theolo-
giegeschichte (72—123) wertet R, sorgfiltig die Literatur aus und
fligt eigene Forschung hinzu. Er kennzeichnet vor allem, was im
Neuen Testament kein Fundament hat. Das betrifft im Vergleich zu
den Synoptikern in erster Linie die Annahme eines von vornherein
unbegrenzten Wissens (in der Seele) Jesu sowie die durch Thomas
von Aquin bis in die Enzyklika Mpystici corporis Pius’ XII. hinein
malgeblich gewordene Unterscheidung eines dreifachen Wissens
Christi: kraft der visio beata, kraft eingegossener Species von allem
und kraft natiirlicher Erfahrung. R.s Untersuchung der lehramtlichen
Verlautbarungen seit dem Dekret Lamentabili vom 2. Juli 1907 fithrt
zu dem Ergebnis, daB nach dem II Vatikanum ,eine griindliche
Uberpriifung der traditionellen Lehrverkiindigung” (137) sehr an
der Zeit sei. Zu bedauern ist, wie schon angedeutet, daB R. sein
Stichwort ,geschichtliche Gottesschau" nicht mehr zum XKristalli-
sationspunkt seiner eigenen Darstellung macht.

Den Rezensenten wundert es besonders, daB R. dessen Darlegungen
in ,Die Gottanschauung und das natiirliche Erkenntniswachstum Christi®
(ThQ 137, 1957, 385—412) ,schwerlich iiberzeugend* findet, weil sich ,der
tiberlieferte Begriff der Gottesschaun als der hdéchsten, uniiberholbaren
und endgiiltigen Erkenntnis gegen die vorgeschlagene Temporalisierung
und Aktualisierung sperre“ (142), dann aber selbst dasselbe Wort
+Gottesschau” mit dem Zusatz ,geschichtlich® zur Bezeichnung seiner
eigenen, so betont neuen Konzeption aufgreift. Was die Geschichtlichkeit
und menschliche Begrenztheit des erworbenen Wissens Jesu angeht, so
kann beides wohl kaum biindiger ausgesprochen werden als unter dem
Leitwort des ,natiirlichen Erkenntniswachstums®. R. subsumiert
dagegen abschlieBend (159) ,das Ganze des Wissens Jesu“ unter den
Begriff der Gottesschau, weil Jesus auch in seinem ganzen Weltwissen
+liber Welt und Zeit hinaus bei Gott“ gewesen sei. Geht nach ihm also
schlieBlich auch alles Erfahrungswissen in einer iiberzeitlichen Gottes-
schau auf? Der Rezensent hat auch den geschichtlichen Charakter der
Gottesschau Jesu als solcher in mehrfacher Hinsicht schirfer prézisiert
und intensiver als R. begriindet. Der zitierte Beitrag weist nimlich
1. auch bei Johannes, der eine fortschreitende Manifestation des Vater-
willens (wo dieser unvorhersehbar war) an Jesus in seinem geschicht-
lichen Wirken lehrt, besonders aus Joh 5,19f., ‘'die Uberzeugung von
einem zunehmenden Erkennen Jesu nach (408—410) (Das ,alles Wissen*
Christi war also entsprechend begrenzt und ist von der aktuellen All-
wissenheit Gottes, aus der Jesus als Mensch schipfte, sauber zu unter-
scheiden); 2. rdumt er mit einer ausfiihrlicheren theologiegeschichtlichen
und systematischeren Begriindung (392—400) die jeden Erkenntnisfort-
schritt bei Jesus blockierende Konstruktion einer alles umfassenden
scientia infusa zwischen dem Schauen und dem natiirlichen Erfahrungs-
wissen aus. Auf Bonaventura stiitzt er sich nur fir die Erhellung der
»Moglichkeit eines sich in der Visio des irdischen Christus selbst voll-
ziehenden Erkenntnisfortschrittes® (405), um 3. das einzigartige dialo-
gische Ich-Du-Verhéltnis Jesu zum Vater mit dem Korrespondieren von
Erfahrungswissen und dem, was der Vater ihm jeweils ,zeigt®, zu er-
kldren (400-412), Uber die Dimensionen einer extensiven und intensiven
Steigerung im Erkenntnisleben Jesu siche auch Geist und Leben 33
(1960) 412 f.

Mainz. Rudolf Haubst.

Schamoni, Wilhelm: Die Zahl der Auserwihlten. Paderborn: Ferdinand
Schoningh 1965. 79 S.; kart. DM 4,80.

In seiner seinerzeitigen Vertffentlichung ,,GlaubenshewnBtsein
und Kirchenentfremdung® (1958), die geradezu erregend empfunden

wurde, hat Verf schon u.a. die Frage nach der Zahl der Aus-
erwiéhlten behandelt (25—46). Er widmet ihr nun eine eigene Schrift,
die sich wiederum gegen einen gewissen Heilsoptimismus wendet,
Es ist unverkennbar, daB er auch in dieser neuen Veroffentlichung
einem gewissen Heilspessimismus das Wort redet, obwohl er
streng daran festhdlt, daf man iiber die Zahl der Auserwihlten
und Geretteten nichts sagen kénne. Dieser besagt fiir ihn freilich
nicht die Behauptung, die meisten Menschen wiirden verworfen,
aber doch, der Grundtenor der Lehre und Verkiindigung gehe da-
hin, daB ein groBer, wenn nicht der groBte Teil der Menschen ver-
loren gehe.

Vi stiitzt sich dabei auf die Auffassung der Kirche in der Ver-
gangenheit und insbesondere auf eine Entscheidung der Index-
Kongregation vom Jahre 1772, wonach nicht behauptet werden
diirfe, daB die Zahl der Auserwéhlten bei weitem groBer sei als
die Zahl der Verdammten. Nach A. Michel (DThC IV 2239—2242), den
V1. zitiert, lieBe sich das theologisch nicht beweisen. Das ist richtig,
und es darf nicht als sicher verkiindet werden. Aber es scheint doch,
dab sich gegeniiber einem vom Neuen Testament bis ins 18. Jahr-
hundert heraufreichenden Trend zu einem Heilspessimismus heute
ein Heilsoptimismus mit besseren Griinden theologisch vertreten
lasse als frither, der zumindest besagt, daB der gréBte Teil der
Menschen nicht verloren gehe.

Vi, der sicher eine haltbare Auffassung vertritt, geht freilich
in ihrer Begriindung und Darlegung einen methodisch nicht ganz
einwandfreien Weg, etwa in der Auslegung in Betracht kommender
Schriftstellen oder bei der theologisch-dogmatischen Wertung der
Uberlieferung, die er zwar nicht als eine dogmatisch verbindliche
versteht, aber ihr dann doch theologisches Gewicht zuschreibt. Es
scheint eine interessante Frage zu sein, was das Ergebnis einer
streng wissenschaftlichen Untersuchung wire, die nach der mo-
dernen exegetischen Methode und der durchaus legitimen heutigen
Interpretation der Uberlieferung vorginge. Vermutlich nichts an-
deres, als daB eine feste theologische Aussage iiber die Zahl der
Auserwihlten weder nach der einen oder anderen Seite gemacht
werden konne, daB aber jeder Mensch, auch der Gldubige und
Getaufte, unter einer wirklichen mehr oder minder akuten Heils-
gefahr stehe. Gott wolle zwar, daB alle Menschen selig werden,
unde non sequitur, omnes salvari (DS 623, 630, 1362). Die Zeit- und
Umweltbedingtheit ‘der Aussagen zur Zahl der Auserwihlten im
NT und in der Uberlieferung miiBte dabei viel mehr berticksichtigt
werden, als Schamoni es tut.

Passau. Alois Winklhofer.

Dialogus de mundi contemptu vel amore, attribué 3 Conrad d’Hirsau.
Extraits de ’Allocutio ad Deum et du De veritatis inquisitione. Textes
inédits introduits par R. Bultot (Analecta Mediaevalia Namurcensia
19), Louvain/Lille: 1966. 92 S., br. FB 180,—.

Immer stérker zieht jene Gruppe von Schriften das Interesse der
Forschung auf sich, die der bekannte humanistische Literaturhisto-
riker Johannes Trithemius einem sonst nirgends erwihnten
Hirsauer Ménch namens Konrad aus der ersten Hélfte des 12. Jahr-
hunderts zuschreibt.

Nachdem R. B. C. Huyghens 1955 den Dialogus super auctores
neu herausgegeben hat, legt nunmehr Robert Bultot, ein junger L&-
wener Gelehrter, eine Ausgabe des bisher unedierten Dialogus de mundi
contemptu vel amore vor. Der Herausgeber, der sich schon frither mit
zwei anderen Werken aus demselben Kreis beschiiftigt hat (L'auteur et
la fonction littéraire du ,De fructibus carnis et spiritus® bzw. L'auteur
de ', Altercatio Synagogae et Ecclesiae® Conrad d’Hirsau? Recherches
de Théologie ancienne et médiévale 30, 1963, 148—154; 32, 1965, 263—276),
gibt der Edition eine abgewogene Einleitung mit auf den Weg, die nicht
bloB iiber die beiden allein erhaltenen Handschriften aus Oxford und
Kéln und deren Textverschiedenheiten (30—39), sondern auch iiber den
Inhalt (4—7) und die Leitgedanken (18-30) des Zwiegespriches zwischen
dem Monch § und dem Stiftskleriker (Matricularius) R unterrichtet.
AuBerdem kommen die Verfasserfrage (2—4) und die wértlichen und
gedanklichen Ubereinstimmungen mit einigen anderen Werken derselben
Gruppe (7—18 bzw. 30) zur Sprache. Dabei ist zu beachten, daB die Hin-
weise 36—37 offenbar den Kern fiir den spiter verfaBten, aber friiher
erschienenen Artikel von 1965 bilden. Fiir das Hauptwerk des Kreises,
den erst fragmentarisch publizierten Jungfrauenspiegel, beschrinkt sich
Bultot methodisch richtig auf jene Abschnitte, die bisher im Drudk vor-
liegen; greift man auf die ungedrudkten Partien des Speculum virginum
zuriick, so ergeben sich weitere Parallelen; auch die Zeilen 432, 659-696,
701-724, 10771084 sowie 1103—1107 der Ausgabe von Bultot begegnen
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im Spiegel wieder. Insgesamt teilt der Dialogus also von seinen 1108
Zeilen 126, d. h. mehr als ein Zehntel seines Umfangs, mit dem Speculum
virginum. Besondere Aufmerksamkeit widmet Bultot sodann zu Recht
zwei verwandten Texten, die in denselben Handschriften wie der edierte
Dialogus auftreten und vom Editor die Titel Allocutio ad Deum bzw.
De veritatis inguisitione erhalten.

Fast ebensoviel Raum wie die Einleitung beansprucht die Edition des
Textes (41—78). Beigegeben ist ein zweifacher Apparat fiir die Zitate und
Parallelen bzw. fiir die Lesarten., Am Rand sind die Seitenangaben der
beiden Handschriften und eine Zeilenzdhlung ausgeworfen — eine druck-
technische Hilfe, die angesichts des Striubens deutscher Verlage und
Druckereien besondere Anerkennung verdient. Als Anhang ldBt Bultot
einige Ausziige von unterschiedlicher Linge aus der Allocutio ad Deum
(79-81) und De veritatis inquisitione (81—90) folgen. Weil fiir diesen
Appendix allein die Oxforder Handschrift benutzt worden ist, eriibrigt
sich ein Variantenapparat; wohl um der Konsequenz willen ist dann
hier auf eine Zeilenzéhlung und im allgemeinen auch auf einen Zitaten-
nachweis verzichtet worden. DaB ein Vergleich mit dem Koélner Zeugen
(Histor. Archiv der Stadt Koln, GB 4° 206) Nutzen bringt, zeigt sich
S. 79,11, 1. 1, und S. 80,V, 1. 1; hier ist die Oxforder Lesart verderbt
und die Kélner Variante requisisti (f. 28t) bzw. solent (f. 311) durch den
Kontext als richtig ausgewiesen. Erwihnt sei, daB Bultots Artikel iiber
die Altercatio einen weiteren Abschnitt aus De veritatis inquisitione
bringt (Recherches 32, 270).

Der ganze Band ist eine dankenswerte wissenschaftliche Lei-
stung. Die Edition ist korrekt gearbeitet und liefert einen zuver-
ldssigen Text; der Apparat zeugt von Sorgfalt und kenntnisreicher
Bemiithung. Die vorsichtigen Ausfithrungen in der Einleitung ver-
dienen Zustimmung und bedeuten eine gute Grundlage fiir die
weitere Beschiftigung mit dem immer noch reichlich undurchsich-
tigen Problem des ganzen Schriftenkreises. Der Rezensent wird
demnichst in einem Aufsatz in den Recherches versuchen, Bultots
Forschungen weiterzufithren.

Der neuen Ausgabe ist die Beobachtung zu verdanken, dab im
Dialogus lingere Darlegungen, die durch kurze Zwischenfragen mit-
einander verbunden sind, und Partien wechseln, die durch ein leb-
haftes Spiel von kurzen Fragen und Antworten gekennzeichnet
sind. Ruht der Grund fiir diesen auffilligen Mangel an stilistischer
Einheit, der gelegentlich durch offenkundige Héufung seltener Vo-
kabeln noch unterstrichen wird, vielleicht in der Benutzung ver-
schiedener Vorlagen? Manche Stiicke, etwa S. 42 1. 39-54; 51-54
1. 291—383; 56 1.436—451; 59—60 1.532—571; 67—68 1. 790—809 (8137);
76 1. 1038—1041, erwecken ganz den Eindruck fremder Herkunft. Es
scheint nicht ausgeschlossen, daB das Schrifttum der Kirchenvéter
den einen oder anderen Absatz beigesteuert hat; bei De wveritatis
inquisitione haben sich jedenfalls zwei Stellen entdecken lassen
(zu S. 84, X vgl. Isidor, Differentiae 2, 27 PL 83, 83 C; zu S. 88, XXXIV
1. 5-8 vgl. Augustin, ep. 166, 4 PL 33, 722 CSEL 44, 551, 1012 Gold-
bacher). Dagegen bleibt der Ursprung eines Sprichwortes aus dem
Dialogus (69 1.828) bislang unbekannt; auch Jakob Werner, Latei-
nische Sprichworter und Sinnspriiche des Mittelalters, 2. iiber-
arbeitete Auflage von P, Flury, Darmstadt 19686, fithrt nicht weiter.
Interessanterweise kiindigt der Kontext den Spruch als wvulgare
proverbium an und bedient sich so der gleichen Wendung, mit der
das Speculum virginum ein anderes Sprichwort einfithrt (Teil 9,
erstes Drittel, La f 98r, 4 f.83v, T f. 77ra/b, K f.107va).

Den SchluB mégen einige Anregungen und Ergédnzungen bilden,
die bloB Nebenfragen betreffen und dem positiven Gesamturteil
keinen Eintrag tun. Offen bleibt der (etwa aus Raumgriinden nicht
erfiillte?) Wunsch nach einem Verzeichnis héufiger gebrauchter oder
auch der verwendeten seltenen Worter und Ausdriicke, das die
Suche nach Parallelen erheblich erleichtern wiirde. Ferner darf man
den Herausgeber vielleicht bitten, mit Riicksicht auf den Zahlen-
wert der beiden Buchstaben und auf die Zdhlung der verschiedenen
Amsziige im Anhang mit lateinischen Ziffern die Abkiirzung VI fiir
De wveritatis inquisitione zu {iberpriifen (der Rezensent hat sich in
seinem angekiindigten Artikel an die Uberschrift des Traktates in
der Kolner Handschrift gehalten, die sich an den Sprachgebrauch
des Dialogus S. 41 1.8; 76 1.1038 anlehnt, und spricht daher von
Sententiae morales [SM]).

Eine Riickfrage bei Herrn Dr. Bultot (dem fiir seine liebenswiirdige
Antwort hier noch einmal gedankt sei) hat bestétigt, daB sich einige
Drudkfehler eingeschlichen haben. S. 64 1. 699 ist das Wort antithesis durch
antithetis zu ersetzen, S. 71 1. 897 muB es richtig cubili heiBen. 5. 76 1. 1049
ist mit Recherches 30, 153 humilitas (statt humilitatis) zu lesen. Nach-
getragen seien zwei Bibelzitate S. 43 1.61-63 Prov 21,21; S. 56 1. 433
Koheleth (Ecclesiastes) 10,19. Fiir den Anhang kénnen folgende Bibel-

stellen genannt werden, die Bultot bei fritherer Gelegenheit teilweise
selbst angibt: S. 81,V 1.5-6 Joh 2,25; 1.7—8 Rom 1,20; S. 87, XXIX 1.2
Rém 12,3; XXXI 1.3—4 Rom 8,5; 1.4 2 Kor 3,17; 1. 6-7 Gen 49, 26; 1.8-9
Roém 8, 20.

Man legt die schéne und bedeutsame Ausgabe nicht aus der
Hand ohne die Hoffnung, daB der Editor, dessen groBe Vertraut-
heit mit der geistlichen Literatur des 12. Jahrhunderts immer mehr
zu Tage tritt, weitere, hnlich wertvolle Studien zur Losung der
interessanten Probleme um das Speculum virginum auch in Zukunft
beisteuert.

Ko6ln. Matthdus Bernards.

Wilfel, Eberhard: Seinsstruktur und Trinitdtsproblem. Untersuchungen
zur Grundlegung der natiirlichen Theologie bei Johannes Duns
Scotus. (Beitrige zur Geschichte der Philosophie und Theologie
des Mittelalters, Bd XL, Heft 5) Miinster: Aschendorffsche Verlags-
buchhandlung 1965. VII, 275 S.; kart. DM 45,—.

Dieses Buch ist zweifellos eine der schonsten Gaben, die uns
zum 700, Geburtstag von Duns Scotus (1965) geschenkt wurden,
denn Verf. zeigt den tiefen Zusammenhang der Seinslehre des
Doctor subtilis mit seiner Trinitdtskonzeption und spannt so den
Bogen seiner stets sorgfiltigen, oft minuziésen Untersuchungen
vom Kernstiick der Philosophie bis zu dem der Theologie. Der
Verf.,, evangelischer Theologe, der hier seine Habilitationsschrift
vorlegt, ist von seinem Gegenstand tief angetan: im Pro et Contra
der Meinungen ist seine Sympathie fiir die des Scotus unverkenn-
bar, den er fiir den groBten Systematiker des MA hilt (252). Dabei
ist er sich dariiber im klaren, daB ,nicht Repristination“, sondern
oklare Erfassung und kiinftige Fruktifizierung der gewonnenen
Einsichten auf der Basis gegenwiirtiger theologischer und philo-
sophischer Erkenntnis... die Devise der Scotus-Forschung sein®
mub (V).

In drei Kapiteln behandelt W. I. den formalen Aufbau des Seins,
II. Wege zum Sein Gottes und III. den Aufbau des trinitarischen
Seins. Ein interessantes SchluBwort, fiir das wir heute, da es Mode
geworden ist, ,die Scholastik" als iiberholt abzutun, besonders dankbar
sein miissen, wirft nochmal die Frage nach Zeitgebundenheit und
Zeitiiberlegenheit des scotischen Denkens auf.

Die Reihenfolge der Kapitel ist in der Sache begriindet. Die
formale Distinktion, also ,der Realitdtscharakter des
formalen Seins® (vgl. Wolfel 31 ff) ist nach Scotus Voraussetzung
der Moglichkeit der Trinitdt und so beginnt Verf. im ersten Kap.
mit der berithmten Frage nach der distinctio media. Wir haben
selten eine so klare und historisch griindliche Darstellung dieser
Lehre gefunden. ,Die letzte Problematik der Frage nach der
Berechtigung einer Formaldistinktion liegt in Gott selbst® (81).
Sind seine Eigenschaften und Bestimmungen in ihm in keiner
Weise unterschieden? Wenn ja, wie ist dieser Unterschied mit
der absoluten Einfachheit des gottlichen Seins vereinbar? Treffend
gibt W. das Dilemma der Anhéinger der distinctio virtualis wieder,
die der Schwierigkeit von vornherein entgehen wollen: ,Es ist
ja gar nicht nitig, so argumentiert man, dab in Gott eine Unter-
scheidung actualiter vorhanden sei; es geniigt, daB sie auf
irgendeine Weise dort vorhanden ist, damit man sie dann im
Intellekt getrennt erfassen kann® (5). Schon diese Formulierung
zeigt in ihrer ganzen Naivitit und ihrem offensichtlichen Ungentigen
die ganze Schwere des Problems, wie es denn iiberhaupt Gabe
des Verf. ist, verwickelte philosophische Fragen schon durch die
Art seiner Formulierung in ihrem ganzen Problemgehalt auf-
scheinen zu lassen, ohne sie zu vereinfachen.

Sehr schén sieht W. auch, daB die Annahme distinkter Formal-
griinde in der Sache auf einer bestimmten Erkenntnis-
theorie und Erkenntnisweise beruht, Ersteres, weil die These,
daB gesonderten, in sich unterschiedenen Begriffsgehalten ein je-
weiliger Unterschied in der Sache entspreche, einen ,Erkenntnis-
optimismus® verrdt, den ,man schwerlich weiter treiben” kann
(36); das Zweite, weil Scotus selbst auf dem Hintergrund solchen
Optimismus jenes blidhafte, einfache, geistige Schauen fiir den
Kénigsweg der Erkenntnis hélt, das erst bei letzten in sich und
aus sich unterschiedenen Wesenheiten haltmacht (vgl. was W, S.
40 iiber das Korrespondenzverhiltnis von cogritio und cognitum
sagt).

Es ist aber nicht ganz verstdndlich, warum Verf. die Behauptung
von Scotus, die distinctio formalis sei ,immanifesta” so interpretiert,
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als liege sie ,nicht gleich vor Augen® (34). Nach der betr. Stelle Ord.
I1d. 2p.2q.4n 397 ed. Vat. ist die differentia formalis nur deshalb
Jimmanifesta“, weil sie ,minima in suo ordine, id est inter omnes
quae praecedunt intellectionem . ..“ ist. Sie liegt also sehr wohl gleich
vor Augen, denn sie wird sogar in wohlzuverstehendem Sinne ,intuitiv®
erkannt (Ord.I d.8 p.1 g.4 a.2 n.191), und der Intellekt findet die
formal unterschiedenen Gehalte vor: ,invenit (a.a.O.n.193). Gerade
das ist das Entscheidende der ganzen scotischen Lehre von der
distinctio formalis. Auch kénnen wir uns nicht ganz Wolfels Inter-
pretation von Ord. Id. 2 p. 2 q. 4 n. 404 ff, anschlieBen. Scotus sagt hier,
der formale Unterschied von Sachgehalten werde besser durch die
negative Formulierung: ,hoc non est formaliter idem” als durch die
positive: ,hoc est sic et sic distinctum® ausgedriickt. Aber warum,
worin liegt der Unterschied oder handelt es sich um eine ins Verbale
abgleitende Spitzfindigkeit? Verf. ist nicht der erste, der sich an dieser
dunklen Stelle versucht hat, die schon M. Schmaus, H. Miihlen, B.
Roth gedeutet haben. Nach Wolfel sind in der ersten negativen Fassung
nur die formalen Unterschiede als solche in ihrem Verhéltnis gegen-
seitigen Ausschlusses gemeint, in der zweiten: ,Lhoc est sic et sic
distinctum® sei ,der Gegensatz von Real- und Formalunterscheidung
als solcher mit inbegriffen® (30). Es ist uns nicht ganz klar geworden,
was Verf. damit meint. Man miilte hier zumindest erginzen, daB der
Unterschied der Formalititen der Einheit der realen Sache vorausliegt
und man kein anderes Denkmodell hat, ihn zu begreifen als das von
unterschiedenen res, wobei das teriium comparationis zwischen beiden
Unterschieden eben ist, dal beide unmittelbar vorfindlich sind.

Besondere Bedeutung verdient das zweite Kapitel wegen der
vorziiglichen Darstellung des Aufbaus des transzendentalen
Seins nach Scotus, der kritischen bis zu den Griechen zuriick-
gehenden Sichtung der Méglichkeiten, die Analogie und Univoka-
tion des Seins zu denken und der Analyse der Struktur des Un-
endlichen. Hier sind wirklich alle wichtigen Themen der scotischen
Metaphysik gut behandelt worden und Verf. hebt mit Recht wieder
den tiefen Entsprechungszusammenhang zwischen Erkenntnis-
begriff und Ontologie von Scotus hervor, wenn er vom ,auf
Univokheit angelegten Erkenntnisvermégen® spricht (111). GroBes
Augenmerk schenkt er der schwierigen, fiir die Gotteserkenntnis
aber entscheidenden Frage nach dem Unterschied der quidditativen
und qualitativen Univokation bei Scotus. Wihrend némlich das
reine Sein ,stest ,in quid’, d. h. quidditativ-washeitlich, essentiell,
ausgesagt® wird von allem (114), gilt das nicht von den Trans-
zendentalien als qualifizierenden Bestimmungen des reinen Seins.
Zu ihnen aber gehéren auch die reinem Vollkommenheiten wie
~intelligent“, ,gerecht® und ,weise®, die sich als solche qualifizie-
renden Bestimmungen des Seins nicht wie dieses selbst univoce
von allen Dingen aussagen lassen. Aber wird damit nicht jede
inhaltliche bestimmte Gotteserkenntnis unmoglich, da sie nach
Scotus doch Univokation voraussetzt? Wolfel zeigt und lost
die Schwierigkeit im Sinne von Scotus, und damit haben wir auch
fiir den deutschen Sprachraum eine Darstellung der Aussage-
mdaglichkeiten der transzendentalen Seinsbestimmungen von Gott
und Geschdpfen in Buchform, nachdem Allan Wolter eine solche
bereits fiir den englischen vorgelegt hat (The franscendentals and
their function in the metaphysics of J. Duns Scotus, St. Bonaven-
ture N. Y, 1946). Die von Wolter scheint klarer, weil sie kiirzer und
prignanter ist, anderseits ist zuzugeben, daB Verf. gewaltige und
erfolgreiche Anstrengungen macht, die komplizierte Begrifflichkeit
des Doctor subtilis in einer auch dem heutigen Philosophen ver-
stindlichen Weise wiederzugeben.

Diese Anstrengung miBgliidkt nur dort, wo er den Bereich der
formal unterschiedenen Seinsgriinde als eine ,ontische Schicht* gegen-
iiber der ,Schicht” der Dinge bezeichnet und sogar von einer ,ontischen
Schichtung des Seins in Gott* spricht (20). Es handelt sich bei den
formal unterschiedenen Griinden gerade um keine andere Schicht
gegeniiber der realen, denn die Formalititen sind ja realidentisch.
Diese innere, reale Einheit bei bleibender Unterschiedenheit ist etwas
ganz anderes als jener Aufbau der Realititsschichten etwa in der
Philosophie N. Hartmanns, die hier im Grunde nichts 16st, weil sie
beim Bilde bleibt, das Scotus gerade durch die ,Anstrengung des
Begriffs“ iiberwinden will. W. sieht freilich das nur in geistiger Einsicht
zu erfassende Wesen der distinctio formalis. Er verwendet ja seine
ganze Kraft darauf, diese Einsicht begreiflich zu machen. Aber gerade
deshalb wirkt das Bild von der Schichtung des Seins so stérend.

Diese Ausstellungen bleiben jedoch angesichts der hervor-
ragenden Gesamtleistung geringfiigig. Dem Verf. ist es wirklich
gelungen, die groBe spekulative Synthese von Duns Scotus giiltig
nachzuzeichnen und verstindlich darzustellen.

Salzburg-Freiburg i. Br. Walter Hoeres.

Neidl, Walter M.: Der Realititsbegriff des Franz Suarez nach den Dis-
putationes Metaphysicae. (Miinchener Theolog. Studien. II. Systema-
tische Abteilung, 33) Miinchen: Max Hueber Verlag 1966. XXII,
297 S.; br. DM 34,—.

Die heute weithin iibliche, einseitige Sicht der Geschichte der
scholastischen Metaphysik, die am deutlichsten bei E. Gilson
und G. Siewerth hervortritt, ist dafiir verantwortlich, daB die
Erforschung der Theologie und Philosophie von Franz Suarez,
den Schopenhauer als ,ein wahres Kompendio der Scholastik"
bezeichnet hat, jedenfalls in Deutschland nur noch vereinzelt
ernsthaft betrieben wird. Der Doctor eximius gilt als Vorldufer
des Rationalismus, der ohne unmittelbare Erfahrung des Seins
dieses ,konzeptualisiert® habe. Metaphysik sei fiir ihn nicht mehr
Wissenschaft vom wirklich Seienden, sondern im Bereich ab-
strakter Wesenheiten angesiedelt und oszilliere zweideutig zwi-
schen bloBen Possibilien und dem wirklich waltenden Sein. Liest
man Gilsons ,Being and some philosophers” oder Siewerths
+Schicksal der Metaphysik von Thomas zu Heidegger®, dann kann
man sich des Eindrucks nicht erwehren, daB Realititsbegriff und
-gehalt der Philosophie des Suarez an ihm ginzlich fremden
Seinsentwiirfen gemessen werden. Jedenfalls handelt es sich hier
nicht um immanente Kritik im Sinne Hegels, die Suarez' Ver-
sicherung, das ens reale sei der Gegenstand der Metaphysik, von
seinen eigenen Pridmissen her ernst nimmt, Vielmehr hat man den
Eindruck, daB eine vorgefaBte Sicht der philosophiegeschichtlichen
Stellung von Suarez durch passende Belegstellen bestdtigt wird.
Gerade Gilsons Suarez-Interpretation ist denn auch in jiingster
Zeit heftig attacddert worden (vgl. Marius Schneider OFM,
Der angebliche philosophische Essentialismus des Suarez, Wissen-
schaft und Weisheit 24 [1961] 40—68).

Nunmehr haben wir in dem Werk von Neidl, das als Disser-
tation unter der Leitung von Max Miiller, Miinchen, entstanden
ist, aber den Rahmen einer solchen Arbeit weit iiberschreitet,
eine groBangelegte, umfassende, auf griindlichen Textstudien
beruhende Auseinandersetzung mit <dem Seinsbegriff von
Suarez, so daB die Ankiindigung des Verf., ,einen bescheidenen
Beitrag zur Aufarbeitung dieses Problems zu leisten® (S. 2), zu
bescheiden ist.

Verf. sucht das Grundproblem zu entscheiden, wie Metaphysik
nach Suarez iiberhaupt noch moglich sei. Die Frage ist berechtigt,
weil ,Sein® fiir Suarez Ergebnis eines Abstraktionsprozesses ist,
der zwar ein Fundament in der Sache hat, aber nicht unmittelbar
jene Realitdt des allen Dingen gemeinsamen esse commune
reflektiert, an dem diese nach Thomas partizipieren. Zudem
besteht zwischen den Konstitutionsgriinden des Seienden: Wesen-
heit und Individuation ein bloB gedanklicher, also nicht ante opus
intellectus vorfindlicher Unterschied, weshalb gegen Suarez immer
wieder der Vorwurf des metaphysikfeindlichen Nominalismus
erhoben wurde, Demgegeniiber sucht Verf, zu zeigen, daB es die
Dimension des allumspannenden ens #t ens fiir Suarez durchaus
noch gibt und daB er der Aufgabe einer wissenschaftlichen
Metaphysik gerecht werde, némlich ,die Erfassung des trans-
zendentalen Wesens der Fundamentalrealitiit, d. h. des ens ut ens,
zum Thema der metaphysischen Untersuchungen“ zu machen
(8). Vor allem sieht Neidl klarer als andere heutige Suarez-
Interpreten, daB es Suarez' Ziel war, anstelle der traditionellen,
einfachhin objektgerichteten Metaphysik eine kritisch begriindete
zu setzen und den genauen Anteil des erkennenden Subjektes
an den metaphysischen Begriffen herauszuheben, So erst kann nach
Suarez gezeigt werden, ,daB metaphysisches Denken trotz der
Angriffe seitens des Nominalismus méglich ist® (Neidl 283). Hier
liegt in der Tat der entscheidende Angelpunkt zu einem gerechten
Verstédndnis der suarezianischen Metaphysik, die immer zugleich
erkenntniskritische Reflexion ihrer Resultate ist und daher mit
der Uberschwiinglichkeit heutiger Seinsphilosophie, die den
Subjekt-Objekt-Gegensatz von vorneherein als irrelevant er-
scheinen 14Bt, nichts gemeinsam hat,

Dementsprechend sucht Neidl in vier groBen Kapiteln: 1. Der
transzendentalphilosophische Ansatz des Suarez hebt sich eindeutig
gegeniiber dem Nominalismus ab (6—63), 2. Der Ansatz zum neuen Seins-
konzept (64-109), 3. Die Historisierung der Wesenheit (110-227), 4.
Der Hervortritt der Materie gegeniiber der Form (228-297) seine These
zu entfalten: Das Sein als solches kommt nach Suarez nur im Subjekt-
Objekt-Bezug zu seinem eigenen Wesen, zur vollen Ausdriidklichkeit
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seiner selbst. Die Einheit des Seins im Sinne dessen, was Suarez
wentitas praecisiva” nennt, also die ratio entis, bringt sich erst im
Intellekt voll in ihr eigentliches Wesen, wobei ,der Verstand eigentlich
selbst nur werkzeuglich tdtig werden darf* (79). ,Sein® als solches ist
also mehr als eine nur logische Bildung, die irgendwie auf die Wirklich-
keit zuriickgefithrt werden kénnte. Sondern aufgrund des apriorisch
transzendentalen Vermogens, das sich im Grund der mens findet
und von Suarez als conceptus formalis entis bezeichnet wird, wird der
Grndbestand des ens ut ens, der sich im singuldren Objekt nur unaus-
driicklich in einer Art ,Quasipotentialitit* findet, ,in sein formales
Wesen freigegeben® (284). Die hier gegebene und durch die apriorische
Grunddisposition des Geistes ermdéglichte, auf das Sein gerichtete
abstractio praecisiva ist etwas ganz anderes als Abstraktion im iiblichen
Verstande. Diese entfernt etwas, die abstractio praecisiva aber bringt
,das in der Trernung von konkretem Subjekt und konkretem Objekt
,schlummernde’ transzendentale Wesen des ens ut ens zur Sprache
und geleitet es in sein formales Wesen® (285). Bei Suarez sind aber zwei
Seinsentwiirfe vorhanden, die trotz groBer spekulativer Anstrengungen
nicht voll harmonisiert sind, ja sogar seine Gesamtkonzeption des
Seins in die stindige Gefahr der Agquivokation bringen. Der eine
Entwurf geht vom ens numerale, also vom konkreten, singuldren ens
aus und der andere hat das transzendentale Sein im Blick, das mit. der
Realitdt der konkreten Dinge nicht in volle Deckungsgleichheit zu brin-
gen ist. Das zeigt sich vor allem an den widersprechenden Bestimmun-
gen des doppelten Seinsbegriffes, den Suarez unterscheidet: des ,ens
in wi nominis sumptum® und des .ens in vi participin sumptum®.
Einerseits bezeichnet sie Suarez als verschiedenen Ausdruck desselben,
andererseits sind es nach ihm zwei verschiedene Seinsbegriife, die
allenfalls in Analogie zueinanderstehen.

