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Zur Neutestamentlichen Christologie

Prof. Dr. H. Eising zum 60. Geburtstag

Von Joachim Gnilka, Miinster

Nachdem sich der Weg, iiber die christologischen Hoheits-
priddikate zu einer Darstellung der ntl. Christologie zu gelangen,
als ein Weg erwies, der zwar weiterfithrte, aber nicht das Ziel
je erreichen koénnte, greift man mit Spannung nach jedem Buch,
das sich der Aufgabe dieser Christologie mit anderen und viel-
leicht neuen Mitteln stellt.

E.Giittgemanns? hat ein gelehrtes und umfingliches Werk
zur paulinischen Christologie vorgelegt, dessen Obertitel man es
zundchst nicht ansieht, daB es hier um die genannte Sache geht.

Man sollte beim Lesen mit dem letzten, 5. Teil (,Typen und
Methoden der Interpretation der paulinischen
Christologie*) beginnen, da so Ausgangspunkt, Standort und
Anliegen der Untersuchungen sich kliren. Es wird ein AbriB der ein-
schldgigen Forschungsgeschichte von C. Holsten bis R. Bultmann geboten,
wobei die Forscher, gewif ein wenig schematisch, in drei Gruppen
gegliedert werden, ndmlich in solche, die die paulinische Christologie
auf die mythologischen Vorstellungen, und andere, die sie auf die
Jesus-Frommigkeit reduziert hitten, und in dritte, die, da sie die
Methoden theologischer Interpretation angewandt hitten, als un-
mittelbarer AnschluBpunkt in Frage kommen. Die Reduktion auf
mythologische Vorstellungen geschah entweder auf psychologische
(Holsten) oder religionsgeschichtliche Weise (Briickner) oder mit Hilfe
des Riickgriffes auf ein pneumatisches Erlebnis (z. B. Olschewski) oder

! Giittgemanns, Erhardt: Der leidende Apostel und sein Herr. Studien
zur paulinischen Christologie. (Forschungen zur Religion und Literatur
des A und NT, Heft 90) Gottingen: Vandenhoeck u. Ruprecht 1966.
419 S.; br. DM 44,—; Ln DM 48,—.
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die hellenistische Mystik (Bousset). Am SchluB der Erdrterung dieses
Forschungsabschnittes, der ohne Zweifel in eine Sadkgasse gefiihrt hatte,
wird erwogen, ,0b nicht gerade die mythologischen Ziige der Christolo-
gie des Paulus Interpretationen des irdischen Jesus sein wollen* (351).
Den Zugang zum historischen Jesus aber sieht G. fiir Paulus verbaut.
Das wird anhand der Positionen von J. Weiss, O. Moe, A. Jiilicher u. a.
noch eigens aufzuweisen versucht, nach denen der Apostel noch un-
mittelbaren Zutritt zum irdischen Jesus besessen habe oder mit der
Evangelientradition oder den Traditionen der Urgemeinde bekannt
gewesen sei. Ist das erste historisch unglaubwiirdig, so helfen nach
G. die beiden anderen Erwigungen nicht weiter, weil uns heute keine
andere Wahl bleibe, ,als die Konsequenzen aus dem Scheitern der
liberalen Riickfrage nach dem ,historischen Jesus' auch fiir die Hermeneu-
tik der paulinischen Christologie zu ziehen und den Vergleich dieser
Christologie mit der Evangelien-Tradition endlich als unsachgem#B zu
erkennen" (372).

Auch Schlatter, der bereits zur Gruppe der ,theologischen
Interpreten* gerechnet wird, wird vom Vorwurf des unsachgemédBen
Vergleichs der Evangelien mit der Theologie des Apostels nicht frei-
gesprochen, da er das SohnesbewubBtsein des ,historischen Jesus“ an
die Stelle des Kerygmas setze, jedoch wird ihm lobend eingerdumt,
dab er als erster die paulinische Theologie konsequent als eine christo-
logische Denkbewegung des Glaubens verstanden habe. An die Stelle
des SohnesbewuBtseins, von dem aus Gott und Jesus zusammengedacht
werden als im Liebeswillen geeint, will G. die Kategorie der eschatolo-
gischen Zeit setzen, d.h. der Zeit Gottes als der Zeit Jesu. Damit hebt
sich bereits seine eigene Sicht ab, die nun in der Auseinandersetzung
mit Bultmann zur ganzen Klarheit entfaltet wird. Jedoch erweist
sich die Auseinandersetzung mit B. als keine eigentliche Auseinander-
setzung, sondern als Miihe, ihn nur besser zu verstehen und die von
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ihm gelieferten Denkakte zur konsequenten Entfaltung zu fithren.
Dabei versteht es G. geschidkt, eine angeblich iiber B. nicht hinaus-
fithrende Interpretation als Versuch darzustellen, B. besser zu begreifen
als dieser sich selbst. Das Bultmannsche Entmythologisierungsprogramm
wird ausfithrlich wiederholt, bis ihm (voriibergehend) der Vorwurf
gemacht wird, daB er mit dem Satz, die das Kerygma theologisch
explizierende Christologie sei nicht Spekulation, sondern Selbstbesin-
nung, Durchdenkung der eigenen neuen Existenz, einen Riidkfall auf die
geistesgeschichtliche Ebene vollzogen habe, ,die faktisch die eigene
Existenz zum Gegenstand des Denkens macht und damit dem Denken
einen anderen ,Gegenstand‘ gibt als dem Glauben® (401). Diese Mib-
helligkeit entspringe aber nicht den eigentlichen Intentionen B.s, sondern
nur den darstellerischen Schwierigkeiten, daB bei ihm Kerygma und
Theologie prinzipiell getrennt sind, da er selbst die Forderung gestellt
habe, das christologische Urteil als Interpretation des irdischen Jesus
darzustellen, ohne jedoch auf historische Kausalitiét zuriickzufallen. Die
theologische Exegese miisse erldutern, wie das christologische Urteil
diesen konkreten Jesus interpretiert und was es iiber ihn so aussagt,
daB es zugleich etwas iiber den Menschen aussagt.

Wenn Bultmanns Rede vom eschatologischen Ereignis ein geschicht-
liches Geschehen meint, das seine zeitliche Qualifikation nicht von der
Geschichte, sondern vom Ende der Geschichte her empféngt, und wenn
nach ihm alles daran liegt, die Relation von Erléser und Erlésten nicht
zu zertrennen, miisse das Zusammengeschlossensein von geschichtlichem
Jesus und eigener Existenz iiber die Kategorie der eschatologischen
Zeit des Handelns Gottes erklirt werden. Der Schritt iiber B. hinaus,
den Vi. selbst als den radikaleren bezeichnet (412), besteht darin, daB
er den Apostel als Trdger der Verkiindigung (“als ,personale’ GréBe,
gewissermaBen als Wort gewordene eschatologische Existenz*) in das
Ereignis der Verkiindigung hineinnimmt, und so gewinnt er mit der
Feststellung, eine Darstellung der paulinischen Theologie habe zu zeigen,
wie Paulus uper den irdischen Jesus reflektiert, indem er ihn an der
eigenen apostolischen Existenz denkt, den unmittelbaren (problem-
geschichtlichen) Ausgangspunkt fiir seine Untersuchung.

Wenn man das Buch von vorn zu lesen anféngt, wird man in
Vorerwédgungen zur Methode zu dem Satz herangefiihrt, der
von E. Fuchs stammt und die Abhéingigkeit des Vi von diesem For-
scher neben der von Bultmann signalisieren soll, daB theologische
Interpretation zu verstehen sei ,als Teil geistiger Arbeit und die
geistige Arbeit als Mitarbeit an der Entdeckung der Wahrheit* (47).
Die Exegese habe zwischen Denken und Vorstellen zu unterscheiden
und die ntl. Texte bei ihrem Denken zu behaften, weil ihre Vor-
stellungen fiir den heutigen Existenzvollzug hoffnungslos vergangen
seien. Der Forderung B.s nach einer neuen Begrifflichkeit fiir die
Christologie miisse nachgekommen werden,

Nach den Pro- und Postlegomena kann man sich den eigentlichen
exegetischen Partien der Arbeit zuwenden, die den 2. bis
4, Teil umfassen. Im 2. Teil werden exegetische Stichproben geboten.
Die Auswahl der interpretierten Stellen erfolgte offenbar unter dem
Aspekt des leidenden Apostels. Wir haben es hier also mit dem
zentralen Kapitel der gesamten Untersuchung zu tun. Vorangestellt
aber wird die Zeugenreihe 1 Kor 15,1—11, u. zw. wird nach ihrer Funktion
in der Argumentation des Paulus gefragt. Diese Funktion wird dahin-
gehend definiert, daB sie die Ubereinstimmung der paulinischen
Predigt von der Einzigartigkeit der Auferweckung des irdischen Jesus
als die allgemein christliche Verkiindigung nachweisen wolle im Hinblick
auf Irrlehrer, die zwar die Auferstehung der Toten, aber nicht die
Auferstehung (gnostischer Prévenienz) leugneten. Ein Zeugenbeweis
fiir das Faktum der Auferstehung Jesu liege nicht vor, vielmehr solle
die zeitlich- und personal-christologische Distanz zwischen Erldser und
Erlosten auf solche Weise nachdriicklich vorgetragen werden. Diese
Distanz gerate auch im Eschaton nicht in Wegfall, insofern der an-
thropologische Begriff Soma von Paulus zu einer ontologischen Struktur
gemacht sei, die die menschliche Existenz, nicht die des auferwedkten
Christus bestimme. Damit ist eine Grundthese des Buches, zu der noch
spiter etwas zu sagen sein wird, festgestellt, daB ndmlich Soma
derjenige Begriff bei Paulus sei, der die genannte Distanz durchhilt.
Die Funktionsbestimmung der Zeugenreihe, die mpbooopev (V. 11)
einseitig betont, iibersieht aber die Tatsache, daB nicht beliebige Ver-
kiinderautoritdten aneinandergereiht werden, sondern solche, fiir die
das &o9n in Anspruch genommen wird. Bultmann (Theol.? 295) hat die
Situation treffender beurteilt, wenn er — freilich nicht ohne Sachkritik —
zugesteht, daB es um die Sicherstellung des objektiven Faktums der
Auferstehung Christi gehe.

Im weiteren Verlauf dieses Abschnittes werden 2 Kor 4,7-15; Gal
6,17; 2 Kor 10,1; 2 Kor 13,14 und Gal 4,12—20 exegesiert, wobei
der Versuch unternommen wird, nachzuweisen, daB die Leiden des
Apostels unter Ablehnung der Begriffe der Analogie, der Nachahmung,
der Nachfolge, der mystischen Gemeinschaft usw. ,nur als christologische
Epiphanie verstehbar werden® (195). ,Indem der irdische Jesus sich am
Apostel als Herr bekundet, beweist und verkiindigt er sich selbst
mittels der kerygmatischen Existenz als der Inhaber einer Zeit, die nie
der Macht der Vergangenheit verfallen wird* (198). Auf Grund dieser

Funktion erhebe sich die apostolische Existenz iiber die Gemeinde und
gewinne besondere Dignitdt und Autoritit. Nachzuvollziehen ist diese
Sicht m. E. allerdings nur fiir 2 Kor 4,7 ff. Die Stelle ist vom Vi
sicherlich auch zu dem Zweck vorangestellt, daB von ihr Licht auf die
anderen falle. Freilich ist gerade hier das den Apostel und die Gemeinde
verbindende oiv nicht aus dem Auge verloren (V. 14). Die besonderen
Formulierungen (vor allem V. 10{) verstehen sich natiirlich, wie G. mit
vollem Recht betont, aus der konkreten Auseinandersetzung mit den
korinthischen Widersachern, deren Anliegen jedoch Georgi genauer
getroffen haben diirfte. Warum greift Vf. nicht auf Phil 1,20 zuriick?
Gal 4,10ff liegt deswegen sehr fern ab, weil in diesem Brief eine
Geringschiitzung des Apostels wegen duBerer Entbehrungen und Leiden
keine Rolle spielt. Die These von der Einheitsfront der Gegner Pauli
in den verschiedenen Gemeinden, versehen mit dem Stichwort Gnosis,
trifft nicht zu. Fiir G. beweist das christologische Epiphanie-
geschehen, das sich an der apostolischen Verkiindigungsexistenz offen-
bart, die Identitdt des irdischen Jesus mit dem erhéhten Kyrios, an der
Paulus ja alles lag, in der Weise, daB gerade der irdische Jesus
als der Kyrios ausgesagt und bekannt werden muB. Damit sieht er das
Interesse des Paulus am irdischen Jesus bestiitigt u.zw. so, daB die
Frage nach dem Wo dieses irdischen Jesus beantwortet wird mit dem
Hinweis auf die in der Verkiindigung sich ereignende Epiphanie. Damit
hat der Glaubenssatz von der Auferweckung des gekreuzigten Jesus,
der als mythologischer Satz (321) als erledigt angesehen wird (409), in
diesem theologischen Programm einen Ersatz gefunden. Natiirlich spricht
G. nicht von Ersatz, weil er die Denkbewegung des Apostels erfassen
will, sie so erfaBt zu haben glaubt, in einer Weise, die fiir uns heute
in Frage komme.

Damit stellt sich eine zuniéchst methodische Grundiiberlegung zu
diesem Buch ein. Wire es nicht besser gewesen, wenn G. zuerst das
theologische Gebidude des Paulus aufgestellt und erst dann seine
Sachkritik angebracht hétte? Die Auseinandersetzung mit ihm
konnte redlicher geschehen. So greifen Exegese und Sachkritik
fast unentwirrbar ineinander, und auch der Hinweis, die Denk-
bewegung miisse erfaBt werden, hilft nicht selten nur mithsam
weiter. Der Eindruck, Paulus sei ein Schiiller Heideggers oder
Kierkegaards gewesen, sollte doch vermieden werden. G. kommt
selbst in seinem zweiten exegetischen Teil nach den exegetischen
Stichproben, in dem die christologische Relation des Soma auf die
Kyrios-Funktion Jesu behandelt wird (= 3. Teil), in Bedréngnis.
Hier wird Soma als anthropologischer Begriff interpretiert, der den
ganzen Menschen bezeichnet in seiner Relation zu seinem Gegen-
itber und als der Ort, an dem die mit Jesu Kreuz und Auferweckung
vollzogene Wende von der Vergangenheit zur Zukunft auf dem
Spiel steht. Somae wird damit zu einem Relationsbegriff, ,der keine
empirische Gegebenheit meint, sondern den Zusammenhang von
Christologie, Anthropologie und Eschatologie andeutet® (279 f).
Paulus vermeide es daher zu sagen, der auferstandene Jesus sei ein
Soma. Wohl habe dieser ein Soma, aber kein individuelles. Das
ciux  Xporod  sei vielmehr das Objekt des Kyrios, so daB
Christus nicht in gnostischer Weise in die Kirche aufgeldst werden
kénne. Nachdem G. 1 Kor 15 (s. oben) bereits in seinem Sinn aus-
legte, steht vor allem ein Text gegen ihn: Phil 3, 21, Die Auskunft,
hier liege ein vorpaulinischer Hymnus vor, den Paulus in seinem
Verstindnis umbiege, befriedigt nicht. Denn daB Paulus hitte
sagen wollen, der menschliche Niedrigkeitsleib offenbare schon
jetzt in paradoxer Weise die Doxa des Kyrios, hat den Kon-
text entschieden gegen sich (V. 11ff), Man vermag G. dagegen
eher zu verstehen, wenn auch nicht zu bejahen, wenn er sagt,
daB es fiir eine entmythologisierende Interpretation, die am
Nachvollzug des theologischen Denkens des Paulus interessiert sei,
illegitim wire, nach dem mythologischen Vorstellungsgehalt von
V. 21 zu fragen und dem Apostel die bewuBt objektivierende
Vorstellung eines individuellen Soma des auferstandenen Kyrios
zuzuschreiben (247). Erneut ist dem Apostel eine Fracht aufgelastet,
die dieser nicht ertrégt.

Summa summarum haben wir ein bemerkenswertes Buch vor
uns, jedoch ein Buch, das das Gesprich unter den Christen nicht
erleichtern wird. Eine neue christologische Begrifflichkeit ist vor-
getragen. Der katholische Exeget kann sie nicht fibernehmen, auch
wenn er ein so unfreundliches Urteil wie S. 236 Anm. 80 hin-
nehmen muB,

Von einem véllig anderen Standort aus geht A. Strobel®
an die Christusfrage heran. Es wird bei ihm auch vordringlich die

2 Strobel, August: Kerygma und Apokalyptik. Ein religionsgeschicht-
licher und theologischer Beitrag zur Christusfrage. Gottingen: Vanden-
hoeck u. Ruprecht (1967). 206 S.; kart. DM 19,80.
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Christologie der Evangelien behandelt oder genauer noch: das
Anliegen Jesu selber. Man muB von Giittgemanns zu Strobel einen
groBen Schritt tun, einen Graben iiberspringen, denn was dort als
aufgegeben erschien, wird hier zur Grundlage der Interpretation.
Das Mittel, dessen sich St. bedient, ist die religionsgeschichtliche
Riickfrage, aber nicht, um die Redaktion der Synoptiker oder
ihrer Vorldufer, sondern das SendungsbewuBtsein Jesu zu er-
fassen. Die angebotenen Thesen reizen um so mehr zum Lesen,
als sie im Vorwort als ,eine fiir Kritiker und Konservative gleich
akzeptable Losungsméglichkeit* charakterisiert werden (8).

In diesem Sinn iiberschreitet das Buch die Grenzen einer rein
exegetischen Erdrterung, es wird fast zu einem Jesus-Buch, jedoch
besteht ein wesentliches Anliegen des Vf. auch darin, den Ansatz-
punkt der nachdsterlichen Gemeinde am Wirken des irdischen Jesus
zu gewinnen, die Kluft zwischen diesem und dem verkiindigten
Christus zu schlieBen. Von der Methode her gesehen wird der
manchen als Axiom geltende Leitsatz, daB fiir die Ermittlung des
eigentlichen Wollens Jesu nur das in Frage kime, was nicht auf
eine religionsgeschichtliche Parallele zuriickverweisen konne, mit
Recht beiseite gelassen, aber man ist beim Lesen der exegetischen
Partien (z. B. Abschnitt XIV a) doch vor die Frage gestellt, ob hier
nicht in umgekehrter Richtung ,des Guten“ zus viel getan wird.

Der Schliissel fiir die Interpretation ist fiir Vf. die Entdeckung oder
Wiederentdeckung der Apokalyptik, also jenes groBen religions-
geschichtlichen Komplexes im jiidischen Bereich, der fiir die Anfinge der
christlichen Theologie neuerdings wieder eine groBe Rolle spielt, der
aber nunmehr vom Vi, mit aller Entschiedenheit auf Jesus iibertragen
wird. Jesus wére durch und durch Apokalyptiker! Darum wird in einem
einfithrenden Abschnitt reprdsentativen Vertretern der modernen
Exegese, angefangen von Bultmann iiber Conzelmann bis Kisemann,
Schnackenburg wu.a., insgesamt der Vorwurf gemacht, daB sie das
apokalyptische Moment in Jesu Botschaft iibersehen hitten, da man
ja hier fast einhellig der Meinung ist, daB Jesus sich bewuBt von den
apokalyptischen Strémungen seiner Zeit distanziert habe und diese erst
in das BewuBtsein und Theologisieren der nachésterlichen Gemeinden
eingedrungen seien, AnschlieBend wird das religionsgeschichtliche
Material ausgebreitet, zwischen einem zelotischen und einem pazifisti-
schen Fliigel der Apokalyptik unterschieden und naturgemiB 4 Esra 13
und den Bilderreden des Athiopischen Henoch besondere Aufmerksam-
keit gewidmet. Die Menschensohn-Erwartung wird Jesus zugesprochen
in dem Sinn, daB er seine Erhthung zum eschatologischen Menschen-
sohn-Richter — in seinem Leben — erwartet habe. ,Erwartete Jesus seine
Erhéhung als Verkiindiger des ,Reiches Gottes’, dann muB er — die
Folgerung ist unabweisbar — von sich als dem gegenwirtigen Menschen-
sohin-Messias oder Menschensohn-Gerechten gedacht haben® (60). Weil
das henochische Menschensohn-Bild als fiir Jesus vorbildlich angenom-
men wird, ergibt sich fiic V{., da ja hier die Erhéhung als Menschensohn
eine Redivivus-Gestalt betrifft, daB Jesus sich entweder als frither
einmal ,entriickte® Heilsgestalt wuBte oder an dieser Stelle die
Menschensohn-Konzeption durchbrach bzw. im Sinn eines tieferen
SohnesbewuBtseins iiberhthte (65). An dieser Stelle diirfte der schwéch-
ste Punkt der Argumentation gegeben sein. Die strikte Bindung an die
Religionsgeschichte zahlt sich gerade hier micht aus: ,Ob die spezielle
Annahme, Redivivus-Gestalt zu sein, zutrifft, 186t sich nicht sicher er-
weisen... Es ist deutlich, das wir... vor einer letzten wissenschaft-
lichen Grenze stehen, wobei vom religionsgeschichtlichen Sach- und
Interpretationskreis her das Problem keine weitere Klirung erfahren
kann“ (65). Mit einem Datum der synoptischen Tradition vermag Vi
im Rahmen seines Jesus-Bildes nichts anzufangen, und darin unter-
scheidet er sich wesentlich von A. Schweitzers Entwurf, an den
er sonst ziemlich nahe herankommt, daB némlich Jesus sich dem Er-
fordernis des Leidens und Sterbens gegeniibergestellt sah. Auch fiir die
Spitzeit seines Wirkens wird diese Moglichkeit abgewiesen. Der Zug
nach Jerusalem sei hocheschatologisch gewesen, und Jesus habe mit dem
dann iiber ihn hereinbrechenden Todesschicksal das Ende aller Dinge
erwartet. Die Konsequenzen, die sich aus dieser Schau ergeben und an
denen das Jesus-Bild Schweitzers mutatis mutandis zu seinem Ende
kam, versucht St. dadurch zu iiberwinden, daB er sagt: ,Bei der priméren
Sachlage einer Reichsverkiindigung kann Jesus nur erhofft haben, in die
nahe Gottesherrschatf hinein entriickt, wir sagen richtiger: erhéht zu
werden ... Das u.E. unbestreitbare Zuriickscheuen Jesu vor dem Tode
findet seine sehr einfache Erkldrung. Um so groBartiger tritt aber auch
hervor, daB er sich ihm letzilich in verzweifelter Gottergebenheit
stellte* (152).

Man kann nicht umhin, sagen zu miissen, daB hier den Texten
eine Beweislast zugemutet wird, die sie einfach nicht iibernehmen
kénnen, In letzter Stunde soll Jesus umgedacht haben bzw. dazu
durch Gott gezwungen worden sein. Man fiihlt sich in die Tage
der lingst totgeglaubten Leben-Jesu-Forschung und ihrer Fatalitéten
zuriickversetzt.

Zur Zustimmung neigt man wieder, wenn V{. auf die Theologie des
Kreuzes und der Auferstehung Jesu zu sprechen kommt, insofern er
mit Nachdruck herausstellt, daB die Bezeugung des Auferstandenen-
Erhohten im Licht des Karfreitags ihren letzten Grund hat. Die Paradoxie
dieser Aussage will bedeuten, daB ,eine historische Beweisfithrung zu-
gunsten des Geschehenscharakters der Auferstehung Jesu im Endeffekt
zum Scheitern verurteilt ist, daB diese Wahrheit nicht einfach weiter-
gesagt werden kann, sondern weiterbezeugt werden mub und daB sie
jene Wirklichkeit des Kreuzestodes erfassen ldBt, in der die ,Gottes-
frage als letzte Entscheidungsalternative verbindlich gemacht werden
kann und muB* (161).