Wir kénnen hier auf die scharfsinnigen Erérterungen, die Verf.
iiber die Spannung von singulirer Einheit und transzendentalem
Sein im konkreten Seienden vorlegt, nur hinweisen. Wesentlicher
ist die Frage, ob seine Art der Interpretation geeignet ist,
Suarez' systematische Intentionen zu treffen. Wie immer man zur
Frage der hermeneutischen Grundsituation des Interpreten stehen
mag, soviel diirfte feststehen: die sowohl an Hegel wie vor allem
an Heidegger orientierte Blickweise des Verf. ist in frappanter
Weise den Intentionen von Suarez entgegengesetzt. Zwar ist es,
wie schon erwidhnt, unbedingt richtig, daB dieser den Anteil des
Subjektes an den ontologischen Begriffen untersuchen und dem-
gemiB ihre Reichweite kritisch festlegen will. Aber das ist etwas
ganz anderes als jemer ,vor- oder iibergegenstédndliche Seins-
entwurf® (288), der im transzendentalen Subjekt-Objektbezug
sozusagen zu sich selbst kommt. Selbst ein oberfldchlicher Kenner
der Philosophiegeschichte wind hier nicht den Seinsbegriff des
Suarez, wohl aber den Heideggers wiederentdecken, nach dem
sich das Sein im Menschen lichtet und ereignet, was gewiB nicht
im Sinne eines Gegeniiber von Subjekt und Objekt zu verstehen
ist, das aber fiir Suarez geradezu der Angelpunkt seiner erkenntnis-
kritischen Untersuchungen bleibt. Wenn also Suarez auch er-
kenntniskritische Besinnung auf die Subjektivitit verlangt, so
interpretiert doch Neidl diese Forderung sogleich in einer nicht
nur an Heidegger, sondern auch an Hegel gemahnenden Weise.
Die metaphysischen Begriffe sind nicht linger, wie es bei Suarez
wirklich ist, Hilfsmittel, mit denen das Denken eine niemals aus-
lotbare Wirklichkeit in inaddquater Form fassen kann. Sie werden
vielmehr von Neidl nach Hegels Vorbild von ihrem intentionalen
Akt des Meinens abgelést, der ihnen einen ganz bestimmten und
begrenzten Sinn gibt. Wie bei Hegel die Dialektik von Sein
und Nichts notwendig anhebt, weil er davon absieht, daB ich mit
»Sein“ etwas ganz anderes meine als mit dem Nichts, und er
so dazu kommen mub, das leere, inhaltlose ,Sein” mit dem inhalts-
leeren ,Nichts* zu identifizieren, so ergibt sich die Dialektik der
beiden Seinsentwiirfe, die Neidl bei Suarez zu finden glaubt,
auch nur, weil er die Begriffe von ihrer Intention abschneidet
und zu selbstdndigen Wesenheiten macht, So wird vom concepius
formalis entis gesagt, er konne sich erst ,in einem dialektischen
ProzeB seines formalen Wesens selbst gewiB werden® (67) und:
nur ,in dem sich seine vor- oder iibergegenstindliche Innerlich-
keit... gleichsam selbstentduBert, um auf diese Weise in ein
konkret Seiendes eingehen zu kénnen... vermag dieser Konzept
in der gegenstdndlichen Aussageweise der Konzepte der mens
selbst zu erscheinen...“ (69) usw. Von der abstractio praecisiva
des Seinsbegriffs, die doch nur als unterscheidendes Hervorheben
des Subjektes verstanden werden kann, wird gesagt: ,Eigentlich
ist es die ratio entis selbst, die sich so ins Wesen bringt‘ (79).
Das ist fiir Neidl konsequent, weil beide Teile des Seinskonzeptes,

sein subjektiver und objektiver, ,erst im dialektischen Vollzug
seine Einheit aufscheinen lassen® (81).

Das Subjekt oder der subjektive Anteil des Begriffs wird hier
zu einem Moment in der Bewegung der Vermittlung mit dem
objektiv Gegenstdndlichen (Hegel) und andererseits zum Ort, in
dem sich das Sein als Ergebnis dieses Vermittlungsprozesses
lichtet (Heidegger).

Mit wenigen Sétzen wollen wir diesen methodischen Unterschied
seines ,Seinsentwurfes® (passim) oder ,Seins-Vorgriffes“ (286) von dem
Neidls deutlich machen. Wir kénnen nach dem Doclor eximius einen
Begriff bilden, in dem alle Dinge iibereinstimmen. Damit ist keine
Ubereinstimmung im realen Sein der Dinge gemeint, sondern indem der
Geist die Dinge in seiner abstrahierenden und wvergleichenden Weise
auffaBt, kann er in ihnen gréBere oder geringere Ahnlichkeit und Uber-
einkunft feststellen und diese in einem Begriff festhalten (Disp. Met.
2,1 n. 1). Die Ubereinkunft in der ratio entis ist nicht so groB wie
zwischen gattungs- und artgleichen Dingen, aber doch vorhanden und
erméglicht daher die Hervorhebung (praecisio) des einen Seinsbegriffs
(DM 2,2 n. 18). Die reale Konvenienz der Dinge, die der Seinsbegriif
voraussetzt, bezieht sich also nur darauf, daBl sie alle als reale Wesen
dem Nichts entgegengesetzt sind und so ist fiir Suarez dhnlich wie fiir
Scotus der Seinsbegriff unvollkommen, sofern er auf einer hdchst un-
vollkommenen Ubereinkunft der Dinge beruht (DM, 2,3 n. 16). Natiir-
lich bleibt hier noch die Frage nach der nidheren Natur dieser Uber-
einkunft, des fundamentum in re, auf das sich der abstrahierende
Verstand stiitzt. DaB man aber diese Frage im Sinne des Suarez nur
weiterverfolgen kann, wenn man mit ihm bei der abstrahierenden
Tétigkeit des Verstandes als solcher stehen bleibt, zeigt seine Lehre
von der Kontraktion des Seinsbegriffes (die Neidl gewib als ,Ver-
mittlung® bezeichnen wiirde). Hier findet sich keinerlei ,Dialektik* —
soll das Wort noch einen greifbaren Sinn behalten, sondern diese
Kontraktion geschieht per modum expressioris conceptionis alicuius
concepti contenti sub ente und die beiden Begriffe solumque differunt,
quia unus est magis determinatus quam alius (DM 2,6 n. 7).

DaB man so alles vom Abstraktionsprozeb her deuten mub statt
seine Resultate zur ,ontologischen Differenz® hochzuspielen, wenn
man Suarez' Ontologie treffen will, zeigt auch die wahre Bedeutung
des oben erw#hnten Unterschiedes des ,ens in vi participii sumptum*
vom ,ens in vi nominis sumptum®. Ersteres bezeichnet ,aliquid actu
existens, seu habens realem actum essendi (DM 2,4 n. 4), das zweite
ist ,habens essentiam realem, id est non fictam nec chymericam, sed
veram et aptam ad realiter existendum® (a.a.O. n. 5). Hier handelt es
sich beidesmal um den gleichen Seinsbegriff, der einmal weniger und
das andere Mal mehr bestimmt erscheint: ,ens secundum illam duplicem
acceptionem non significare duplicem rationem entis dividentem
aliguam communem rationem ... sed significare conceptum entis
magis vel minus praecisum ... (DM 2,4 n. 9). Seine Unterscheidung
beruht also ebensowenig auf der Unterteilung eines Begriffes wie im
Fall des Begriffes ,Tier”, wenn ich von der Gattung ,Tier“ selbst
und von einem bestimmten , brutum® diesen Begriff aussage. Auch hier
wird ja dieselbe ratio animalis einmal wt praecisa und einmal wf
contracta angewandt (a. a. O!). Daher handelt es sich beim ens wvi
nomanis und in vi pariicipii um verschiedene Bedeutung von ,Sein®,
die eben deshalb, weil sie nicht wie Artbegriffe die gemeinsame Gattung
voraussetzen, auch nur analog oder sogar &quivok zueinander sind. Ich
.meine® eben beidesmal mit ,Sein“ nicht dasselbe, aber auch nichts
verschiedenes. Was ich jeweils genau mit den beiden Bedeutungen
von ,Sein“ meine, sagt Suarez ja.

Aus diesem Sachverhalt macht nun Neidl den von ihm behaup-
teten ,inneren Zwiespalt des Seinskonzeptes® (84f) und findet
Suarez’ Auskunft ,bezeichnend fiir die ganze innere Gespaltenheit
seines Seinskonzepts® (286).

Wihrend die hervorragend eindringende spanische Suarez-
Literatur unserer Tage mit Recht betont, .daB bei Suarez die Inten-
tionalitiit des Erkenntnisaktes gegeniiber seiner mehr seinsméBigen
Betrachtung in den Vordergrund trete (cf. J. M. Alejandro,
La gnoseologia del Doctor Eximio y la accusacion nominalista,
Comillas 1948, 8. 215: ,Lo intencional es lo esencial en el conocer"),
erweckt Neidls ontologische Uberinterpretation des conceptus for-
malis genau den gegenteiligen Eindruck. Der concepius formalis ist
nach Suarez nicht mehr und nicht weniger als der ,actus ipse,
seu ... verbum quo intellectus rem aliquam sew communem rationem
concipit...“ (DM 2,1 n.1). Natiirlich ist er als intentionaler Er-
kenntnisakt, der im Geist die Sache zur Darstellung bringt, auch
wqualitas menti inhaerens® (a.a.0.), d. h, er ist reale Bestimmung des
erkennenden Geistes. Das diirfte fiir jeden scholastischen Philo-
sophen selbstverstdndlich sein, aber Neidl 148t daraus den ,inner-
lichen Wirklichkeitsgrund“ werden, ,auf dem die Begrifflichkeit der
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mens aufruht und der in sie hineinreicht* (12). Obwohl Neidl die
hervorragende Rolle, die der Begriff des intentionalen Meinens bei
Suarez spielt, auch kennt und streift (vgl. S.17 f.), nimmt er den
Begriff des conceptus formalis entis zum AnlaB, Suarez auch trans-
zendentalphilosophisch zu interpretieren, so daB dies die dritte
moderne philosophische Richtung ist, die neben Hegel und
Heidegger bei der Deutung Pate stand. Der formale Seinskonzept
~west" in den Konzepten der mens (65) und entfaltet hier seine
sgrundgebende Kraft* (a.a.0.). Als seine besondere Wesenseigen-
schaft bezeichnet es Neidl, daB er von den anderen Konzepten der
mens trotz seiner Angewiesenheit auf sie gefrennt sei. Aber auch
hierin kénnen wir nur Uberinterpretation sehen, denn der Seins-
konzept ist doch nach Suarez ,fiir sich® und getrennt, weil er eben
einen von anderen Begriffsinhalten abgrenzbaren Gehalt hat; glei-
ches gilt auch von diesen untereinander. Die Begriindung, die
Suarez in DM 2,1 n.9 fiir diese Prédzision des conceptus formalis
entis gibt, ist iibrigens einerseits intentional phénomenologisch (und
nicht fundamentalontologisch oder transzendentalphilosophisch):
~audito enim nomine entis experimur ... usw. und kommt anderer-
seits, wie Suarez’ Seinslehre iiberhaupt, von Duns Scotus her:
~conceptus entis ... simplicissimus ...“. Das ist kein Gegensatz: wer
Scotus kennt, weiB, wie stark bei ihm schon phdnomenologische
Elemente vorgebildet sind. Wir brauchen kaum zu sagen, wie be-
griiBenswert es gewesen wire, hitte Verf. die Ontologie des Suarez
eingehend mit der von Scotus verglichen und sich von ihr statt
von Fundamentalontologie und Transzendentalphilosophie bei sei-
ner Interpretation leiten lassen. Denn die Abh#ngigkeit von Scotus
ist in der Ontologie gar nicht zu iiberschitzen. Im Grunde vertritt
Suarez auch die univocatio entis, was Verf, zwar stellenweise sieht,
ohne es aber aus den Texten von Scotus zu Suarez hin zu ent-
widkeln.

DaB Neidls Interpretation sich einer den Texten von Suarez nicht
immer geméfben Blickrichtung bedient, erhellt auch aus dem Gegensatz
der Sprache des Interpreten zur sobrietas des Doctor eximius. Die
Sprache des Verf. ist spekulativ oft so iiberfrachtet, daB erst haufig
wiederholte Lektiire zum Verstindnis fithrt, Sitze des Verf. lauten:
wErst dadurch, daB sich die subjektive Komponente dieses ,Begriffs’, die
im Menschen west, in einem angestrengten {ranscensus mit seiner
objektiven Komponente im je verschiedenen singulare vereinigt und in
diesem stehend, sich ausdriicklich an sich selbst hilt, d. h. ontologisch
differenziert, vermag dieser transzendentale Konzept in sein eigent-
liches Wesen aufzusteigen und seine Entfremdung zu iiberwinden.*
(108).

Diese Ausfithrungen diirfen nicht dahin verstanden werden, als
wiirden wir eine Interpretation ablehnen, die sich von den groBen
philosophischen Fragen der Gegenwart inspirieren 1dBt, oder als
wiirden wir fordern, daB eine Interpretation sich nur in der Wie-
derholung der systemimmanenten Kategorien erschépfen diirfe. Aber
wir erleben es heute zunehmend, daB die groBen Systeme der Vor-
zeit so lange interpretiert werden, bis sie als Belegstellen zur
eigenen Sicht der Seinsgeschichte passen. Man darf jedoch die
grobe spekulative Kraft und Konsequenz nicht verkennen, mit der
der Verf, seine Konzeption durchgefiihrt hat und die das Werk in
vieler Hinsicht zur anregenden Lektiire macht. Auch wenn man mit
seiner Sicht nicht einverstanden ist, wird man aus dieser um-
fassenden Interpretation der Disp. Met. reichen Gewinn ziehen
kénnen,

Salzburg-Freiburg i. Br. Walter Hoeres.
Miiller, Johannes: Martin Bucers Hermeneutik, (Quellen und Forschun-
gen zur Reformationsgeschichte, Bd 32) Giitersloh: Verlag Gerd Mohn

1965. 278 S.; DM 45.—.

Die vorliegende Dissertation des zu friih verstorbenen Miin-
steraner Kirchenhistorikers unternimmt es, aufgrund des Schrift-
verstdndnisses von Martin Bucer die Grundziige seiner Theologie
zu entwidceln. Aus einer ungewdhnlich umfassenden Kenntnis nicht
nur der groBen Kommentare des StraBburger Reformators, sondern
ebenso seiner sonstigen Werke, bis hin zu noch ungedruckten
Quellen, entsteht eine geschlossene theologische Konzeption, die
als die Grundlage von Bucers biblischer Hermeneutik dargestellt
ist. Ausgehend von der Anthropologie, deren Intellektualisierung
und Bestimmtheit durch psychologische wie rationale Momente
scharf herausgearbeitet ist, wird die Konsequenz dieses Ansatzes
beim Glaubensbegriff — der mithin primédr auf feste Uberzeugung
zielt — und ebenso beim Siindenbegriff — der nun als falsche oder
mangelhafte Erkenntnis erscheint — iiberzeugend entfaltet, Alle

diese Voraussetzungen aber verlangen dann konsequent eine Offen-
barung, die jenem ,Vorverstindnis‘ korrespondiert, indem sie klare
und sichere Erkenntnis Gottes vermittelt. Nach Bucer ist es allein
die Heilige Schrift, die diese Forderung zu erfiillen vermag.

Mit dieser knappen Grundlegung (16 ff) ist bereits Entscheidendes
iiber die Hermeneutik des StraBburgers gesagt, das, wenn auch nicht
im einzelnen ausgefiihrt, tatsdchlich nun doch die weitere Darstellung
entscheidend bestimmt: innerhalb eines durch systematische Voriiber-
legungen geschaffenen Rahmens hat die Hl. Schrift — und damit dann
auch ihre Auslegung — einen ganz bestimmten Platz. Diese Ortsbestim-
mung aber wirkt folgerichtig auf die Offenbarungslehre zuriick (41 ff);
sichere Erkenntnis vermag kein Buchstabe zu vermitteln, auch nicht der
der Bibel, weshalb aller Nachdruck auf die Bedeutung des HI. Geistes
gelegt ist — bis hin zur betonten Entgegensetzung beider. Zugleich aber
muB umgekehrt alle menschliche Erkenntnis in irgendeiner Weise es mit
der Offenbarung Gottes zu tun haben, wodurch neben die zuerst so nach-
driicklich erarbeitete zentrale Bedeutung der Bibel nun doch noch andere
Offenbarungsquellen treten.

Das fithrt zum Hauptteil der Arbeit, zur Entfaltung von ,Bucers bib-
lischer Hermeneutik” (72 ff). Ausfiihrlich ist dargestellt, wie Bucer der
konsequenten Verbalinspiration entgeht; wohl enthilt die HI. Schrift
alle christlichen Wahrheiten in ebenso klarer wie umfassender Weise,
Allein, drédngt diese Tatsache auch auf die Erhebung des urspriinglichen
Sinnes, des ,sensus historicus" eines Textes, so kann doch der derart
erarbeitete buchstébliche Sinn niemals geniigen. Denn alle Sprache,
vorab jedach die religiose, ,besitzt' — so betont Bucer — ihren ,Gegen-
stand' nicht. Ein ,Metaphorisches® liegt in allen biblischen Aussagen,
das der Geistbegabte erfaBt und in die gegenwirtige Anrede hinein
auflést. Das bedeutet keineswegs Allegorie, wovon Bucer sich durchweg
als von einer ebenso zufélligen wie unsicheren Redeweise entschieden
abkehrt. Das Ziel ist vielmehr eine ,tropologische Exegese® (132 ff), die
auf eine soziale Praxis drédngt, in einem MabBe, daB die gesamte
Theologie des StraBburgers als eine ,umfassende theologische Ethik*
erscheinen kann. Darin wird zugleich die Spannung von Buchstabe und
Geist, zwischen historischer und tropologischer Exegese aufgelést (169 ff),
vermag der Exeget so doch das ,Innere* vom ,AuBeren“ zu trennen,
das gegenwiirtig Verbindliche damit aus der historischen ,Schale* zu
losen. Die ,prédestinatianische Bezogenheit der Exegese“ (184 ff) wird
sodann als Sicherung dieses Schriftverstindnisses gegen schwiirme-
rischen Subjektivismus erldutert. Es versteht sich endlich, daB AT und
NT im Rahmen dieser Konzeption grundsitzlich auf der gleichen Ebene
stehen (200 ff). Alle diese Momente werden zuletzt zusammengefaBt
in einem AbriB iiber die Eigenart und die historische Stellung der
biblischen Hermeneutik Martin Bucers (235 ff).

Hier vor allem tritt nun freilich auch die Grenze der Arbeit her-
vor: so iiberzeugend sie die groBen Linien der Theologie des
Strafburger Reformators auf der Grundlage seines Schriftver-
stindnisses zur Darstellung zu bringen vermag, so auffallend
knapp sind die historischen und theologischen Voraussetzungen,
die zu dieser bucerschen Konzeption gefithrt haben, durchleuchtet.
Trotz dem mehrfachen Hinweis auf den ,eklektischen Zug* dieser
Theologie (so z.B. 235) wird die Eigenart jener Eklektik nicht
ndher untersucht, vielmehr sehr unbefangen auf ,Scholastik’,
JHumanismus', ,Neuplatonismus’ oder auch ,Reformation‘ ver-
wiesen. Alle hiermit zusammenhédngenden Fragen werden offen-
bar bewuBt ausgeklammert, so daB z. B, Berithrungen mit Thomas
von Aquin wohl mehrfach vermerkt, aber nirgends naher charakte-
risiert sind, Erasmus nur gleichsam im Voriibergehen genannt
wird, Faber Stapulensis nicht einmal das — obwohl die Ab-
hingigkeit Bucers gerade hier mit Hénden zu greifen ist. Der
Grund dafiir liegt in der sehr selbstverstdndlichen Ubernahme der
bucerschen Sicht vom Wesen und von der Aufgabe der Herme-
neutik: wie konnen historische Einzelaussagen gegenwdirtig als
allgemein verbindliche verkiindigt werden? Dementsprechend wird
der ,hermeneutische Zirkel' zwischen dem Vorverstindnis des
Exegeten und der biblischen Textaussage hier radikal uminter-
pretiert: dieser ,Zirkel' bezeichnet nun die ,Wedhselbeziehung
zwischen biblischen Einzelaussagen zum Gesamten der biblischen
Botschaft” (115 A, 160). Weil diese Konzeption die Arbeit trigt,
wird sie konsequent zu einer systematischen Zusammenfassung
des theologischen Denkens Bucers aufgrund bestimmter hermeneu-
tischer Erwédgungen und verzichtet ebenso konsequent auf die Er-
hellung des traditionsgebundenen Vorverstdndnisses des Exegeten.
Charakteristisch dafiir ist schlieBlich, daB Bucers Aussagen immer
wieder mit einer systematisch-theologischen Konzeption Luthers
verglichen werden.

Gleichwohl bildet diese Arbeit, eben durch ihre strenge
Konzentration auf die Erléuterung der Gedanken Bucers iiber die
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Hl. Schrift und die daraus resultierenden Konsequenzen fiir seine
Theologie, einen wesentlichen Beitrag zur Erforschung des so
lange zu Unrecht vergessenen StraBburger Reformators, auf den
niemand, der sich weiterhin mit dem Werk und der Bedeutung
dieses Mannes beschiftigt, ohne erheblichen eigenen Schaden
verzichten wird.

Miinster. Martin Greschat.

Parpert, Friedrich: Der monastische Gedanke. Miinchen-Basel: E. Rein-

hardt 1966. 143 S.; kart. DM 11,—; Lux DM 13,—.

Vor fast vier Jahrzehnten hat Verf. uns seine ersten Arbeiten
iiber das Ménchtum vorgelegt (Das Ménchtum und die evangelische
Kirche, Miinchen 1930; Das Wiederaufleben des Moénchtums im
gegenwirtigen Protestantismus, Miinchen 1931), in denen er vor
allem zeigen wollte, daB Monchtum und evangelisches Christen-
tum nicht unbedingte Gegensétze darstellen. Nicht nur die heute
blithenden Gemeinschaften von Taizé und Darmstadt-Eberstadt,
sondern auch der Stand der Forschung nach K. Heussi, W. Nigg
und anderen verlangten ein Neubedenken des Problems.

Verf. wiihlt dafiir wiederum die Form historischer Untersuchung in
drei Kapiteln: 1. Von der Frithzeit christlicher Frommigkeit bis zum
Ausgang des Mittelalters (24—47); 2. Von der Reformation bis zu den
ersten Anfingen des industriellen Zeitalters (48—81); 3.Von der
letzten Jahrhundertwende bis in die Gegenwart (82—120). Prolegomena
leiten diesen Hauptteil ein (7—23), Folgerungen und Forderungen be-
schliefen ihn (121-143).

Mit noch gréBerer Sympathie als in den fritheren Arbeiten
spricht Verf. nun in diesem neuen Werk vom Monchtum als
einem ,groflen Gedanken Gottes (8ff) und einer legitimen
Ausdrucksgestalt des christlichen Lebens. Gerade deshalb ist es
sehr zu bedauern, daB seine Darstellung so sehr in Aphorismen
verlduft, dab man von Untersuchungen in historischem Sinne
kaum sprechen kann, noch weniger freilich von einer theologischen
Ortsbestimmung im biblischen Sinne. So allgemein formulierte
Thesen wie die von der ,Neigung der auBerordentlichen Gemein-
schaften zum Sektentypus“ (24), miissen notwendig die Zu-
sammenhéinge in ein falsches Licht riicken, wenn sie nicht in jedem
Einzelfactum geschichtlich erhértet werden konnen. So spricht Verf.
schlieBlich vom Montanismus und Mdnchtum bedenkenlos als von
den ,beiden Lebensformen®, die zum ,gleichen Typus, dem
Sektentypus“ (29) gehdren und er sagt von den Donatisten, sie
hédtten ,noch eine Zeit lang z#h ihre monastische Sonderwelt
gegeniiber der GroBkirche“ (33) behauptet. Der Satz ,es war von
der GroBkirche klug gehandelt, daB sie sich diese monastische
Gemeinschaft eingliederte* (34) verzeichnet die tatsdchliche Ent-
wicklung und der andere, ,es wurde zu einem Verhéngnis, als
um das 6. Jahrhundert, in der Bliitezeit und Machtfiille der Kirche,
der damalige Papst Gregor der GroBe, Ménch und Kirchenfiirst in
einer Person, den Orden (médmlich Benedikts) in seine weitge-
spannten Plédne und in seinen kirchenpolitischen Dienst einbezog*
(87), hat mit objektiver Geschichtsschreibung weder fiir Kirche und
Papsttum noch fiir iden ,Orden” auch nur das geringste zu tun.
Es ist fiir das benediktinische Monchtum eine sehr unklare Aus-
drucksweise von einer Linie ,Nursia, Cluny, Assisi zu sprechen,
denn Benedikt, der zwar aus der Umgebung Nursias stammte,
hat dort nie ein Kloster gegriindet und seine Regel fiir Monte
Cassino geschrieben, von wo aus sein Ménchtum seine Bedeutung
erlangte, Monte Cassino erwidhnt der Verf. jedoch kein einziges
Mal, ebensowenig wie Subiaco, Bei all seiner deutlich spiirbaren
Sympathie kann es deshalb nicht wunder nehmen, wenn Verf.
auf einer so verkiirzten und verzerrten historischen Sicht auf-
bauend, in seinen ,Folgerungen und Forderungen® primér gesell-
schaftskritische Gedanken &uBert und in diesen so schwierige
Probleme wie den Spannungsbereich Sakral-Saekular anriihrt, ohne
zu giiltigen Ergebnissen und Erkenntnissen zu kommen (122—127).
Erst recht gilt das, wo Verf. sich den modernen evangelischen
Gemeinschaften gzuwendet wie Taizé, Pomeyrol, Darmstadt-
Eberstadt und sie als Reaktionen gegen die Massenbewegungen der
Moderne zeichnet (130—133). Die Versuche, der Technik und dem
Industriezeitalter gerecht zu werden und von ihnen her Askese
und Monchtum zu rechtfertigen und mit neuem Sinn zu erfiillen,
grenzen daher ans Dilettantische (138—143). Niemand wird den
Imperativen des Verf. Ernst und ehrliche subjektive Uberzeugung
absprechen, aber sie werden kaum die Kraft haben, ,die werdende

Zukunft zu gestalten® (143), da ,der monastische Gedanke® sich
nicht zu ,freudiger Nachfolge und zu einem frommen Geschehen®
aus dem Wirken Christi in der Masse entfaltet, sondern Teil seiner
Heilsverkiindigung ist.

Maria Laach. Emmanuel v. Severus OSB.

Schulte, Heinrich, SAC: Der Beginn. Eine Hilfsaktion fiir den christlichen
Orient. (Das Werk des Katholischen Apostolats, Bd 1) Limburg:
Lahn-Verlag 1966. 240 S.; DM 12,80.

Vinzenz Pallotti hatte 1835 in Rom die erste Verbindung zu der
Chalddisch Katholischen Kirche und erfuhr von ihren geistigen
und materiellen Noten, Er leitete in der Folge eine Aktion ein,
die ihn spédter zur Griindung des Werkes des ,Katholischen
Apostolats® fithrte. Der Verfasser, selbst ein eifriger Schiiler des
Griinders, nimmt das zum AnlaB, eine Geschichte der Unions-
bewegung inmitten der Chald&dischen (nestorianischen) Kirche vom
XVI. bis zum Ende des XIX, Jahrhunderts zu schreiben, Im Ver-
lauf dieser bewegten Geschichte vergiBt der Verfasser nicht ein-
mal die zwischen Pallotti und den Vertretern der unierten
Chalddischen Kirche bestehende Verbindung, so gering auch immer
deren Ergebnisse gewesen sein mogen.

In Wirklichkeit liegt die Bedeutung des Buches in der Wieder-
gabe der tragischen Ereignisse, die die Entstehung und die Festi-
gung der Unionsbewegung in der Chalddischen Kirche mit sich
brachten, Es ist erstaunlich feststellen zu miissen, durch welche
inneren und #uBeren Priifungen die chaldédischen Christen ihren
Glauben und ihre Treue zur Kirche haben aufrechterhalten miissen.
Der duBere Friede und die religiése Eintracht der Chaldder wurde
nicht nur von der Eigenwilligkeit der tiirkischen Gouverneure
und den Intrigen gewissenloser Christen bedroht, sondern auch
von der verheerenden Kirchenpolitik manches apostolischen Dele-
gaten. In dieser leidvollen Geschichte einer unierten orientalischen
Kirche rithrt man an die Schwierigkeiten und Gefahren der
damaligen Verwaltungspolitik der Kongregation der Propaganda,
in der das mehr oder weniger begriindete MiBtrauen gegen die
orientalischen Bischofe und die Bestrebungen zur Vereinheitlichung
des Kirchenrechts im Sinn der Latinisierung auf eklatante Art
zum Vorschein kommen.

Gewil findet der Leser hier nicht eine vollstindige Geschichte
der Chalddischen Kirche, ja nicht einmal des unierten Teiles dieser
Kirche, Aber die aufgezeigten Tatsachen geniigen, um klarzu-
machen, welcher Weg bis zum Vatikanum II hin durchlaufen wurde
und was noch alles zu geschehen hat, damit alle Christen, welchem
Ritus sie auch immer anhéngen mogen, sich im Geiste der Univer-
salitdt und in der Treue zu ihrer lebendigen Tradition innerhalb
der einen wirklich katholischen Kirche zusammenfinden, und dab
sie so, in ihrer Gesamtheit und Verschiedenheit, das eine Volk
Gottes bilden.

Minster. Adel-Theodore Khoury.

Weber, Helmut: Sakrament und Sittlichkeit. Eine moraltheologische
Untersuchung zur Bedeutung der Sakramente in der deutschen
Moraltheologie des 19. Jahrhunderts. (Studien zur Geschichte der
katholischen Moraltheologie, Bd 13. Hrsg, von Michael Miiller)
Regensburg: Pustet 1966. 439 S.; kart. DM 58,—.

Die in der Wiirzburger Habilitationsschrift vorgelegte Unter-
suchung steht unter dem Gesichtspunkt, welche Rolle die Lehre
von den Sakramenten bei den deutschen Moraltheologen des 19.
Jh. spielt. Auch in unseren Tagen hat man von einer ,Sakramenten-
moral® gesprochen. So handelte bei Noldin und anderen latei-
nischen Autoren der 3. Bd. der ,Summa Theologiae moralis® de
sacramentis. Man kann nicht sagen, die Sakramente seien vernach-
lassigt worden; allerdings wurden sie nicht so sehr moraltheolo-
gisch als mehr pastoraltheologisch und dazu noch stark kirchen-
rechtlich behandelt. Das geschah nicht aus Freude an einer bis
ins letzte gehenden Regulierung des sittlichen und kirchlichen
Lebens, Auch fiir das KR gilt der Grundsatz: salus animarum
suprema lex! Die Sakramente wurden in erster Linie, wenn auch
nicht ausschlieBlich als ,Gnadenmittel® der Kirche gesehen. Dem
entsprach die katechetische Behandlung bis zum deutschen Ein-
heitskatechismus von 1925, dessen 3. Lehrstiick die ,Gnaden-

TNy
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mittel* (Gebet und Sakramente) waren. Das hatte gewif sein
Gutes; aber die Lebensbedeutung der Sakramente kam so nicht
ganz zur Geltung und zum BewubBtsein der Gldubigen. GewiB
sind die Sakramente Gnadenmittel, aber primédr AuBerungen des
Glaubenslebens, gottesdienstliche Handlungen, die auch das sittliche
Leben formen sollen. Diese heute wieder deutlicher gewordene
Sicht ist wohl geeignet, die Moraltheologie zu befruchten, wie es
z. B. von B. Hdring in seiner Moraltheologie , Gesetz Christi"
geschehen ist. Hérings Danstellung nimmt Weber zum Ausgangs-
punkt seiner Untersuchung, und durch sie wird das Urteil {iber
die Moraltheologie der befragten Autoren mitbestimmt.

In der Einfithrung (31—49) skizziert W. die Sakramentenlehre Hérings.
Dieser sieht die erste Bedeutung der Sakramente in der Verherrlichung
Gottes durch die Kirche, in die auch der einzelne Gldubige hineingenom-
men ist durch die in der Taufe empfangene Befdhigung zum Kult Gottes.
Spendung und Empfang der Sakramente bringt ihn in personale Be-
ziehung zu Christus, der als Haupt der Kirche mit der Verherrlichung
Gottes zugleich das Heil der Menschen wirkt. Sollen die Sakramente
nach Christi Willen das religitse und sittliche Leben formen, so er-
fordern sie bestimmte seelische Dispositionen und vermitteln die
Heilsgnade. Héring beleuchtet das sittliche Leben in allen Bereichen
von den Sakramenten her, und so nimmt er in allen Traktaten darauf
Bezug. Dabei bleibt es bemerkenswert, daB H. den Dekalog als Leit-
schema beibehalten hat; er begriindet es I, 42 und III. 97—104.

Den Hauptteil der Arbeit W.s bildet die geschichtliche Untersuchung
(53—409). Sie erstreckt sich auf Sailer (53—120), Riegler (123—135), Ruef
(136—141), H. Schreiber (145-152), die Hermesianer G. Braun und Vogel-
sang (153—170), Hirscher (171-218), Stapf (219-239), Waibel (240-244),
Klee und Lomp (245-256), Probst (257—271), Diekhoff, Martin, Eger (272—
299), Fuchs (301—-317), Werner (318—346), Jocham (347—408). In einer
SchluBbetrachtung (423—435) macht W. eine ,theologische Reflexion iiber
zwei Voraussetzungen einer sakramentalen Moraltheologie”.

Zur Beantwortung der Frage, welche Bedeutung die angefiihrten
Moraltheologen den Sakramenten in ihrem System zugemessen haben,
untersucht W. sowohl den Inhalt der Sakramentenlehre als auch die
Stellung innerhalb ihrer Gesamtdarstellung. Er wiirdigt sie aus der
jeweiligen Grundkonzeption, die er wieder aus der geistesgeschichtlichen
Situation zu verstehen sucht. Unter den behandelten Autoren erfahren
drei eine besondere Wiirdigung: Sailer, Hirscher, M. Jocham.

Sailer betont gegeniiber der Aufklirung die {ibernatiirliche Offen-
barung und die Notwendigkeit der Gnade fiir das dhristliche Leben
und verteidigt den Primat des Religitsen vor dem Sittlichen. Die
Sakramente sind von Christus den Menschen geschenkte Hilfen fiir das
Leben in der Gnade; aber sie haben einen von der Gnadenvermittlung
unabhéngigen religidsen Sinn. Aus seiner pastoralen Einstellung galt
sein Interesse vornehmlich dem Bufisakrament. Weber sieht den Grund
dafiir, daB ,das eigentlich Sakramentale in der Moraltheologie Sailers
keine Rolle spielt”, in seiner Neigung zur individuellen Frommigkeit,
in seinem Bemiihen, ein mechanistisches Verstindnis der Sakramente
abzuwehren, und darin, daB S. die Anpassung der Sakramente an die
leib-seelische Natur des Menschen durch ihre Zeichenhaftigkeit nicht
erkannte. — Riegler und Ruef haben nach W. mit den Sakramenten
in der Moraltheologie nichts rechtes anzufangen gewuBt (135 u. 140).
Die Beeinflussung G. Brauns und Vogelsangs durch Hermes in
Bonn sieht W. in der ,anthropologischen“ ([oder sollte man sagen
santhropozentischen“?) Darstellung der Sittenlehre. Nach Br. ist die
Moraltheologie die Lehre von den sittlichen Handlungen, insofern sie
Erfiillung von Pflichten sind, die sich zundchst an die menschlichen
Kriifte richten, wobei die Sakramente als Gnadenmittel dienen, um die
Gottdhnlichkeit zu erreichen.

Hirscher war als erster darauf bedacht, die Lehre von den
Sakramenten fiir die Moraltheologie fruchtbar zu machen. Mit seiner
Idee vom Reich Gottes hat er die Moraltheologie theozentrisch ausge-
richtet und sie von der subjektiven Sorge um das Heil auf die Gemein-
schaft hingeordnet. Aber auch im subjektiv-individuellen Leben muB
das Reich Gottes verwirklicht werden; die Sakramente fiithren dazu.
Sie sind nicht so sehr Mittel zum sittlichen Leben als Ausdruck religiésen
Lebens. W. stellt fest, daB bei H. unklare Aussagen iiber die Uber-
natiirlichkeit der Gnade auch zu Unklarheit iiber die Wirkung der
Sakramente im sittlichen Leben fithren. Verwundern muB es, daB H.
trotz seines Eindrucks auf viele Zeitgenossen doch ,aufs ganze gesehen
keinen nachhaltigen EinfluB auszuiiben vermochte* (218). Den Grund
dafiir sieht W. — wohl mit Recht — in der neuscholastischen Theologie,
die um diese Zeit an Bedeutung gewann, ,zu deren Strukfur das
bewahrende und wiederaufnehmende Verhiltnis zur Uberlieferung
gehort* (LThK III 924). Eine Tendenz ,zuriick zur Theologie der Vorzeit"
war fortschrittlichen Versuchen der Moraltheologie natiirlich nicht giin-
stig. — Erstaunlich ist auch, daB der Dogmatiker H. Kle e nicht wesent-
lich tiber die Auffassung von den Sakramenten als Gnadenmittel hinaus-
gekommen ist. — Auf die dltere Tradition griff K. Martin noch einmal
zuriick in dem Bestreben, die christliche Moral aus der Bevormundung

eines philosophischen Rationalismus zu befreien; seine Aussagen gelten
hauptsédchlich der pastoralen Sorge um Spendung und Empfang der
Sakramente. Christologisch hat K. Werner seine Moraltheologie ge-
staltet und die Sakramente als Eingliederung in Christus und das
christliche Leben als ,Christusverdhnlichung® gesehen. Die Unklarheit
mancher theologischer Begriffe meint Weber auf die Beeinflussung
durch A. Giinther und den Idealismus zuriickfiihren zu kénnen.

Bei Magnus Jocham findet W. die Sakramentenlehre am besten
in die Moraltheologie eingebaut. Die Sakramente haben im Opfer
Christi ihren Grund und gehéren zum Leben der Kirche. Es besteht
ein innerer Zusammenhang zwischen Sakramenten und sittlichem Leben;
sie vermitteln das Gnadenleben mit Christus, aber sie sind nicht nur
»Tugendmittel“, Alle sittlichen Verpflichtungen griinden in den Sakra-
menten. Doch konnen die jeweils konkreten Pflichten aus den Sakramen-
ten allein nicht erkannt werden. Dieser Erkenntnis dienen der Wille
Christi, Forderungen der Kirche und auch natiirliche Verhéiltnisse. Im
Gewissen regt die sakramentale Gnade den Willen an und bewegt ihn.
Weber gesteht Jocham zu, daB er eine christozentrische Moral geschrie-
ben und die Sakramentenlehre am besten in sein System eingebaut hat.
Doch meint er, auch hier seien die Sakramente noch ,sehr nachdriiclich
auf den Menschen bezogen“ (402).

AbschlieBend kommt Weber zu dem Ergebnis, daB die Sakramente
in der moraltheologischen Lehre dieser Zeit eine untergeordnete Rolle
gespielt haben. Das bewertet er als einen Mangel — nicht zu unrecht!
In der SchluBbetrachtung (424-435) trdgt er noch einmal das Anliegen
vor, das seiner Untersuchung vorschwebte: ,kénnte — sollte — nicht die
Sakramentenlehre so in die Moraltheologie eingefiigt werden, daB von
ihr Inhalt und Form des christlichen Lebens bestimmt wiirde“? Die
Sakramente sind Kulthandlungen, Dienst der Kirche zur Verherrlichung
Gottes und bewirken zugleich die Heiligung und Heilung des Menschen.
In Spendung und Empfang der Sakramente wirkt der Mensch mit
Christus, der den Anfang und das Fortbestehen in der Gnadengemein-
schaft mit ihm gibt. Die Sakramente sind wirkliche Hilfen fiir das
christliche Leben. Wenn W. mehrfach bemerkt, die Sakramente seien
.bloB als Gnadenmittel* genannt worden, so wehrt er sich dagegen, sie
~als geistliche Gebrauchsgegenstidnde® fiir das Heil zu verstehen (vgl
428 A. 17). Aber man kann nicht sagen, die Sakramente sollten nicht
-auf den Menschen bezogen* werden. Zu ihrem rechten Verstidndnis
gehort auch, daB sie propier homines sind — wie ja auch die Inkarnation
propter nostram salutem geschehen ist. Es ist gewiB richtig, daB die
Sakramentenlehre als Anhéngsel in der Moraltheologie ihre Bedeutung
fiir das christliche Leben nicht geniigend erscheinen lieB, daB sie im
Traktat tiber die Gottesverehrung ihren besonderen Platz hat, und daB
die sittlichen Forderungen — allgemein und bei Spendung und Empfang
der Sakramente — nicht losgelést vom Religidsen verstanden werden
diirfen (vgl 35 A. 26 und 428 A, 16).

S. 431 sagt W., die Moraltheologie miisse mit Notwendigkeit den
Charakter einer sakramentalen Moraltheologie haben. Das braucht u.
E. nicht zu bedeuten, die Sakramente miiBten auch zum Aufbauprinzip
der Moral gemacht werden (wie Héring es auch nicht tut). W. spiirt die
Schwierigkeit auch selbst (vgl 433 A. 24 u. 434). Wir méchten hier K.
Rahner zustimmen, der warnt, ,die Sakramente nicht einfach zum
ersten und adéquaten Leitfaden der Darstellung des ganzen christlichen
Lebens zu machen; weder ist die Kirche blof eine Kirche der Sakramente,
noch deckt das sakramentale Leben des Christen sein ganzes Leben,
noch hat Gott seine ganze Gnade an die Sakramente gebunden® (LThK
IX 242). Wenn hier vielleicht nicht alle Moraltheologen Webher zustim-
men, so gibt er doch Anregung fiir eine theologische Weiterentwicklung.
Mit Recht meint W., daB in der Moraltheologie der yEntwicklung des
sittlichen Lebens“ (einer genetischen Darstellung) mehr Beachtung ge-
schenkt werden sollte, -

Weber hat mit dieser Arbeit einen guten Start wissenschaft-
licher Forschungsarbeit gemacht. Die sorgfiltige Untersuchung ver-
rdt eine gute Methode und ein gesundes kritisches Urteil. Sie
bietet mit dem speziellen Thema ein gutes Bild von der Moral-
theologie — und indirekt von der ganzen Theologie — in Deutsch-
land im 19. Jh, die Anerkennung verdient. Mit Recht hat sie
einen Platz in der verdienstvollen Reihe der ,Studien zur Ge-
schichte der Moraltheologie* von Michael Miiller!

Trier. Nikolaus Seelhammer.

Teresa von Avila: Die innere Burg (Castillo interior). Hrsg. u. iibers.
v. Fritz Vogelsang. Stuttgart: Henry Goverts-Verlag 1966. 224 S.;
DM 18,—.

Wer nicht den umfénglichen Band 5 der verdienstvollen deut-
schen Gesamtausgabe der Werke Teresas, hrsg. v. P. Aloysius
Alkofer OCD (Miinchen %1960), mit sich herumtragen will,
wird gerne zu der handlichen Neuausgabe der ,Seelenburg®
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greifen, die der Goverts-Verlag mit vollem Recht als der Welt-
literatur zugehorig bezeichnet. Fritz Vogelsang schickt seiner
Ubersetzung aus dem spanischen Original eine Einfithrung voraus,
deren erlesene Sprache und einfithlsame Interpretation den Leser
trefflich einzustimmen vermag (7—16). Dem iibersichtlich geglieder-
ten Text folgen ziemlich knapp bemessene Anmerkungen (218—
220) und als Orientierungshilfe fiir den Leser ein Kapitelregister,
das bereits der Erstausgabe von 1588 beigegeben war (221-224).

Den Inhalt von Teresas intimster Schrift darf man als bekannt
voraussetzen. Auch deren einzigartige Bedeutung braucht hier
nicht hervorgehoben zu werden. Die in den ersten Kapiteln noch
etwas schwerfillig tastende Beschreibung des mystischen Er-
fahrungsweges durch die sieben ,Wohnungen* der geistlichen
»Seelenburg” strafft sich sehr bald zu einer konzentrierten Aus-
sage liber letztlich Unsagbares, die selbst den hyperkritischen
Leser unserer Tage fasziniert (vgl. Santa Teresa, Maestra di
orazione, Roma 1963).

Die sog. ,Biographische Methode®, die sich in der neueren
Tauler-Forschung bewihrte, erweist sich nicht weniger fruchtbar
bei der Deutung teresianischer Schriften. Wie Olivier Leroy
(Sainte Thérése d’Avila. Biographie spirituelle [Etudes Carmé-
litaines], Paris 1962), so versteht sich auch Vogelsang darauf,
Teresas Lehre auf dem farbigen Hintergrund ihres Lebens und
ihrer Umwelt darzustellen. Manche Aussage 1dBt sich eben nur
aus dem konkreten ReifeprozeB der Heiligen verstédndlich machen.
Man darf ihre Urteile weder aus dem Zusammenhang reiBen noch
absolut setzen wollen, wenn man nicht ldstige MiBverstédndnisse
heraufbeschworen soll.

GewiB treten in dieser irgendwie doch programmatischen Schrift
Teresas gewisse liebenswiirdige Schwichen — ihr Hang zur Ironie, zu
kleinen Bosheiten — nicht so unbekiimmert zutage wie in ihren Briefen
(Thérése d’Avila, Correspondance. Texte Frangais par Marcelle
Auclair [Bibliotheque Européenne], Paris 1959).

Ganz offensichtlich ziigelt die Heilige in dieser wichtigen Unter-
weisung ihrer Schwestern, die sie im Gehorsam gegen ihren Beichtvater
zwischen dem 2. Juni und 5. November 1577 niederschreibt, nach Kréf-
ten ihr Temperament. Nur ganz selten blitzt Ironie auf, etwa bei der
Schilderung der Aszese mattherziger Seelen (54). Ubrigens betont sie
selbst unermiidlich, daB mystische Begnadung und moralische Heiligkeit
durchaus nicht zusammenfallen wiirden (85, 143, 168, 176, 207 u. a.).
Sie meint es ernst, wenn sie ihr ,so iibel vergeudetes Leben“ beklagt
(46) und unterschreibt: ,Teresa de Jésus la pecadora“. Wahrhaftigkeit
und Demut gehen ihr iiber alles. Die angebliche Schwéche und Un-
zuldnglichkeit ihrer Frauennatur betont sie indes so héufig, dab man
sich gelegentlich des Eindrucks kaum erwehren kann, sie kokettiere ein
wenig damit (66, 79, 136, 148, u. &.).

Auch sonst mag der Leser unserer Tage manche AuBerungen Teresas
mit Vorbehalt zur Kenntnis nehmen, z. B. gewisse allzu spiritualistisch
klingende Formulierungen (22, 197) oder den unbekiimmerten Gebrauch
des Terminus ,iibernatiirlich“. Anderes findet der Mensch von heute
besonders erregend: die heroische Unbedingtheit ihrer Gottessuche,
ihr durchaus nicht naives und doch véllig ungebrochenes Verhiltnis
zur kirchlichen und priesterlichen Autoritdt, ihre leidenschaftliche Er-
griindung psychologischer Zusammenhénge, vor allem aber die unerhérte
Spannkraft, mit der Teresa die tragenden Polaritdten des Seins frucht-
bar zu einen verstand: Geist und Fleisch, Schau und Tat, Gott und Welt,
Zeit und Ewigkeit, um nur einige zu nennen.

Der deutsche Leser mag mit besonderer Aufmerksamkeit die Spuren-
elemente der ober- und niederrheinischen Mystik im Werk der begna-
deten Spanierin verfolgen, nachdem immer mehr Forscher sich mit deren
Fortwirken weit iiber die Devotio moderna hinaus beschéftigen (Vgl.
La Mystique Rhénane. Collogue de Strasbourg 16 — 19 mai 1961.
Travaux du Centre d’Etudes supérieures spécialisé d’Histoire des Reli-
gions de Strasbourg. Paris, Presses Universitaires de France 1963).

Fritz Vogelsangs Ubersetzung ist sprachlich schén und, soweit
wir sehen, auch zuverlidssig. Ihrer mehr literarischea Zielsetzung
entsprechend verzichtet sie auf jeden kritischen Apparat. Dem
Theologen kann sie die Ausgabe Alkofers nicht ersetzen, will es
wohl auch nicht. Die Angabe der Fundstellen von Teresas Zitaten
aus der Heiligen Schrift diirfte indes selbst der Laie nur ungern
missen, DaB M. de Montaigne erst als epikureischer Einsiedler,
fiinf Zeilen weiter aber als Stoiker vorgestellt wird, ist ein kleiner
Schonheitsfehler. Im ganzen wird das schmale, schmucke Bénd-
chen von vielen Interessenten als willkommene Gabe begriiBt
werden, zumal in einer Zeit, in der die Konfrontierung der
christlichen Mystik mit jener fremder Viélker und Kulturkreise
unausweichlich auf uns zu kommt.

Regensburg. Ignaz Weilner.

Gloege, Gerhard: Die Todesstrafe als theologisches Problem. (Arbeits-
gemeinschaft fiir Forschung des Landes Nordrhein-Westfalen, Geistes-
wissenschaften, Heft 138) Kdéln u. Opladen: Westdeutscher Verlag
1966, 105 + 16 S.; kart. DM 10,90.

Auf keinem Gebiet des Rechtes ist das Gesprich zwischen Theo-
logen und Juristen so wichtig wie auf dem Gebiet des Strafrechts.
Das folgt daraus, daB das Strafrecht am meisten mit ethischen
Fragen verkniipft ist und am stdrksten in die menschliche Sphire
eingreift. Dazu kommt, daB kein anderes Rechtsgebiet in sich selbst
so gefdhrdet ist wie das Strafrecht, das eine Fiille zerstorerischer
Krifte in sich birgt. MiBbrauch, Hartherzigkeit, Hochmut, Vorein-
genommenheit, Selbstsicherheit bedrohen stidndig die Strafrechts-
wirklichkeit.

Der Jurist erhofft vom Theologen vor allem die Vermittlung der
heilenden und lésenden Krifte fiir den Alltag des Strafrechts. Fiir
den christlichen Juristen ergibt sich die Frage, inwieweit Christus
in der Verworrenheit des verbrecherischen Handelns und der Reak-
tion darauf glaubhaft bezeugt werden kann. DaB unser Glaube
und seine Verwirklichung des Strafrechtes nicht bedarf, habe ich
in meinem Vortrag: ,Glaube und Strafrecht” (in: Gedanken zur
Strafrechtsreform, Verdffentlichungen der Sektion fiir Rechts- und
Staatswissenschaft der Gorresgesellschaft N.F. Heft 4, 1965) ver-
sucht darzutun, DaB aber fiir den Strafrechtsvollzug eine Grund-
legung in der Glaubenshaltung notwendig ist, .damit er nicht ins
Unmenschliche, MaBlose und Sinnlose abgleitet, ist fiir mich ein
in langer praktischer und theoretischer Erfahrung gewonnener un-
umstoBlicher Grundsatz.

Was das Strafrecht unter Strafe stellt und welche Strafmaf8-
nahmen es anwendet, liegt in der autonomen Entscheidung der
Rechtsgemeinschaft. Diese Entscheidung wird bestimmt durch die
kriminalpolitischen Bediirfnisse. An dieser Erkenntnis ist auch der
christliche Jurist beteiligt, Er steht aber mit Juristen anderer christ-
licher Richtung und nichtchristlicher Auffassung in gemein-
samer Arbeit, Im modernen weltlichen Staat kann der christliche
Jurist nicht von seinem Glauben her argumentieren, ganz abge-
sehen davon, daB dieser Glaube ihm fiir die Strafrechtsgestaltung
keine praktische Weisungen gibt. Er weist nur Grenzen, Schran-
ken und Verhaltensweisen auf, die sich aus dem Liebesgebot und
aus der Teilhabe an Christus ergeben, So sollte vom Christen
MiBigung, Giite, Hoffnung und nicht zuletzt Menschlichkeit (aus
dem Glauben an die Ebenbildschaft Gottes) ausgehen. Es ist eine
fiir den Christen bedriickende Erkenntnis, daB es den Christen
vergangener Jahrhunderte nicht gelungen ist, die Unbarmherzig-
keit und MabBlosigkeit des Strafrechts einzuschrénken, daB sie viel-
mehr weitgehend blind gegen MiBbrauch und Hirte waren, daB
ihnen die Menschlichkeit von der Welt abgerungen worden ist.

In diese Zusammenhédnge gehort auch das Thema der Todes-
strafe, das Verf. in auBerordentlich spannender und tiefgriindiger
Weise theologisch aufgreift.

Verf. sieht den entscheidenden Ausgangspunkt in Gen. 9,6. Diese
Stelle ,proklamiert iiber der der Sintflut entronnenen Welt den sog.
zeugt: ,Das D aB der Todesstrafe ist kraft gottlicher Institution mensch-
noachitischen Blutbann“ (S. 45). ,In der neuen, unserer jetzigen Welt
aber delegiert er seine eigene Macht an den Menschen, genauer gesagt
an die menschliche Gemeinschaft. Gott selbst hat bereits ein fiir allemal
,vom Himmel herab‘' das Todesurteil iiber ,den‘ Morder gefdllt. Die
Rechtsgemeinschaft hat das zwar von ihm gefillte Urteil ihrerseits zu
ratifizieren, d.h. nur ,nachzuvollziehen'. Damit ndhert sich die Auf-
fassung Gloeges der Verwirkungstheorie von Ermecke an, zu der
ich in Theol. R. 1960, 243 ff. Stellung genommen habe. Ob die Auffassung
Gloeges bereits alttestamentarisch unanfechtbar ist, ob nicht vielmehr
aus der Verschonung Kains durch Gott und die Lésung der Mordtat
Davids durch seine BuBgesinnung, von der die BuBpsalmen Zeugnis
geben, der ganz andere Weg Gottes sichtbar wird, mag als Frage ent-
gegengestellt werden. Zweifelhaft bleibt aber der Ubergang in das
Neue Testament. Verf. fithrt S.50 dazu aus: ,Es sagt dazu nichts. Aber
— cum tacet, clamat." Verf. spricht von einem rufenden Schweigen. Das
iiberzeugt den Leser nicht. Es konnte sein, daB die weltlichen Dinge
auberhalb des Bezirks des kommenden Reichs liegen, daB das Weltliche
aus der vorchristlichen und nachchristlichen Zeit der Liebe Gottes und
der Menschen gegeneinander unterstellt wird und sich damit in der
Vollkommenheit auflgst. Das Schweigen jedoch als Bestitigung des Un-
vollkommenen oder gar als die bindende Grundlage hinzustellen, er-
scheint jedenfalls dem Nichttheologen durchaus fragwiirdig. Ich bin daher
auch von der Richtigkeit der SchluBfolgerung (S. 60 Anm. 140) nicht tiber-
zeugt: ;Das D aB der Todesstrafe ist kraft gottlicher Institution mensch-
lichem Ermessen entnommen.” Die Todesstrafe soll daher den Stempel
der ,Unverfiigbarkeit* an sich tragen.
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Die theologische Gedankenfithrung ldBt sich um so schwerer in die
Wirklichkeit umsetzen, als Verf. S.76 selbst den Satz aufstellt, daB die
Todesstrafe rational weder zu begriinden noch zu begreifen ist. Ist das
wirklich der Fall, so muB sie fiir das innerhalb einer pluralistischen
Gesellschaft geltende Recht ausscheiden, da die ,ratio” die einzige Grund-
lage bildet, innerhalb derer die weltanschaulich verschiedenen Rich-
tungen eine Rechtsordnung begriinden konnen. Die rationellen Griinde
sprechen aber mehr gegen als fiir die Todesstrafe (vgl. meine Abhand-
lung ,Caritas* 1959, 201 ff.).

Verf. kommt zu dem Ergebnis, daB bei der grundsétzlichen Unver-
fiigharkeit iiber die Todesstrafe Art. 102 GG zum mindesten einer
Umdeutung bediirfe, nimlich ,,daB die Abschaffung der Todesstrafe
nicht in dem Sinne gemeint sei, daB ein fiir alle Welt geltendes
Gebot Gottes, das durch die Gottesbildlichkeit des Menschen be-
griindet ist (Gen. 9,6), zerbrochen werden sollte, sondern daB ihr
geltendes Recht als ruhend angesehen wird”. Gegen eine solche
Umdeutung bestehen jedoch erhebliche Bedenken. Wie schon die
Diskussion zu dem Vortrag ergibt, sind nicht nur von Juristen,
sondern auch von Theologen beider Konfessionen Zweifel an der
Richtigkeit der Grundthese vorgebracht worden. Abgesehen davon
aber sollte die ethische Grundhaltung, die in Art. 102 GG ihren
Ausdruck findet, in ihrer Eindeutigkeit und Klarheit unangetastet
bleiben., Die Gottesbildlichkeit des Menschen, die Verf. in der
Todesstrafe zum Ausdruck gebracht sieht, wird, wie ich glaube,
noch eindeutiger bekundet, wenn der Staat seine Achtung vor
dem Leben bezeugt, indem er dem Morder nicht das Leben nimmt,
sondern ein Leben biiBender Erfiillung auferlegt. So bleibt die Auf-
gabe, zu der Theologen und Juristen gemeinsam aufgerufen sind,
den lebenslangen Strafvollzug menschlich sinnvoll und bereichernd
zu gestalten.

Tibingen. Karl Peters.
Schmélz, Franz-Martin: Chance und Dilemma der politischen Ethik. Koln:

Verlag Bachem 1966. 135 S.; kart. DM 9,80.

Dieses schmale Bandchen, eine Sammlung bereits Jahre zuvor an
verschiedenen Stellen erschienener Aufsdtze des Salzburger Or-
dinarius fiir politische Ethik, ist ein kleines Kabinettstiick
in seiner Art. Der Verfasser ist — was heute leider immer seltener
der Fall wird — in der klassischen Philosophia perennis ebenso zu
Hause wie in der Politologie und Soziologie der jiingsten Ver-
gangenheit und der Gegenwart. Das erméglicht ihm eine kluge und
kritische Synthese und Auseinandersetzung. Es geht ihm nicht so
sehr um inhaltliche Fragen der politischen Ethik als vielmehr um
ihre methodischen Ansatzpunkte.

Von besonderem Interesse und modernen, die Scholastik in Bausch
und Bogen als ,steril, ,ungeschichtlich® abwertenden, selbst jedoch
wgeschichtlich® denkenden Theologen zur Lektiire sehr empfehlenswert
ist das Kapitel ,Der gesellschaftliche Mensch und die menschliche Ge-
sellschaft bei Thomas von Aquin® (35-46). Hochaktuell, weil das unter-
und hintergriindige MiBbehagen an unserer Art der Demokratie in sei-
nen geistesgeschichtlichen Urspriingen ins BewubBtsein hebend, sind die
beiden Kapitel ,Zur politischen Theorie der Demokratie* (47—63) und
»Kirche und Demokratie* (64—89). In dem sehr kompakten SchluBkapitel
+Das Dilemma der politischen Ethik bei Max Weber* (102—130) gefallt
insbesondere die Darstellung des Gegensatzpaares ,Gesinnungsethik —
Verantwortungsethik”, die dem Theologen ebenfalls manche wertvollen
Anregungen zum Nach- und Weiterdenken bieten kann.

Alles in allem mutige, einem gelduterten Traditionsverstindnis
ebenso wie einem prospektiven, ,geschichtlichen® Denken verpflich-
tete Uberlegungen.

Minster. Wilhelm Weber.

Benthem, Walter van: Das Ethos der technischen Arbeit und der Technik.
Ein Beitrag zur personalen Deutung. Essen: Ludgerus-Verlag Hubert
Wingen 1965. 183 S.; kart. DM 30,—.

Die vorliegende Studie trdgt das typische Zeichen einer Disser-
tation. Darunter ist vor allem die Griindlichkeit zu verstehen, die
bereits vorhandenen Quellen zum gleichen oder dhnlichen Thema
zu erfassen und nach Mdglichkeit auszuwerten. Dem Verfasser,
einem — wie er sich selbst vorstellt — ,praktischen Seelsorger,
der von seinem Orden die Erlaubnis erhielt, iiber ,den Kontakt
mit der Welt der technischen Arbeit und der Technik nachzudenken
und zu tiberlegen, ob dieser Bereich wirklich verurteilt ist, um im
Hinblick auf den Glauben als unterentwickeltes Gebiet zu exi-
stieren”, kann fiir diese Arbeit nur gedankt werden, Was die ge-
nannten Quellen betrifft, wird mancher Leser froh sein, auch in
die Literatur des hollindischen, flamischen und franzosischen

Sprachraumes eingefithrt zu werden. Wenn dabei die herkémm-
lichen Biicher und Aufsdtze aus dem deutschen Sprachraum etwas
s,untergehen”, dann zeigt sich hierin bereits eine wesentliche
thematische Aussage: die Offnung der Welt im allgemeinen und
der technischen im besonderen fiir die theologische Aussage ihrer
Heilsbedeutung ist mehr in der Theologie und den Sozialwissen-
schaften jenseits unserer Grenzen erfolgt.

In einem I. Teil behandelt der Verf. ,Das Ethos der technischen Arbeit
und der Technik im allgemein menschlichen Bereich®. Wenn dabei im
ersten Kapitel die anthropologischen Voraussetzungen umschrieben wer-
den, dann stutzt der Leser unwillkiirlich bei der Beschridnkung auf
sindividual-ethische Aspekte“, wie sie in der ,Statischen Beschreibung
des Menschen" (S. 13 ff.) begriindet werden. Selbst die ,Geschichtlichen
Daten und Entwidklungen“ haben den Blick fiir die Einheit personal-
sozialer Entfaltung nicht gedffnet, wobei Entfaltung wesentlich einen
sozialen ProzeB darstellt. Ist nicht, so muB fernerhin kritisch gefragt
werden, gerade auch der sozial-ethische Bezug in der technischen Arbeit
die Grundlage der weiter hinten (vgl. S.115ff.) aufgerissenen sozial-
theplogischen Perspektiven? — Insgesamt sieben Kapitel verwendet der
Verf. fiir eine exakte phdnomenologische Sicht der technischen Arbeit
und fiir den grundzulegenden Problemkreis des theologisch zu ortenden
Ethos der technischen Arbeit.

Der II. Teil ist diesem entscheidenden Kern der ganzen Studie ge-
widmet. Ob die notwendige Bindung der Studie als ,moraltheologische
Dissertation® nicht doch die Gedankenfiihrung zu stark im Sinne des iiber-
lieferten ,sozialen Pflichtenkreises® eben des einzelnen eingeengt hat?
Der Verf. vermeidet, formal gesehen, diesen Ausgangspunkt zwar. Er
geht vielmehr eine interessante Ausdeutung der technischen Arbeit von
den drei gottlichen Tugenden: Glaube, Hoffnung und Liebe an, der sich
ein kurzes Kapitel iiber ,Liturgie, technische Arbeit und Technik” an-
schlieBt. Es bleibt aber auch hier die kritische Frage, ob die starke Be-
tonung ,der Einsamkeit des technischen Zeitalters* (vgl. S. 139 ff.) nicht
einer die Wirklichkeit des technischen Arbeitens am Ende verfehlenden,
isolierenden Methode der genannten individual-ethischen Sicht ent-
springt. Es heiBit: ,Diese Einsamkeit beruht auf der in der Philosophie
entdeckten und begriindeten metaphysischen Einsamkeit und wird nun-
mehr in der technischen Zeit sehr betont und peinlich erfahren, weil
sie neue, schdrfere Lebens- und AuBerungsformen gefunden hat, Diese
bleibt bestehen, auch wenn bestimmte persénliche Beziehungen mehr
betont und dank der Technik intensiver gelebt werden kénnen und die
Freizeit in dieser Richtung gestaltet wird® (S.140). Hier geht es um
die ganze Fiille der Lebensproblematik in Arbeit und Freizeit! Darum
scheint die Verkiirzung der in der Arbeitsteilung technisierter Wirtschaft
grundgelegten Sozialisation zu ,bestimmten persénlichen Beziehungen®
eine Grundsatzfrage aufzuwerfen, die fiir die irdische Gestaltung des
Arbeitsvollzugs, fiir deren Ethos, und d.h. fiir deren heilsgeschichtliche
Bedeutung noch manche Probleme offen 148t. Die diesbeziiglichen Aus-
sagen der Pastoralkonstitution ,Gaudium et spes® im I. Teil kénnten
hier richtungweisend sein, die vom Verf. in einer eigenen Studie ge-
wiinschten sozial-ethischen Aspekte zu wiirdigen.

Die geduBerte Kritik mindert nicht den Wert vorliegender Stu-
die. Viel zu wenig ist iiber das angegangene Thema bisher nach-
gedacht worden. Allerdings zeigt dieses Werk auch, daB in Zu-
kunft nicht nur das Engagement des seelsorglichen Praktikers —
es darf in keiner Weise in seinem Wert gemindert werden —, son-
dern eine auf dem Dialog verschiedener Wissenschaften vom Men-
schen, von der Wirtschaft, vom Heil des einzelnen und einer sich
einenden Welt beruhende Analyse nottut.