Recht lesenswert sind die Ausfithrungen iiber ,das Osterzeugnis
und seine Uberlieferungen" (Abschnitt XVI), in denen der erhebliche
zeitliche Abstand zwischen 1 Kor 15,3 ff und den evangelischen Oster-
geschichten mit Nutzen zum Erfassen des Interpretationshorizontes
ausgewertet, das leere Grab als notwendiges Glied in der Kette der
Geschehnisse (kein Interpretament) angesehen und in diesem Zusammen-
hang Lk 24,12 als ,unzweifelhaft urspriinglich* aufgefaBt wird. Nach
St. begann es nicht in Galilda, sondern in Jerusalem.

Jedoch zum eigentlichen Anliegen des ganzen Werkes, das —
wie schon frithere Verdffentlichungen des Vf. — sich durch auBer-
ordentlichen Materialreichtum auszeichnet, lenkt noch einmal eine
SchluBbetrachtung (Abschn. XVII) zuriick, Hier kommen nochmals
die an sich positiv gemeinten Intentionen der vorgenommenen
Reduktion auf die Apokalyptik zur Sprache: Uberbriickung des
Grabens zwischen historischem Jesus und geschichtlichem Christus,
der Logos vom Kreuz, das Prinzip Hoffnung, Wenn man auch die
Intentionen bejahen und anerkennen wird, den Riickgriff auf ein
vorgefaBtes religionsgeschichtliches Modell, mit dieser Entschieden-
heit durchgefiihrt, kann man nicht {ibernehmen,

Im Gegensatz zu den beiden vorgestellten Werken bewegt sich
die Menschensohnstudie A, J. B. Higgins’? in den Bahnen der
traditionellen Bemiihungen um die ntl. Christologie, Der Schwer-
punkt dieser Untersuchungen ruht auf der johanneischen Menschen-
sohn-Frage, jedoch unterldBt es V£ nicht, einleitend die synoptische
und iibrige ntl. Menschensohn-Tradition kurz zu streifen, wobei
er zu erkennen gibt, daB nach seiner Meinung Jesus selber zwar
diese Prddikation gebraucht, jedoch sich selbst nicht eindeutig mit
dem Menschensohn identifiziert habe. Der Charakterisierung des
paulinischen Komplexes wird man skeptisch gegeniiberstehen,
zumal im AnschluB an die Lohmeyersche Erklirung im Christus-
Lied von Phil 2 eine Menschensohn- (Adam- und Ebed-) Christo-
logie gesehen wird.

Die einschlédgige johanneische Uberlieferung wird in Menschen-
sohn-Spriiche synoptischer und nichtsynoptischer Art gegliedert,
wobei sich in der Entwicklung der Problematik ein stirkerer Ein-
fluB von S. Schulz geltend macht. Sympathisch stimmt es, daB die
Verankerung der johanneischen Tradition im friihchristlichen
Sprachgebrauch betont wird, wobei allerdings eine dem 4, Evan-
gelium vorgegebene paliistinensische Quelle postuliert wird. Aus
der Uberlieferung stammten Joh 1,51; 8,14; 5,27 [synoptisch);
3,13; 6,27.53 (nichtsynoptisch), 8,28; 12, 34; 6,62; 12,23; 13,321
seien Bildungen des Evangelisten. H. rechnet mit einer aramiischen
Form der Quelle und versucht, das in der bekannten Weise fiir
die Interpretation des Spruches 3,14 auszunutzen [SfwSfve =
izd¢kef). In 1, 51 solle sowohl Apg 7,55 f als auch Mk 14, 62 nach-
wirken, wobei das Christusbekenntnis vor dem Hohen Rat im
Bekenntnis des Nathanael seine Entsprechung besitze. Es bleibt
dann allerdings nur noch schwer verstidndlich, wenn V£ in einem
abschlieBenden Nachtrag nachdriicklich feststellt, daB es keinen
Beweis dafiir gebe, ,daB der vierte Evangelist irgendeinen der
synoptischen Menschensohn-Spriiche benutzt hat® (54),

Der in der Forschung etwas vernachldssigten Christologie der
Apokalypse gilt die Untersuchung von J. Comblin® C. wihlt
den Weg der positiven, aus den Texten erhobenen Darstellung und
vernachldssigt die kritische Auseinandersetzung, Um wievieles die
Arbeit an kritischer Schérfe, Einsicht und Préignanz gewonnen
hidtte, erkennt man an dem in einem Nachwort untergebrachten
Referat zu T. Holtz’ Christologie der Johannes-Apokalypse 5, Weil

3 Higgins, A.].B.: Menschensohn-Studien. (Franz Delitzsch-Vorlesungen
1961) Stuttgart: W. Kohlhammer 1965. 58 S.; kart. DM 9,80.

4 Comblin, ].: Le Christ dans I’Apocalypse. (Bibliothéque de Théologie,
Serie III, Vol. 6) Tournai: Desclée (1965). XII, 268 S.

SHoltz, Traugott: Die Christologie der Apokalypse des Johannes.
(Texte u. Untersuchungen, Bd 85) Berlin 1962.
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es hier micht darum gehen kann, die kritische Auseinandersetzung
nachzutragen, sei nur auf einen neuralgischen Punkt jeglicher
Apokalypse-Deutung aufmerksam gemacht: ihr Zeitverstindnis.
Bei C. ist die diesbeziigliche Interpretation in dem umfinglichen
2. Kapitel ,Celui qui vient* (48-—131) nachzulesen. Hier wird ein
sweifaches Kommen des Apk-Christus unterschieden, ,la venue
eschatologique pour juger le monde® und eine Antizipation dieses
endgiiltigen Kommens (61), die sich vollziehe in einem an den
Gemeinden vorausgenommenen Gericht (die 7 Sendschreiben)
und im Blick auf die Vélker in der Proklamation des ,ewigen
Evangeliums“ (14,6 f). Wenn man dem letzten nicht wird zu-
stimmen konnen, wird man auch dem ersten gegeniiber Bedenken
tragen, es sei denn, daB das antizipierte Kommen nicht in dem
Sinn gemeint ist, die eschatologische Spannung zu nivellieren.

Die gleiche Dualitit prige sich aus in der Auslegung der
Basileia-Vorstellung, fiir die Vi erneut unterscheidet zwischen
dem endzeitlichen Reich und seiner Vorausnahme in dieser Welt
(11,3 ff in Verbindung mit 11, 15; g £ g4 1-5: 5.0/ 6,011).
Er muB aber selber gegeniiber dieser Sicht sofort die Korrektur
anbringen, daB das Reich, obzwar ,de ce monde®, sich im Himmel
und nicht auf der Erde befindet (171). Das zeitliche Problem wiéchst
sich in diesem Fall aus zu einem rdumlichen, weil es zwar so
gelingt, das Tausendjihrige Reich von Kap. 20 in diesem Konzept
unterzubringen, nicht aber zu kldren, wie die himmlische Gemein-
schaft der in der Verfolgung Getoteten mit Christus das (anti-
zipierte) Reich in dieser Welt darstellen kénne.

Seine Einheitlichkeit und Uberzeugungskraft gewinnt das Buch
dadurch, daB es die Verankerung der Apk in der Gedankenwelt

des AT konsequent aufzuweisen versucht. Dabei wird dem
Deutero-Is und den Gottesknecht-Liedern ein besonderer Raum
zugemessen. Das Lamm, das Wort Gottes, das Reich Gottes, der
Zeuge, das Geschichtsbild — um nur einige Beispiele zu nennen —
werden zu Is II in enge Beziehung gesetzt. Fiir das Lamm wird
sogar behauptet: ,C’est la figure apocalyptique du Serviteur de
Dieu* (42). Indem Vi. nachdriicklich die Zeugen-Rolle des Apk-
Christus und ihre Verkniipfung mit dem Zeugnis der Zeugen in der
Cemeinde herausstellt, iibertrifft er Holtz und gelingt es ihm, die
nicht zu vernachléssigende ekklesiologische Linie dieses ntl, Buches
herauszuarbeiten. Die ,politische* Rolle des abzulegenden Zeug-
nisses, seine Abgrenzung zum [gewaltsamen) Tod, seine Quali-
fizierung als Sieg, seine Ubereinstimmung mit dem Zeugnis Jesu,
seine Ausrichtung vor der anklagenden Welt ergeben ein gefiilltes
Bild, das fiir das Selbstverstindnis der hier sich aussprechenden
Gemeinde von richtunggebender Bedeutung sein diirfte. In gleicher
Weise charakteristisch ist der Begriff Leben gefaBt. An den auf-
erstandenen Christus gebunden ist das erstrebte, das eigentliche
Leben, das die irdische Existenz mitsamt der Welt in ihrer Uneigent-
lichkeit und Todesverfallenheit zu erkennen geben will. Der Tod ist
présent in der Apk. Und aus dieser besonderen Sicht heraus wird
die bestimmende Orientierung auf das Jenseitige erfaBt, die zwar
fiir jegliche Apokalyptik gilt, die aber in der christlichen Apoka-
lypse in der Bindung an das Christus-Zeugnis ihr eigenes Relief
erhiilt, das es aber auch erméglichen sollte, das uns zundchst so
fremdartig erscheinende ,letzte® Buch der Bibel wieder ndherzu-
bringen.

The Letters and Diaries of John Henry Newman. Edited at the
Birmingham Oratory with notes and an introduction by Ch. St.
Dessain. Vol, XVII. 1855-1857, (London: Nelson 1967). XVIIL,
602 S.; 5§ 126,—.

In der umfassenden Ausgabe der Briefe und Tageblicher Newmans,
die das gesamte Newman-Archiv im Oratorium zu Birmingham beniitzt,
erschien nun der 17. Band.

Die hier vorgelegten GelegenheitsduBerungen des groBen Konvertiten
aus der Zeit vom Frithjahr 1855 bis zum Herbst 1857 sind authentische
Kommentare zu Newmans Auffassung iiber eine missionarische Theolo-
gie. Stammen doch die Aufzeichnungen aus der Zeit des Auf- und Aus-
baus sowohl des Oratoriums in England, wie der katholischen Universitét
in Dublin. Beide Unternehmungen weisen Newmans klar durchdachtes
Konzept aus, zeigen indessen auch die KompromiBlosigkeit des Er-
finders, die ihn trotz vieler Reisen, Gespréiche und Verhandlungen so
starr festhalten 1iBt an der Regel des Oratoriums wie an seinem
.gentlemen®-Ideal fiir die Universitdtserziehung, daB kirchenpolitisch
Newmans Pline scheitern mubten. Es ist das alte und bis heute nicht
geloste Problem, ein klar durchdachtes Konzept im Detail dem politi-
schen KompromiB preiszugeben, nicht um es zu verraten, sondern um
es durchzusetzen, welches gerade die hier vorgelegten AuBerungen
Newmans exemplarisch macht.

Und doch sollte man, um Newman gerecht zu werden, sich mit Father
Dessain (p. XVI) daran erinnern, daB die gemachten Erfahrungen
politischer Unzulénglichkeit den Konzeptor einer missionarischen An-
passung nach Regeln im Mérz des Jahres 1857 veranlaBten, sein ,0pus
Magnum®, die ,Grammatik der Zustimmung" zu planen. Diese er-
kenntnistheoretischen Uberlegungen zum Glaubensakt des Christen, die
geschrieben wurden, um wenigstens die Sympathie von Ungldubigen
zu gewinnen, haben ihr ,Vorwort* in jenen innerkirchlichen Ausein-
andersetzungen, von denen der hier angezeigte Band Zeugnis gibt.
Der Fundamentaltheologe wird stets der Pastoral eine andere Aufgabe
stellen als die es tun, denen nur innerkirchliche Belange am Herzen
liegen. Newman ist ein Beispiel dafiir, weil er vor dem innerkirchlich
manchmal erschreckenden Engagement auch des bedachten ,aggiorna-
mento* nicht zuriidkschredkte.