Miinster. Wilhelm Dreier.

Alonso, Ioachim Maria, CMF: De Corpore seu ,Collegio Episcopali®.

Romae: Edizioni ,Claretianum" 1964. 117 S.

Das hier zu besprechende Buch ist — als erweiterte Gestalt
eines Festvortrages bei der Einweihung des ,Claretianum" in
Rom — in jenen aufgeregten Zeiten des Zweiten Vatikanum ent-
standen, als um das eine zentrale Konzilsthema, die Aufwertung
des Bischofsamtes, gerungen wurde.

Nur von hierher ist der bisweilen harte polemische Ton zu
verstehen, in welchem der Vi seine These vortrigt. Die Sorge,
mit dem eigenen Beitrag moglicherweise zu spét zu kommen, mag
auch der Grund dafiir sein, daB die Sprache so ungepflegt ist
und von grammatikalischen Fehlern wimmelt, ganz zu schweigen
von den Druckfehlern, die vor allem bei der Wiedergabe der
Autorennamen sehr drgerlich sind.

Inhaltlich gesehen will das Buch nicht nur vor dem unkritischen
Gebrauch des Wortes , Kollegialitdt® bei der Bestimmung des Ver-
héltnisses zwischen dem corpus episcopale und dem Papst war-
nen — eine Warnung, welcher die Kirchenkonstitution bekanntlich
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dadurch Rechnung getragen hat, daB sie den Terminus mit deut-
licher Zuriickhaltung gebraucht, ihn vor MibBverstindnissen ab-
schirmt und immer wieder durch andere Ausdriicke, wie corpus
oder ordo ersetzt —; vielmehr geht es dem Vi darum, den Be-
strebungen entgegenzutreten, welche die im Ersten Vatikanum
definierte Stellung des Papstes in Frage zu stellen wagten.

An die Stelle der Theorie der collegialitas, aus der A. allent-
halben ein Wiederaufleben der konziliaristischen, febronianistischen
und gallikanischen Irrtiimer hervorbrechen sieht, setzt er die These
von der capitalitas, wonach der romische Papst die einzige Quelle
und Ursache der Einheit in der Kirche ist. Als Beweis fiir seine
These zitiert A. begreiflicherweise vor allem das Erste Vatikanum.
Dabei nimmt er die Tatsache, daB «das Konzil von 1869/70
ausdriicdklich darauf verzichtet hat, sich die These von der Herlei-
tung der bischéflichen Jurisdiktion lehrhaft zueigen zu machen,
nicht ernst genug. Nur so kommt er zu der These, daB die Unter-
ordnung unter den Papst in solcher Weise wesensnotwendig ist,
dab es ohne sie weder eine Jurisdiktions- noch Weihegewalt der
Bischéfe gibt (72).

Daf die Aussagen des Ersten Vatikanum — wie die eines jeden
Konzils und jeden Bibeltextes — keineswegs leichte hermeneutische
Probleme aufwerfen (etwa die Frage, inwieweit alle dem Papst
vom Konzil zugesprochenen Vollmachten iuris divini sind oder
moglicherweise auch Elemente menschlicher Setzung beinhalten),
wird u. E. nicht genug beachtet. Ebenso wird zu wenig damit Ernst
gemacht, daB die Kontinuitdt der im Ersten Vatikanum vorgetra-
genen Lehre von der Suprematie des Papstes in dieser konkreten
Gestalt keineswegs so einfach zu erweisen ist; dem kénnte man
nur widersprechen, wenn man die Bedeutung der durch das
GroBe Schisma und durch die Gregorianische Reform geschaffenen
innerkirchlichen Situation und das Gewicht der Diskussionen zwi-
schen dem 11. und 15. Jahrhundert unterschitzt, aus denen alles
andere als ein Konsens iiber die Reichweite der pépstlichen
plenitudo potestatis hervorgeht.

Frankfurt. Heinrich Bacht SJ.

Offele, Wolfgang: Das Verstindnis der Seelsorge in der pastoraltheolo-
gischen Literatur der Gegenwart. Mainz: Matthias Griinewald Verlag
1966. 292 S.; kart. DM 45,—.

Diese Habilitationsschrift ist ein beachtlicher Versuch und miiht
sich um sorgféltigen Bericht und gerechte Kritik. Die eingeschlagene
Methode (Bildung von Gruppen unter einem — relativ gemein-
sammen — Grundverstdndnis von Seelsorge, Darlegung der wesent-
lichen Gedanken des jeweiligen Autors, zusammenfassende kriti-
sche Betrachtung des einzelnen Autors und der Gruppe) ist klug
bedacht und konsequent durchgefiihrt. DaB sie nicht ohne gewisse
Hiérten und subjektive Urteile durchgefithrt werden kann, vermag
selbstverstdndlich keinen prinzipiellen Einwand zu begriinden.
Recht unglinstig wirkt sich fiir die Auswahl und Bewertung der
kath. Literatur (17—20) der Zeitpunkt aus, zu dem die Arbeit ab-
geschlossen wurnde,

Dies geschah offenbar im Jahre 1964; dieses Erscheinungsjahr zeigt
die letzte noch beriicksichtigte Literatur; das in diesem Jahr mit dem
1. Bd. begonnene ,Handbuch der Pastoraltheologie® wird noch eben
erwéhnt (vorab in der Zusammenfassung S. 282). Inzwischen ist nicht
nur das ,Handbuch® fortgefithrt worden, vielmehr erschienen ent-
scheidende Beitrdge zur Frage, etwa bedeutsame Verdffentlichungen
von F. Klostermann, sowie grundsitzliche UJberlegungen zum Aufbau
und Selbstverstéindnis der Pastoraltheologie von K. Delahaye, J. M.
Reuss, H. Aufderbeck u. a. (teilweise allerdings nur vervielfiltigt fiir die
Hand der Pastoraldozenten, aber iiber die Pastoraltheologische Arbeits-
gemeinschaft jedem Interessenten zugénglich). Somit stimmte das hier
entworfene Gesamtbild fiir die kath. Literatur zur Frage schon nicht
mehr, als die Arbeit gedruckt vorlag (1966). Das ist selbstverstindlich
dem Vf, nicht anzurechnen; hochstens hitte er das Ende des Ver-
stdndnisses der ,Seelsorge als Betreuung der Glidubigen“ (17—80) sicherer
verspiiren kénnen; von dort her wiirden auch einige Urteile {iber die in
diesem Abschnitt behandelten Autoren wohl modifiziert worden sein.

Zweifellos bedeuten der Terminus ,Seelsorge” (wegen der schier
unvermeidbaren Moglichkeiten und historischen Tatséchlichkeiten
von allerlei MiBverstindnissen) wie ein (hierokratisches, semipela-
gianisches u.a.) Selbstverstindnis der Pastoraltheologie als eigen-
stindiger Disziplin seit den Tagen der Aufklirung fiir das kath.
Verstdndnis des der Kirche vom Herrn aufgetragenen und unab-
dingbaren Heilsdienstes eine starke Vorbelastung, Aber mit dem
»problematischen Namen*“: ,Seelsorge” werden wir leben miissen,

trotz aller Versuche der Umschreibung durch .kirchlicher Heils-
dienst® o. 4 (das neue Selbstverstdndnis der Pastoraltheologie
diirfte die letzten Reste des aufkldrerischen Erbes endgiiltig {iber-
wunden haben). Es heiBt wohl heute, offene Tiiren einrennen,
wenn man ein Verstdndnis der ,Seelsorge als Betreuung der
Gléubigen® durch die kirchlichen Amtstriger (als alleinigem Sub-
jekt der Seelsorge) ablehnt.

Der Vi. stellt schon bei L. Bopp fest: ,Seine starke Beachtung des
Laienelements verbietet es doch, sein Seelsorgeverstindnis schlechthin
als hierokratisch zu charakterisieren® (20). Wenige Seiten weiter (29)
steht freilich: ,Das Seelsorgsgeschehen wird klerikalistisch ... gedeutet®
in ,starker Analogie zum pédagogischen Tun“. C. Noppel kann man
positiver deuten (vgl. Handbuch I, 84—86); freilich sieht er — trotz
mancher Ansdtze und ausdriicklicher anderer Erklirungen — Seelsorge
noch allzu stark als Titigkeit des geweihten Amtstrdgers. Worum es
V. Schurr ,letzten Endes“ (65) geht, ist — auch nach den Darlegungen des
Vf. — doch wahrhaft betriichtlich mehr als ,geistliche Bewahrung, Be-
treuung und Versorgung der Christen“. Wohl muB dem Vf. zugegeben
werden, daB gegeniiber den Fragen nach Triger und Ziel der Seelsorge
ihre inhaltliche Bestimmung in der — namentlich fritheren — kath.
Literatur leicht zu kurz kommt. Fiir bedenklich halten wir freilich seine
immer wieder zugrunde gelegte Auffassung, in einem Verstindnis der
Seelsorge als ,einer Bemiihung..., die Menschen fiir den Gottesdienst
sowie die von der Kirche verkiindete Sitten- und Lebensordnung zu
erwdrmen und sie darin zu erhalten, als Gewinnung des Menschen also
fiir ein Leben mit der Kirche”, kdme ungefdhr zwangsliufig die Be-
miithung um die ,Umkehr, den Glauben und die tdtige Liebe des einzel-
nen Christen* zu kurz (77). Solche Antithese kann beim heutigen
Kirchenverstdndnis der Theologie wie des Vatikanum II. (wenn immer
es im Leben der Gemeinde aktuiert wird) wohl doch nicht ernsthaft
verireten werden.

Mit vollem Recht feiert Verf. (II. Seelsorge als Dienst am Glau-
ben: 80—120) die Verdienste F. X, Arnolds, dem die grundlegende
Frage ,nach dem Verhilinis zwischen Heilsvermittlung und Heils-
vollzug® wichtiger scheint als die nach den Formen und Trédgern
der Seelsorge (83), der insbesondere die kirchliche Seelsorge als
s~werkzeuglichen Dienst® (92) fernab jeder Herrschaft herausstellt.
Er unterstreicht des Tiibinger Pastoraltheologen Warnung: ,Die
gesamte Seelsorge allein von Liturgie und Sakrament her zu ent-
werfen“ und den Glaubensakt unterzubewerten, sei ,ein groBer
Schaden fiir Seelsorge und Frommigkeit* (82 f). In J. Goldbrunners
Seelsorgeverstdndnis begriiBt er die personale Hilfe zur Realisie-
rung des Glaubens ,im miindigen Christen“ (105), den ,personalen
Rufcharakter” der Seelsorge (108). Doch sieht er auch hier seinen
(vorgefaliten) Wunsch nicht erfiillt, daB das ,Wort Seelsorge jenem
Bereich vorbehalten bleibt, der in der ev. Praktischen Theologie
als Poimenik bezeichnet wird“ (97). Wir sind durchaus der Mei-
nung, dab Seelsorge auch in ,spezieller Anwendung des Wortes*
die ,spezielle Glaubensfithrung des Einzelnen“ bezeichnen kann
und bezeichnet, konnen uns aber nicht dazu entschliefen, Seel-
sorge zugleich im (herkémmlichen und im kath. Bereich heute un-
gefdhr allgemeinen) weiteren Sinn der Bezeichnung des ,gesamten
Heilshandelns der Kirche® preiszugeben. Alle maBgeblichen kath.
Autoren sehen in ,Seelsorge“ den umfassenden Oberbegriff, das
Gesamt des kirchlichen Heilsdienstes.

Die Pastoraltheologie von heute verteidigt bewuBt als ihr
Materialobjekt das gesamte das Heil anbietende und werkzeug-
lich vermittelnde Tun der Kirche; ja sie wacht sorgfiltig und be-
wubt dariiber, daB ,die gesamte Pastoraltheologie, besonders die
Praktische Theologie, als wissenschaftliches Bedenken des gesam-
ten Lebensvollzugs der Kirche zunéchst als Grundwissenschaft die
verschiedenen Lebensvollziige der Kirche zusammen sehen und
jedem einzelnen dieser Vollziige den Ort im Ganzen zuweisen®
mub (F. Klostermann). Erst auf der Grundlage einer solchen All-
gemeinpastoraltheologie kann es sinnvoll sein, die selbstdndigen
Teil- und Sonderdisziplinen — Liturgik, Homiletik, Katechetik —
in eine gewisse Selbstdndigkeit zu entlassen; aber eben genaun
nicht so wie das alte Verstindnis der Pastoraltheologie, die als
bloBe Hodegetik nur jene Bereiche der Seelsorge zu ihrem Auf-
gabenbereich rechnete, die nach Abzug von Verkiindigung und Kult
iibrig blieben.

Wie neben der Gesamt-Pastoraltheologie die ,Tochterwissen-
schaften® als Teile einer ,speziellen“ Pastoraltheologie stehen, so
wird also durchaus sinnvollerweise Seelsorge sowohl das Gesamt
des kirchlichen Heilsdienstes bezeichnen kénnen, wie die spezielle
Bemiihung um Glaube und Umkehr, um die christliche Lebens-
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meisterung des einzelnen. Ungefdhr alle modernen kath. Pastoral-
theologen setzen voraus bzw. fordern ausdriicklich, daB , Seelsorge*
das , Ganze® des christlichen Heilsdienstes umfaBt, ,den Heilsdienst
in Wort, Kult und Fithrung® (J. M. Reuss). Fiir diesen gesamten
Dienst gelten die (freilich gewiB weithin formalen) Prinzipien des
Gottmenschlichen (Arnold), des Inkarnatorischen (Reuss, Gold-
brunner), des Selbstvollzuges der Kirche (K. Rahner), der
.Korrespondenz® vom Anruf Gottes und der Antwort des
Menschen (K. Delahaye), des ,Apostolates” als der Kontinuation
der Sendung Christi in Verkiindigung, Heiligung und Fihrung
(F. Klostermann), der transfiguratio mundi (H. Aufderbeck), Mit die-
ser ganzheitlichen Betrachtung des Heilsdienstes der Kirche muB
wohl die Schwierigkeit in Kauf genommen werden, den Inhalt, den
eigentlichen Vorgang der Seelsorge préziser zu bestimmen.

Das soll nun wirklich nicht heiBen, daB wir uns mit einem allzu
farbenbunten (und damit unprézisen) Verstindnis von Seelsorge im kath.
Bereich einfachhin abfinden miiiten. Es bedeutet ein hohes Verdienst
des Verf.,, die wesentlichen Typen des Seelsorgeverstdndnisses in der
ev. Praktischen Theologie sorgfiltig dargelegt zu haben (124-279):
I. Seelsorge als Dienst am Wort Gottes (124—165): H. Asmussen und
E. Thurneysen; II. Seelsorge als Dienst im Reich Gottes [165—215):
H. D. Miiller, W. Trillhaas; III. Seelsorge als Dienst am Menschen
(215—279): W. Gruehn, O. Haendler, H.-O. Wglber. Hier wird ,Seelsorge”
tatsdchlich abgesetzt von den anderen Weisen der Ausrichtung des Wor-
tes (Verkiindigung, Kirchenzucht), teilweise sogar von der Seelenfiihrung
und gar von der Beichte (die selbstverstidndlich zum kirchlichen Dienst
gehoren, aus dem aber eben in diesem Verstindnis ,Seelsorge® nur
einen — inhaltlich dann freilich prdziser wenn auch je verschieden be-
schriebenen — Ausschnitt bedeutet).

Sehr beachtenswert ist des Verfassers Herzenswunsch, es mbge
gerade iiber das Verstdndnis des pflichtmédBigen Dienstes der
Kirche, der Seelsorge heiBt, ein fruchtbares 6kumenisches Gesprich
anheben, in dem in gemeinsamer Bemiihung der Dienstcharakter
der Seelsorge und ihre Ausrichtung auf den Einzelnen ebenso klar
herausgestellt wird, wie die prinzipielle Orientierung an der gott-
menschlichen Existenz unseres Herrn (282). Sicher miiBite aber zu
solchem gemeinsamen Verstindnis der Seelsorge auch hinzuge-
héren die Geborgenheit aller Glieder in der Gemeinde und der
aktive Dienst aller Glieder am Aufbau der Gemeinde wie am Heil
der Welt,

Gerade dazu diirfte ein zu ,enges* Verstindnis von Seelsorge
nicht ausreichen. Es schiene mir nicht ungefdhrlich, wenn man in
der (kath.) Auffassung der gesamten Kirche als Triigerin von Seel-
sorge allzu rasch und fast einseitig nur die Gefahren sieht. Mir
will scheinen, der Verf. sei manchmal etwas zu rasch bereit, im
Verstdndnis von Seelsorge als Tétigkeit der Kirche als Leib Christi
die Gefahr der ,organologischen Fehldeutung® und die Gefahr einer
yfatalen Gleichsetzung von Kirche und Reich Gottes” zu signali-
sieren; dies nicht nur bei kath. Autoren (Bopp, Noppel, Pfliegler,
Schurr), sondern auch bei Trillhaas (211). Es scheint mir fast eine
vorgefaBte Meinung, die ,weitere” Auffassung von Seelsorge un-
gefdhr nur in ihren Schwéichen und moglichen Gefahren (nament-
lich bzgl. der Prézision inhaltlicher Umschreibung), eine ,engere
fast nur in ihren wissenschaftlich methodischen Vorteilen zu be-
trachten.

Aber wie werden dann die anderen unentbehrlichen Aufgaben
der Kirche zum Heil der Glieder und der Gemeinde wie zum Heil
der Welt benannt und verstanden? Ist wirklich nicht gerade das
unbeabsichtigte Lebenszeugnis christlich gelebter Mitmenschlichkeit
auch schon Heilsdienst, also Seelsorge? Vielleicht teilt ,Seelsorge®
als das gesamte Heilswirken der Kirche mit dem Leben, dessen
Fiille sie dient und aus dessen Tiefe sie gendhrt wird, die Un-
geeignetheit zur prézisen Definition. Damit werden freilich Wissen-
schaft und Praxis nicht dispensiert von der Verpflichtung zur Be-
mithung um ihre prizisere wissenschaftliche Beschreibung, zu der
die dankenswerte Stoffzusammenstellung des Vi und seine kri-
tischen wie einfithrenden Gedanken einen wertvollen Dienst be-
deuten, fiir den wir ihm danken sollten.

Wiirzburg. Heinz Fleckenstein.

Benz, Franz: Seelsorge in einer pluralistischen Gesellschaft, Freiburg:
Herder 1967. 150 S.; br. DM 10,80.
In vier Kapiteln schildert B. die Lage, auf welche die Seelsorge
frither traf und auf die sie heute trifff, um jeweils strukturelle
Folgerungen zu ziehen und darzustellen. Dabei schopft der Verf.

in erster Linie aus den Erfahrungen, die in Frankreich mit der sog.
missionarischen Seelsorgebewegung gemacht worden sind (F.
Boulard, ¥. Houtart u. a.), und mit denen er sich bereits mehr-
fach beschiftigt hat (vgl. neben verschiedenen Aufsdtzen seine
»Missionarische Seelsorge“, Freiburg 1958). Seine Erwigungen
laufen darauf hinaus, daB die pfarrliche Struktur der Seelsorge
erhalten, daB sie aber zugleich durch MaBnahmen funktionaler
Art ergénzt werden miisse, um in der pluralistischen Gesellschaft
der Gegenwart pridsent zu bleiben oder es wieder zu werden. Sie
soll deshalb auch die Einfliisse beachten, die ,von auBen® in die
Pfarrei eindringen, sie soll auch ,funktionale* und ,spezialisierte
Seelsorge” sein, und sie soll sich vor allem um das Milieu kiim-
mern, in dem die Christen heute leben. Mit dem Vaticanum II
wird auf die Mitarbeit gldubiger Laien besonderer Wert gelegt (126).

Obwohl die vorgetragenen Gedanken auch im deutschen
Sprachraum nicht neu sind, darf man dieser Publikation weite
Verbreitung wiinschen, weil die Funktion soziologischer Daten
fiir das Glaubensleben noch immer nicht geniigend ausgewertet
wird. Die Hervorhebung der Familie als eines milieubildenden
Faktors ist besonders zu begriiBen. Man sollte freilich auch sehen,
daB die iibermédBige Berticksichtigung des Milieus einer Anthropo-
logie entstammt, die nicht primir in christlichen Vorstellungen
wurzelt. Es ist keineswegs ,absolut sicher®, und es wird auch in
dieser Untersuchung nicht zwingend bewiesen, ,daB der EinfluB
des Milieus auf den Menschen immens ist® (20), oder daB es
-im ganzen als destruktiv fiir das religiose Leben® (42) bezeichnet
werden muB, Der Ausdruck ,kollektive Elite® (92) ist miB-
verstindlich, manche Formulierungen (etwa 39, 47, 61, 72, 88) und
einzelne Vergleiche (47, 105) konnen dazu fithren, daB die mensch-
liche Freiheit im HeilsprozeB, die das Konzil doch auch betont hat,
zu wenig beriicksichtigt wird. Es scheint fiir B.s Denkweise be-
zeichnend zu sein, wie sehr der seelsorgliche Vorgang mit Hilfe
von militirischen Bildern und Vorstellungen dargestellt (z. B. 29,
98, 101), und daB der Laie letzten Endes doch als Objekt der
Seelsorge betrachtet wird, dem nur subsidiire Aufgaben zu-
fallen (34, 47, 52, 57, 62, 69, 79, 81 m. 6.).

Abgesehen 'davon, daB ,Verpersénlichung® (32f, 132) eine
ungeschickte Wortbildung darstellt, wird das Adjektiv ,personal®
(311, 45 u. 6.) zuweilen unzutreffend gebraucht. Das Buch braucht
kritische — nicht ablehnend eingestellte — Leser,

Frankfurt a M. Wolfgang Offele.

Knauber, Adolf: Sonntagsmesse am Samstagabend? (Sonderdruck aus:
,Oberrheinisches Pastoralblatt® 67 [1966] Heft 5, 7, 8/9) Karlsruhe:
Badenia Verlag 1966. 51 S.; DM 2,80,

Der im AnschluB an das Konzil von den Bischéfen gefiihrte
Dialog mit ihren Gldubigen hat auch die Frage erbracht, ob man
nicht die Mdglichkeit geben solle, der Sonntagspflicht schon durch
eine MeBfeier am Samstagabend geniigen zu kénnen. Die Frage-
stellung ist zum Teil durch die Tagespresse aufgegriffen und
hochgespielt worden.

In einer eingehenden und ausfithrlich belegten Studie geht
Knauber der Frage vom Standpunkt des Pastoraltheologen nach.
Er verzeichnet zundchst den gegenwdirtigen Stand der Diskussion
in der Offentlichkeit, priift die Aussagen der Liturgiekonstitution
und stellt dann die liturgiegeschichtlichen Grundlagen dar, SchlieB-
lich wiigt er den Befund an Hand der pastoralen Fragestellung und
zieht die praktischen Folgerungen.

Die Ausfithrungen Knaubers sind sachlich und ausgewogen; so
deutlich man seine Ablehnung der ,Sonntagsmesse am Samstag-
abend" iiberall spiirt, so wenig kann man den Vorwurf einer
einseitigen Darstellung erheben. Die Argumente der Neuerer
sind objektiv angefiihrt und ruhig diskutiert. Dabei wird nicht
verschwiegen, daB die bereits erteilten Dispensen der Konzils-
Kongregation eine zunehmende Unschirfe verraten, welche Knau-
ber bedauert,

Sowohl die Grundsatzanweisungen der Liturgiekonstitution (CSL Art.
106; vgl. Art. 102) als auch die Liturgiegeschichte verstiinden die
Sonntagsfeier als apostolische Uberlieferung, welche sich vom Auf-
erstehungstag des Herrn herleite. Als ,Herrentag" habe der Sonntag,
den CSL, Art. 106 ,Fundament und Kern des ganzen liturgischen Jahres“
nennt, eine Bedeutung, die man nicht durch ,4uBere Festfeiern® und in
der praktischen Kirchensprache auch nicht durch Begriffe wie ,Schul-
sonntag®, ,Borromédussonntag® usw. verdunkeln solle.
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Auch der Brauch der Vigilfeier ldBt sich, wie Knauber iiberzeugend
darlegt, nicht als ein Prdjudiz fiir die vorgeschlagene Neuerung an-
fiihren. Man miisse sich von einem individualistischen ,Pflicht- und
Leistungsmoralismus” lésen und den Sonntag mit CSL, Art. 106 wieder
als den Urfeiertag verstehen, an welchem die Christgldubigen zur
Versammlung zusammenkommen, um im Héren des Wortes Gottes und
in der Teilnahme an der Eucharistiefeier eingedenk zu sein des Leidens,
der Auferstehung und der Herrlichkeit des Herrn Jesus und Gott
Dank zu sagen. Diese historische Auszeichnung sei nicht vom Sonntag
zu verlegen.

Knauber verschlieBt sich den aus den gewandelten Lebensbedingun-
gen gefolgerten Argumenten fiir die Neuordnung keineswegs, macht
aber mit Recht geltend, daD diese Argumente eher (wegen des ,ver-
lingerten Wochenendes”) fiir eine Verlegung auf den Freitagabend
sprichen. Wenn man dem Anliegen in der vorgetragenen Form ent-
gegenkommen wiirde, sei das die Zerstorung des seit apostolischer
Zeit ausgezeichneten Versammlungstages der Gemeinde.

Statt dessen schlédgt Knauber vor, das Sonntagsbewultsein in unseren
Glaubigen wieder zur urspriinglichen Fiille zuriickzufiithren, alle Mog-
lichkeiten der Sonntagabendmesse auszuschépfen und in Einzelfdllen
lieber von der Sonntagspflicht zu dispensieren, als den Sonntag generell
aufzugeben.

Fiir priesterarme Gegenden verweist er auf Wortgottesdienste, die
durch Diakone oder beauftragte Laien gehalten werden kénnten. —

Den Darlegungen Knaubers muf man groBes Gewicht zumessen.
Es wire sehr zu wiinschen, daB sie eingehend gewogen wiirden, bevor
man seitens der Bischofe zu einer Neuordnung schreitet. Falls ein
Druck der Arbeit als eigene Schrift geplant wird, wiirde ich eine
Uberpriifung der Druckanordnung im 5. Abschnitt empfehlen. Dort
entsteht insofern ein verwirrender Eindruck, als unter der lediglich in
Kursivdruck gesetzten Hauptiiberschrift (5d) fettgedruckte und mit
romischen Ziffern ausgezeichnete Unterabschnitte folgen.

Diilmen. Hermann Josef Spital.

Hamann, Bruno: Die Grundlagen der Piadagogik. Systematische Dar-
stellung nach Otto Willmann. (Schriften des Willmann-Instituts
Miinchen-Wien) Freiburg-Basel-Wien: Herder Verlag 1965. X, 238 S.;
kart. DM 22,—.

In einer Zeit, in der Piddagogik und Erziehungswissenschaft
sich noch um ihr Selbstverstdndnis und ihren Ort im Gefiige der
Wissenschaften miihen, kann eine systematische Darstellung der
Grundlagen der Pddagogik nach O. Willmann nur begriibt werden.
Otto Willmann (1839—1920) gehort zweifellos zu den bedeutend-
sten Vertretern der wissenschaftlichen Pddagogik der letzten 100
Jahre. Er hatte nicht nur in seiner Zeit Giiltiges zu sagen; er hat
es auch heute noch.

Willmanns Bedeutung fiir die wissenschaftliche Pddagogik
ist vor allem in folgendem zu sehen: 1. in der Uberwindung der
Einseitigkeiten des Erziehungs- und Bildungsdenkens seiner
Zeit — hier vor allem die Uberwindung eines einseitigen Empiris-
mus und Rationalismus, eines einseitig individualistischen oder
sozial-pddagogischen Denkens —, 2. in seinen wissenschafts-
theoretischen Erorterungen, 3. in seiner Darstellung der Geschicht-
lichkeit des Pddagogischen, 4. in der ErschlieBung der anthropolo-
gischen Dimension der Pddagogik und — in engstem Zusammen-
hang damit — in dem Aufweis der philosophischen und religiésen
Grundlagen der Piddagogik, 5. in seiner systematischen Darstellung
vor allem der Bildungslehre, aber auch der Erziehungslehre
(wenigstens im GrundriB), 6. in dem Aufweis der Bedeutung des
+Weisheitlichen* in der Erziehung.

In der vorliegenden Untersuchung gelingt es Hamann, Will-
manns Bedeutung fiir die Pddagogik in allen angefithrten Punkten
adaequat darzustellen und zu wiirdigen, Der Hauptwert der
Untersuchung diirfte darin bestehen, daB Hamann — als erster
und bisher einziger — den Versuch unternimmt, Willmanns reiche
pddagogische Gedanken systematisch zu ordnen und dem Leser
auf diese Weise Willmanns System der Péddagogik umfassend
und unverkiirzt zu erschlieBen. Dieser Versuch konnte Hamann
nur deshalb gelingen, weil er — wiederum als erster und bisher
einziger — alle pddagogisch bedeutsamen Schriften Willmanns —
auch die bisher unberiicksichtigten — zu Rate zog. Hamanns
Untersuchung kann daher mit Fug und Recht als erste Gesamt-
darstellung der Pddagogik Willmanns und ihrer Grundlagen
gelten.

Kritisch gesehen vermissen wir in der Untersuchung eine Er-
orterung der Grenzen des willmannschen Denkens. Wenngleich
Willmann als einer der umfassendsten und ausgeglichensten

pédagogischen Denker anzusehen ist, so hat er doch auch seine
Grenzen. Rein formal sind diese Grenzen einmal in der Leistungs-
kapazitit eines einzelnen Menschen, zum anderen in der Zeit-
gebundenheit von Willmanns Gedankenwelt zu sehen, Dab
Willmann seine sich selbst gesteckten Ziele nicht erreicht hat,
geht aus der einfachen Tatsache hervor, dal ihm die Ausfithrung
seiner Erziehungslehre und seiner praktischen Péddeutik nicht
mehr vergonnt war. DaB Willmann die pé&dagogischen Frage-
stellungen unserer Zeit noch nicht sieht bzw, nicht adaequat be-
riicksichtigt, kann ihm natiirlich nicht angelastet werden, mufl aber
doch bedacht und deutlich gemacht werden.

Aus der Sicht des heutigen Erziehungs- und Bildungsdenkens
wiéren vor allem folgende Grenzen Willmanns zu nennen: 1, Sein
Verbleiben im Horizont einer idealistisch orientierten philosophi-
schen Pddagogik, 2. die nichtadaequate Beriicksichtigung der Er-
ziehungswirklichkeit — trotz sehr positiv zu wertender Ansitze —,
3. die noch ungeniigende Beachtung der pddagogischen Tatsachen-
forschung, 4. die Uberbetonung der Traditionsgebundenheit von
Erziehung und Bildung und eine entsprechende Vernachldssigung
ihres Zukunftsaspektes, 5. sein Verbleiben in den Denkformen
der Stetigkeitspddagogik und eine entsprechende Nichtbeachtung
der unstetigen Formen der Erziehung, 6. die nur fiir eine bestimmte
Uberzeugungsgruppe giiltige religivse Begriindung der Pédagogik.

Eine kritische Erorterung der Grenzen des willmannschen Den-
kens vom Fragehorizont der Pddagogik und Erziehungswissen-
schaft unserer Zeit her hiitte das zweifellos sehr wertvolle Buch
von Hamann noch aktueller werden lassen.

Essen. Gerhard Miicher.

Helmreich, Ernst Christian: Religionsunterricht in Deutschland. Von den
Klosterschulen bis heute. Mit 54 Bilddokumenten. (Aus dem Ameri-
kanischen iibertragen von Christa Reich) Diisseldorf: Patmos-Verlag;
Hamburg: Furche-Verlag 1966. 424 S.; Ln DM 35,—.
yReligionsunterricht in Deutschland“ ist ein anspruchsvoller

Titel. Der RU kann unter einem vielfachen Aspekt dargestellt

werden. Man kann theologisch-kerygmatische Fragen dabei be-

sonders akzentuieren, Der Schwerpunkt kann auf die Methodik
oder auch Religionspddagogik gelegt werden. Das wechselseitige

Verhidltnis von Bibel und Katechismus, das in der fraglichen Zeit

sehr unterschiedlich war, konnte in den Vordergrund geriicdkt wer-

den. SchlieBlich bietet sich der schulpolitische Aspekt an, das Ver-
hiltnis von Staat und Kirche, die sich ja gerade im RU begegnen.

Helmreich hat keinen Aspekt vollstindig ausgeklammert, aber er

kann sich als Historiker nicht verleugnen, Als solcher untersucht er

aufgrund der Quellen in wissenschaftlicher Lauterkeit und Griind-
lichkeit, wie sich die Schulen aus einem anfinglichem Ekklesiasti-

kum (Klosterschule, Domschule, Stifts- oder Kollegiatsschule) im

Laufe der Zeit zu einem ,Politikum*“ entwickelten, Es entsprach

durchaus der Schule als einem , Ekklesiastikum", wenn zuerst Geist-

liche unterrichteten, wenn ein ,Scholasticus” an der Spitze des

Bildungswesens stand, wenn spiter ,Kiister als Lehrer in den

Kiisterschulen fungierten und damit die Verquickung des welt-

lichen Amtes eines Lehrers mit dem kirchlichen Amt des Kiisters

und Organisten grundgelegt wurde, Die Schule als Politikum
wandte sich gegen diese Verquickung und gegen die geistliche

Schulaufsicht. Es dauerte aber sehr lange, bis der Lehrer ganz auf

eigenen FiiBen stand und von allen kirchlichen Aufgaben dispen-

siert war. Noch das Hitlerregime erliel am 7.9.1938 einen ent-
sprechenden ErlaB. Die kirchliche Schulaufsicht wurde schon friither
mif der Weimarer Verfassung abgeschafft.

Je mehr der Staat das ganze Bildungs- und Erziehungswesen an sich
zog — hier 1dBt sich eine staatliche Monopolisierungstendenz nicht iiber-
sehen —, um so stdrker glaubte er auch seinen EinfluB im RU geltend
machen zu koénnen. Solange die Regierungen kirchenfreundlich waren,
konnte es kaum zu ernsthaften Konflikten kommen. Wo sie aber in
einem versteckten oder auch offenen Gegensatz zu den Kirchen standen,
kam es zu heftigen, bzw. erbitterten Kiémpfen um den RU an den
Schulen. Hier war gewissermalien der neuralgische Punkt, wo die Diffe-
renzen von Staat und Kirche offen zu Tage traten und ausgefochten
wurden. Es wundert darum nicht, wenn Helmreich die Zeit des National-
sozialismus und die Nachkriegszeit — hier ist vor allem an die Schul-
verhélinisse in der Ostzone und in Ostberlin gedacht — ausfiihrlich be-
handelt. Das Buch bringt eine Reihe von Erkenntnissen, die fiir die
Gegenwart bedeutsam sind. Diese Erkenntnisse wiegen um so mehr,
als sie nicht aus der Logik, sondern aus der Geschichte gewonnen sind.
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Zunichst ist bisher noch nirgendwo in Deutschland, auch nicht in Ost-
berlin, das in seiner kirchenfeindlichen Haltung die ostzonale Regie-
rung iiberbieten mdchte, der RU verboten worden. Er wird zwar in der
,DDR* durch viele Schikanen sehr erschwert und steht auch nicht mehr
auf dem Stundenplan, aber die Regierung respektiert die Eigenstdndig-
keit der Kirche und gestattet ihr grundsétzlich und auch praktisch einen
aubBerschulischen RU in kircheneigenen R#Aumen, evtl. auch in einer
Schulklasse. Letzteres ist gesetzlich statthaft und abhingig von der Ein-
stellung des Schulleiters.

Um die Stellung des RU an den Schulen kdmpfen beide Konfessionen
Seite an Seite, wie andererseits die staatlichen Instanzen keinen Unter-
schied zwischen katholischer und evangelischer Kirche machen, wenn es
um den RU geht. Radikal linksgerichteten Systemen sind beide Kirchen
in gleicher Weise ein Dorn im Auge, weil sie den Staatsideologien zu-
widerlaufen. Insofern atmet dieses Buch, das in einem evangelischen und
katholischen Verlag erscheint, 6kumenischen Geist.

Simultanschulen — spiter Gemeinschaftsschulen oder auch — im Drit-
ten Reich — ,Deutsche Schulen® genannt — wurden zuerst durch das
Schuledikt von 1817 in Nassau eingefiihrt. Es wurde neben einem kon-
fessionell getrennten RU ein ,allgemeiner RU“ gegeben. Dieser allge-
meine RU war fiir die Gymnasien und Lehrerseminare Pflichtfach. Er
hat sich aber weder hier noch spiter auch in Baden bewdhrt. Die iiblen
Erfahrungen, die man mit einem allgemeinen RU in der Geschichte ge-
macht hat, sind eine Warnung fiir die Gegenwart und die Zukunft.

Bereits Friedrich II. setzt sich nachdriidklich fiir das Elternrecht
ein. Sein beriihmtes Wort, daB jeder nach seiner Fagon selig werden
soll, ist gerade mit Riicksicht auf die Wahl der Schulen gesagt. ,Es ist
eine Vergewaltigung, wenn man den Vétern die Freiheit nimmt, ihre
Kinder nach ihrem Willen zu erziehen...; es ist eine Vergewaltigung,
wenn man die Kinder in die Schule der natiirlichen Religion schickt,
wihrend die Viater wollen, daB sie Katholiken werden wie sie selber.
Es gibt wenig Linder, in denen alle Biirger dieselbe Religion haben, es
entsteht daher die Frage: ist eine solche Einheit zu erzwingen, oder
kann man jedem gestatten, nach seiner Weise zu denken? Darauf ist
zu antworten, daB eine solche Einheit herzustellen unmdglich ist...
Die allgemeine Duldung allein verbiirgt das Glick des Staates®. Zu
diesem Wort Friedrichs des GroBen bemerkt Helmreich mit Recht: ,Diese
Ansichten eines aufgekldrten, skeptischen Herrschers wiren einem
demokratischen Staat des zwanzigsten Jahrhunderts nur zu empfehlen”
(S. 60).

In den einzelnen Verfassungen (Weimarer Republik, Drittes Reich,
Bundesrepublik) ist der Religionsunterricht ,ordentliches Lehrfach” und
wird in ,Ubereinstimmung mit den Grundsitzen der betreffenden Reli-
gionsgemeinschaft unbeschadet des Aufsichtsrechts des Staates erteilt“.
Dieser Artikel 149 der Weimarer Verfassung begegnet uns fast wortlich
in Artikel 7 des Grundgesetzes und Artikel 14 der Verfassung von Nord-
rhein-Westfalen. Er hat sich als eine Konstante aus der wechselvollen
Geschichte des Verhiltnisses von Staat, Schule, Kirche herauskristal-
lisiert.

Die Arbeit von Helmreich vermittelt neben dem Einblick in das
geschichtlich gewordene Verhiltnis von Staat und Kirche und in
die ganzen Probleme der Konfessionsschule auch wertvolle metho-
dische Hinweise, die heute noch aktuell sind. So hat etwa Ziller
einen phasengeméBen Unterricht vertreten. Das Zwickauer Mani-
fest von 1408 ist in einigen Punkten — christozentrische Unter-
weisung, Religionsunterricht nicht als selbstéindiges ,Fach“ vor dem
dritten Schuljahr — im besten Sinne modern,

Das Studium des Buches lohnt sich reichlich. Aber es 1d6t noch
einige Wiinsche offen:

1. Der Titel ist zeitlich und thematisch zu weit gespannt, um die-
sem so komplexen Problem in einem Buch von 422 Seiten ge-
recht werden zu kénnen. Es fehlen Monographien, Weniger
wire hier mehr gewesen.

2. VermiBt wird die Darstellung der inneren Dynamik des RU,
die von der Theologie ausgeht. Die vier groBen Koryphéden des
19. Jahrhunderts, die sich katholischerseits um eine theologische
Neuorientierung des RU bemiihten, Overberg, Sailer, Gruber,
Hirscher, werden nicht einmal erwihnt,

3. Die Katechetische Entwicklung im katholischen Raum kommt im
Buch zu kurz. Die Werke von Braunsberger, Moufang, Thal-
hofer, Raab, Busch, Weber, Hofinger, die sich alle mit der Ent-
wicklung und dem Problem des Katechismus in Deutschland be-
schéftigten, sind vollstéindig iibergangen. Ebenso ist es schwer
verstdndlich, wie Autoren wie Arnold, Dreher, Kreuzwald, un-
beriicksichtigt bleiben konnten, die alle zu der anstehenden
Frage Gewichtiges zu sagen hiitten.

Trotz dieser Méngel mufl dem Verfasser Lob und Dank gezollt
werden fiir den Mut, dab er als Auslinder — uns Einheimischen
zur Beschi#mung — dieses schwierige Thema angepackt und es
so ausfithrlich und griindlich behandelt hat.

Aachen. Josef DreiBen.

Dienst und Zeugnis, hrsg. von Alfons Fehringer. Die apostolische
Sendung der Ordensschwester. (Sammlung Pallotti, Bd 4) Friedberg
bei Augsburg 1966. 323 S.; kart. DM 15,80.

P. Fehringer legt in dem geschmackvoll aufgemachten und gut
gedruckten Bande eine Reihe von Einzelaufsdtzen verschiedener
Autoren vor, die er in drei Abschnitten gruppiert: I. Dienst und
Zeugnis der evangelischen Rite (11-128), II. Dienst und Zeugnis
des gemeinsamen Lebens (129-233) und IIL. Dienst und Zeugnis
des klésterlichen Apostolates (235—306). Ein Epilog von Barbara
Klostermann im Feuilletonstil geschrieben: ,Ein Kloster fiir
meine Tochter” (309—317) schlieBt den Band ab.

Im ersten Teil handelt es sich um ,Die frohe Botschaft von den
evangelischen Réten®, die Alfred L&pple begeistert und begeisternd
im Sinne des Konzils und unserer Zeit darstellt (13—47). Eine sehr
kurze, sachlich knappe, aber gut orientierende Darstellung iiber ,Die
evangelischen Réte im Wandel der Geschichte* (48—66) hat der Her-
ausgeber beigesteuert, es ist einsichtig, daB hier nicht mehr als die
Skizze eines Grundrisses gegeben werden konnte. Corona Bamberg
schreibt (67-98) vom ,Dienst und Zeugnis jungfriulicher Keuschheit";
Gedankenfithrung und Sprachgestalt sind von groBer Leuchtkraft; nichts
ist einseitig und verkrampft gesehen und das besondere Anliegen der
Verf, wird deutlich, den jungen Menschen von heute eine tiefere Ein-
sicht in den Sinn des Keuschheitsgeliibdes zu geben. Es wire zu
wiinschen, daB dieser Artikel in einem Sonderdrudc breiteren Kreisen
zuginglich gemacht wiirde. P. Fehringer wiirde man Unrecht tun,
wenn man seine anschlieBenden kurzen Artikel iiber Armut und Ge-
horsam (99—127) formal mit Corona Bamberg vergleichen wollte; klare
wohldurchdachte Hinweise sind sie und regen zu weiterem Studium
an, nicht zuletzt durch die jeweils zum Thema beigegebenen Angaben
neuerer Literatur,

Gebet und Gemeinschaftsleben sind die tragenden Themen des zweiten
Teiles. Hildegard Waach, aus dem Kloster der Salesianerinnen in
Wien und Dozentin fiir Psychologie an der Ditzesanschule fiir Novizin-
nen in Wien (eine Einrichtung, die mancherorts nachgeahmt werden
sollte!), erdffnet diesen Teil mit zwei Aufséitzen: ,Sinn und Weg des
gemeinsamen Lebens* (131-177) und ,Stil und Ordnungen des gemein-
samen Lebens“ (178-191). Was H. Waach hier iiber die Gemeinschaft
schreibt, kann man durchweg bejahen; allerdings wird man je nachdem,
ob es sich um ein beschauliches Kloster, um einen titigen Orden oder
ein Sikularinstitut ohne stindiges Gemeinschaftsleben handelt, den
oder jenen Akzent anders setzen. Trotzdem bleibt die Grundlinie
richtig; psychologische Wissenschaft und eigene klosterliche Erfahrung
sind in diesen Gedanken in gliicklicher Weise verschmolzen. Wieviel
unerfiilltes klésterliches Leben, wieviel Zerstérung guten Willens durch
menschliche Reibung wiéren zu vermeiden, wenn Novizenmeisterinnen
und Oberinnen nach solchen MabBstiben die Eignung zum klgsterlichen
Gemeinschaftsleben priifen und zu einer Verwirklichung hinfiihren
wiirden!

Die Bedeutung des Gesetzes, der Satzungen im Leben der Gemein-
schaft behandelt P. Fehringer im nédchsten Artikel (192—206). Gesetze
sind nicht zur Beherrschung der Gemeinschaft gegeben, sondern dienen —
auch im Kloster — dem Heilswege des Einzelnen und der Forderung des Ge-
meinschaftslebens. Mit Recht sagt Fehringer: ,Der Geist des kanonischen
Rechts und seine Vorschriften, ebenso wie die einzelnen Konstitutionen
sind von groBziigiger Weite und von einer Menschlichkeit durchformt,
die sich andere, rein weltliche Rechtssysteme und Sozialgebilde nicht
leisten koénnen“. Epikie, Dispens und Erlaubnisse seitens der Oberen
werden als Beweis hierfiir gezeigt. Die ,Schutzfunktion des Gesetzes" —
dem einzelnen Mitglied die beste und gréBtmégliche Entfaltungsméglich-
keit als Glied der Gemeinschaft und auf das gemeinsame Ziel hin zu
sichern — legt F. dann an einigen aktuellen Beispielen dar, wie Recht
auf den Lebensunterhalt, auf die notwendige Erholung, auf Fort-
bildung und Entfaltung und auf ein sinnvolles religises Leben. Hier
liegen tiefe Anliegen der Kirche, besonders seit Papst Pius XII., fiir
die accomodata renovatio des Ordenslebens; in unseren Ordens-
gemeinschaften sind sie — allgemein gesehen — noch keineswegs eigene
Anliegen geworden. Noch fehlt viel zur Verwirklichung des Konzils-
dekretes , Perfectae Caritatis® und des dazugehdrigen Motu proprio
~Ecclesiae Sanctae®. Bezeichnend dafiir ist, daB F. an weiterfiihrender
Literatur zu diesem Thema neben den bekannten kirchenrechtlichen
Handbiichern nur eine vorkonziliare Monographie iiber ,Die Tugend
der Freiheit* anzugeben weib.

Die {iibrigen Aufsitze des zweiten Teiles handeln vom offiziellen
und privaten Gebet und von der Hl. Schrift; es sind: Karl Stelzer,
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Gemeinschaftsgebet und persénliches Beten (207—212), Josef Milla,
Der geistliche Umgang mit der Heiligen Schrift (213—225) und Alfons
Fehringer, Das Stundengebet: Quelle der Frommigkeit und Nahrung
personlichen Betens (226—233).

Stundengebet und gemeinschaftliches Gebet werden in ihrer Bedeu-
tung und ihrem Sinn deutlich gemacht; trotzdem bleibt nicht verborgen,
wieviel Probleme fiir das textliche Verstdndnis und fiir die Sinndeutung
die vorgeformten und iiberkommenen Gebete der Kirche mit sich
bringen, unbeschadet ihrer inneren Wiirde. Es ist vielleicht ein Gliick,
dafl uns das heute beim Gebet in der Volkssprache deutlicher erkennbar
wird. Versuche zur Abhilfe sind schon da, es miissen aber noch weitere
kommen. Josef Millas Aufsatz iiber den Umgang mit der Hl. Schrift
hat vom Thema her besonderes Gewicht; welch eine Verantwortung
fiir Novizenmeisterinnen und Oberinnen, ihre Schwestern fahig zu
machen, aus der hl. Schrift zu leben! Millas Gedanken sind eine gute
Hilfe dazu, stichwortartig angedeutet. Ein Literaturverzeichnis fiir die
Klosterbibliothek und zur Unterrichtung der Lehrenden ist beigefiigt.
Bei der uniiberschaubaren Fiille des Schrifttums kann eine solche
Auswahl natiirlich nur bedingt und fiir eine gewisse Zeit giiltig sein;
man vermifit, daB auBer den Titeln der empfohlenen Biicher eine kurze
Charakterisierung der einzelnen Werke gegeben werde, was Inhalt
und angesprochenen Leserkreis angeht.

Der dritte Teil des Buches wendet sich speziell den apostolisch
tdtigen Ordensgemeinschaften zu, P. Fehringer ertffnet diese
Thematik mit einem Uberblick iiber ,Das Apostolat der Frauengemein-
schaften in der Geschichte® (287—253). Es ist ein fast unmdogliches Unter-
fangen, die differenzierte und von den verschiedensten Faktoren be-
einflufite Entwicklung des kldsterlichen Frauenapostolates auf 15 S.
sachgerecht darzustellen. So enthiilt dieser Aufsatz sicher eine Reihe
guter Gedanken ideengeschichtlicher Art; in der Nennung und Bewertung
von Einzelheiten und in der Darstellung der Griindungsgeschichte einzel-
ner Ordensgemeinschaften hat man aber den Eindruck, daB der Zufall
oder subjektives Interesse des Verf. die Auswahl bestimmt hat. In
jeder Verkiirzung der Darstellung liegt die Gefahr von MiBverstidnd-
nissen beim Leser.

Das gilt besonders fiir die Ausfithrungen des Verf. iiber ,Die
Einstellung der kirchlichen Obrigkeit zum Apostel (soll wohl
heiBen: Apostolat; d. Rez.) der Frauengemeinschaften* (243 ff).
Wenn der Verfasser aus der Rechtsregel ,Aut murus aut maritus®
~maritus® wiedergibt mit ,Vormundschaft des Mannes®, so ergibt
sich fiir den heutigen Leser ein schiefes Bild; der fiir die damalige
Zeit und die soziale Ordnung entscheidend wichtige Grundsatz
des Ordensstandes, fiir den die Kirche aus manchen guten
Griinden, die bislang noch nicht ausreichend untersucht und dar-
gestellt sind, bei Frauen feierliche Geliibde und Klausurbeobach-
tung verlangte, ist iiberhaupt nicht erwéhnt; dafiir wurden den
Mitgliedern des Ordensstandes die gleichen sozialen Sicherun-
gen — nicht nur von der Kirche — gewihrt, wie denen, die in den
Ehestand eingetreten waren. Darin liegt der Sinn des Satzes
aut maritus aut murus“, nicht in der ,Gefangenhaltung” oder
4+Entmiindigung® der Frau, wie man es S. 243/44 miBverstehen
kénnte. Es ist ja auch kein Zweifel, daB viele Frauen ehrbar und
geachtet weder im Ehestand, noch im Ordensstand lebten; dort
liegen gerade die Wurzeln des klosterlichen Frauenapostolates;
wobei es sehr fraglich ist, ob man die Beginen unter ,apostolisch“
und unter ,Genossenschaften mit gemeinsamem Leben aber chne
Geliibde" einordnen kann (241); das mag fiir bestimmte Beginen-
héfe und bestimmte Zeiten zutreffen, generell aber nicht. Es ist
auch eine Verkiirzung, wenn man im ,Heldenlied des Frauen-
apostolats® (so: 246) bei allen Apostolatsgemeinschaften von
Frauen — die oft tiberhaupt freie Laienvereinigungen (man méchte
modern sagen: Lehrerinnenvereine mit einer Vorsitzenden und
Geistlichem Beirat) waren — gleich ein ,Modell der spiteren
Sikularinstitute“ sieht. Gerade bei demn vom Verf. genannten
Ursulinen wird das deutlich; die Unterschiedlichkeit ihrer ordens-
rechtlichen Entwicklung ist zu groB, als daB man sie in einem
Satz charakterisieren konnte.

Besonders deutlich wird die Gefahr solch verkiirzter Darstellung
sichtbar bei der Darstellung der Frithgeschichte der Englischen
Frdulein und der Schwestern von der Heimsuchung
(248/249). ,Maria Ward wollte fiir ihre Gemeinschaft Klausurfrei-
heit. Das brachte ihr Widerspruch ein* (248). Hiitte sie nur Klausur-
freiheit beansprucht, so wiire das in Flandern und den deutschen
Landen keine Schwierigkeit gewesen, nicht einmal in Rom und
im Kirchenstaat; aber sie wollte gleichzeitig zum Ordensstande
gerechnet werden, und dessen Privilegien besitzen; sie wollte
dariiber hinaus eine weibliche ,Gesellschaft Jesu“ sein, unab-
héngig von jeglicher bischéflichen Gewalt und nur dem Papst per-

sonlich untertan, wobei der beste Kenner ihres Werkes und
Lebens, P. Grisar S]. sogar sagt: ,An den eigenen Plidnen glaubte
sie sogar dem Papst gegeniiber unbedingt festhalten zu miissen®
(Maria Wards Institut vor Romischen Kongregationen [1616—1630],
Rom 1966 S.285; vgl. die Besprechung in dieser Zeitschrift 64
[1968]). DaB bei der bindenden kirchlichen Gesetzgebung auf der
einen Seite und uneinsichtiger Hartndckigkeit auf der anderen
Schwierigkeiten entstehen muBten, ist nicht erstaunlich, so sehr
man das bei dem guten Willen aller Beteiligten bedauern mag. Es
bleibt aber eine Verkiirzung zu sagen: ,Sie mubte selbst haltlosen
Héresie-Verdacht {iber sich ergehen lassen. Einige Zeit war sie
Gefangene der Inquisition® (248); sicher war Maria Ward keine
Héretikerin; trotzdem wird man auf Grund der eben genannten
Forschungsergebnisse P. Grisars (besonders: Teil B, Abschnitt VII,
S. 637-744 und die dazugehorigen Dokumente XI und XII) die be-
dauerliche MaBnahme der Inhaftierung Maria Wards — die damit
auch fir das Verhalten ihrer ,Visitatorin® Winefrid Wigmore ver-
antwortlich gemacht wurde — nicht als reine WillkiirmaBnahme der
kirchlichen Obrigkeit kennzeichnen diirfen, (Hier steht auch die
Frage auf, ob die rechtlich-soziale und die biblische Sicht des Ge-
horsams, die der Verf. im ersten Teil des Buches darlegt, nicht
auch SchluBfolgerungen fiir das Verhalten eines Ordensstifters
gegeniiber der kirchlichen Obrigkeit ergeben konnte; oder gelten
dort andere Regeln?)

Franz von Sales und Franziska von Chantal standen in der glei-
chen Situation wie Maria Ward. Der Verf. sagt: ,Ein Breve Papst
Pauls V. nétigte (Sperrung vom Rez.) die Schwestern zur
Ablegung feierlicher Geliibde und zur Ubernahme der Augustiner-
regel” (249). Eigene Plédne, personliche Ideen zuriickzustellen oder
— noch richtiger — sie der kirchlichen Struktur der Zeit einzupassen,
dazu war Franz von Sales von sich aus bereit; nétigen kann man
aber nur jemanden gegen seinen Willen. So kann man mit Recht
die Frage stellen, ob die 1618 festgelegte beschauliche Form des
Ordens von der Heimsuchung Mariae wirklich — wie es heute oft
zu lesen ist — gegen den Willen des hl, Franz von Sales geschehen
ist, oder nur gegen seinen urspriinglichen Plan.

Vinzenz von Paul hatte ,im Gegensatz zu Franz von Sales und Maria
Ward“ ,besseren Erfolg“ (249). Er ging einen anderen, auch méglichen
Weg (der tiberdies beweist, daB keine ,Abneigung des Hl. Stuhles gegen
die aktiv tdtigen Frauengemeinschaften” [250] bestand, wenn sie nicht
als Mitglieder des Ordensstandes auftreten wollten): er griindete
eine ,Vereinigung” zur Krankenpflege, also ein Sach-Institut, das genauso
leicht pépstliche Anerkennung seiner Satzungen fand, wie z. B. die gleich-
zeitigen Versuche mit Sach-Instituten zur Médchenerziehung in vielen
Ditzesen. Hier handelte es sich also nicht um die Bestitigung einer
»Genossenschaft* im ordensrechtlichen Sinne; wahrscheinlich auch nicht
bei den vom Verf. in diesem Zusammenhang genannten Hospitalite-
rinnen (250); es ist gerade in der damaligen Zeit vom HI. Stuhl eine
sehr genaue Unterscheidung in diesem Punkte beobachtet worden,
dariiber hinaus auch in der Wortwahl bei der ,Belobigung eines frommen
Instituts, bei der ,Anerkennung einer Lebensweise* und bei der
+Approbation einer Ordensregel®. Wenn man hier nicht genau unter-
scheidet, kommt man zu sehr falschen SchluBfolgerungen, verwechselt bei
der Kurie Verwaltungsgrundsitze mit Willkiir.

Es ist schade, daB bei der so positiven Gesamttendenz des
Buches durch den geschichtlichen Uberblick dem Leser — der die
Einzelheiten nicht selbst zu untersuchen vermag — eine unberech-
tigte kritische Einstellung gegeniiber dem kirchlichen Ordensrecht
der Ubergangszeit vom Mittelalter zur Neuzeit suggeriert wird, Es
wire doch zu iiberlegen, ob nicht in einer Neuauflage des Buches
anstelle dieser bruchstiickhaften, in manchem irrefiihrenden Kurz-
darstellung ein Hinweis auf geeignete ordensgeschichtliche Lite-
ratur gegeben werden sollte; die S.253 angefiihrte Literatur geniigt
allerdings nur fiir Teilaspekte; den notwendigen Uberblick iiber
die Gesamtentwicklung gibt sie nicht.

Der néchste Aufsatz: ,Apostolat als Kern klgsterlichen Lebens® (254—
261) bringt eine Ubersicht iiber einige Schwerpunkte der Aussagen des
2.Vat. Konzils in der Frage des dulleren Apostolates der Orden; prak-
tische Anwendungen daraus enthalten die folgenden Artikel: Sym-
phorosa Heinzelmann, Apostolat im Kindergarten (262—267), Mar-
got Saller, Dienst und Zeugnis in Katechese und Schule (268—273),
Bertl Wolf, Die Seelsorgeschwester im Krankenhaus (274—291), Eligia
Durner, Die Schwester als Seelsorgerin und Missionarin in Wirt-
schaftsfithrung und Haushalt (292-295), Dominikus Lutz, Die Pfarr-
schwester (296—299) und Bernd Sieber, Schwesterliche Seelsorge in
der Not ungiiltiger Ehen (300-308). Gesichtspunkte der Thematik, Schliis-
sigkeit der Darlegungen und Mal praktischer Anregungen sind in diesen
Kurzbeitrdgen unterschiedlich; sie wollen sicher nur exemplarisch als
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Beispiele fiir viele weitere Mdglichkeiten weiblichen Ordensapostolates
verstanden werden.

Uberschaut man den ganzen Sammelband, so ist nicht zu leug-
nen, daB er gerade in der Unterschiedlichkeit und Vielfalt seiner
Beitréige eine gute Einfithrung in Dienst und Zeugnis der Ordens-
schwester bietet. Fiir eine weitere Auflage méchte man allerdings
wiinschen, daB auch die Ordensschwestern, die sich keinem &uBeren
Apostolat widmen, einen Platz in diesem Buche fédnden, denn die
Uberlegungen des ersten und zweiten Teiles des Buches gelten fiir
sie in gleicher Weise, wie fiir die apostolisch tdtigen Gemein-
schaften.

Der Leserkreis des Buches sollte drei Gruppen umfassen: innere
und dubBere Ordensobere, die Schwestern der Gemeinschaften aller
Art und alle jene, denen die Ordensgemeinschaften eine wesent-
liche LebensduBerung der Kirche bedeuten — auch und gerade nach
dem 2. Vatikanischen Konzil.

Miinster. Paul Wesemann.

Sacramentarium Veronense (Cod. Bibl. Capit. Veron. LXXXV [80]), in
Verbindung mit Leo Eizenhotfer OSB und Petrus Siffrin
OSB hrsg. von Leo Cunibert Mohlberg OSB. (Rerum Eccle-
siasticarum Documenta, Series maior, Fontes I) Rom: Herder 21966.
CXV, 458 S., 8 Tafeln.

Die Ausgabe der dltesten lateinischen Gebetssammlung (,Leo-
nianum*), mit der der Altmeister der Edition liturgischer Hand-
schriften die von ihm bis zum Tode (1963) geleitete verdienstliche
Reihe (bisher 8 Bénde) 1956 begann, bedarf wie die Reihe selbst
keiner Empfehlung mehr. Edition mit doppeltem Apparat und
sieben Beigaben, ausfiihrliche Einleitung und Register (Initien,
Schriftstellen und Schriftankldnge, Worte, Namen und Sachen) sind
schlechthin mustergiiltig. So durfte der Mitherausgeber und lang-
jahrige Mitarbeiter Leo Eizenhofer, nachdem auch Petrus Siffrin
1963 verstorben war, sich fiir die Neunauflage auf relativ gering-
fiigige Anderungen und auf Ergénzungen der Einleitung be-
schranken,

Der Text selbst, ein anastatischer Neudruck, der leider nicht das
makellos klare Bild der ersten Auflage bietet, konnte an 10 Stellen der
Einleitung, 2 Stellen der Register und 21 der Edition und des Apparates
verbessert werden. Von den letzteren seien hervorgehoben die ein-
leuchtende Erkldrung bzw. Konjektur zu Nr. 277 und 13387 sowie die
verbesserte Lesart in Nr. 13380 (sinndndernd, aber nicht sicher, vgl. S. 455)
und 1331. (S. 196, Z. 24 ist die S.III behauptete Anderung gegeniiber der
1. Auflage nicht zu entdedken.)

Der Anhang Addenda et corrigenda der Erstauflage, der einen Teil
der nun in den Text eingetragenen Korrekturen schon enthielt, ist in
der zweiten Auflage dennoch erheblich (59 Zusédtze) vermehrt worden.
Meistens handelt es sich um Zusétze zum zweiten Apparat (andere
Sakramentare, Vitertexte und Literatur), die vom Herausgeber selbst
oder andern, vor allem aber von P. Siffrin stammen (Konkordanztabellen,
II, Rom 1959, X—XII).

Der SchluB bringt eine Auswahl neuer Literatur (457 f).

Besitzer der Erstauflage, die sich zum Kauf der neuen Auflage
nicht entschlieBen kénnen, werden gut daran tun, wenigstens die
Textidnderungen in das eigene Exemplar einzutragen und Hinweise
auf Vermehrungen des Apparats anzubringen.

Miinster. Emil J. Lengeling.

Canon Missae romanae, quem illustravit Leo Eizenhdfer OSB.
Pars altera: textus propinqui. (Rerum ecclesiasticarum documenta,
Series minor 7). Rom: Herder 1966. V, 220 S.; br. Lire 5800.

Als der Herausgeber 1954 im ersten Heft der o.a. Serie den
heutigen Text des romischen Kanons mit einem kritischen Apparat
der Varianten aus den gallisch-keltischen und rémischen Sakramen-
taren, Ordines, alten MeBerkldrungen und ersten Missaldrudken
herausgab, kiindigte er fiir ,bald* einen zweiten Teil mit ,ver-
wandten Texten“ an. Dieser zweite Teil hat lange auf sich warten
lassen, bringt dafiir aber eine iiber Erwarten reiche Ernte ein:
nicht weniger als 1437 ldngere und (in der groBen Mehrzahl)
kiirzere Texte,

Auf die ntl Einsetzungsworte (griechisch und lateinisch) folgen im
1. Teil (1-20) u.a. das Eucharistiegebet der Apostolischen Uberlieferung
Hippolyts — leider nur in der altlateinischen Version, nicht in der
Rekonstruktion B. Bottes auf Grund aller Textzeugen —, die Zitate des
dlteren Kanons bei Ambrosius, De sacramentis, und der ambrosianische
Kanon (mit Apparat).

Die iibrigen Teile bringen, den Zeilen der Kanon-Edition des
Herausgebers (Praefation bis Libera einschlieflich) folgend, den Aus-
driicken oder Gedankengidngen des Kanons verwandte Stellen aus der
Heiligen Schrift (mit Berlicksichtigung der Vetus latina: Bibelindex:
S. 205 f), aus antiken Schriftstellern (an der Spitze der Hiufigkeit
Cicero, Seneca, Tacitus), aus Kirchenvdtern und -schriftstellern (an der
Spitze Ambrosius, Augustinus, Cyprian; ziemlich hdufig sodann Firmicus
Maternus, Gelasius I, Hieronymus, Leo I, Optatus, Tertullian; auffillig
selten Gregor I) und aus anderen kirchlichen Quellen wie Martyrerakten,
Konzilien, Papstbriefen, Liber Pontificalis, aus kaiserlichen Rechts-
biichern und Briefen, aus Inschriften und nicht zuletzt aus den
Anaphoren des Ostens (am hédufigsten aus der Markus-Anaphora) und
den Liturgien des Westens. Dabei hat unter den rémischen Sakramen-
taren das Veronense (hier wieder Leonianum genannt) den Lowen-
anteil, unter den nichtrémischen Liturgien die mozarabische (Register
der etwa 400 Quellen: S. 206—220).

Manche Stellen, darunter wenig bekannte, sind direkt liturgi-
scher Art (Zeugnisse aus der Liturgie oder iiber die Liturgie), die
Mehrzahl aber liefert nur sprachliche Parallelen. Alle — natiirlich
leicht vermehrbaren — Stellen kénnen zur Erhellung des Sinns der
Kanonsprache beitragen. Ich greife zwei Beispiele heraus: Fidei
cultores (Nr., 331 ff) kann von der christlichen Sprache allein her
nicht ausschlieBlich von den Bischofen verstanden werden, wie es
allerdings der Kontext verlangt. Der hier und da verteidigte Sinn
von divina institutione formati (Nr. 1341 ff) = durch Einsetzung
Gottes [zu Christen) gestaltet oder &hnlich (z. B. Aachener Dio-
zesangebetbuch: durch Christi Opfer geheiligt) in der Einleitung
zum Herrengebet ist unhaltbar; es ist ein unbestreitbarer Parallelis-
mus zu praeceptis salutaribus moniti.

Die unausschopfbare Fundgrube, Ergebnis benediktinischer
Akribie und z#hen FleiBes, ist fiir Lehre und Forschung not-
wendiges Instrument. Schade, daB der hohe Preis es schwierig
macht, die Sammlung in der fiir Seminariibungen nétigen Zahl
anzuschaffen.

Von Anregungen, die fiir die Forschung gewonnen werden
kénnen, seien nur einige Beobachtungen notiert.

Man hat éfter die (sicherlich im endgiiltigen Text akzentuierte)
von den paganen alttestamentlichen Gebeten stark geprégte
Kanonsprache festgestellt (und bedauert). Die vorliegende Samm-
lung stellt das uniibersehbar vor Augen, auch durch die im An-
hang (Nr. 1433-1441) gebotenen ldngeren Texte aus antiken
Schriftstellern. Was aber bisher nie so stark ins Auge sprang (und
noch néher untersucht werden konnte), ist die dennoch vorhandene
Farbung auch durch die Bibelsprache (Vetus latina).