Es ist das Verdienst der hier angezeigten englischen Ausgabe der
Birminghamer Oratorianer, auf die oben angesagte Problematik
hinzuweisen. Der entsprechende 2. und 3. Band der deutschen Newman-
Ausgabe von M. Laros und W, Becker konnte diesen Hinweis
nicht beibringen, weil seine Texte der Biographie Newmans von Wilfried
Ward entnommen sind. Ward aber zeichnete ein Bild Newmans, das
in seiner Verkiirzung dem innerkirchlichen Burgfrieden der Katholiken
dienen wollte, nicht aber Newmans ureigenstem fundamentaltheolo-
gischen Anliegen. Auch unter diesem Aspekt muB deshalb gesagt
werden: Die Standard-Ausgabe der Newman-Briefe aus katholischer

Zeit ist die des Oratoriums in Birmingham; sie kann nicht ersetzt wer-
den durch die deutsche Ausgabe.

Hingewiesen sei auch auf die Anmerkungen in dieser Standard-
Ausgabe, die mit ihren Hinweisen auf zeitgenossische englische und
italienische Literatur der Newmaninterpretation helfen. Das Personen-
und Ortsregister erginzt vorziiglich die chronologische Anlage der
Sammlung, wére aber in einer neuen Auflage zu erginzen durch ein
Sachregister, um auch denen zu helfen, die an theologischen, philo-
sophischen und universititsverfassungsrechtlichen Fragen interessiert
sind.

Auf dem Umschlag 1 muB es statt ,October 1885 to March 1887"
richtig heiBen ,October 1855 to March 1857

Regensburg. Norbert Schiffers.

Bareau, André u. Schubring, Walther u. Fiirer-Haimendorf, Christoph:
Die Religionen Indiens. Bd III: Buddhismus — Jinismus — Primitiv-
volker. (Die Religionen der Menschheit, hrsg. v. Christel Matthias
Schroder, Bd 13) Stuttgart: Kohlhammer-Verlag 1964. VI, 802 S.;
Ln 30,—.

Die Reihe ,Die Religionen der Menschheit’ bemiiht sich um
vielerlei, wie aus dem Schema von 36 Titeln ersichtlich ist. Da
wird Theoretisches, Vorgeschichtliches und kontrollierbar Heuti-
ges, gut Bezeugtes und scharfsinnig ErschlieBbares geplant. Bei
der Anzeige in einer nicht-orientalistischen, einer theologischen
Zeitschrift soll im Vorliegenden hervorgehoben werden, was Band
13 an religiosem Erleben dargestellt hat.

Dieser 13. Band umfaBt die Weltanschauung von drei ver-
schiedenen Bereichen, jeweils auf indische Vilker beschrénkt.

Christoph v. Fiirer-Haimendorf, Die Religionen der Primitiv-
volker, 243—293. Die Ethnologen wiirden heute wohl den weniger
abwertenden Ausdruck ,Naturvélker vorziehn. Der Verfasser unter-
scheidet die Anschauungen 1. der Jdger und Sammler, 2. der Rodungs-
feldbauern und 3. der héheren Bodenbauern.

Die erstgenannten glauben u.a. an einen Himmelsgott, der die Seele
oder die Lebensessenz aussendet und sie beim Tod wieder zu sich
nimmt. ,Ethik’ im abendlindischen Sinn ist nur verschleiert zu be-
merken: Man meint, in Urzeiten hétten ,paradiesische’ Zustinde ge-
herrscht, bis ein Menschenpaar den Grabstoc anzuwenden begann
und damit der alte, natiirliche Reichtum des Bodens zuriickgegangen
sei. Man hilt also den Antrieb zum Fortschritt fiir unheilvoll. — Es
gibt keinen Erd- und Ahnenkult, keine Tieropfer noch Zauberpraktiken.

2. Die Rodungsfeldbauern verehren dagegen u.a. eine Mutter Erde
und bringen Tieropfer dar. Auch bei ihmen ist mit ihrer religiosen
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Anschauung keine ,ethische’ Verpflichtung verbunden, sondern wahr-
scheinlich gilt fiir ,recht’ und fiir ungeschriebenes Gesetz, was sich
im Interesse der Volksgemeinschaft als sinnvoll erwiesen hat. Auch
in diesem Entwicklungsstadium steht dem Fortschritt ein religitses
Bedenken entgegen: Man wagt nicht, den Pflug zu benutzen, um nicht
die Briiste der Mutter Erde zu verletzen.

3. Zu den ,htheren Bodenbauern' gehéren Vilker, die Gruppen von
mehreren Millionen Menschen umfassen. Deren lebendigere Geistigkeit
hat bereits eine miindliche Literatur geschaffen, Mythologie und Kult
beleben sich gegenseitig. Der Hochgott Bhagavan verkehrt mit den
Menschen nur durch seinen Diener Yama, den Todesboten. Wirklich
verehrt werden geringere Gotter, unter ihnen eine Muttergottheit mit
Sohn. Es gibt Opfer und Fiirsorge fiir die Verstorbenen. In der Religion
der zu dieser Gruppe gehérigen Gond kommt es darauf an, das
menschliche Wirken mit den Geistern in Ubereinstimmung zu bringen,
eine aus dem landwirtschaftlichen Jahresablauf stammende Idee. Bei
manchen dieser Volker gibt es Schamanismus.

Es ist nicht feststellbar, ob die heute herrschenden Anschauungen
schon lange bestanden haben oder aber das Resultat einer Entwicklung
sind.

Walther Schubring, Der Jinismus, 217—242, mit Zeittafel. Obwohl
dieser Abschnitt von dem bedeutendsten Kenner des Jinismus stammt,
entbehren wir eine Darstellung der religids-emotionalen Elemente.
Diese Religion, an die sich héchstens 1500000 Menschen halten, geht auf
den Mahavira zuriick, einen Zeitgenossen des Buddha namens Vardha-
mana. Kennzeichnend ist ein Streben nach Erkenntnis, eine starke
Askese, welche die Kleidung und damit die biirgerliche Gemeinschaft
verachtet und eine naive Zahlensystematik. Wie im Buddhismus herrscht
eine starke Skepsis auch in diesem System in bezug auf Erkenntnis-
theorie und Seinslehre, und man glaubt an eine Seelenwanderung
durch verschiedene Existenzformen. Selbsterlosung wird angestrebt
durch die Reinigung der Seele von positivem und negativem Karma. Man
verehrt keinen héchsten Gott, sondern die Vollendeten. Diese heroische
Lehre achtet als Institution das Sterbefasten bei unheilbarer Krankheit
oder Altersschwiche.

André Bareau, Der indische Buddhismus, 1-242, mit Zeittafel.
Der ergicbigste Teil des Werkes betrifft den Buddhismus, fiir den ja
auch bereits die reichsten Vorabeiten geleistet sind. Wihrend de:
zentral- und ostasiatische Buddhismus in den Bénden 20 (Tibet und
Mongolei), 21 (China), 22 (Japan und Korea) und 23 zu erwarten ist,
behandelt der Autor des vorliegenden Beitrags den einstigen Buddhis-
mus in Indien einschlieBlich Mahdydna und Tantrismus sowie sein
Fortleben in Siidostasien.

Da der Urbuddhismus ebenso wie der Jinismus altindische Elemente
iibernommen hatte, wird zunfichst die religise Welt Indiens zur Zeit
des Buddha dargestellt, danach der Urbuddhismus, unterteilt in die
Themen ,Der Buddha, die Literatur, die Lehre, die Gemeinschaft’.
Besonders ansprechend ist durch die meisterhaft kurze und doch klare
Kennzeichnung ,Die Literatur' dargestellt. Ohne auf die Einteilung des
Tripitaka ,Dreikorb’ und dessen #lteste Anordnung einzugehen, duBert
sich der Verfasser zuniichst iiber das Siitra. Dessen stereotyper Anfang:
,So habe ich gehdrt’ soll sich auf Ananda beziehen, der beim Konzil in
Rajagrha mit diesem Satz begonnen hat, als er die Lehre des Buddha
aus dem Gedichtnis vortrug. Die aus Sanskrit iiberlieferten Sammlun-
gen der Siitren heiBen Agama, die Pali-Rezension heiBt Nikaya und nur
diese ist vollstindig erhalten. Unbekannt ist die Zuordnung der ver-
schiedenen Sammlungen zu den einzelnen Schulen. Es ist fiir die
gesamte Anordnung kennzeichnend, daB manche Werke des Stutrapitaka
urspriinglich zum Vinayapitaka gehort haben. — Dieser hat teilweise
einen #hnlichen Inhalt wie jener, aber seine Texte haben nie die er-
wihnte Eingangsformel. Es gibt mehrere Vinayapitakas von den ver-
schiedenen Schulen. Jedes von ihnen besteht aus den Regeln fiir die
Ménche und fiir die Nonnen: Bhiksuvibhanga und Bhiksunivibhanga und
dem Kandhaka. Die Nonnen leisteten mehr Askese als die Ménche, denn
sie muBten bedeutend mehr Regeln erfiilllen. Es féllt auf, daB die
aufgestellten Regeln sich meist auf materielle Dinge beziehen, nicht auf
geistige Hilfen oder Anordnungen. Die Ménche arbeiteten nicht fiir ihren
Unterhalt, sondern als Entgelt fiir ihre geistlichen Leistungen wurden
sie von Laien unterhalten. Diese mubBten sich fiir das Befolgen von
fiinf Geboten verpflichten: Nicht zu toten, zu stehlen, unkeusch zu sein,
zu liigen oder sich durch Alkohol zu Vergehen hinreiBen zu lassen.
Die Lehre hat das Ziel, die Lebewesen zur Erlésung zu bringen. Damit
ist also schon der Urbuddhismus unter die Religionen einzureihen, nicht
nur unter die Kategorie ,Philosophie’.

Nach der Rekonstruktion des ,Urbuddhismus’ wird der alte
Buddhismus dargestellt, den die Mah&ayanisten abwertend
Hinayana ,Kleines Fahrzeug’ nannten. Es gab Aufspaltungen in
verschiedenen Schulen, einen geistigen Hohepunkt im 4. bis 6.
und im 7. Jahrhundert n, Chr. Die Ausbreitung iiber die Grenzen
Indiens hinaus féllt erst in diese Zeit. Heute bliiht diese Lehre
nur noch in Ceylon und Hinterindien. — Auch fiir diese Periode,

die des alten Buddhismus, wird die Literatur besonders sorgféltig
dargestellt; es handelt sich um die Entstehung des Abhidarmapita-
ka, d. h. der Traktate und Kommentare. Sie und die 6ffentlichen
Diskussionen gaben dem Buddhismus eine groBartige Entfaltung
von Logik und Spekulationen. Bei der hieran gekniipften Dar-
legung der Schul-Verschiedenheiten beeindruckt erneut die Kunst
des Autors zu knapper, erschopfender Darlegung (107). Die
Sarvastivadins . a. Schulen behaupten, die Bodhisattvas begiben
sich freiwillig in schlechte Existensformen, um die Leiden der Dor-
tigen zu erleichtern, ihnen die Lehre zu verkiinden und ihre Er-
lésungssehnsucht zu erwedken, dazu aber auch, um selbst zu leiden
und damit ihre eigene Giite gegeniiber den zu Erlésenden zu
steigern.