Auffillig (und niher zu untersuchen) ist sodann die h#ufige
Parallelitdt bestimmter Wendungen des Kanons mit Ambrosius,
die z. T. zwar schon bei Cyprian und in anderen afrikanischen
Texten, z. T. aber nur bei Ambrosius vorzukommen scheinen,
was erneut fiir die immer noch vereinzelt bestrittene ambrosiamni-
sche Provenienz von De sacramentis spricht. SchlieBlich sind die
zahlreichen Parallelen der mozarabischen Liturgie (weniger zur
jetzigen als zu einer sicherlich zu supponierenden é#lteren Fassung
des Kanons, die vielleicht zwischen den Zitaten bei Ambrosius,
De sacramentis, und der gegenwértigen Fassung liegt) von hohem
Interesse. Sie sind merkwiirdigerweise bisher nicht oder zu
wenig beachtet, geschweige denn untersucht worden.

Minster. ‘Emil J. Lengeling.

Duesberg, Hilaire: Die Messe biblisch betrachtet. (Aus dem Franzosischen
von Ulrich Schiitz) Freiburg-Basel-Wien: Verlag Herder 1967.
124 S.; Ln DM 10,80.

Der Verfasser machte die Elemente der Messe wieder zum Leben
erwedken, die aus dem lebendigen Vollzug von Liturgie im bib-
lischen Raum erwachsen sind. Ohne Zweifel ein ebenso aktuelles
wie notwendiges Unternehmen. Die Messe ist in ihrer Ursprungs-
gestalt weder ein Zufallsprodukt noch eine dogmatische Konstruk-
tion noch ein frommes Phantasiegebilde, sondern ein Zweig am
Baum biblischer Opfer- und Mahlgottesdienste und dariiber hinaus
iiberhaupt der religits verstandenen Gemeinschaft und ihrer Le-
bensbeziehungen. So méchte Verfasser dazu beitragen, daB die
Messe wieder zur Lebensfunktion der Gottesfamilie werde, ent-
zogen einer Verrechtlichung, in der ,der Kasuist den Gegenstand
der Verpflichtung als auch das Ziel des Gesetzgebers aus dem
Auge® verloren hatte (S.21).
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Die Erwiigungen des Buches sind etwa nach folgenden Gesichtspunk-
ten gegliedert: Mahl der Familie — Tischgéiste Gottes — Leben aus dem
Tode, aus dem Schmerz die Freude — Erwartung und Wachsamkeit bei
der Feier der Messe — Eucharistie in iiberstrémender Fiille. Dies alles
sind Elemente, die ihren Sitz im Leben des biblischen Volkes haben, bei
der Feier der Messe lebendig nachempfunden werden kénnen und sogar
miissen, soll der Messe nicht wieder eine gewaltsame 4Erkldrung" iiber-
gestiilpt werden, wie sie seit Martin von Cochem iiblich war. Das Wesen
der Messe erschlieBt sich nicht aus Stations-Parallelen zur Passion
Christi, sondern aus Elementen, wie Duesberg sie herausgestellt hat =
Mahl, Gastfreundschaft Gottes, Opfertod, Heilserwartung, Hoffnung,
Danksagung, Leben in Fiille.

Anerkennenswerterweise arbeitet Duesberg also weder mit
Allegorismen — im Stile von: Moria-Golgotha-MeBaltar usw. — noch
durchforscht er griechische Mysterien, vielmehr will er im echten
Sinn ,biblisch* sprechen. Dennoch fithlt sich der Exeget nicht ganz
wohl bei den Ausfithrungen, Der Exeget erwartet und muB er-
warten, daB ,biblisch betrachtet* bedeutet, es werden Bibelzitate
mit klarem Literarbezug zur Sache geboten. Man hitte also etwa
die Bedeutsamkeit des ,zikkaron“ (Ex 12,14) als Tatgedéchtnis der
Paschafeier heranziehen kénnen, De Boer und Schottroff haben die
Tragweite der Wurzel zkr iiberzeugend nachgewiesen. Leider hat
der Verfasser Bibelzitate willkiirlich angewandt Mag die An-
spielung auf die ,Notigung zum Hochzeitsmahl* (Lk 14,23, S.9)
und auf die ,Zweige des Olbaums rings um den Tisch" (Ps 128, 3,
S. 23) noch hingehen, abzulehnen ist die Zitierung von Neh 8,10
(S. 109), um die Ausstrahlung der Eucharistie anzudeuten: ,Sendet
davon auch jenen, die nichts bereit haben.” Grotesk aber ist die
Veranschaulichung der sich verbreitenden Oster- und Eucharistie-
freude mit der zweiten Hilfte des Satzes Wsh 3,7 (S.14): ,Sie
(die Gerechten) leuchten hell bei ihrer Heimsuchung; sie fahren
hin wie Funken in den Stoppeln®. Man kann ja die Feuer des Ge-
richts nicht mit dem Osterfeuer identifizieren!

Ahnlich unbefriedigend sind auch einige Sachelemente, die
herangezogen sind, um biblische Grundgedanken zu illustrieren.
Was soll der Besucher der Messe anfangen mit dem Hinweis, daB
der Sippenvater am Hochzeitstag seiner Tochter erleichtert auf-
atmete, weil er nun nicht mehr wegen Verfithrung oder des Sitzen-
bleibens zu bangen brauchte (S. 28 nach Sir 42,9 u. 7,25). Be-
fremdend sind auch die Passagen, die einen Bezug zum blutigen
Kreuzesopfer herstellen wollen und von Blut, Sterben, Tdten reden
und dabei auf Nabot (1 Kg 21,19, S.81) und auf die Juden als ,die
Rasse Kains“ angespielt wird (S. 79).

Duesberg hat die Chance nicht ganz geniitzt, die in seinem Vor-
haben lag, die Messe biblisch zu erklédren. Die Spannung zwischen
der Verwertung biblischer Texte in der Liturgie zum Literalsinn
hin ist riesengroB. Die Erneuerung der Liturgie fordert auch, die
biblischen Texte neu zu durchdenken, d.h. in Gemeinschaft mit
den Exegeten. Die Mitarbeit der Exegeten ist aber nur glaubwiirdig,
wenn sie sich selbst treu bleiben und nicht auch ihrerseits die
Bibel als eine Art Bastelkorb betrachten, aus dem man mit from-
mer Willkiir alles herausholen kann.

Bochum. Othmar Schilling.

Gunstone, John: The Liturgy of Penance. (Studies in Christian Worship,

VII) London: The Faith Press 1966. 83 p.; kart. 9sh 6d.

Il ne faut pas chercher dans ce petit livre une étude détaillée
et approfondie des rites de la Pénitence, comme on peut la trouver
dans les ouvrages de Jungmann, Poschmann, ou Vogel ... Il s'agit
d'une présentation rapide et claire des problémes, que pose
I'administration du Sacrement, spécialement du point de vue de
P’anglicanisme, a la lumitre de Ihistoire des rites. On trouvera
sans doute un peu sommaires les quelques mots sur la pénitence
et le pardon divin dans I'Ancien Testament (ch. 1). De méme on
g'étonne de ne pas trouver un seul mot dans le chapitre III (L'age
classique de la Liturgie) ni sur le Pasteur d'Hermas, ni sur la
Didascalie, Le chap. IV est une intéressante réflexion sur la nature
du rite pénitentiel. Les chapitres V—VII résument heureusement
les principales données historiques et théologiques concernant
'apparition de la pénitence dite ,privée”, et son évolution jusqu’a
la forme romaine actuelle. Cette derni¢re est excellemment décrite
dans le chapitre VIII, tandis que le chapitre suivant retrace I'évo-
lution de la pratique dans I'Eglise d’Angleterre, et la redécouverte
progressive «de la confession privée. Le livre se termine par un
dernier chapitre ot lauteur examine les problémes pastoraux

actuels, et montre en particulier un grand intérét pour les
recherches actuelles chez les catholiques: aspect social de la
pénitence, participation de toute la communauté a l'action péniten-
tielle des pécheurs; sens de la satisfaction, essais de célébrations
communautaires, etc. On me permettra, en terminant, d’exprimer
un regret: les références aux ouvrages cités sont incomplétes: pas
de date de publication, pas de lieu d'édition. Méme dans un
ouvrage destiné au grand public, ces précisions, me semble-t-il,
n'auraient pas été inutiles,

Rom. Joseph Lécuyer CSSp.

Grégoire, R.: Les homéliaires du moyen &dge. Inventaire et analyse des
manuscrits. (Rerum ecclesiasticarum documenta, Series maior: Fon-
tes 6). Préface par D. Jean Leclercqg. Rom: Herder 1966. VII,
264 S.; br. Lire 4800.

R. Grégoire, Monch von S. Girolamo, Rom, legt ein sehr sorg-
faltig gearbeitetes, in der Liturgiewissenschaft lange vermibtes,
aber auch fiir Patrologen interessantes Repertorium der Viter-
lesungen des Stundengebetes vor, das die bisherigen, zum Teil
schwer zuginglichen Analysen liturgischer Homiliare erheblich ver-
bessert und um weitere Analysen vermehrt, wobei ihm neben
dlteren Untersuchungen (Morin, Wilmart, de Ghellinck] die in letz-
ter Zeit erfreulich aufblithende einschldgige Forschung (Barre,
Bischoff, Chavasse, Dekkers, Etaix, Lambot, Leclercq, Lemarié,
Olivar, Verbraken) zugute kommt.

An der Spitze der Analyse (17—70) steht die Sammlung, die bis zur
letzten Brevierreform in Stiicken der zweiten Nokturn fortlebte: das
zuerst von F. Wiegand (1902) und eingehender von E. Hosp (1936 )
analysierte Homiliar des Alanus von Farfa Sabina ( ca. 790). Der Hrsg.
bringt zu den einzelnen Homilien nach Incipit und Explicit und etwaiger
Korrektur der Zuweisung die Fundorte in den Vitereditionen, gegebenen-
falls die einschldgigen Untersuchungen und die Parallelen in anderen,
zum Teil dlteren Homiliaren. Das Homiliar von Farfa ist nur eine Re-
daktion des von J. Léw 1942 analysierten Homiliars von St. Peter (6. Jh.),
das teilweise in einer Erweiterung des 9./10. Jh. erhalten blieb. Weitere
Parallelen ergeben sich aus den Homiliaren des Agimund (stadtrémisch;
sehr liickenhaft erhalten; analysiert von J. Low, 1929), des Egino von
Verona (analysiert von V. Rose, 1893), der Stadtbibliothek von Troyes
(Vergleich mit Alanus bei Grégoire, 18—21) und einiger anderer Hand-
schriften. Eine Vergleichstafel der genannten Homiliare ist am Schluf
(231—236) beigegeben.

Als noch einfluBreicher und im rémischen Brevier bis heute im Kern
erhalten erweist sich das (zuerst von F. Wiegand 1897 analysierte) im
vorliegenden Werk S. 71-114 dargebotene Homiliar des Paulus Diaconus
(t nach 792), das seinerseits sich teilweise mit Alanus (bzw. St. Peter)
beriihrt.

Erstmals eingehend wird ein in Orléans, zu kleineren Teilen in Paris
aufbewahrtes Homiliar von Fleury vorgestellt (um 750 nach einem Proto-
typ wohl noch des 6. Jh.), das sich u.a. mit Alanus und Paulus Diaconus
beriihrt (115—131). Das gilt mehr oder weniger auch von den folgenden
Sammlungen.

Anscheinend ein afrikanisches Homiliar des 6.Jh. liegt der Wiener
Handschrift 1616 (8./9.Th.) zugrunde, deren Analyse durch C. Lambot
(1958) hier ergdnzt wird (132—141).

Es folgen (142—160) ein bereits im 17.Th. von Gerbert und Mabillon
untersuchtes, wahrscheinlich aus Benevent stammendes Homiliar von
Ottobeuren (Anfang 9.Jh.), das zeitweilig als verschollen galt (gegen-
wirtig in der Nationalbibliothek zu Rom) und (161—185) ein von
G. Morin analysiertes Homiliar von Toledo wohl aus dem 7.Jh. (Lon-
doner Handschrift des 11.Jh.).

In den Anhiingen werden eine bisher nicht edierte afrikanische Ho-
milie aus der Sammlung des Paulus Diaconus und 19 noch nicht iden-
tifizierte Stiicke aus dem Homiliar von Toledo ediert (186—230). Den
SchluB bilden Verzeichnisse der Initien, dankenswerterweise auch der
zugehodrigen Evangelienperikopen (237-257) und, um bibliographische
Zusitze erweitert, der zitierten Autoren. Leider fehlt ein Verzeichnis der
beniitzten und der vielen nur zitierten Handschriften.

Die Literatur wird sorgfiltig, allerdings etwas uniibersichtlich,
in der allgemeinen und der speziellen Einleitung angefithrt und
beurteilt. Dort erwidhnt G. neben den nicht fiir die Liturgie be-
stimmten, von Barré 1962 griindlich untersuchten karolingischen
Homiliaren die Homiliare von Verona, aus Burgund (Sancti catholici
Patres), Florenz (Analyse von A. M. Bandini, 1774), Benevent
(Analyse von H. Barré, 1964), der Karthéuser (Analyse von R. Etaix
1962) und der Zisterzienser (Analyse von Etaix in Vorbereitung).
Da die Analyse der Florentiner Homiliare von Bandini sehr schwer
zuginglich ist und der Revision bedarf, wire eine Aufnahme in
das neue Repertorium willkommen gewesen.
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In der gut orientierenden allgemeinen Enleitung vermiBt man
eine Erwidhnung des Ordo Romanus 13 (in seinen verschiedenen
Fassungen) und des Ordo Romanus 14 (ed. M. Andrieu).

Wie J]. Leclercq, der das Werk als Vervollkommnung seines
eigenen Repertoriums (Alanus, Paulus Diaconus) im Scriptorium
(1948) 195214, angeregt hat, im Vorwort ausfithrt, konnen die
reiche Auswahlméglichkeit der alten Homiliare, ihre Vielfalt (kein
Homiliar ist mit einem andern ganz identisch) und Freiheit (Kiir-
zungen, Centonisationen) die Studien zur Reform der kiinftigen
Viterlesungen im Stundengebet vorteilhaft anregen.

Miinster. Emil J. Lengeling.

Berger, Placidus: Religioses Brauchtum im Umkreis der Sterbeliturgie in
Deutschland. (Forschungen zur Volkskunde, begriindet von Georg
Schreiber, herausgegeben von Bernhard Kétting und Alois Schrier,
Heft 41) Miinster: Verlag Regensberg 1966. 151 S.; DM 16,80.

Unter Heranziehung allgemeiner volkskundlicher Quellen, unter
griindlicher Auswertung liturgischer Urkunden, insbesondere zahl-
reicher ungedruckter und gedruckter Diézesan- und Klosterritualien
(.Manualien®, ,Agenden®, Obsequialien®, ,Ordinarien“) aus der
Zeit vom 12. bis zum beginnenden 19. Jh., sowie unter Benutzung
der fiir die religiose Volkskunde bisher noch wenig ausgewerteten
Privat- und Dibzesangebetbiicher hat der Verfasser auf Anregung
des Trierer Liturgiewissenschaftlers Balthasar Fischer diese
systematische Darstellung des religitsen Brauchtums im Umkreis
der Sterbeliturgie geschaffen. Aus rein praktischen, nicht aus
brauchtumswissenschaftlichen Griinden beschrénkt sich die Studie
auf das Sterbebrauchtum in Deutschland. Nicht das ganze, umfang-
reiche Totenbrauchtum, das sich in das Memento-mori-Brauchtum,
das Sterbebrauchtum, das Beerdigungsbrauchtum und das Toten-
geddchtnisbrauchtum gliedern 14Bt, ist Gegenstand dieser Unter-
suchung, sondern speziell das Sterbebrauchtum, das mit der un-
mittelbaren Vorbereitung auf den Tod beginnt und mit dem Ein-
tritt des Todes nach und nach in das Beerdigungsbrauchtum iiber-
geht.

Der erste Abschnitt der Arbeit stellt die Grundanschauungen, d. h. den
religivsen, in den Naturreligionen und in den christlichen Offenbarungen
wurzelnden Untergrund der verschiedenen Phidnomene des Sterbebrauch-
tums heraus, niherhin 1. die in der Totenabwehr und Totenpflege zutage
tretende Vorstellung von dem ,lebenden Leichnam®, d.h. von einem
irgendwie gearteten Fortleben des Toten, und 2. die in den volkstiim-
lichen Sterbegebeten ausgeprigten Beziige auf das Leiden Christi, Ab-
wehrbitten gegen Didmonen und Absolutionsformeln fiir den von der
Siindenlast seines vergangenen Lebens bedriickten Sterbenden.

Im zweiten Abschnitt, dem wichtigsten und umfangreichsten Teil der
Abhandlung, wird das Brauchtum behandelt, das der unmittelbaren Vor-
bereitung zum Sterben dient, vornehmlich die mannigfachen Formen her-
kémmlicher Sterbehilfe: Umbetten des Kranken, Darreichen von Sterbe-
wein, Offnen von Fenstern und Tiiren, Abtrocknen des SchweiBes u. a. m.,
ferner der Gebrauch von Andachtsgegenstdnden wie Kerzen, Weihwasser,
Sterbekreuz und Marienbild, das brauchtiimliche Beten etwa der ,sieben
Fubfidlle® oder des Rosenkranzes, das Vorbeten aus Gebetbiichern und
Ritualien, in denen vom Mittelalter an bis zum Erscheinen des Rituale
Romanum (1614) die sogenannten , Anselmischen Fragen“ — ein in Frage-
Antwort-Form aufgeléstes Glaubensbekenntnis des Sterbenden — héufig
und in verschiedenen Fassungen zu finden sind, und schlieBlich die Aus-
drucksweisen mitmenschlicher Anteilnahme, die dem Sterbenden ent-
gegengebracht wird.

Im dritten Abschnitt des Buches behandelt der Verfasser das Brauch-
tum nach dem Eintritt des Todes, soweit es noch mehr dem Sterbe- als
dem Beerdigungsbrauchtum zuzurechnen ist, nidherhin: das SchlieBen der
Augen und des Mundes des Toten, die verschiedenen Umstellungen von
Gegenstédnden im Sterbehaus, das Mitteilen und ,Ansagen® des einge-
tretenen Todes und die durch Stille im Sterbehaus zum Ausdruck ge-
brachte Ehrfurcht vor der Ruhe des Verschiedenen.

Zusammenfassend und aus der gegenwirtigen Krisensituation des
Brauchtums heraus stellungnehmend schlieBt der Verfasser sein gehalt-
volles Werk in einem vierten Kapitel mit dem Ausblick auf die Zukunft
des auBerliturgischen wie innerliturgischen Brauchtums. Die Intensitit,
mit der sich heute alle Lebensformen dndern, legt es nach Ansicht des
Verfassers nahe, dafl man mit dem vélligen Aussterben aller noch vor-
handenen Einzelbrduche und daher auch mit dem Entstehen ganz neuer
Brduche und Grundanschauungen zu rechnen hat. Das neue Brauchtum
»wird wohl bedeutend mehr von der Technik und dem gesamten mo-
dernen Weltbild geprégt sein, der apotropiische Aspekt hingegen und
eine gewisse Naturmystik werden daraus verschwunden sein® (136).

Die Ausfithrungen des Verfassers, die in Einzelheiten ergéinzt
und berichtigt werden kénnten (betr. Sterbehilfe durch Fubfall-
gebete vgl. M, Zender, Spdtmittelalterliche Frommigkeit u. Volks-
brauch. Das Beten der Sieben Fubfdlle im Rheinland. Festschrift
Josef Quint, Bonn 1964, 291-303; G. Wagner, Barockzeitl. Passions-
kult in Westfalen, Miinster 1966, bes. 213—229 u. 272—274, mit Hin-
weisen auf FuBfallandachten in barockzeitl, Gebetbiichern), stellen
im ganzen einen gut fundierten und sehr dankenswerten Beitrag zu
den Bemithungen dar, das Verhiltnis von Liturgie und Brauchtum
néher zu ergriinden, und geben auch Anregungen, beides wieder in
fruchtbare Wechselbeziehung zu bringen.

Paderborn. Georg Wagner.

Nyssen, Wilhelm: Das Zeugnis des Bildes im friihen Byzanz. (Sophia.
Quellen ostlicher Theologie, hrsg. v. J. Tyciak u. W. Nyssen]
Freiburg: Lambertus-Verlag 1962. 114 S., 4 einfarb. u. 16 vierfarbige
Tafeln; Ln DM 34,80.

Die Frage nach der Entstehung und den friihen Stufen der Entwick-
lung des ,Bildes des Glaubens" und einer genuinen christlichen Bild-
welt beschiftigt die Forschung schon seit Jahrzehnten, vom Formalen-
Bildkiinstlerischen wie von der Gedankenwelt her. Frithe Anfénge
begegnen sicher schon in der vorkonstantinischen Zeit, jedoch noch
zaghaft und gegen gelegentliche scharfe Reaktionen der Bibelfeindlich-
keit, wie Hugo Koch und vor einiger Zeit noch Th. Klauser auf
dem KongreB fiir Christliche Archiologie in Ravenna (1962) dargetan
haben (= Atti del VI. Congresso di Archaeologia Cristiana, C. d. Vat,
1965, 223—238). Die damals angeschlossene Diskussion (ebda 239-242)
zeigte die Ungesichertheit generalisierender Thesen. Einen glénzenden
und wohlfundierten Uberblick gibt immer noch am besten Joh. Koll-
witz in seinen Artikeln ,Bild* (RAC II 318—341) und ,Christusbild®
(ebda, III 1—23). Nach frithen Versuchen setzt in konstantinischer Zeit
dann, zugleich mit der Entstehung der groBen Basiliken, das Ringen
um eine theologisch angemessene kiinstlerische GroBform des Bildes
ein, um eine christliche Ikonologie wie Ikonographie. Das christliche
Bild muB sich absetzen vom Paganen, um christlich tragbar zu sein,
kann aber andererseits nicht ohne Entlehnungen aus dem Bisherigen
und Stilverwandtschaften mit ihm entstehen. Es ist eine Sonderform
des Problems Antike-Christentum. Ein jahrhundertelanger Weg war
da notwendig, doch zeigt dieser eine erstaunliche Konsequenz trotz
vieler divergenter Strebungen. Selbst der Bildersturm des Ikonoklasmus
konnte den Entwidklungsgang nicht aufhalten oder nur unterbrechen,
weil die frithen Typen dennoch weiterwirkten in der byzantinischen
Monumental- wie Buchmalerei.

Nyssen will keine neue kunsthistorische Theorie entwidkeln, auch
keine neue, etwa von der Gegenwartskunst oder von gegenwirtigen
Vorlieben inspirierte Aesthetik. Es geht ihm weniger um formale Be-
stimmungen als vielmehr darum, materialiter die Bildwelt aus den
Schriften der Viter zu erschlieBen und darzustellen, wie das Bild ,das
andere Wort" ist, wie es in der Ostlichen Theologie oftmals heiBt.
An den 4 schwarz-weiBen und 16 farbigen Tafeln zeigt er eindriicklich
auf, wie eine Kongruenz besteht zwischen den Aussagen von Theologie
und Bild. Theologe wie Kunstbetrachter ziehen aus dem sorgfdltig mit
Anmerkungen gearbeiteten Bildband gleichen Nutzen. Bilder, die der
Fachmann zwar gut kennt, aber aus vielen Bidnden erst zusammenfragen
muB und die der Laie nur schwer zum Vergleich beieinander hat, sind
nach guten Fotographien des verstorbenen Laacher Benediktiners
Frowin Oslender geschickt zusammengestellt. Leider sind den Tafeln
weder Ziffern noch die Titel und kunsthistorischen Daten zugegeben;
man muB sie einigermaBen miithsam im Tafelverzeichnis suchen. Es ist
zwar verstindlich, in einer solchen Studie das Bild aus sich sprechen
lassen zu wollen, aber sein historischer Ort gehort zur Interpretation
hinzu und es schiene mir kein Fehler, wenn man diese Fakten auch leicht
zur Hand hidtte. Die Bildauswahl selbst ist verstdndig. Neben den
Zeugnissen der Frithzeit noch vor dem Bildersturm (Reliquienschrein der
Capella Sanctorum, Tafeln 2, 10, 13 u. 16; Fragmentum Sinopense,
T. 3 u. 11; Wiener Genesis, T. 5; Codex Rossanensis, T. 14; Rabbula-
Codex, T. 15) stehen die bedeutendsten Zeugnisse der Neuanfénge
und breiten Entfaltung (Cosmas Indikopleustes, 9. Jh., T. 6; Bibel des
Patriziers Leo, 10. Jh., T. 1 u. 7; Menologion Basileios IIL, 10. Th., T. 4,
9, 12, 17—20). Damit sind wesentliche Zeugnisse dem Betrachter vor-
gestellt, der darin sowohl die Kontinuitdt iiber die Krise hinweg wie
auch die Grundlagen der &stlichen Ikonenkunst und ihrer Ausstrahlung
in die mittelalterliche abendlindische Kunst anschaulich und eindringlich
begreifen lernt.

Wien. Johannes H. Emminghaus.

Schweinfurth, Philipp: Die Fresken von Bojana. Ein Meisterwerk der
Monumentalkunst des 13. Jahrhunderts. Mainz und Berlin: Florian
Kupferberg 1965. 76 S., 50 Abb.; DM 19,80.

Die im Frithsommer 1964 im Rahmen der Ausstellung ,Kunstschitze
in bulgarischen Museen und Kléstern“ in Essen — Villa Hiigel gezeigten
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eindrucksvollen Kopien der Fresken von Bojana haben wohl diese er-
heblich erweiterte Neuauflage des 1943 zuerst erschienen Werkes ver-
anlaBt. Die 50 meist ganzseitigen Abbildungen vermitteln einen hin-
reichenden Eindruck der Monumentalgemilde, die ein gutes Zeugnis
der werdenden Paldologenrenaissance darstellen, die von Nikaia nach
Tirnovo und Sofia-Bojana aufgrund mehrfacher dynastischer Verbindun-
gen iibertragen wurde. Diese Ubergangszeit vom Mittelbyzantinischen
zur neuen und letzten Blite der byzantinischen Malerei, wie sie sich etwa
in der Chorakirche (Kachrije Djami) zeigt, ist sonst wenig bekannt. Diese
Kunst des hohen 13.Jh. in einem schénen Tafelband einem breiteren
Publikum zugéinglich gemacht zu haben, ist aullerordentlich verdienstlich.
Natiirlich hétte man die Tafeln noch lieber farbig vor sich, besonders
dann, wenn man an die Ausstellungsstiicke von Villa Hiigel zuriick-
denkt. Auch wird man bedauern, daB die Tafeln den Zustand vor der
Renovation bieten. Doch wird man sicher annehmen diirfen, dab
jiingere Originalaufnahmen eben nicht zur Verfiigung standen, da der
rithrige Verlag sie sonst zweifellos vorgefithrt hitte.

Das relativ kleine Kirchlein von Bojana 8 km siidlich von Sofia am
FuB des Witoschamassivs gelegen, ist die urspriingliche Hauskirche
einer bulgarischen Residenz im Zusammenhang einer Festung. Einer
kleinen Palastkapelle des 12.Th., einer einfachen Kreuzkuppelkirche
ohne Innenstiitzen und mit gleichzeitigen Fresken, wurde 1295 nach der
Donatoreninschrift vom Sebastokrator Kalojan und seiner Gemahlin
Dessislava im Westen ein zweistdockiger Bau vorgelegt, der im tonnen-
gewdlbten UntergeschoB mit zwei seitlichen Arkosolbégen zugleich
Grablage der Stifter und eine Art Narthex darstellte, im ObergeschoB
das Schema der schlichten, umgangslosen Kreuzkuppelkirche wiederholte.
Diese jiingere Oberkirche blieb jahrhundertelang nur durch eine hélzerne
AuBentreppe zuginglich, bis erst 1882 ein weiterer westlicher Baukorper
als Stiegenhaus zugefiigt wurde. Da das vorliegende Werk wesentlich
der Malerei gewidmet ist, ist auf das architekturgeschichtliche Problem
der Palast-Doppelkapellen nicht eingegangen. Es liegt hier m. E. aber
eine bemerkenswerte Variation dieses Bautyps vor, insofern die Bin-
dung von Gruft und Altar, von Confessio und mensa besonders deutlich
an friithchristliche Vorbilder erinnert, wihrend sonst meist Zwedke
héfischer Repriisentation und soziologisch-feudalen Selbstverstdndnisses
iiberwiegen. Gerade diese sehr schlichte Anlage kénnte vielleicht bei
genauerer Untersuchung und beim Vergleich mit dhnlichen Anlagen wich-
tige ideen- und baugeschichtliche Aufschliisse geben.

Ungewohnlich fiir ein so kleines Kirchlein ist die monumentale Form
der Malerei in der Narthex-Grabkapelle und in der élteren Ostkirche
des 12. Th,, wo die vorhergehenden Fresken iibermalt wurden
(ibrigens nicht in einer eigentlichen Freskotechnik, sondern in einer
Temperamalerei fresco al secco). Leider sind die Gemilde der west-
lichen Oberkirche von 1259 verloren, die restlichen nun zum Gliick durch
die seit 1912 wiederholt vorgenommenen denkmalpflegerischen MaB-
nahmen gerettet. Das Bildprogramm der Kirche ist das kanonisch
mittelbyzantinische: Der Pantokrator mit Engelassistenz in der Kuppel,
die Gottesmutter in der Apsis, die Fest- und Heiligenbilder iiber den
Raum verteilt. Die Grabkapelle bringt in der Tonnenwélbung und auf
der Westwand 18 Szenen aus dem Leben des hl. Nikolaus, dazu die
besonders bedeutsamen Darstellungen des Stifterehepaares Kolojan-
Dessislava von Bojana und Konstantin Assen — Irene von Tirnovo.
Schweinfurth beschiiftigt sich iiberwiegend mit der Ikonographie, weni-
ger mit dem formal-kiinstlerischen Aspekt des Zyklus. Vermutlich
sind aber mehrere Kiinstler zu unterscheiden. Ob sie im Kaiserreich
Nikaia geschulte Bulgaren waren oder von dort gedungene Griechen,
scheint nicht sicher auszumachen.

Schweinfurth bringt ein schénes Schaubuch, wissenschaftlich fundiert,
gut lesbar und mit groBer Liebe zur Sache geschrieben. Den gewiinschten
Zweck erreicht der Band vollkommen. Als Literatur gibt er im Anhang
die beiden wesentlichen Arbeiten von André Grabar, Sofia 1924 und
Paris 1928. Die jiingeren Arbeiten von G. Stoikow (Sofia 1954) und
I. Akrabova-Shandova (Sofia 1960) sind nicht genau genannt. Der Red-
lichkeit wegen hitte der Katalog der Ausstellung Essen 1964 (149-151)
erwiihnt werden miissen, da er offensichtlich auf den Seiten 72 f benutzt
ist. Im ganzen wird man der Arbeit hohes Lob aussprechen miissen.

Wien. Johannes H. . Emminghaus.

Masser, Achim: Die Bezeichnungen fiir das christliche Gotteshaus in der
deutschen Sprache des Mittelalters. Mit einem Anhang: Die Bezeich:
nungen fiir die Sakristei. (Philologische Studien und Quellen, hrsg. v.
W. Binder, H. Moser, K. Stackmann, Heft 33) Berlin: Erich
Schmidt Verlag 1966. 184 S.; kart. DM 24,—.

Es handelt sich bei diesem Buch um eine iiberarbeitete Disser-
tation, die von Prof. Dr. Wilhelm Wissmann betreut worden ist
und die im Frithjahr 1959 der Philosophischen Fakultit der Berliner
Humboldt-Universitit vorgelegen hat.

Masser geht aus von der Erfahrung, daB die Ausdriicke, die
im Nhd. fiir die Bezeichnung eines fiir den christlichen Gottes-

dienst bestimmten Geb#udes zur Verfiigung stehen, in ihrer Ver-
wendung und gegenseitigen Abgrenzung dem Verstdndnis nicht
geringe Schwierigkeiten bereiten. Eine Untersuchung der Ent-
stehung und Geschichte dieser Ausdriicke im Mittelalter soll hier
erste Klarheit verschaffen. Dabei werden die Bezeichnungen in
ihrer engen Verbindung mit der Funktion der verschieden benann-
ten Gotteshduser gesehen, und es findet auch der jeweilige Ent-
wicklungsstand der Kirchenverfassung Beriicksichtigung. Auf diese
Weise werden Herkunft und Entwicklung, Bedeutung und An-
wendungsbereich der zahlreichen Bezeichnungen fiir ein christliches
Gotteshaus erkannt.

Im ersten Abschnitt
geschichten.

1. Ahd. ,kiricha® (mhd. ,kirche“) ist die #lteste dt. Bezeichnung fiir
eine christliche Kultstdtte. Als Lehnwort geht sie zuriick auf das
griech. xvpt(a)xov das im 4. Jh. durch das griech.-lat. Mischchristentum
der Stddte Trier, Metz und Kéln vermittelt worden ist (U. Stutz). Mit
sKkiricha-kirche® wurde vor allem die nichtkorporierte Kirche bezeichnet,
und zwar sowohl das Gebdude als auch die Kirche als Imstitution.