Die Klosteranlagen enthielten Reliquienhallen (Caitya) oder
-tiirme (Stiipa), also Kultstdtten. Der Autor sieht (117) in dem
Streit um die Reliquien des Buddhas, der sofort nach seiner Ver-
brennung entstand, den Beweis, daB ein Kult des Buddha schon
auf die Urzeit zuriickgeht.

Das Mahayana diirfte sich um Christi Geburt unter EinfluB der
Mahasanghikas und der Sarvastivadins entfaltet haben, Volks-
frommigkeit gab dafiir die stdrksten Impulse. Man sah nicht mehr
im egozentrischen Arhat das Ideal, sondern im giitigen, liebenden
Bodhisattva.

Der Tantrismus, eine konsequente Entwicklung aus der Lehre
von der Leere, scheint sich bei den Monchen von Uddiyana ent-
wickelt zu haben. Nach China gelangte er zu Beginn des 8. Jahr-
hunderts, dank der konfuzianischen Zensur aber nur in einer
kithlen, keuschen Version, im Gegensatz zu seiner Gestalt in Tibet.
Er wird fiir eine, vom wiedererstarkten Hinduismus i{iberwucherte
Form des Buddhismus gehalten.

Hamburg. A von Gabain.

Panikkar, Raymond: Kerygma und Indien. Zur heilsgeschichtlichen Pro-
blematik der christlichen Begegnung mit Indien. (Theologische For-
schung, Bd 40: Kerygma und Mythos V, Ergdnzungsband III) Ham-
burg-Bergstedt: Herbert Reich-Evangelischer Verlag 1967. 160 S.;
br. DM 16,—.

R. Panikkar, Sohn eines indischen Vaters und einer katalanischen
Mutter, darf als einer der profiliertesten Kenner und Interpreten
des Hinduismus angesprochen werden. Als katholischer Theologe
widmet er sich vor allem dem ,dkumenischen Gespridch® zwischen
dem (abendlédndischen) Christentum und dem Hinduismus, und dies
nicht als ein (monologisch dozierendes) ,Sprechen iiber”, sondern
als engagierte Kommunikation und ,Wahr-Nahme* der anima
naturaliter christiana, In der existentiellen Begegnung von Indien
und Christentum sieht P. die ihm zugewiesene Aufgabe, die er mit
ebenso beherztem wie besonnenem Mut zu vollziehen bemiiht ist.

Das Ziel, durch einen ,existentiellen Inkarnationsversuch" eine neue
Form des Dialogs zwischen Christentum und Hinduismus zu finden, be-
stimmt entscheidend die vorliegende Aufsatzsammlung. Ansatz fiir diese
Tiefen-Begegnung ist: ,Das Wesen des christlichen Kerygmas besteht
nicht so sehr darin, daB es eine Verkiindigung gibt, sondern daf
es einen Verkiindiger kund gibt* (10). Das will sagen: es ist die
Aufgabe des Christen, dem anderen ein Christus zu werden. Es geht also
bei der Begegnung des Evangeliums mit dem gliubigen Hindu nicht so
sehr um Orthodoxie, sondern um (ontische, nicht moralische)
Orthopraxie. ,Man soll sich nicht so sehr fragen, etwa: wie ver-
kiindet man das Kerygma, wie legt man es aus, wie um- oder eni-
mythologisiert man es, sondern vielmehr: wie lebt man, d.h. verwirk-
licht und inkarniert man den Inhalt des Kerygmas. M. a. W., indem man
auf das Kerygma verzichtet, es aufgibt, Keryx sein zu wollen, wird man
fiir Indien tatsdchlich Kerygma sein... Der Bote des Christentums ist
dazu gesandt, um Christus sich selbst verkiindigen zu lassen, nicht indem
er vorher iiberlegt, was er sagen wird, sondern indem er den Geist in
sich sprechen 1dBt (vgl. Mt 10,19-21), ohne daB seine linke Hand weiB,
was seine rechte tut (vgl. Mt 6, 3)* (10).

Der erste und zweite Teil des Buches beleuchtet die ,heilsgeschicht-
liche Situation“ (13—27) der ,Begegnung® (29-65) zwischen Indien und
Europa bzw. dem Christentum. Einfordernd betont P.: die einzige tiefe
menschliche Kommunikation ist die communicatio in sacris: ,Nur wo
Menschen miteinander beten oder eine heilige Handlung vollbringen,
gibt es wahre Gemeinschaft*® (43). Die Begriindung fiir die These, daB
es nur im Raum des Heiligen personale Begegnung und echte Koinonia
geben kann, liegt in der Uberzeugung, daB Gott verschieden, aber nicht
getrennt von der Welt ist. Gott ist das, was die Menschen untereinander
verbindet. ,,Wir alle haben die gleiche menschliche ,Natur’, die von Chri-
stus herkommt... Alle Menschen sind Briider in Christus. Wir sind
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nicht nur Adams Kinder, wir sind auch Christi Briider: Die Tat des
zweiten Adam ist mindestens nicht weniger universal als jene des ersten
Adam® (44). Die Gemeinschaft des Christen mit der ,nichtchristlichen
Welt" ist eine seinshafte Wirklichkeit, die sich griindet auf die Koinonia
aller Wesen in Christus. Die praktischen Konsequenzen, die sich aus
dieser Wirklichkeit der christologischen VerfaBtheit der natura humana
fiir die Begegnung mit der ,nichtchristlichen Welt“ ergeben, sind offen-
kundig: ,Wo ... christlicher Glaube beginnt, da geschieht dies nicht in
der Leugnung von irgend etwas in den Religionen der Welt, sondern
in der GewiBtheit, daB d er Christus, den alle Religionen in der einen
oder anderen Weise anerkennen (f§vara, Tathdgata, Herr), seine volle
oder wenigstens seine zentrale Epiphanie in Jesus, dem Sohn Marias,
findet® (45). Auf den Missionsauftrag hin gesagt: es geht nicht darum, daf
man Christus hineinbringt, sondern daB man ihn wirksam werden
14Bt, daB man zum vollen Wachstum Christi beitriigt, daB sein wahrer
Name, seine gegenwiirtigen Taten, seine Botschaft enthiillt werden. Diese
Mission ist dem Volke Gottes als Ganzem aufgetragen. Der Kirche in
ihrer Ganzheit ist diese priesterliche Sendung anvertraut, ,das Opfer
darzubringen, welches die Welt schafft, erldst und verherrlicht® (54).

In einem dritten Teil (,Kerygma und Hermeneutik", 67—138) setzt sich
P. mit einigen wesentlichen Aussagen und Anliegen des Hinduismus wie
des Buddhismus auseinander, um durch diesen Dialog eine Aufsprengung
der ,bis jetzt geschlossenen Grenzen der christlichen Spiritualitdt® (11)
zu gewinnen und von einer ,trinitarischen Theologie* her Raum zu
schaffen fiir die zentralen Intentionen Indiens. Dabei zeigt sich fiir P., daB
der Hinduismus in hoherem Grade potentiell christlich ist, als dies ge-
meinhin angenommen wird. DaB es bei diesem Dialog nicht allein um
eine rein ,lehrmiiBige Angelegenheit* geht, sondern vielmehr um ein
religiéses Problem, das in einer tieferen existentiellen Schicht liegt, wird
aus jeder Zeile deutlich. Das Wort des Zeugnisses muf Fleisch werden.
Ohne diese Umgestaltung kann keine Kommunikation zustande kommen.
Mit anderen Worten: man soll die Botschaft verkiindigen, man sollte
aber nicht vergessen, daB jene Verkiindigung ein Dienst ist, nicht nur
am Worte Gottes, sondern auch an den Menschen; ein Lieben, nicht nur
auf Gott, sondern auch auf die von Thm Angesprochenen hin.

Manchmal wiinschte man zwar eine weitere Entfaltung und Ver-
tiefung des Behaupteten, Immer aber wird man als abendlédndischer
Christ angeregt, den eigenen Weg neu zu bedenken. ,Ein Christ
ist einfach ein wissender Mitarbeiter mit Christus in seiner
dreifachen Funktion der Schopfung, Erlésung und Verherrlichung
der Welt* (33). — Die Aufsatz-Sammlung leistet zweifellos einen
gewichtigen Dienst fiir das (alle nur dokirindren oder kulturellen
Begegnungsebenen iibersteigende) heute gebotene ,Gesprdch der
Religionen".

Aachen. Georg Schiickler.

Izutsu, Toshihiko: Ethico-Religious Concepts in the Qur’an. (McGill
Islamic Studies 1) Montreal: McGill University Press 1966. IX, 284 S.;
Can. § 9—.

Der Verfasser, Ordinarius fiir Kultur- und Sprachwissenschaft
an der Keio Universitdt Tokyo und Gastprofessor am Institut fiir
islamische Studien der McGill Universitiit (Kanada), legt uns hier
eine zweite, griindlich bearbeitete Auflage seiner 1959 in Tokyo
erschienenen Untersuchung ,The structure of the ethical terms in
the Koran“ vor.

Zunéchst legt er die Grundziige seiner Methode dar. Es sind die
Grundsétze der semantischen Analyse nach der Methode der Sprach-
wissenschaften. S. 37—41 gibt er sieben Félle an, die die analytische Be-
deutung und das Vorgehen der Methode verdeutlichen: Die Begriffshe-
stimmung erfolgt 1. durch den Kontext, 2. durch die Feststellung der
Synonymen, 3. durch den Kontrast, d.h. durch die Feststellung des
Gegenteils, 4. durch die ausdriickliche Negation des Gegenteils im Text
selbst (X ist nicht-Y), 5. durch die konstanten Sprachbildungen (das sog.
semantische Feld), 6. durch die rhetorische Parallelitdt, 7. endlich durch
Analyse des profanen Kontextes, in dem manches sonst religitse Wort
vorkommt.

Nach dieser methodischen Erérterung stellt Izutsu die wichtigsten
Punkte, die die altarabische Weltzugewandtheit und Stammessolidaritét
charakterisieren, dar und zeigt, wie der Islam einerseits die Tugenden
der Stammesethik (Freigebigkeit, Mut, Ehrlichkeit, Aufrichtigkeit, Geduld)
wiederaufgenommen und bereichert hat, andererseits eine moralische Ein-
teilung der Menschen in Gefidhrten des Paradieses und Gefdhrten der
Hélle vornimmt. Das Prinzip dieser Einteilung ist die Annahme bzw. die
Ablehnung des islamischen Glaubens.

In dem dritten Teil der Untersuchung folgt eine Analyse der zen-
tralen Begriffe der islamischen Weltanschauung: Unglaube, religidse
Heuchelei, wer ist ein Gldubiger?, Gut und Bés. Die Analyse ist gut
gefithrt und leistet einen wertvollen Beitrag zum besseren Verstdndnis
der moralischen Struktur des Islam.

Die Methode des Verfassers erinnert an die der islamischen
Kommentatoren des Korans, z. B. die philologische Arbeit Tabaris;
sie ist jedoch wissenschaftlicher ausgebaut und strenger angewandt,

Wir vermissen h#éufigere Literaturangaben, insbesondere was
die arabischen literarischen Quellen angeht, da es sich doch um
eine semantische Untersuchung handelt. Es fehlt iibrigens ein Lite-
raturverzeichnis. Dagegen sind eine Liste der Koranverse, ein Ver-
zeichnis der arabischen Worter und ein Namensregister vor-
handen.

Manche Fehler in der Rechtschreibung der arabischen Namen und
Werter sind hier zu erwéhnen: man muB ‘Ubayd b. al-Abras schreiben,
nicht ‘Abid (S. 47, 49, 51, 57, 72), amani, nicht amani (S. 111, Kor. VII,
151—152/152-153), taghin, nicht taghin (S. 150, Kor. XXXVIII, 55), sihr,
nicht sihr (S. 98). Wir weisen auf diese Fehler hin, weil der Verfasser
sonst eine sehr gute Kenntnis der arabischen Sprache zeigt und weil
sein Text trotz sehr hiufiger Zitate kaum einen Fehler enthilt.