2. ,goteshiis" ist eine Lehniibersetzung des lat. domus Dei, das
seinerseits auf griech. oixog 700 9cof und hebr. 98 N2 oder MY H12
zurlickgeht. Mit dieser Bezeichnung wird jedoch nur selten das konkrete
Gebdude benannt, sondern meist eine bestimmte Kirche als Institution.
Im Regelfall handelt es sich dabei um korporierte Kirchen.

3. ,tuom® dient fast nur zur Bezeichnung von Bischofskirchen. Mhd.
ytuom®, mnd..,dém" geht als Lehnwort zuriick auf lat. domus. M. kann
wahrscheinlich machen, daB mit der Nennung der domus nicht die
domus ecclesiae = Stift gemeint ist (Kretschmer), sondern die domus
(dei) episcopalis, die Bischofskirche. ,tuom" ist vermutlich schon frith
im gallisch-frinkischen Raum entlehnt worden.

4. ,munistiri* ist wohl im 7. Jh. im Zusammenhang mit den
Klostergriindungen von vulgir-lat. monisterium entlehnt worden. Be-
legt ist das Wort seit der 2. Hilfte des 8. Jh.s. Im Sprachgebrauch ist
»munistiri® zundchst eng verbunden mit der Entwicklung von kirchenlat.
monasterium und bezeichnet in ahd. Zeit meist die ganze Klosteranlage,
im Mhd. dann direkt das Gotteshaus eines Klosters oder Stifts und
auch eine bischofliche Stiftskirche.

5. Mit ,stift“ wird nur selten ein Gotteshaus bezeichnet, meist dient
dieses Wort zur Benennung einer geistlichen, nicht-ménchischen Korpora-
tion. M. versucht hier eine Verbindung zur ecclesia canonica herzustellen,
indem er mhd. ,stiften* versteht als ,etwas einrichten, in eine feste
Ordnung bringen“ und so Lehniibersetzung annehmen kann.

6. ,pharra® geht zuriick auf lat. parochia, griech. mupowin. Das
Wort ist im 6. Jh. im frénkischen Gallien aus dem Kirchenlatein ent-
lehnt worden. ,pharrakiricha® ist dann in Anlehnung an ecclesia
parochialis gebildet und bezeichnete die Hauptkirche einer ,pharra”.

7. Auch das im 9. Jh. entstandene ,liutkiricha* diente als Lehn-

iibersetzung von kirchenlat. ecclesia plebana zur Bezeichnung einer
Pfarrkirche.

8. Die Bezeichnung ,*toufkiricha® ist nur noch in Ortsnamen zu
fassen. Das Wort ist in Bayern zur Zeit der Mission als Lehniibersetzung
von ecclesia baptismalis gebildet worden.

9. ,kerspelkerke” bezeichnete vor allem im Niederldndischen und im
nordl. Niederdeutschen die Hauptkirche einer Pfarrei. Das Wort ist
gebildet in Nachahmung von ,dingspel® und ,edspel* und geht aus
von der Pfarrei als einem Bezirk der kirchl, Jurisdiktion.

(S. 17—117) bietet M. die einzelnen Wort-

10. ,betabur® ist von Anfang an (8. Th.) Bezeichnung fiir ein kleines
christliches Kultgebdude, die in Anlehnung an kirchenlat. oratorium
gebildet ist. Etwas jiinger (9. Jh.) ist ,betah{is”, eine Lehniibersetzung
von domus orationis, die jedoch vor allem zur Bezeichnung nichtchrist-
licher Kultgebiude verwendet wurde.

11. ,kap(p)ella“. Diese Benennung geht aus vom Mantelrest (cappel-
la) des hl. Martin von Tours, bezeichnete dann auch das Oratorium,
in dem die Reliquie aufbewahrt wurde, und schlieBlich vor allem
konigliche Oratorien. Seit dem Ende des 8. Jh.s hatte sich ,cap(p)ella®

als Bezeichnung fiir die ecclesia filialis durchgesetzt und drang um
800 als Lehnwort in das Ahd. ein.

Im AnschluB an die Erdrterung dieser allgemein gebréuchlichen
Ausdriicke gibt M. noch einige Hinweise fiir seltenere Bezeichnungen
wie z. B. ,muoterkirche, zuokirche, houbetkirche, wihhiis, stuolkirche®.

Im zweiten Abschnitt (S. 118-182) untersucht M. die Beziehungen, die
zwischen den Bezeichnungen der Gotteshiuser und den ihnen zu-
kommenden Funktionen bestehen. Auf die isolierten Wortgeschichten
folgt also die Darstellung des Wortfeldes durch Herausarbeitung der
wechselseitigen Abgrenzung der verschiedenen Bezeichnungen.

Das neutralste Wort mit dem weitesten Bedeutungsumfang ist
sKkiricha-kirche“, gegen das sich das jiingere ,goteshiis“ nicht durchzu-
setzen vermochte.
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M. kann dann zeigen, daB die Bezeichnungen fiir das christl. Gottes-
haus in ihrer jeweiligen Spezifizierung bezogen sind auf die Stellung
der ,Kirche" im kirchlichen Leben, durch ihren Platz in der Hierarchie.

Bischofskirchen kénnen ,tuom“ genannt werden, seltener auch
ymunster®, nur gelegentlich ,goteshiis®. Die Bezeichnung fiir die
Kloster- und Stiftskirche ist ,munster®. Die Pfarrkirche, die wichtigste
Kirche fiir das religitse Leben der Gemeinde, wird deshalb oft durch
einfaches ,kirche" bezeichnet. Fiir die Hauptkirche einer Parochie gibt es
entsprechend ihrer zahlreichen Funktionen auch mehrere Bezeichnungen,
die jeweils einen Aspekt hervorheben: ,*toufkiricha, liutkirche, diet-
kirche, kerspelkerke, pfarrkirche, muoterkirche®. Auch Nebenkirchen
heiBen oft ,kirche”, oder verdeutlichend in der Diminutivform ,kirchlin“;
auBerdem kommen als spezifische Ausdriicke vor: ,betabiir, betahis,
kap(p)elle“.

Ist von einer Kirche als juristischer Institution die Rede, dann stehen
zwei Ausdriicke zur Verfiigung: ,kirche® fiir die nichtkorporierte Kirche
und ,goteshiis® fiir die Kirche einer Korporation. Beachtenswert ist
gerade unter dem Gesichtspunkt der einzelnen Kirche als Institution,
daB das Eigenkirchenwesen auf die ma. Bezeichnungen fiir die Gottes-
hiduser keinen EinfluB gehabt hat.

Im dritten Abschnitt (1383—140) faBt M. in gelungener Weise die
Ergebnisse seiner Arbeit zusammen, indem er ,das Verhéiltnis der
deutschen mittelalterlichen Bezeichnungen in ihrer Gesamtheit zu der
Terminologie der lateinischen Kirchensprache® (183) untersucht.

Abgesehen von ,kirche“ gehen alle deutschen Bezeichnungen auf das
Lateinische zuriick. Nur der generelle lat. Ausdruck fiir ein christl.
Gotteshaus — ecelesia — hat auf das Deutsche keinen Einflub gewinnen
konnen. Er konnte sich gegen das aus dem Griechischen entlehnte
ykirche! nicht durchsetzen. Auch heidnisches Wortgut hat in dieses
Wortfeld keine Aufnahme gefunden, Bei allen Bezeichnungen haben sich
die Lehnworter besser durchsetzen kdnnen als die Lehniibersetzungen.
So erlangten allgemeine Geltung im gesamten dt. Sprachgebiet: ,kirche,
tuom, munster, kappelle, pfarre, pfarrkirche. Von den Lehniiber-
setzungen fanden weitere Verbreitung nur: ,(ge)stift(e), goteshiis®.

Im Mittelalter stand die deutsche Kirchensprache also stets in enger
Verbindung mit dem Kirchenlatein. Dies zeigt sich vor allem bei der
Entstehung der Worter. DaB sich dann in der weiteren Entwicklung
der dt. Sprachgebrauch oft eigenstindig fortgebildet hat, kann M.
deutlich an der Entwid<lung und Verwendung von ,tuom, munster,
goteshiis" und ,stift* zeigen. Ferner ist die im dt. Sprachgebrauch
deutlich ausgeprdgte Unterscheidung zwischen einer Kirche als Ge-
bdude und als Institution im Lateinischen nicht vorhanden.

M.s Buch zeigt érneut die Fruchtbarkeit der Methode, die den
Zusammenhéngen zwischen den Wértern und den Sachen nachgeht
und die gerade dann besonders ergebnisreich ist, wenn sie in der
Beschrdnkung auf ein Wortfeld die Ordnung der Wirklichkeit durch
Worter genau erfassen kann. M, stiitzt sich dabei auf eine sehr
groBe Zahl verschiedenartigster Quellen, die fiir ihn durch die
Arbeitsstellen des ,Deutschen Wérterbuches und des ,Mittel-
lateinischen Waérterbuches® in Berlin zugénglich und benutzbar
wurden. Die zahlreichen Belege, die im Text abgedrudst sind und
das Buch auch als Quellensammlung beachtenswert machen, sind
genommen aus Glossen, Annalen, Chroniken, Urkunden und
Akten, geistlichen und weltlichen Dichtungen, Predigten, Ménchs-
regeln, Gesetzen, Viten, Briefen, Legenden, Zunftrollen und
theologischen Abhandlungen. Doch der Autor ist in dieser Material-
fiille nicht versunken, sondern er bietet seinen Stoff und seine
Ergebnisse in straffer Gliederung und einleuchtender Klarheit.
Und da in diesem Buch in bezug auf das christl. Gotteshaus die
Worter und die ,Sachen“ beriicksichtigt werden, ist es in den
vorgefiihrten Quellen und Ergebnissen fiir den Philologen, den
Theologen und den Historiker von Bedeutung.

In einem Anhang behandelt M. nach derselben Methode
Bezeichnungen fiir die Sakristei" (141-160), Er untersucht folgende
Ausdriicke: ,sigitari, sigindri, sagarari, ger(we)kamer, ger(we)his,
sacristie, custerie, tre(se)kamer, wihhiis, wihkamer, kresemkamer®.

Miinster.

.Die

Goswin Spreckelmeyer.

Beer, Werner M.: Macht und Verantwortung. Die Verwaltung der Macht
im Werk Reinhold Schneiders als erzieherisches Anliegen unserer
Zeit. Paderborn: Verlag Ferdinand Schéningh 1966. 176 S.; kart.
DM 6,80; Ln DM 10,80.

Das aus einer Miinchener Dissertation entstandene Buch des heu-
tigen Dozenten an der Pédagogischen Hochschule Augsburg hat
eines der zentralen Probleme Reinhold Schneiders zum Gegen-
stand. Wer Schneider persénlich begegnet ist, weiB, in welchem
Mabe ihn die Realitdt der Macht in ihren heutigen — oft jeder sitt-
lichen Verantwortung entzogenen — Erscheinungsformen bedréngte

und welche radikalen SchluBfolgerungen er — mindestens zeit-
weise — aus seinen Erfahrungen mit unserer Epoche zu ziehen ge-
willt war. Die Erlebnisse nach 1930 fiihrten ihn dazu, sich dem
Problem der Macht immer wieder zuzuwenden und sich die groBen
Gestalten der Weltgeschichte vor Augen zu stellen, wie sie, die
mit Macht Ausgestatteten und Beauftragten, diese handhabten und
verwendeten. Es gehérte zu seinen immer wiederkehrenden Be-
obachtungen, daB die Macht eines der gefiihrlichsten Giiter ist, die
in die Hand der Menschen gelegt sind, Segen und Unsegen gehen
gleichermaBen auf sie zuriick; die Macht,haber® selbst wissen mehr
von Versagen und Scheitern als von gelungenen Taten zu berichten.
Begreiflich ist, daB extreme Bewertungen der Macht méglich sind:
Als das schlechthin Bdse gilt sie denen, die in ihr nur die Elemente
des Unheils sehen; Nietzsche betrachtete sie als hochsten Wert des
auf sich selbst gestellten freien Menschen, Schneider, dem Denker
und Dichter eines unbedingten, wenn auch oft hart bedréngten
Christenglaubens, muBte es darum gehen, die Macht aus dem Welt-
bild der Offenbarung zu begreifen, sie als Geschenk Gottes an den
Menschen zu verstehen, der damit auf das héchste ausgezeichnet,
gleichzeitig aber zum Verwalter einer groBen Gabe bestellt wurde.
Macht wird ihm verliehen, damit er sich ihrer bediene und — auch
in diesem Sinne — Rechenschaft von seiner Verwaltung gebe. Der
durch die Evbsiinde geschwéchte Mensch ist immer in Gefahr, von
der Macht falschen Gebrauch zu machen; ja die Erprobung des
Menschen durch die Macht léBt thn am schnellsten und gewissesten
seiner Ohn-macht innewerden. Ganz unausweichlich — dies ist
Schneiders These — wird der Miéchtige dieser Welt schuldig.

Der Verfasser tut recht daran, das Thema ,Macht® in den Zusammen-
hang von Schneiders Geschichisbild zu stellen, das im strengen Sinne
stheologisch® ist. Dem Historiker stand eine Fiille geschichtlichen Wis-
sens zur Verfiigung; er umspannte einen groBen Teil des abendldndischen
Raumes, besaB die Gabe der Einfithlung und begriff die Gestalten und
ihr Machtverhalten, wenn es sich um oft folgenreiche Entscheidungen
handelte. Zweifellos ist Schneider richtig verstanden, wenn, wie der
Verfasser verfdhrt, die uniibersehbare Fiille geschichtlicher Taten unter
den Blickpunkt seiner Geschichts,theologie® gestellt wird. Die Geschichte
ist fiir Schneider ,ausnahmslos ein geistiges und sittliches Ereignis®.
Im augustinischen Sinne ist die Weltgeschichte ein Kampf zwischen
Glaube und Unglaube, in dem der ,Fiirst dieser Welt", der Satan, ,der
Vater der Liige“, seine Rolle spielt. DaB die Welt ,unter dem Kreuze*
steht und jeden Tag Zeugnis abzulegen hat von dem Kampf, den unsicht-
bare Michte fiihren, gehért zu Schneiders Grundiiberzeugungen. Hierin
sieht er auch die ,Tragik® des Christen begriindet, der mit einer unend-
lichen, d.h. unlésbaren Aufgabe belastet ist. In welchem MaBe sich
Schneiders Grundverhalten zum Weltganzen gegen Ende seines Lebens
verdiisterte, weiB man aus seinen Aufzeichnungen ,Winter in Wien*,

die er kurz vor seinem Sterben dem Verlag zur Veroffentlichung an-
vertraute.

Die Linien eines solchen Denkens sorgfiltig nachzeichnend, entwickelt
der Verfasser sodann im Vorgriff auf spiitere Ausfilhrungen Schneiders
Stellung zu den Gruppen, denen Macht zugeteilt ist: zu den Konigen,
Kiinstlern und Heiligen, wobei er neben dem EinfluB der Offenbarung
den Einwirkungen groBer Denker nachgeht. Zu ihnen gehoren vor allem
Unamuno, dessen Spuren im Camoes-Buch zu finden sind, und Fichte,
den man im Buch iiber die Hohenzollern entdeckt.

Die ,Bereiche der Macht im Werk R. Schneiders", die Mitte des
ganzen Buches, sind damit vorgezeichnet. Der Macht des Politischen wird
der groBte Raum zugeteilt. Dab Schneider das Konigtum als die ideale
Herrschaftsform verstand, ist bekannt. Das Kénigtum allein, meinte er,
trage die Zeichen des Charismas. Er denkt an die adeligsten Gestalten
der Weltgeschichte, Aber Scheitern ist auch deren Teil. Es gehért zur
Eigenart wie zur Kunst von Schneiders Geschichtsbetrachtung, daB er
Leben und Werk seiner Helden aus der Perspektive des Todes iiber-
schaute, nicht nur, weil von hier aus erst das Ganze gesehen wird, son-
dern weil sich erst an dieser Stelle der volle Sinn ergibt. Am Ende steht
durchweg das Leben nicht da in der Glorie der Erfiillung, sondern des
Verzichts. Nicht von den Hohepunkten oder aus der Situation des Ruhmes
ist die Wahrheit des Lebens erkennbar, sondern in der Verlassenheit der
letzten Stunde, wenn sich das Nichtgetane meldet, das Irrige und Falsche
und das Nichtgelungene. Von einer Wiederherstellung preisgegebener
Herrschaftsformen kann gleichwohl bei Schneider keine Rolle sein. Beer
stellt ihn in die Nachbarschaft von Guardini, Freyer und anderen, um
darzutun, welche Anstrengungen nétig waren, um den geschichtsphilo-
sophischen Sinn der modernen Demokratien zu erkennen und — ander-
seits — ihnen ihre Aufgabe deutlich zu machen. Das Kénigtum wird ab-
gelost durch den Staatsmann, den Abgeordneten, den ,Jedermann® —
die Verantwortungen werden verteilt, den Soldaten ihr Recht zugebilligt,
die Entscheidungen des Gewissens herausgefordert. Nicht immer hat
Schneider die Grenzen gesehen, die gezogen werden miissen; Urteils-
fahigkeit ist das erste, bevor das Gewissen seine Entscheidungen fillt,
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In der Ordnung der Méchtigen stehen fiir den Verfasser im Einklang
mit Schneiders Denken sodann die ,Geistigen“. Schneider spricht viel
von der Verantwortung des Kiinstlers, dem es aufgegeben sei, in seinen
Bildern die unsichtbare transzendente Welt sichtbar zu machen. Mit dem
Dichter ist er am meisten vertraut. Seine Frage ist immer die gleiche:
wie die Erfahrung des Zwiespalts der Welt ausgehalten wird, welche
Losungen ins Auge gefaBt werden. Hier bedarf es der Ausfiihrlichkeit,
der sich der Verfasser bedient, Calderén kreuzt imme: wieder die Bahn
Schneiders, Corneille widmet er seinen ausfithrlichsten Aufsatz; er ist
mit den Deutschen seit Lessing beschdftigt — kritisch und selten zu-
stimmend. Er glaubt, in ,Faust*, ,Wallenstein® und ,Penthesilea” ge-
fihrliche Gestaltungen deutschen Dichtens vorstellen zu miissen — wobei
kein Wort dariiber zu verlieren ist, daB er in seinem Denken und
Dichten ohne jede Enge war.

Zur Hohe des Gedankens fithrt dann das Kapitel iiber die Rolle der
Heiligen, die er als unmittelbare Triger eines gottlichen Auftrags ver-
steht. Im Heiligen stelle sich dar ,die vollkommen reine, die gottliche
Macht, verhiillt in die Erscheinung, die die Strahlen dieser Macht in ver-
schiedensten Graden durchldBt, wohl niemals ohne sie zu brechen®.

Zum SchluB kommt in Beer der Piddagoge zu Wort: wieviel es
bedeutet, Jugendliche mit solchen Gedankengéingen vertraut zu
machen, auch dann, wenn sie in extreme Richtungen fithren und
nicht eben zum Nachvollzug einladen. Aber die Auseinandersetzung
mit dem Lebenswerk eines groBen Mannes ist das eigentlich We-
sentliche. Durch sie stellen sich die Probleme aufs neue und fordern
zu neuen Entscheidungen heraus. Das Extreme wirkt hier — in
gutem Sinne — provokatorisch. Es ist viel gewonnen, wenn auf die
Anstrengungen des Gedankens eigene Einsichten und Entschliisse
folgen. In jedem Sinne ist die Leistung Beers wertvoll, ein bisher
fehlender Beitrag zur Literatur iiber Schneider.

Bonn. Wilhelm Grenzmann *.

Hinweise
Gerken, Alexander: Christ und Kirche im Umbruch der Gegenwart. Diis-
seldorf: Patmos 1966. 127 S.; Ln DM 10,80.

Das Buch enthilt sechs Aufsitze, die dem Leser helfen wollen, in
den geistigen Wandlungen der Gegenwart einen zuverldssigen Stand-
punkt zu gewinnen. Thr unterschiedlicher Hérerkreis ist noch ebenso zu
erkennen wie ihre urspriingliche Vortragsform. Wéhrend die ersten
Kapitel theologische Uberlegungen von erheblichem Niveau und Gewicht
bieten, erinnern die letzten mehr an Rekollektionsvortrige und asze-
tische Erwiigungen, die in erster Linie fiilr Ordensleute gedacht zu sein
scheinen.

G. sieht den ,Umbruch der Gegenwart® weniger in einem Wandel
der Denkinhalte, als vielmehr in erster Linie darin, daB sich die christ-
lichen Denk formen mehr und mehr von idealistischen Vorstellungen
abwenden und aus konkreten Erfahrungen zu leben beginnen. Dabei
wird die grundlegende Bedeutung des Glaubens christozentrisch in erfreu-
licher Klarheit zur Geltung gebracht. Auch die mehr anthropologisch
orientierte ,Transzendentaltheologie* auf der einen und die mehr aus
dem Wort Gottes lebende ,dialogische Theologie® auf der anderen Seite
werden treffend charakterisiert und einander gegeniibergestellt. Weniger
deutlich wird der christliche Glaube von der allgemeinen Religiositét
abgegrenzt (18 f). Die Redewendung vom ,vollig personalen Gott" (24)
ist gegen mogliche Miliverstindnisse zu wenig abgesichert. Wihrend das
,Fiithren® zutreffend den véterlichen Funktionen der Kirche zugerechnet
wird, wird man das ,Hiiten® (28) wohl besser als Teil ihrer maternalen
Aufgaben bezeichnen.

Obschon die einzelnen Aufséitze von unterschiedlicher Qualitdt sind,
bietet das Buch insgesamt auch solchen Lesern, die weder Ordensleute
noch Fachtheologen sind, wichtige Anregungen.

Frankfurt a. M. Wolfgang Offele.

Vigtle, Anton: Das Neue Testament und die neuere katholische Exegese.
I: Grundlegende Fragen zur Entstehung und Eigenart des NT.
(Aktuelle Schriften zur Religionspddagogik Bd 8) Freiburg — Basel -
Wien: Herder 1966. 179 S.; kart. DM 13,80.

Die neueren wissenschaftlichen Erkenntnisse iiber die Entstehung des
NT, die Entwicklung des ntl Kanons und die Eigenart der darin zu-
sammengefaBten Schriften, nicht zuletzt der Evangelien, haben es
recht schwer, sich durchzusetzen und iiberholte Anschauungen zu ver-
dringen. Um so dringender verlangen die Alteren der heutigen
Generation AufschluB iiber die sie oft bedriickenden Fragen und iiber
die Wege, die notwendig gewordenen Korrekturen ihrer bisherigen
Vorstellungen vorzunehmen. Besonders die Bibelpddagogen werden V.
dankbar sein, da er nunmehr wenigstens den 1. Teil seiner seit vier
Jahren erscheinenden richtungweisenden Aufsdtze in {iberarbeiteter,
teilweise stark erweiterter Form leichter zuginglich gemacht hat.
Gerade sie werden es aber auch bedauern, daB auf die Frage, wie die
Kirche die im ntl Kanon zusammengestellten Schriften als fiir sie
maBgebliche Groben erkannt hat, nicht ndher eingegangen wird [47;

vgl. jedoch 57{.), zumal keine davon sich selbst als inspiriert ausgibt.
Der Fachkollege achtet die oft sehr vorsichtige, zuriickhaltende, keines-
wegs apodiktische Art, in der die Losungen der aktuellen Fragen
dargeboten werden, und hofft mit dem grofen Interessentenkreis,
besonders aus der Bibelpraxis, auf das baldige Erscheinen der beidéen
noch ausstehenden Teilbdndchen.

Mainz. Nikolaus Adler.

Romaniuk, Kazimierz: Wegweiser in das Neue Testament. Einfithrung
in die neutestamentliche Wissenschaft. (Die Welt der Bibel) Diissel-
dorf: Patmos 1965. 125 S.; DM 5,80.

Auf gedringtestem Raum wird hier eine Einleitung in das NT geboten,
die dem Laien sicherlich recht hilfreich sein kann. Es werden neben den
Fragen der allgemeinen die Probleme der speziellen Einleitungswissen-
schaft in guten Kontraktionen wie ,Die johanneische Frage" oder ,Pro-
bleme und Methoden der Paulusexegese" abgehandelt. Relativ am aus-
fithrlichsten werden synoptische Fragen (Literarkritik, Form- und Redak-
tionsgeschichte) erortert. Was das Biichlein auch fiir den praktischen

Seelsorger empfehlenswert macht, sind seine Literaturzusammen-
stellungen.
Miinster. Joachim Gnilka.

Strolz, Walter: Widerspruch und Hoffnung des Daseins. Frankfurt: Ver-
lag Josef Knecht 1965. 194 S.; Ln DM 13,80.

Die Feststellung, daB es kein geschlossenes Weltbild mehr gibt, seit-
dem sich die geschichtliche Dynamik der Neuzeit entfaltete, ist ebenso-
wenig neu wie die Tatsache, daB sich Glaube und Theologie, Kirche
und Christentum diesem Umbruch nicht entziehen kénnen. Darum geht
es Str. auch nicht. Er versucht vielmehr, an Gestalten und Zeugnissen
der Neuzeit ,menschliche Grundhaltungen und Erfahrungen zu erldutern,
die fiir unser vorldufiges Dasein kennzeichnend sind“ (S. 8). Str. be-
schiftigt sich in einer Reihe von kurzen Meditaticnen und Interpre-
tationen mit Pascal, Johann Georg Hamann, Shakespeare, Ernst Bloch
und Bultmann. In einem Kapitel iiber den modernen Atheismus skizziert
der Verfasser dessen philosophische Hintergriinde von Descartes bis
Hegel, um dann auf den Widerhall der Erfahrung des ,Todes Gottes®
in der Literatur bei Camus, Kafka und Samuel Beckett zu héren. In all
diesen Zeugnissen lasse sich ,die bleibende Widerspriichlichkeit des
Menschseins® erkennen. Trotz allem geschichtlichen Wandel bleibe der
Mensch ,ausgespannt zwischen Verzweiflung und Hoffnung, Gefahr und
Zuversicht® (S. 8). Von solchen Grunderfahrungen spreche in uniiber-
troffener Weise das Alte Testament. Besonders Qohelet und Hiob stellt
der Verfasser als exemplarisch heraus. In der Auslegung der mensch-
lichen Angst folgt Str. weitgehend Heidegger, wihrend das, was die
christliche Botschaft dem geéingstigten und todbedrohten Menschen iiber
das Geheimnis seines Daseins zu sagen hat, von der Theologie Karl
Rahners mitbeeinfluBt sein diirfte. Die beiden letzten Betrachtungen
beschiiftigen sich mit der ,Wahrheit der Musik® sowie mit dem ,XKind-
sein als Grundmuster der Existenz".

Sprachlich gesehen wandelt Str. auf den Spuren Heideggers. Oft genug
bekundet er seine Abneigung gegen die wissenschaftliche Theologie (vgl.
SS. 7, 45, 48, 85, 166 u.0.). Die herkémmliche Systematik habe die
menschlichen Erfahrungen nicht ernstgenommen, wéhrend die neuere
Theologie dazu neige, die Neuzeit zu dogmatisieren. Bultmanns Ent-
mythologisierung wird abgelehnt.

Dadurch, daB der Verfasser in seinen Interpretationen den Rahmen
der neuzeitlichen Jahrhunderte nicht iiberschreitet, kommt ihm der Zu-
sammenhang der Phidnomene des ,Weltlich-Werdens der Welt® und des
,Atheismus® mit der Geschichte des Christentums selbst nicht in den
Blick, auch nicht als Frage, obwohl andererseits die Wende vom kosmo-
zentrischen zum anthropozentrischen Seinsverstdndnis wahrgenommen
ist. Daher wird vielleicht auch die Gottesfrage etwas zu rasch im Ge-
heimnis des Daseins gelost.

Das Buch erhebt keinen fachwissenschaftlichen Anspruch, son-
dern will zur Besinnung anregen. Diesen Zweck erfiillt es sicher-
lich gut.

Miinster. Christian ' Zickler
Personennachrichten

Prof. Dr. theol., Dr. phil. Johann Auer, Bonn, hat einen Ruf auf
den Lehrstuhl fiir Systematische Theologie (Dogmatik) in der Kath.
Theol. Fakultit der Univ. Regensburg erhalten.

Prof. Dr. theol. Rudolf Mayer, Regensburg, hat einen Ruf auf
den Lehrstuhl fiir Biblische Theologie (Biblische Einleitung und Hilis-
wissenschaften) in der Kath. Theol. Fakultit der Univ. Regensburg
erhalten. -

Prof. Dr. theol. Georg Teichtweier, Bochum, hat einen Ruf aui
den Lehrstuhl fiir Moraltheologie in der Theol. Fakultdt der Univ.
Wiirzburg erhalten.

}  Prof. Dr. theol. Norbert Lohfink 8], Pipstl. Bibelinstitut Rom,

."hat mit Jahrgang 1968 die Redaktion der Zeitschrift ,Biblica“ iiber-
' nommen.
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Theologische Bibliographie
Auswahl von neuerschienenen Biichern und Aufsitzen zur Theologie und
ihren Grenzgebieten

Zusammengestellt von Erwin Gotenburg, Miinster, unter Mitarbeit
der Institute und Seminare

(Abschnitte III-V, IX, XIV)
der kath.-theol. Fakultdt der Universitdt Miinster

(Sigelverzeichnis s. ThRev LVII, 1961, Sp. IX-XXII)
I. Gesamttheologie

1. Allgemeines

Glaub e, Geist, Geschichte. Festschrift fiir Ernst Benz zum 60. Geburts-
tage am 17. November 1967. Hrsg. von Gerhard Miiller und Winfried
Zeller. — Leid: Brill 1967. XII, 572 S.; Lw. hfl 80,—; S. 545-572:
Geldbach, Erich u. Ernest L. Lashlee: Bibliographie Ernst
Benz 1966.

Balthasar, Hans Urs von: Spiritus creator. Skizzen zur Theologie.
III. — Eins: Johannes Verl. (1967). 479 S.; DM 38,—.

Pannenberg, Wolfhart: Grundfragen systematischer Theologie. Ge-
sammelte Aufsdtze. — G&: Vandenhoedk & Ruprecht (1967). 398 S.

Scritti di Monsignore Paolo Igino Cecchetti. — R: Fac. Theol. Pont.
Univ. Lateranensis 1967. XXXVIII, 470 p. = Lateranum. N.S. A.
XXXIII, 1—4; Lire 4000; p. XXXIII-XXXVIII: Bibliografia di Mons.
Paolo Igino Cecchetti a cura di Filippo Caraffa.

Alte Fragen — Neue Antworten? Neue Fragen — Alte Antworten?
Probleme der Theologie in Kirche und Seelsorge heute. — Wii: Echter-
Verl. (1967). 271 S.; DM 7,80.

Die Autoritdt der Freiheit. Gegenwart des Konzils und Zukunft der
Kirche im dkumenischen Disput. Hrsg. v. Johann Christoph Hampe. Bd
I-III. — Mchn: Késel-Verl. (1967). 629 S.; 703 S.; 732 S.; je DM 49,—.

Grenziragen des Glaubens. Theologische Grundiragen als Grenz-

.-probleme. Hrsg. von Charlotte Horgl u. Fritz Rauh. — Eins, Zii, Kéln:
Benziger Verl. (1967). 527 S.; DM 43,—.

Maria in Sacra Scriptura, Acta congressus mariologici—mariani in
republica Dominicana anno 1965 celebrati. Vol. I: Memoria del
Congreso mariolégico—mariano internacional de Santo Domingo
«17—25 marzo 1965;. II: Exegesis et theologia biblico-dogmatica, III:
De analogia fidei, sacra traditione et magisterio ecclesiae in inter-
pretanda Sacra Scriptura. IV: De Beata Virgine Maria in evangeliis
synopticis. V: De Beata Virgine Maria in evangelio S. Ioannis et in
Apocalypsi. VI: De Beata Virgine Maria et hodierno motu cecume-
nico. — R: Pont. Academia Mariana Internationalis 1967. XIV, 543 p.,
74 p. il VI 123 p.; X 283 Pl N7 pa VL 419:p7 X 0348 pe=
Pontificia Academia Mariana Internationalis; $ 50.

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

Bovon, Frangois: De vocatione gentium. Histoire de l'interprétation
d'Act. 10,1-11,18 dans les six premiers siécles. — Tii: Mohr 1967.
XVI, 373 5. = Beitrdge zur Geschichte der biblischen Exegese VIII;
Lw. DM 53,— [Diss., Basel].

Rathke, Heinrich: Ignatius von Antiochien und die Paulusbriefe. — B:
Akademie-Verl. 1967. XIV, 104 S. = Texte und Untersuchungen zur
Geschichte der altchristlichen Literatur XCIX; kart. DM-Ost 16,— [Diss.,
Rostock, Uberarb.].

Wiles, Maurice F.: The divine Apostle. The interpretation of St.
Paul’s Epistles in the Early Church. — Cambr: Cambr. Univ. Pr. 1967.
VI, 161 p.; sh 35/—,

Richard, Marcel: Les fragments du commentaire de s. Hippolyte sur
les Proverbes de Salomon. — Muséon LXXVIII, 1965, 257—290; LXXIX,
1966, 61-94; LXXX, 1967, 327—364.

Lambot, C.: La tradition manuscrite des sermons de saint Augustin
pour la Noél et 'Epiphanie. — RevBén LXXVII, 1967, 217—245.

Gastaldelli, Ferruccio: Teologia e retorica in san Gregorio Magno.
Il ritratto nei ,Moralia in Iob". — Sales XXIX, 1967, 269—299.

Murray, A. Victor: Abelard and St. Bernard. A study in twelfth
century ,modernism®“. — Manch: Univ. Pr.; NY: Barnes & Noble (1967).
VII1, 168 p.; sh 35/—.

Luscombe, D.E.: Berengar, defender of Peter Abelard. — RechThAnc-
Méd XXXIII, 1966, 319—337.

Geenen, Godefroid, OP: Bérenger de Tours dans les écrits de saint
Thomas d’Aquin. — Div XI, 1967 = Miscellanea André Combes II,
439—457.

(Isaac Abbas de Stella) Isaac de I'Etoile: Sermons (Sermones,
latein, u. franz.) Texte et introduction critiques par Anselm Hoste.
Introduction, traduction et notes par Gaston Salet, S]. Tome I. —
P: Ed. du Cerf 1967. 348 p. — Sources chrétiennes CXXX =— Série
des textes monastiques d’Occident XX; F 36,—.

(HugoHonaugiensis:) The Liber de homoysion et homoeysion by
Hugh of Honmau [ed. by] N.M. Haring. — AHDLMA, A.XLII =
T. XXXIV, 1967, P 1968, 129—253.

Barbet, Jeanne: Un apocryphe de Thomas Gallus Le commentaire
«Deiformis animae gemitus» du Cantique des Cantiques. — Div XI,
1967 = Miscellanea André Combes II, 471—490.

Dettloff, Werner: Heilswahrheit und Weltweisheit. Zur Stellung der
Philosophie bei den Franziskanertheologen der Hochscholastik. —
Wabhrheit und Verkiindigung. Michael Schmaus zum 70. Geburtstag.
Bd I, Mchn, Pad, Wien 1967, 619634, g

Maier, Anneliese: Zwei unbekannte Streitschriften gegen Johann XXII.
aus dem Kreis der Miinchener Minoriten. — Archivum historiae ponti-
ficiae V, 1987, 41-78.

Brugman, Johannes, OFM: Speculum imperfectionis en Devotus
tractatus. Met een inleiding over zijn leven en werk uitgegeven door
F.A.H. van den Hombergh. — Groningen: Wolters 1967. 311 p. =
Teksten en documenten VI; hfl 27,50,

Francisco Sudrez, SJ: De Ecclesia y De pontifice. Introduccion y
edicién de Antonio Vargas-Machuca S]. — ArchTeolGran XXX, 1967,
245331,

Santagada, Osvaldo D.: Dom Odo Casel. Contributo monografico per
una bibliografia generale delle sue opere, degli studi sulla sua
dottrina e della sua influenza nella teologia contemporanea. — ALW
%1, 1967, —77.

Daecke, Sigurd Martin: Teilhard de Chardin und die evangelische
Theologie. Die Weltlichkeit Gottes und die Weltlichkeit der Welt. —
Go: Vandenhoedck & Ruprecht (1967). 425 S.; DM 29,80.

Scabini, Eugenia: Il pensiero di Paul Tillich. — Mil: Ed. Vita e
Pensiero (1967). X, 262 p. = Pubblicazioni dell’ Universita Cattolica del
s. Cuore. Saggi e ricerche III, 2; Lire 3000.

Hamilton, Kenneth: The system and the Gospel: A critique of
Paul Tillich. — GrR, Mich.: Eerdmans 1967. 249 p.; $ 2,45.

Mdéller, Joseph: Zum Thema ,Der spitere Heidegger und die Theolo-
gie“. — ThQu CXLVII, 1967, 386—431.

Diskussion iiber die Theologie der Hoffnung von Jiirgen Moltmann.
Hrsg. u. eingel. von Wolf-Dieter Marsch. (Mit Beitr. von...) — Mchn:
Kaiser 1967, 240 S.; DM 12,50.

I1l. Religionswissenschaft und -geschichte

Buchholz, Peter: Bibliographie zur alteuropdischen Religions-
geschichte. 1954—1964. Literatur zu d. antiken Rand- u. Nachfolge-
kulturen im auBermediterranen Europa unter bes. Beriicks. der nicht-
christlichen Religionen. -- B: de Gruyter 1967. XXXIII, 299 S. =
Arbeiten zur Frithmittelalterforschung II; Lw. DM 45,—.

Bleeker, CJ.: Egyptian festivals. Enactments of religious renewal. -
Leiden: Brill 1967. VI, 158 p., 4 fig. — Studies in the history of reli-
gions. Supplements to Numen XIII; hfl 40,~

Merkelbach, Reinhold: Die Kosmogonie der Mithrasmysterien. —
Eranos-Jahrbuch XXXIV, 1965, Zii 1966, 219—257; 14 Abb.

Klostermaier, Klaus: Kristvidya. Versuch einer indischen Christo-
logie. — Kairos IX, 1967, 2—21.

Panikkar, Raymond: La faute originante ou l'immolation créatrice:
le mythe de Prajapati. — Il mito della pena..., R 1967, 65—88.

Lee, Orlan: From Acts — to non-action — to acts. The dialectic basis for
social withdrawal or commitment to this world in the Buddhist
reformation. — HistRel VI, 4, 1967, 273—-302.

Bechert, Heinz: Buddhismus, Staat und Gesellschaft in den Léndern
des Theravada-Buddhismus. Bd II: Birma, Kambodscha, Laos,
Thailand. — Wiesb: Harrassowitz 1967, X, 377 S. mit Ktn — Schrif-
ten des Instituts fiir Asienkunde in Hamburg XVII, 2; kart. DM 52,—.

Adriani, Maurilio: Deus ludens. — StMStRel XXXVIII, 1967 =
Studi in onore di Alberto Pincherle, R 1967, 8—23.

Le origini dello gnosticismo. Colloquio di Messina 13—18 Aprile
1966. Testi e discussioni pubblicati a cura di Ugo Bianchi. — Leiden:
Brill 1967. XXXII, 803 p. = Studies in the history of religions.
Supplements to Numen XII; Lw. hfl 88—

Doresse, Jean: ,Le livre sacré du Grand Esprit invisible® ou
«I’évangile des Egyptiens». Texte copte édité, traduit et commenté
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Hourlier, Jacques: Le Mont Saint-Michel avant 966. — Millénaire
monastique du Mont Saint-Michel. Tome I, P 1967, 13—28; p. 29-52:
Lelegard, M.: Saint Aubert; p. 53—80: Laporte, Jean: L'abbaye
du Mont Saint-Michel aux Xe et Xle siécles; p. 81—126: Dufief,
André: L’abbaye du Mont-Sant-Michel au XlIIe siécle.

Barker, E.E.: The Anglo-Saxon chronicle used by Aethelweard. —
Bulletin of the Institute of historical research XL, 1967, 74—91.

Spédtling, Luchesius: Die Petrusverehrung in den Bonifatius-Briefen. —
Anton XLII, 1967, 531—552.

Rittsteuer, J.: Die Slawenlehrer Cyrill und Method und das Burgen-
land. — Burgenlédndische Heimatblidtter XXVIII, 1966, 173—182.

Hyde, J. K.: Italian social chronicles in the Middle ages. — Bull]JRyLibr
XLIX, 1966-67, 107—132.

Schdfer, Walter: Verden, der Dom und seine Schule. — JGNsKG
LXIV, 1966, 41—61.

Engels, O.: Zur Historiographie des Deutschen Ordens im Mittel-
alter. — ArchKultG XLVIII, 1966, 336—363.

Hallinger, Kassius, OSB: Die Anfiinge der Abtei Seligenstadt,
Grundlagen und bestimmende Krifte. — ArchMRhKG XIX, 1967,
925,

Latouche, R.: Un récit inédit de la translation de S. Liboire a
Paderborn ¢836>. — La Province du Maine LXIX, 1967, 1-11.

Demandt, Barbara: Die mittelalterliche Kirchenorganisation in
Hessen siidlich des Mains. Mit 5 Kartenbldttern. — Marb: Elwert in
Komm. 1966. XXII, 174 S., 5 Ktn-Beil. = Schriften des Hessischen
Landesamtes fiir Geschichtl. Landeskunde XXIX; Lw. DM 26,— [Diss.,
Marburg].
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Thomas, H.: Der Monch Theoderich von Trier und die Vita Deicoli. —
RhVB1 XXXI, 1966-67, 42—63.

Gauss, Julia: Ost und West in der Kirchen- und Papstgeschichte des
11. Jahrhunderts. — Zii: EVZ-Verl. (1967). 141 S.; sfr 12,80.

Stacpoole, A.: Hugh of Cluny and the Hildebrandine miracle
tradition. — RevBén LXXVII, 1967, 341—363.

Elizondo, Fidelis, OFM Cap: Disquisitio historica de praeceptorum
descriptione et numeratione in Regula franciscana. — CollFranc
XXXVII, 1967, 250—285.

Pellegrini, Ludovico, OFM: L'inquisizione francescana sotto
Alessandro IV ¢1254—-1261>. — StudFranc LXIV, 1967, 73—100.

Bresslau, Harry [Hrsg. von Hartmut Harthausen]: Die &ltesten
Zeugnisse fiir das Erzkanzleramt der Erzbischéfe von Trier. — Arch-
MRhKG XIX, 1967, 27—40.

Anston, M.: Thomas Arundel. A study of Church life in the reign of
Richard II. — Lo: Oxford Univ. Pr. 1967, 436 p. and fig.; £ 6. sh 6,—.

Kisch, Guido: Enea Silvio Piccolomini und die Jurisprudenz. — Bas:
Helbing & Lichtenhahn 1967, 123 S.; sir 20,—.

Parmiter, Geoffrey [Vincent] de Clifton: The king’s ,great matter”:
a study of Anglo-Papal relations 1527—1534. — Lo: Longmans 1967.
XIII, 322 p.; sh 60.

6. Gesamte Neuzeit

Dussel, Enrigque: Outline of a history of the church in Latin
America. — Social Compass XIV, 1967, 343—363.

Die Bedeutung der Reformation fiir die Welt von morgen. 22
Beitr. aus 9 Léndern. Hrsg. von Rainer Schmidt. — Frkf: Lembedk
1967. 309 S.; kart. DM 12,80.

Meinhold, Peter: Luther heute. Wirken und Theologie Martin
Luthers, des Reformators der Kirche, in ihrer Bedeutung fiir die Ge-
genwart. — B. u. Hbg: Lutherisches Verlagshaus 1967. 222 S.

Oldenhof, H. J.: In en om de schuilkerkjes van Noordelijk Westergo.
Katholiek leven in Frieslands Noordwesthoek onder de republiek
1580—1795. — Assen: Van Gorcum 1967. VIII, 474 blz. = Utjeften fan de
Fryske akademy XVIII = Akademy utjefte CCCX; hfl 35—.

Schaer, A.: Le clergé paroissial catholique en Haute Alsace sous
l'ancien régime, 1648—1789. — P: Sirey 1966. 299 p. = Histoire et
sociologie de 1'Eglise VI; F 26,—.

7. Reformation und Katholische Erneuerung

Macek, J.: Giovanni Hus e la riforma boema. — Bulletino dell’
Istituto storico italiano per il medio evo e Archivio Muratoriano
LXXVIII, 1967, 45—73.

Schroer, Alois: Die Kirche in Westfalen vor der Reformation.
Verfassung und geistliche Kultur. MiBstdnde und Reformen. Bd
I-II. — Mstr: Aschendorff (1967). XI, 388 S. mit 39 Abb.; VII, 440 S.
mit 25 Abb.; Lw. DM 72,—.

Die Reformation in Augenzeugenberichten. Hrsg. von Helmar
Junghans. Mit einer Einleitung von Franz Lau. — (Diis:) Rauch (1967).
541 S. mit Abb.; Lw. DM 24,80.

Koch, Hans-Gerhard: Luthers Reformation in kommunistischer Sicht. —
Stu: Quell-Verl. (1967). 262 S.; kart. DM 12,80.

Ley, H.: Nationale und soziale Bedeutung der Thesen Luthers vom
31. Oktober 1517. — Deutsche Zeitschrift fiir Philosophie XV, 1967,
651—670.

Blockx, Karel: L'affichage des 95 théses de Luther. Etat de la
question. — RHistEccl LXII, 1967, 776—791.

Oberman, Heiko A.: Wir sein pettler. Hoc est verum. Bund und
Gnade in der Theologie des Mittelalters und der Reformation. —
ZKG LXXVIII = F. 4, Bd XVI, 1967, 232—252.

Rupp, G.: Patterns of salvation in the first age of Reformation. —
ArchReiG LVII, 1966, 52—66.

Ivinskis, Z.: Die Entwicklung der Reformation in Litauen bis zum
Erscheinen der Jesuiten (1569>. — Forschungen zur osteuropdischen
Geschichte XII, 1967, 7—45.

Hein, Lorenz: Francesco Stancaro, Sein Auftritt in Polen und die
Antastung der altkirchlichen Lehrgrundlagen. — Kyrios, N. F. VII, 1967,
137—-178.

Monter, E. William: Galvin's Geneva. — NY: Wiley 1967. IX, 250 p.

Vinay, Valdo: Riformatori e lotte contadine. Scritti e polemiche
relative alla ribellione dei contadini nella Cornovaglia e nel De-
vonshire sotto Edoardo VI. — Rivista di storia e letteratura religiosa
I11, 1967, 203—249.

Fimpel, Ludwig: Mino Celsis Traktat gegen die Ketzertétung., Ein
Beitrag zum Toleranzproblem des 16. Jahrhunderts. — Bas u. Stu:
Helbing und Lichtenhahn 1967. IV, 96 S. = Basler Beitrige zur Ge-
schichtswissenschaft CVI; DM 14,—.

Linder, Robert D.: Pierre Viret and the sixteenth-century English
protestants. — ArchRefG LVIII, 1967, 149—171.

Reichert, Ernst Otto: In tanta ecclesiarum mestitia... Eine Antwort
Nikolaus von Amsdorffs an Philipp Melanchthon. — ZKG LXXVIII =
F. 4, Bd XVI, 1967, 253—270.

Correspondance des nonces en France: Dandino, della Torre
et Trivultio <1546—1551>. Ed. par Jean Lestocquoy. — P: Boccard
1967. VII, 606 p. — Acta nuntiaturae Gallicae VI; F 56,—.

Brick, Anton Ph.: Kardinal Karl von Lothringen <(1567—1607) als
Mainzer Domherr. — ArchMRhKG XIX, 1967, 335—345.

Schiéfer, Dieter: Griindung und Einweihung des Paedagogium illustre
in Gandersheim (1569—1571;. — JGNsKG LXIV, 1966, 97—128.

Raab, Heribert: Landgraf Ernst von Hessen-Rheinfels und der
Jansenismus. — ArchMRhKG XIX, 1967, 41—60.

8. Neuere Zeit
Reinhardt, Rudolf: Die Reichskirchenpolitik Papst Klemens’ XII.
<1730—-1740,. Das Motu proprio ,Quamquam invaluerit® vom 5.
Januar 1731. — ZKG LXXVIII = F. 4, Bd XVI, 1967, 271—299.

Schichtel, Georg: Theodor Mang ¢1753—1836>. Ein Beitrag zur
katholischen Aufkldrung. — ArchMRhKG XIX, 1967, 61—93.

Widniowski, Grégoire, OFM: Histoire de la Province de «Male-
polska» ou Polonia Minor des Franciscains Réformés dans les
années 1772—1810. — ArchFrancHist LX, 1967, 325-383.

Kantzenbach, Friedrich-Wilhelm: Zwischen Erweckung und Re-
stauration. Einige Kapitel der unbekannten Kirchengeschichte des
19. Jahrhunderts. — Gladbedk: Schriftenmissions-Verl. (1967). 187 S.

Haderstorfer, Rudolf: Die Sékularisation der oberbayerischen
Kloster Baumburg und Seeon. Die wirtschaftl. u. sozialen Wand-
lungen. — Stu: Fischer 1967. XI, 191 S. = Forschungen zur Sozial-
und Wirtschaftsgeschichte IX; Lw. DM 38—,

Ganzer, Klaus: Ein Kapitel aus der Vorgeschichte der Didzese
Rottenburg. Die Verlegung des Generalvikariats von Ellwangen nach
Rottenburg im Herbst 1817. — Theologie im Wandel. Festschrift zum
150jdhrigen Bestehen der katholisch-theologischen Fakultdt an der
Universitit Tiibingen, 1817—1967, Mchn-Frb/B (1967), 190—208.

Munier, A. J.: De reorganisatie van het kerkelijk bestuur in de
regeringsgetrouwe gebieten in het zuidelijk deel van het verenigd
koninkrijk tijdens de eerste jaren van de belgische opstand. —
ArchGKKNederl XIX, 1967, 259—321.

Carcellier, Manuel, OAR: Historia general de la Orden de
Agustinos Recolatos. Tomo XI: 1837—1866. — Madr: (Bravo) 1967.
894 p.; pes 700.

Heintze, Johannes: Die erste PreuBische Generalsynode 1846. —
Jahrbuch fiir Berlin-Brandenburgische Kirchengeschichte XLI, 1966,
122—-141.

Rengstorf, Karl Heinrich: Die Delitzsch’'sche Sache. Ein Kapitel
preussischer Kirchen- und Fakultdtspolitik im Vormérz. — B u. Hbg:
Lutherisches Verlagshaus 1967. 84 5. = ArbGThLuth XIX.

Miiller, Gerhard: Die unbefleckte Empfingnis Mariens im Urleil
pipstlicher Ratgeber 1848-1852. — ZKG LXXVIII = F. 4, Bd XVI,
1967, 300—339.

Martina, Giacomo, SJ: Pio IX e Leopoldo II. — R: Pont. Univ.
Gregoriana 1967. XI, 554 p. = Miscellanea historiae pontificiae
XXVIII; Lire 6000.

Savard, Pierre: Jules-Paul Tardivel, la France et les Etats-Unis
1851—1905. — Québec: Les Pr. de l'université Laval 1967. XXXVII,
499 p.; § 10—

9. Neueste Zeit

Raes, A, SJ: Pour les cinguante premiéres années de l'Institut Pon-
tifical Oriental. — OrChrPer XXXIII, 1967, 303—330; ib. p. 331—332:
Auctoritates Academicae et professores Pontificii Instituti Orientalis
«1917—1967;; p. 334-350: Theses in Pontificio Instituto Orientalium
Studiorum ad lauream obtinendam praesentatae ¢1917-1967>.

Fraenkel, Peter - Martin Greschat: Zwanzig Jahre Melanchthon-
studium. Sechs Literaturberichte <1945-1965>. — Gen: Droz 1967. XII,
214 S, 4° — Travaux d’humanisme et Renaissance XCIII; sfr 82—

Weber, Klaus: Der moderne Staat und die katholische Kirche. Lai-
zistische Tendenzen im staatlichen Leben der dritten Franzdsischen
Republik, des dritten deutschen Reiches und der Volksrepublik Polen. —
Essen: Ludgerus-Verl. H. Wingen (1967). XXXV, 439 S.; kart. DM 48,—.

Repgen, Konrad: Hitlers Machtergreifung und der deutsche Katholizis-
mus. Versuch einer Bilanz. Festvortrag. — (Saarbr:) Univ. des Saar-
landes; Vereinigung der Freunde der Univ. des Saarlandes e. V. (Rau-
eiser [in Komm.] 1967). 85 S. = Saarbriicker Universitidtsreden VI.

Le Saint Siége et la situation religieuse en Pologne et dans les pays
baltes (1939—1945;. Vol. I: 1939—1941. Vol. II: 1942—1945. Ed. par P.
Blet [e.a.] — (CdV:) Libr. Ed. Vaticana 1967. XXXI, 513 p., 1 carte;
p. 515-963, 4 cartes, 14 fac.-sim. = Actes et documents du Saint
Siége relatifs & la seconde guerre mondiale IIL

Miozzi, U. Massimo: Storia della chiesa espagiiola (1931—1966>. -
R: Istituto Ed. del Mediterraneo 1967. 313 p.

Biedermann, H M., OSA: Orthodoxie und Katholizismus nach dem
Konzil aus der Sicht eines griechischen Theologen. — OstkS5t XVI, 1967,
289-303. _

Guitton, Jean: Dialog mit Paul VI (Dialogues avec Paul VI, dt) —
Wien: Molden (1967). 304 S.; DM 19,80.

Dirks, Walter: Ein Jahr der Weltkirche. — FrkfH XXIII, 1968, 79—87.

VI. Christliche Philosophie

Héllhuber, Ivo: Geschichte der Philosophie im spanischen Kultur-
bereich. — Mchn/Bas: Reinhardt Verl. 1967. 296 S.; DM 22,—.

Tscholl, Josef: Gott und das Schine beim HIl. Augustinus. — Hever-
lee-Leuven: Augustins Historisch Instituut 1967. 171 p.

Klein-Franke, Felix: Zur Stellung der Philosophie Salomon Ibn
Gabirols innerhalb der jlidischen Philosophie des Mittelalters. —
FrbZPhTh XIII/ XIV, 1966/67, 153—160; S. 161-197: Kohlmeier,
Johann: Der Seinsbegriff Ibn Gabirols; S. 198-206: Kohlmeier,
Johann: Der Ursprung des Seins nach Ibn Gabirol; 5. 207-209:
Kohlmeier, Johann: Bibliographie zu Ibn Gabirol.

Henry, Desmond Paul: The logic of Saint Anselm. — Oxford: Claren-
don Pr. 1967. VIII, 258 p.; sh 50.

Degl’'Innocenti, Umberto, OP: Il problema della persona nel
pensiero di s. Tommaso. — R: Libr. Ed. della Pont. Univ. Lateranense
1967. 250 p. = Cathedra Sancti Thomae; Lire 2500.

Bettoni, Efrem: La dottrina della conoscenza di R. Bacone. Un
tipico saggio di aristotelismo neoplatonizzante. — RFilNeoscol LIX,
1967, 323—342.

Nolan, Kieran, OSB: The immortality of the soul and the resurrection
of the body according to Giles of Rome. — R: Studium Theol.
Augustinianum 1967. XXIII, 146 p.; Lire 2000; [cfr.:] Augustinianum
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V, 1965, 522—532; VI, 1966, 45—76. 237—258. 399—423; VII, 1967, 64—96.
306—322.

Henricus Bate [de Malinis]: Speculum divinorum et guorundam
naturalium. Edition critique par E. van de Vyver, OSB. Tome II:
Partes II-III. — Louv: Publ. Universitaires; P: Béatrice-Nauwelaerts
1967. 298 p. — Philosophes médiévaux X; bfr 300.

Sprangard, Karl Anton: Systematische historische Untersuchungen zur
Philosophie des 14. Jahrhunderts. Ein Beitrag zur Kritik an der
herrschenden spétscholastischen Mediaevistik. Bd I. — Bonn: Bouvier
1967. 207 S. = Mainzer philosophische Forschungen III a.

Connell, Desmond: The vision in God. Malebranche’s scholastic
sources. — Louv: Nauwelaerts; P: Béairice-Nauwelaerts 1967, IV,
380 p.; bfr 590,—.

Cottier, M.-Martin, OP: La philosophie de la religion chez Hegel. —
RThom, A. LXXV = T. LXVII, 1967, 589—609.

Szekeres, Attila: De anti-metafysische tendenties in de filosofie en
Teilhard de Chardin. — NedThT XXII, 1, 1967, 13—37.

North, Robert, 5]: Teilhard and the creation of the soul. Introduction
by Karl Rahner. — Milw: Bruce 1967. XIV, 317 p. = Saint Louis
University theology studies V; § 7,95.

Reiter, Josef: Intuition und Transzendenz, Die ontologische Struktur
der Gotteslehre bei Jacques Maritain. — Mchn u. Sa: Pustet (1967).
230 S. = Epimeleia IX; engl. brosch. DM 29,—.

Lonergan, Bernard, SJ: Collection. Papers by Bernard Lonergan.
Edited by F. E. Crowe. — NY: Herder and Herder 1967. XXXV,

280 p.; $ 8,50.
Lakebrink, Bernhard: Klassische Metaphysik. Eine Auseinander-
setzung mit der existentialen Anthropozentrik. — Frb/B: Rombach

(1967). 288 S. — Rombach Hochschul paperback; DM 14,—.

Mayr, F. K.: ,Genos" und Geschlecht. Zum Problem der Metaphysik. —
TijdFil XXIX, 1967, 513—584.

Degl'Innocenti, Humbertus, OP: Animadversiones thomisticae
in argumentum ideologicum pro existentia dei. — Div XI, 1967 =
Miscellanea André Combes II, 587—612.

Fries, Heinrich: Theologische Uberlegungen zum Phidnomen des
Atheismus. — Theologie im Wandel. Festschrift zum 150jdhrigen
Bestehen der kath.-theol. Fakultit an der Universitdt Tiibingen,
1817—1967, Mchn u. Frb/B (1967), 254—279.

Rauh, Fritz: Theologische Grenzprobleme der Evolutionstheorie. —
Grenzfragen des Glaubens. Theologische Grundfragen als Grenz-
probleme, Eins, Zii, Kéln (1967), 53-77.

VIL Fundamentaltheologie und Dogmatik
1. Apologie und Dogmatik

Kolping, Adolf: Fundamentaltheologie. Bd I: Theologie der Glaub-
wiirdigkeitserkenntnis der Offenbarung. — Mstr: Regensberg (1968).
379 S.; Lw. DM 36,—.

Lang, Albert: Fundamentaltheologie. Bd I: Die Sendung Christi. 4., neu-
bearb. Aufl. — Mchn: Hueber 1967. 288 S.; DM 19,80.

Kasper, Walter: Kirche und Theologie unter dem Gesetz der Ge-
schichte? — Alte Fragen — Neue Antworten? Neue Fragen — Alte Ant-
worten? Probleme der Theologie in Kirche u. Seelsorge heute, Wil
(1967), 9—35; ebd. 5. 37—62: Scheffczyk, Leo: Kirche u. Theologie
unter dem Gesetz der Geschichte?

Ratzinger, Joseph: Heilsgeschichte und Eschatologie. Zur Frage nach
dem Ansatz des theologischen Denkens. — Theologie im Wandel. Fest-
schrift zum 150jdhrigen Bestehen der kath.-theol. Fakultdt an der
Universitdt Tiibingen, 1817-1967, Mchn u. Frb/B (1967), 68—89.

Virgoulay, René: Foi et critique. La philosophie de la religion et
la théologie. — RechScRel LIV, 1966, 497—529.

~Moran, Gabriel, FSC: Theology of revelation. — Lo: Burns & Oates
(1967). 221 p.; sh 30.

Fries, Heinrich: Spero ut intelligam. Bemerkungen zu einer Theologie
der Hoffnung. — Wahrheit und Verkiindigung. Michael Schmaus zum
70. Geburtstag. Bd I, Mchn, Pad, Wien 1967, 353—375.

Rahner, Karl: Zur Theologie der Hoffnung. — Internationale Dialog
Zeitschrift I, 1968, 67—78.

Bro, Bernard, OP: La notion métaphysique de tout et son application
au probléme théologique de 'union hypostatique. — RThom, A. LXXV
= T. LXVII, 1967, 29—62. 561—583.

Lepargneur, Frangois-H., OP: Situation du malade en anthropologie
chrétienne. — RUnivOttawa XXXVII, 1967, 431—462.

Craghan, John F., CSSR: Mary. The virginal wife and the married
virgin. The problematic of Mary's vow of virginity. — R 1967 (: Typ.
Pont. Univ. Gregoriana) XXIV, 274 p. [Diss., Miinchen]

Spiazzi, Raimondo, OP: Fondamenti biTJlico-teologici del titolo Ma-
riano ,Mater Ecclesiae”. — Maria in Sacra Scriptura. Acta congressus
mariologici-mariani in republica Dominicana anno 1965 celebrati.
Vol. VI, R 1967, 259—298.

Laurentin, René: Marie et 'anthropologie chrétienne de la femme. —
NRTh, A. XCIX = T. LXXXIX, 1967, 485—515.

Horst, Ulrich: Heilige Schrift und Ekklesiologie. — FrbZPhTh XIII/XIV,
1966/67, 210—238.

Tavard, George H.: The pilgrim church. — NY: Herder and Herder
1967. 176 p.; § 4,95.

Schiiller, Bruno, SJ: Bemerkungen zur authentischen Verkiindigung
des kirchlichen Lehramtes. — Theologie und Philosophie XLII, 1967,
534-551.

Fries, Heinrich: ,Ex sese, non ex consensu ecclesiae®. — Volk Got-
tes ... Festgabe fiir Josef Héfer, Frb/B, Bas, Wien (1967), 480—500.
Winklhofer, Alois: Kirche in den Sakramenten. — Ffm: Knecht (1968).

325 S.; Lw. DM 19,80.

Betz, Johannes: Die Gegenwart der Heilstat Christi. — Wahrheit und
Verkiindigung. Michael Schmaus zum 70. Geburtstag. Bd I1I, Mchn,
Pad, Wien 1967, 1807—1826.

2. Dogmen- und Glaubensgeschichte

Beumer, Johannes, SJ: Die Inspiration der Heiligen Schrift. — Frb/B,
Bas, Wien: Herder 1968. 81 S. — Handbuch der Dogmengeschichte
1,3 b; kart. DM 20,—.

Congar, Yves M.-].: Apostolicité de ministére et apostolicité de doc-
trine. Réaction protestante et tradition catholique. — Volk Gottes.,..
Festgabe fiir Josef Héfer, Frb/B, Bas, Wien (1967), 84—111.

Wiles, Maurice: The making of christian doctrine. A study in the
principles of early doctrinal development. — Cambr: Univ. Pr. 1967.
VII, 183 p.; sh 27/6.

Laarhoven, Jan van: Een geschiedenis van de biechtvader. — Tijd-
schrift voor theologie VII, 1967, 375—422; p. 422: Summary: A history
of the confessor.

Alonso, Joaguin Maria, CMF: La espada de Siméon <Lc 2,35a> en
la exégesis de los Padres. — Maria in Sacra Scriptura. Acta congres-
sus mariologici-mariani in republica Dominicana anno 1965 celebrati.
Vol. IV, R 1967, 183—285.

Strauss, Rudolf: Der neue Mensch innerhalb der Theologie Augustins.
— Zii: EVZ-Verl. (1967). X, 125 S.; sfr 12,80 [Diss. theol., Basel]

Grasso, Domenico, S]: Pietro e Paolo nella predicazione di S. Ago-
stino. — Greg XLIX, 1968, 97—112.

Grijs, F. J. A. de: Goddelijk mensontwerp. Een thematische studie
over het beeld Gods in de mens volgens het scriptum van Thomas
van Aquine. Deel I-II. — Hilv, Antw: Brand 1967. 346 p.; p. 359—633 —
Paul Brand paperback XXVII a/b; hfl 25,—.

Decker, Bruno: Die Gotteslehre des Jakob von Metz. Untersuchungen
zur Dominikanertheologie zu Beginn des 14. Jahrhunderts. Hrsg. von
Rudolf Haubst. — Mstr: Aschendorff (1967). XXVIII, 611 S. = Bei-
trige zur Geschichte der Philosophie und Theologie des Mittelalters
XLII, 1; kart. DM 98,—.

Vignaux, Paul: La signification par I'Esprit incrée d'aprés Jean de
Ripa, I Sent., dist. XIV-XV. — Div XI, 1967 = Miscellanea André
Combes II, 681—713.

Moretti, Roberto, OCD: Il dramma della chiesa in Gaterina da Siena,
— Mysterium ecclesiae in conscientia sanctorum = Bibliotheca
Carmelitica II, 6, (R) 1967, 231—283.

~Weier, Reinhold: Das Thema vom verborgenen Gott von Nikolaus

von Kues zu Martin Luther. — Mstr: Aschendorff (1967). XV, 237 S. =
Buchreihe der Cusanus-Gesellschaft II; kart. DM 38,—.

Schwarzwidller, Klaus: Christi Recht. Bemerkungen zum Verhalt-
nis Christologie, Rechtfertigung, Siindenvergebung bei Luther. — EvTh
XXVII, 1967, 461—494.

Maurer, Wilhelm: Luthers Anschauungen iiber die Kontinuitdt der
Kirche. — Kirche, Mystik, Heiligung und das Natiirliche bei Luther.
Vortrdge des dritten Internat. Kongresses fiir Lutherforschung Jér-
venpdd, Finnland, 11.—16. August 1966, Go (1967), 95—121; S. 122—142:
Esnault, René H.: Kontinuitidt von Kirche und Ménchtum bei Luther.
Korreferat; S. 143—155: Pelikan, Jaroslav: Continuity and order in
Luther’s view of church and ministry. A study of the De instituendis
ministris ecclesiae of 1523. Supplementary lecture.

Ibafiez Arana, Andres: La doctrina sobre la tradicién en el escuela
Salmantina. (Siglo XVI,. — Vitoria: Ed. Eset 1967. XX, 377 p. =
Victoriensia XXIV; pes 320,—.

Miiller, Alfons: Das Sakramentsverstindnis von Johann Adam Mahler.
— Theologie im Wandel. Festschrift zum 150jdhrigen Bestehen der
kath.-theol. Fakultdt an der Universitdt Tiibingen, 1817—1967, Mcdn
‘u. Frb/B (1967), 492—517.

Prodi, Paolo: Charles Borromée, archevéque de Milan, et la papauté.
— RHistRel LXII, 1967, 379—411.

Averbeck, Wilhelm: Der Opfercharakter des Abendmahls in der
neueren evangelischen Theologie. — Pad: Bonifacius-Dr. (1967). 846 S.
— Konfessionskundliche u. kontroverstheologische Studien XIX,

Rotter, Hans, SJ: Das Problem der Siinde bei Herman Schell. — ZkTh
LXXXIX, 1967, 249—293. 385—432.
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