Das Ergebnis der vorliegenden Untersuchung beweist noch ein-
mal, daB der Koran keinen absoluten Anfang darstellt, sondern das
Erbe der vorislamischen Zeit aufnimmt und es im Sinne der
monotheistischen islamischen Weltanschauung verwandelt.

Miinster. Adel-Theodore Khoury.

Mettler, Lukas Anton, CMM: Christliche Terminologie und Katechismus-
Gestaltung in der Mariannhiller Mission 1910—1920. Der grofie Wanger-
Katechismus von 1912 in Zulu und der um ihn entstandene Termino-
logie- und Katechismus-Streit. (Neue Zeitschrift fiir Missionswissen-
schaft, Suppl. XV) Schéneck/Beckenried: Administration der Neuen
Zeitschrift fiir Missionswissenschaft 1967. XII, 284 S.; br. Sfr 26,—.

Die Ansicht ist weit verbreitet, daB die Missionskatechese erst in
unserer Zeit allméhlich zur GriBe ihrer Aufgabe erwachte. Im Anfang
sei besonders in Afrika alles primitiv, unreflektierte europdische Uber-
setzung und geistloses Auswendiglernen gewesen. Wer je die Moglich-
keit hatte. in den Missionsarchiven Dokumente aus der Zeit vor dem
1. Weltkrieg zu studieren, wird bald anderer Ansicht werden. Es scheint,
daB sich gerade in dieser Zeit eine Reihe begabter, wenn auch oft recht
eigenwilliger Ménner sehr ernsthaft um eine sachgemifBe, dem Volke
angepabte Glaubensverkiindigung bemiihte.

Ein schénes und zugleich trauriges Zeugnis fiir dieses ernste Be-
miihen ist der groBe Zulukatechismus von Willibald (Johann) Wanger
aus der Mariannhiller Mission in Natal (Siidafrika), Lukas Mettler
CMM hat in einer umfangreichen und gediegenen Arbeit die Geschichte
dieses Buches untersucht. Es ist keine erbauliche Geschichte, dieser
zehnjidhrige, harte und manchmal geradezu gehédssige Streit um ein neu-
artiges Buch, aber M. hat es verstanden, ruhig und sachlich davon zu
berichten und auch etwas von den Problemen spiirbar werden zu lassen,
die aus der Ferne oft so schwer verstidndlich sind.

Unzufrieden mit der katechetischen Situation der Pionierzeit entwarf
Propst Wolpert, der damalige Obere von Mariannhill, ein katechetisches
Programm fiir seinen Sprengel, mit dessen Ausfithrung er den sehr be-
gabten, aber leider nicht sehr beliebten P. Wanger betraute. Seiner Art
gemiB begniigte sich dieser nicht mit der Ausbildung von Katecheten,
sondern setzte tiefer an. Er erarbeitete ein vollig neues Glaubensbuch,
das sich nicht wie die bisherigen Katechismen auf die Zusammenstellung
von Fragen und Antworten beschrinkte, sondern durch reiche Erkld-
rungen und praktische Anwendungen zu einem Werk von 536 Seiten an-
wuchs. Zwar folgte W. der traditionellen Katechismuseinteilung: Glaube
— Tugend und Siinde — Gnade und Gnadenmittel. Auch die sehr aus-
fithrliche Darstellung der katholischen Glaubenslehre und die besondere
Betonung der ,Unterscheidungslehren® hétten im ,protestantischen"
Siidafrika kaum Erstaunen erregt. Aber W. ging dariiber hinaus. Das
Hauptgewicht und das eigentlich Neue dieses Katechismus liegt in der
eingehenden Behandlung und Auseinandersetzung mit dem Leben und
Brauchtum der heidnischen Zulus. Dabei nimmt W. kein Blatt vor den
Mund. Er nennt die Dinge beim Namen, auch im sechsten und neunten
Gebot.

Diese Offenheit, verbunden mit einer Reihe neuer, anscheinend nicht
immer gliicklicher religitser Termini und einer gewissen Geheimnis-
krdmerei wihrend des Druckes rief die Opposition auf den Plan. Man
verdéchtigte sich gegenseitig der Héresie, appellierte nach Rom, erreichte
eine offizielle Untersuchung. Aber W. beugte sich nicht. Er kdmpfte mit
allen Mitteln und verweigerte jeden KompromiB, selbst in Nebensdch-
lichkeiten. So gab es ein trauriges Ende: Das Glaubensbuch wurde nie
offiziell in der Zulumission eingefiihrt und W. wurde schlieBlich aus
der Mission verwiesen.

Leider kann Mettler, da er des Zulu nicht méchtig ist, nicht aus-
reichend und giiltig i{iber die inhaltlichen Fragen urteilen. Aber es ist
ihm gelungen, von interessierten Mitbriidern sehr umfangreiche Ausziige
iibersetzen zu lassen (Anhang 181—270) und so einen Einblick in die
wesentlichen Anliegen W.s zu geben. Was sich da bietet, ist wirklich
der Beachtung wert, Hier wird Afrika lebendig: Ahnendienst und

—
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Démonenfurcht, Hexenglaube und Zaubermittel, Reifefeiern und Ehe-
probleme, nichts wird unterschlagen. Zwar scheint die theologische Basis
zur Beantwortung dieser Fragen manchmal schmal und die Forderungen
des christlichen Sittengesetzes hart und rigoros zu sein; aber eines
muB man zugestehen: W. kannte seine Afrikaner und ihr Leben, er
wubte um ihre Probleme und versuchte, ihnen ehrliche Antwort zu geben.

Es ist wirklich schade, daB ein so begabter Mann sein Werk durch
Unduldsamkeit und Rechthaberei selbst zu Grunde richtete. M. aber
muB man dankbar sein, daB er dieses Werk der Vergessenheit entrif,
und man kann nur hoffen, daB seine Anregung aufgegriffen wird,
W.s Werke, wenigstens in einer hektographierten Form, interessierten
Missionaren zugiinglich zu machen.

Ndanda (Tanganyika). Siegfried Hertlein OSB.

Maertens, Thierry: Handbuch zur Schriftlesung. Unter Mitarbeit von
P. de Corbiac, A. Turck u.a. 3 Binde. Freiburg-Basel-Wien:
Herder 1966—67. [Ubersetzung aus dem Franzdsischen. Titel des Ori-
ginals: Fichier biblique. 5., vollig neu bearbeitete Auflage 1965,
Bruges: Verlag Biblica] Bd 1: 254 S.; Bd 2: 272 S.; Bd 3: 304 S,;
kart. je Bd DM 17,80.

Das dreibéndige ,Handbuch“ des bekannten franzésischen Litur-
giewissenschaftlers will nach Auskunft des Klappentextes (Vorwort
und Einfithrung fehlen) ,zum verstdndnisvollen Lesen der gan-
z en Bibel anleiten und ,Bibelwissenschaft in Bibelpastoral“ iiber-
sefzen.

Der erste Band behandelt in zwei Teilen die Themen ,Gott* und
,Christus* und bringt zum ersten Thema 45 Stichworter (z.B. ,Der
lebendige Gott®, ,Der dreifaltige Gott“, ,Der Heilsplan Gottes®) und
zum zweiten 98 Stichworter (z. B. ,Christus als Gott*, ,Die Verkiindigung
an Maria*). Der zweite Band steht unter den beiden Uberschriften ,Die
Kirche* (84 Stichworter) und ,Der Heilige Geist im liturgischen Leben®
(65 Stichworter). Der dritte Band schlieBlich befalbt sich mit den Themen
,Der Heilige Geist im sittlichen Leben“ (97 Stichwdrter) und ,Die mensch-
lichen Wirklichkeiten“ (65 Stichwdrter). Ein alphabetisches Sachregister
und ein ,biblisch-liturgisches Register* sind zur Steigerung der prak-
tischen Verwendbarkeit des ganzen Werkes im 3. Band angefiigt. Aus
diesem Uberblick geht deutlich hervor, daB die ,Schriftlesung” unter
bestimmte systematische Gesichtspunkte gestellt wird, die helfen sollen,
die durch die Schriften des Alten und Neuen Testaments vermittelten
Gedanken theologisch und ,geistlich“ zu erfassen. Im einzelnen ergeben
sich hierbei interessante Durchblicke durch die g an z e Heilige Schrift.

So wird zum Beispiel unter dem Stichwort ,Die Gegenwart Gotles”
(I 22) zunédchst einfiihrend das angebene Thema als Korrespondenz von
s<immanenter Gegenwart Gottes nach der natiirlichen Ordnung® und der
»Gnadengegenwart Gottes nach der iibernatiirlichen Ordnung” prézisiert.
Entsprechend werden Stellen aus dem Alten und dem Neuen Testament
angefiihrt, die einerseits von der Gegenwart Gottes in der Natur, in
Ex 20,18 und 1Kén 19 etwa ,in den entfesselten Krdften der Natur,
sprechen (zu dieser Stelle wird einschrdnkend hinzugefiigt: ,Die Bibel
liutert diese iiberlieferten Anschauungen"). Andererseits sprechen die
weiter angefiihrten Stellen auch von der ,Gnadengegenwart” durch den
»Bund Jahwes" im Alten und durch Christus und den Heiligen Geist im
Neuen Testament (zu Jo 1,14; 14,1-13 heilt es: ,Christus ist der neue
Ort der Gegenwart Gottes®, und Mt 18,20 wird als Belegstelle fiir die
+geheimnisvolle Gegenwart beim Gebet' genommen). Durch die Zusam-
menordnung der verschiedenen Stellen aus dem Alten und Neuen Testa-
ment entsteht so der Eindruck einer einheitlichen, zumindest in ihrer
Pluralitdt letztlich doch zusammenklingenden Aussage. Querverweise,
z.B. zum Thema ,Bund“, suchen zum weiteren Studium im Sinne der
angegebenen theologischen Perspektiven anzuregen.

Auf den ersten Blick erscheint dieses Werk tatsichlich als hilf-
reich, da es durch die Anordnung des biblischen Stoffes unter be-
stimmten Leitthemen und Unterthemen das Verstdndnis der Schrift-
aussagen erschlieBen helfen und diese Aufgabe gerade auch fiir
den der wissenschaftlichen Exegese weniger kundigen Bibelleser
erfiillen mochte. Diese Intention ist zweifellos anzuerkennen. Denn
es ist mit der oft und laut ausgesprochenen Forderung einer regel-
méBigen Schriftlesung in breiteren Kreisen der Kirche allein nicht
getan. Es bedarf immer auch der Anregung und der methodischen
Anleitung zum Lesen des Alten und des Neuen Testaments, wenn
es theologisch und pastoral erfolgreich sein soll. Damit sind wir
aber an der entscheidenden Frage angelangt, die wir kritisch an
das vorliegende umfangreiche Werk zu richten haben, Wird die
Methode, die hier benutzt wird, der Bibel und jhren Aussagen
sachlich gerecht?

Unser erster Einwand bezieht sich gerade aufgrund der Er-
kenntnis ,moderner Bibeltheologie®, auf die sich auch der Klappen-
text beruft, auf die Systematisierung der Schriftaussagen von
auben, Die Gesichtspunkte, unter denen nach diesem Werk die

Bibel betrachtet und ausgelegt werden soll, sind durchweg einer
(nicht von der Bibel selbst) vorgegebenen Systematik entnommen.
Anklinge an den traditionellen AufriB dogmatischer Lehrbiicher
sind deutlich erkennbar, Hinzu kommen liturgische und moral-
pastorale Gesichtspunkte. Durch eine von auBen iibergestiilpte
Systematik droht aber der Inhalt der Bibel gerade entgegen ihrem
eigenen Zeugnis ungeschichtlich, beliebig zu werden. Damit soll
freilich nicht bestritten werden, daB unter den angewandten The-
men und Gesichtspunkten auch sachlich zutreffende Aussagen in
der Bibel zu finden sind. Das Werk verdient sehr wohl den Titel
des franzosischen Originals: ,Biblischer Zettelkasten®,

Ein weiterer Einwand héingt mit dem vorigen zusammen., Wir
haben exegetisch nicht nur nach dem Sinn der einzelnen Schrift-
stelle, sondern immer auch nach dem Verhiiltnis des jeweiligen
Buches zur gesamten Bibel und damit auch nach dem Verhiltnis
des Neuen zum Alten Testament zu fragen. Nur scheint es exe-
getisch nicht erlaubt, einen Standpunkt vor der Bibel zu be-
ziehen, von dem aus man die Aussagen des Alten und des Neuen
Testaments einheitlich zu durchschauen sucht. Ein solcher Durch-
blick mubB angesichts der literarischen und inhaltlichen Mannig-
faltigkeit der Bibeltexte notwendig bibelfremd sein, auch wenn
sich der Verfasser ,heilsgeschichtlich® zu orientieren sucht. Denn
auch die ,Heilsgeschichte® ist nicht als geschlossene Konzeption
von einer ,biblischen Geschichte® von ihrem Anfang bis zu ihrem
Ende ohne einige unexegetische ,Kunstgriffe* aus der Bibel selbst
zu erheben.

Die Aufgabe einer Schriftauslegung, die auch die Anliegen der
privaten oder liturgischen Schriftlesung bedenkt, ist letztlich Auf-
gabe der gesamten Theologie, natiirlich in besonderer Weise der
Exegese. Denn Theologie findet ihre Aufgabe nicht neben und
auBerhalb der christlichen Praxis, sondern gerade in ihr. Hierdurch
wiirde nicht nur die Schriftlesung sachlich gewinnen, sondern auch
Erforderlichkeit und Bedeutung der Schriftlesung in der Praxis
theologisch besser begriindet werden. Eine eigene ,Bibelpastoral®
droht dagegen, wenn sie nicht das Anliegen der gesamten Theo-
logie ist und bleibt, gerade den theologischen Ort der Schriftlesung
innerhalb der Kirche (im groBen und kleinen) zu verfehlen.

Trier. Karl Kertelge.

Schmdékel, Hartmut: Das Gilgamesch Epos. Eingefithrt, rthythmisch iiber-
tragen und mit Anmerkungen versehen. Stuttgart: Kohlhammer Ver-
lag 1966. 131 S.; Ln DM 25,—.

Die neue Ubersetzung des Gilgamesch-Epos von H, Schmgkel
stellt ein erfreuliches Novum dar. In einer handlichen und sauber
gedruckten Ausgabe wird dem deutschen Publikum hier eine Uber-
setzung geboten, die &uBerst leicht lesbar und zugleich so geschickt
mit Anmerkungen versehen ist, daB der Leser sich an schwierigen
Punkten schnell und verstdndlich zu orientieren vermag. Es diirfte
auBler Zweifel sein, daB dem Verf, ein guter Wurf gegliickt ist und
daB er sein Ziel, eine gute Verdeutschung zu schaffen, die auf der
bisherigen Forschung aufbaut,! voll erreicht hat.?

Die Anlage des Textes gibt auch dem Nichtfachmann zu erken-
nen, daB wir verschiedene Fassungen des Epos aus sehr weit aus-
einanderliegenden Zeiten besitzen. H, Schmé&kel fithrt dem Leser
gut vor Augen, daB die Zwdlf-Tafel-Rezension aus dem 12. Jahr-
hundert® nur eine der Fassungen darstellt. Aus der Geschichte des
Textes — den Anderungen, Verformungen, Einfiigungen usw. —
kénnen wir ersehen, welchen Wandlungen im Alten Orient ein
Epos unterworfen sein konnte. DaB solche exempla auch fiir die
atl Wissenschaft von gréBtem Belang sind, ist offensichtlich.* Ein

1 Vgl. S. 19. Die philologische Arbeit am Gilgamesch-Epos geht indessen
weiter; so ist z. B. S. 89 Anm. 4 bereits zu ergidnzen: W. von Soden,
Ein neues altbabylonisches Bruchstiick zum Gilgame3-Epos, Zeitschrift
tiir Assyriologie N.F. 24 (58), 1967, S.189-192.

2 Das Bestreben, einen alten Text modernen Ohren hérbar zu gestalten,
kann zu allzu stark hinkenden Vergleichen verleiten. Wenn es z. B.
S. 71 Anm.1, zu Nippur heiBt: ,Heilige Stadt (,Vatikan‘)*, dann ist zu
bemerken, daB man im Falle ,Vatikan® nur von einem Palast oder
einem Staat sprechen kann, vgl. D. Redig de Campos - H. Emmeridh,
Lexikon fiir Theologie und Kirche Bd 10, 21965, Sp. 629-632.

3 Vgl. S.14; W. von Soden, Alter Orient und Altes Testament.
Grundsitzliche Erwiigungen zu einem neuen Buch, Die Welt des Orients
4, 1967, S.41 Anm. 3.

4 W. von Soden, a.a.O., S.40f., hat mit Recht ausdriicklich darauf hin-
gewiesen,
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Zweites ldBt die neue Gilgamesch-Ausgabe gleichfalls empfinden:
Der bisherigen philologisch-literarischen Erforschung des Gilga-
mesch-Epos miiBte eine fachménnische Behandlung der mythischen
Teile des Epos zur Seite gehen. Eine Klirung des Verhilinisses
zwischen den historischen und mythischen Elementen des Epos
wiirde wesentlich zu einem besseren Verstindnis dieser Dichtung
beitragen.’

Jeder Leser, der eine angenehme und sinnvolle Lektiire des zur
Weltliteratur gehérenden Gilgamesch-Epos wiinscht und zur Uber-
setzung H, Schmokels greift, wird dem Verf. fiir seine Arbeit und
sprachliche Leistung danken.

Miinster. Oswald Loretz.

5 Vgl. z B. die Behandlung #hnlicher Probleme im griechischen Raum,
A. Lesky, Der Mythos im Verstindnis der Antike. I. Von der Friih-
zeit bis Sophokles, Gymnasium 73, 1966, S. 27 ff.

Dubarle, A.M., OP: Judith. Formes et sens des diverses traditions.
Tome I: Etudes. Tome II: Textes. (Analecta Biblica 24) Rome: In-
stitut Biblique Pontifical 1966. 191 4 203 S.; $ 8,—

Die Geschichte von der Heldentat Judiths, der Witwe des
Manasse aus Baitylua oder Bethulia, erfreute sich bei den Juden
groBer Beliebtheit; denn sie war geeignet, in Zeiten der Bedréng-
nis Trost zu spenden. Sie zeigte, daB Gott immer mit seinem
Volke war, es auch in hochster Gefahr nicht verlieB und ihm
seinen Schutz gewihrte, ja, in wunderbarer Weise zu helfen
wubBte, wenn Menschen keinen Ausweg mehr sahen; denn ein
Wunder war es, daB Judiths Unternehmen gegen den feindlichen
Feldherrn, im Midra3 gegen den Konig selbst gelang. Im Glauben
fand sich die Hoffnung auf den endgiiltigen Triumph des Guten
iiber das Bése bestiitigt. Mit Genugtuung sah man, wie ein Feind
Israels der Rache anheimfiel und schméahlich zugrunde ging.

Ein Stoff wie dieser muBte in Zeiten, in denen sich die Ver-
folgungen der Juden h#uften, immer von neuem zur Gestalfung
rufen, daher die zahlreichen Rezensionen, in denen die Geschichte
Judiths erhalten ist. Schon im AT liegt sie in verschiedenen
Fassungen vor, griechisch in der LXX, lateinisch in der Vetus latina
und in der Vulgata. Die Frage, wie sich die verschiedenen Rezen-
sionen zueinander verhalten, ist viel diskutiert, aber bis heute
nicht zufriedenstellend beantwortet worden, ebensowenig wie
das Problem der Lage von Bethulia gekldrt und die zeitliche
Fixierung des Ereignisses jemals gelungen ist.

Die Vulgata lduft der LXX parallel, ist der Substanz nach
gleich, aber im Umfang gekiirzt, Eine solche kiirzere Fassung des
Stoffes fand Hieronymus in einem araméischen Text schon vor,
als er das Buch Judith in einer Nacht bearbeitete. Viele vonein-
ander abweichende Fassungen gab es schon zu seiner Zeit.

Auch aus spiterer Zeit liegen noch zahlreiche Bearbeitungen
vor. Dubarle hat sie gesammelt und im zweiten Band seiner
Schrift im Wortlaut verdffentlicht. Der Leser ist ihm dafiir zu
besonderem Dank verpflichtet, da die Originaltexte in weit ver-
streuten Editionen nur schwer zugénglich sind.

Vier dltere hebridische Texte unterscheidet Dubarle, die der
Vulgata parallel laufen und die er als B, C, D, E registriert. Sie
unterscheiden sich in Einzelheiten sprachlich, gelegentlich auch
sachlich voneinander.

Es gab Zeiten, in denen man glaubte, aus solchen spiiten
jiidischen Texten den hebrédischen Originaltext von Jud rekon-
struieren zu konnen, Der Versuch muBte scheitern, denn die stark
voneinander abweichenden Fassungen lassen keinen Schluf auf
einen gemeinsamen Urtext zu. Allzu groBziigis gingen die
Autoren mit ihren Vorlagen um, kiirzten und erweiterten nach
Belieben, schalteten auch frei mit Namen und vermengten nach
Gutdiinken auch historische Perioden.

Keiner der Texte kann ein htheres Alter aufweisen, sie stam-
men sdmtlich aus nachchristlicher Zeit.

B ist aus einem Manuskript des 12. Jahrhunderts bekannt, kénn-
te aber wohl schon vor dem 12. Jahrhundert entstanden sein,

C im Jahre 1651 zu Venedig im Drudk erschienen, kann wohl
schon im 11. Jahrhundert entstanden sein.

D hiufig gedruckt und deswegen am besten bekannt, zuletzt
bei A. Jellinek, Bet ha-Midrasch.

E in zwei Rezensionen, E! und E? erhalten. E! ist nach Dubarle
auf 1325 zu datieren, doch mag die Vorlage &lter, um 1000 n, Chr.
sein.

DaB diese Texte auf Vulg. fuBen, zeigt schon I, 1, Obwohl die
Verfasser gut im AT Bescheid wissen, wie die vielen Anspielungen
und Zitate aus dem QM zeigen, wird Igbathanis nicht durch
’ahmetha wie Esra 6, 2 wiedergegeben, sondern durch ‘bgjtnjs (B),
bgjtnws (E), bgdt (C). Sollte bgdt trotz des auslautenden t
Bagdad sein? Oder ist es, wie Dubarle annimmt, Verlesung fiir
bgdnw? Tatséchlich ist 13 von v nicht immer leicht zu unter-
scheiden. Oft lassen die Verfasser ihre Phantasie frei walten und
verstoBen auch bedenkenlos gegen die Geschichte. So plant
Nabuchodonosor in E 1,10 ein kriegerisches Unternehmen zu
Schiff gegen den GroBkonig Alexander von Makedonien,

Noch weiter in der groBziigigen Behandlung ihrer Vorlagen und der
ihnen zugekommenen Tradition gingen die Verfasser erbaulicher
Literatur.

Als Titel erscheinen: ,Geschichte Judiths, Midra3 fiir Chanukka*,
bei Dubarle II, Midra% 4, ,Geschichte des Hasmonderhauses, genannt
Buch Judith* (Midra% 5), ,Judithrolle fiir Chanukka“ (Midra% 8), ,Ge-
schichte Judiths zur Zeit des zweiten Tempels* (Midra3 9).

Die belagerte Stadt ist nun nicht mehr Bethulia, sondern Jerusalem.
Der Feind ist Seleukus (Midra¥ 1), oder ein Konig der Griechen ohne
Namen, dessen General die Israeliten getétet haben, der eine Meile
vor Jerusalem sein Lager aufschldgt (Midra3 3.4), oder ein Kénig der
Griechen, dessen General die Sohne des Mattathias ermordet haben
(Midra§ 12), der ebenfalls eine Meile vor Jerusalem sein Lager auf-
schligt. Andere Varianten: Holofernes, Konig der Griechen, dessen
General und dessen Leute getdtet worden waren (Midra¥ 5); der
GroBkonig Holofernes, dessen Bruder die Israeliten erschlagen hatten
(Midra¥ 8); Holofernes, Koénig von Griechenland, riickt mit 40 000 Krie-
gern gegen Jerusalem und belagert es lange Zeit (Midrag 2.9).

Judith ist die Tochter Achitobs (Midra¥ 1) oder des Mattathias
(Midra 12) oder des Mardochdus (Midra% 7a). Sie ist sehr schén und
fromm (Midra% 5), reich, schtn wie der Mond (Midrag 9), aus vor-
nehmem Geschlecht, verwandt mit Propheten (Midra¥ 3.4.7b.9), sie
trdgt kostbare, konigliche Kleider (Midra¥ 8). SchlieBlich herrscht sie im
Lande und richtet Israel, ja, sie wird sogar ,Koénigin" genannt (Midra¥ 8).
Der Geist Gottes sprach in ihr, und sie beschloB, ihr Leben fiir die
Rettung Israels zu wagen (Midra3 9).

Thre List wird liebevoll geschildert. Da sie aus prophetischen Kreisen
stammt, schenkt ihr der Kénig Glauben, daB Jerusalem bald in seine
Hénde fallen wird (Midra 2. 8. 9). Durch den Hinweis auf ihre Unreinheit
sichert sie sich und ihrer Magd den Gang zur Quelle und den Riickweg
nach Jerusalem (Midra¥ 1.2.4.5.7a). Als sie die Stadt Jerusalem ver-
lassen will, glaubt man nicht an ihre gute Absicht, auch bei der Riickkehr
zweifelt man an ihr. Erst als Achior fiir sie Zeugnis ablegt, 1iBt man sie
ein. Achior, der unbequeme Mahner, erscheint auch ohne Namen, nach
Midra$ 5 ist er Astrologe, nach Midra% 7 b bekehrt er sich zum Glauben
an Israels Gott.

Der feindliche Konig entbrennt in Liebe zu Judith und macht ihr
einen Heiratsantrag (Midra% 2.3.4.7a.9), die Hilfte des Reiches will
er ihr geben (Midra% 5.7b). Zur Konigin will er sie machen, nach
Eroberung Jerusalems soll sie die first lady im Lande sein (Midra$ 12).

Eine wichtige Rolle spielt das groBe Gelage, bei dem sich der Konig
sinnlos betrinkt. Nach Midra% 8 gibt ihm Judith stark gesalzene Pfann-
kuchen und Ké&se zu essen, um seine Trinklust zu steigern. Zur Er-
innerung daran feiert man ein Fest, bei dem Pfannkuchen und Kése
serviert werden (Midrag 8).

Nach dem Mahl umarmt sie der Konig und kiiBt sie, bis er auf ihren
Knien einschldft (Midrag 12).

Wiéhrend sie in den iibrigen Texten dem Ko&nig mit seinem eigenen
Sdbel den Kopf abschldgt, hat sie nach Midra¥ 12 ihren Dolch, im
Schuh verborgen, mitgebracht. Nachdem sie den Kénig getttet hat, deckt
sie ihn mit einem Tuche zu (Midra$ 7b), nach Midrad 9 legt sie den
Leichnam auf das Bett.

In Midra¥ 7a wird ein gewisser gsqlgs als Feldherr genannt. Er
wird aber erst auf dem Riickzug der Griechen getotet, nachdem
Judith den Konig auf die bekannte Weise ermordet hat. Gasglagas
ist nach J. Derenbourg, Essai sur I'histoire et la géographie de la
Palestine I 207 f. und Dubarle I 89 Caius Caligula.

Einen sonst nicht bekannten Zug fiigt Midrag 8 hinzu. Ein Israelit
ruft von der Stadtmauer aus Holofernes an, mit den Juden einen Bund
zu schlieBen. Sie wiirden ihn zum Koénig machen.

Zum Abschlub geschieht ein Wunder! Eine mit dem Siegel des
Hohenpriesters verschlossene Flasche, die nur Ol fiir eine Nacht ent-
hélt, reicht acht Tage zur Beleuchtung des Tempels (Midras 7a. 12).

Weitere Belege fiir Judith und ihre Tat in jiidischen und
christlichen Schriften behandelt Kap. V, wortlich zitiert werden
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Johannes Malalas, Georgios Monachus, das Suidas-Lexikon und
Pseudophilo.

Die Geschichtlichkeit des Buches Judith wird in Kap.
VI erortert. Die Schwierigkeiten, die sich der Lésung des Problems
entgegenstellen, sind bekannt. DaB die Lésung jemals gelingt,
ist unwahrscheinlich. Nachdem sich inzwischen die Erkenntnis
durchgesetzt hat, dab nicht alles, was in der HIl. Schrift steht im
primitiven Sinne ,historisch” sein mubB, ist die Frage nicht mehr
so akut wie in fritheren Zeiten, Jud ist eine Erbauungsschrift in
historischem Gewande. Der Hintergrund ist die Makkabéerzeit.
Ahnlich verhdlt es sich mit der Moral des Buches. Ob die Tat
Judiths mit der christlichen Moral vereinbar ist, braucht nicht er-
ortert zu werden. Alttestamentliche Moral ist nicht christliche
Moral. Nicht alles, was in den kanonischen Schriften steht, braucht
christlich oder gar erbaulich zu sein,

Dubarle hat mit der vorliegenden Schrift der Wissenschaft
einen guten Dienst erwiesen, insbesondere durch die Verdffent-

lichung der hebrdischen Texte. Vollendet wére sein Verdienst,

wenn er auch die Vetus latina aufgenommen hitte, Da eine kritische
Ausgabe noch lange auf sich warten lassen wird, wire manchem,
schon mit der Ausgabe Sabatiers gedient.

Miinster Friedrich Schmidtke.

Schmitt, Armin: Stammt der sogenannte ,{'“-Text bei Daniel wirklich
von Theodotion? (Nachrichten der Akademie der Wissenschaften in
Gaottingen, I. Philologisch-Historische Klasse, Jg. 1966, Nr 8) Got-
tingen: Vandenhoedk u. Ruprecht 1966. 114 S.; br. DM 17,—.

In der Auseinandersetzung der Kirche mit dem Judentum iiber
den Text des AT erstellte der alexandrinische Theologe Origenes
im 3. Jh. die Hexapla, in der neben I und der LXX auch der Text
der sog. drei jiingeren griechischen Ubersetzer Aquila, Symmachus
und Theodotion dargeboten wurde. Nach altkirchlichen Traditionen
soll der in der sechsten Spalte der Hexapla aufgefiihrte Text von
einem kleinasiatischen Proselyten als Revision eines griechischen
Textes nach M gegen Ende des 2. Jh, verfaBt worden sein. D, Bar-
thélemy, der sich in ,Les devanciers d’Aquila® (Suppl. VT X, Leiden
1963) S.148—156 kritisch mit diesen altkirchlichen Zeugnissen iiber
Theodotion auseinandersetzt, identifiziert Theodotion mit dem im
1.Jh. n. Chr, lebenden Hillel-Schiiler Jonathan ben ‘Uzziel.

Wihrend wir zu den iibrigen (protokanonischen) Biichern des
AT den Theodotiontext nur fragmentarisch aus Randlesarten von
Bibelhandschriften und aus Zitaten altkirchlicher Schriftsteller ken-
nen, ist das Buch Daniel in der Theodotion zugeschriebenen Text-
form vollstéindig iiberliefert, da diese die LXX-Fassung schon sehr
frith im kirchlichen Raum verdriingt hatte; nur in der Handschrift
88 und in der Syrohexapla sowie fragmentarisch im Chester-Beatty-
Papyrus 967 hat sich der LXX-Text zu Daniel erhalten. Wihrend
aber sonst der Theodotiontext wie die Ubersetzungen von Aquila
und Symmachus sich sehr eng an M anlehnt, so daB Origenes in
der LXX-Spalte das Minus gegeniiber I gréBtenteils aus Theo-
dotion ergénzen konnte, fillt der Theodotiontext des Danielbuches
aus dem Rahmen. Er weist gegeniiber M an zahlreichen Stellen
Plus und Minus auf. Auch in der Wortwahl und in der Syntax
zeigt er starke Abweichungen gegeniiber dem Theodotiontext der
anderen Biicher. Der Altmeister der LXX-Textforschung, Joseph
Ziegler, skizziert in seiner Ausgabe ,Susanna. Daniel. Bel et
Draco“, Septuaginta XVI/2, Gottingen 1954, S. 28 f, Anm.1 diese
Eigenart des Theodotion zugeschriebenen Danieltextes und fiigt
hinzu (ebd.): ,Die Sigel ¥ ist in Anfithrungszeichen gesetzt, weil
es kein eigentlicher Theodotion-Text ist... Wahrscheinlich hat
unser Text mit Theodotion iiberhaupt nichts zu tun, oder er ist
nur ganz oberflichlich von ihm iiberarbeitet. .. Fiir eine eingehende
Bebandlung ist das Material bereits gesammelt; ich werde das Er-
gebnis in einer eigenen Untersuchung spéter vorlegen.” Zieglers
Schiiler Armin Schmitt befaBt sich in einer sehr sorgfiltig durch-
gefiihrten textkritischen Untersuchung mit diesem von Ziegler auf-
gezeigten Problem der Echtheit des sogenannten Theodotiontextes
des Danielbuches und kommt bei der Beantwortung der im Titel
seiner Untersuchung gestellten Frage zu ,einem klaren Nein"
(8. 112) beziiglich der Zugehorigkeit des Theodotiontextes von
Daniel zum echten Theodotion. (Auch andere bisher Theodotion
zugeschriebene Teile scheinen mnecht zu sein; vgl. Barthélemy
a.a. 0. §.128-136: 2Kg 11,2—3Kg 2,11 und S.253—260: Dodeka-
propheton.)

Nach Inhalts-, Literatur- und Abkiirzungsverzeichnis (S. 3—9) und
einer kurz orientierenden Einfithrung in das Problem Theodotion im
allgemeinen und beziiglich des Buches Daniel im besonderen (S.11—16)
fithrt Schmitt den Beweis fiir seine These in vier Abschnitten (S.17-112)
durch. Eine Aufzdhlung der gréBeren (echten) Theodotionfragmente, die
zum Vergleich mit dem pseudotheodotianischen Danieltext herangezogen
werden (S.112), und ein Index der besprochenen griechischen Waorter
(5.113f). folgen auf das zusammenfassende kurze SchluBwort (S.112).
(Die von Schmitt verwendeten Sigeln §' fiir den echten Theodotion und
40'“ fiir den Pseudotheodotion im Danielbuch sind optisch nicht allzu
giinstig, aber doch die kiirzeste und eine eindeutige Abkiirzungsform,
die daher auch in dieser Besprechung angewendet wird.)

Der Abschnitt I ,Zusétze, Auslassungen und ungenaue
Ubersetzungen des ,)“-Textes gegeniiber IN“ (S.17-26) ist das
erste Glied in der Beweisfithrung dieser Untersuchung. Hier ergeben sich
folgende Feststellungen: ,Hinzufiigungen dem 9 gegeniiber in dieser
Art, wie sie soeben bei ,$'“ aufgezeigt wurden, sind dem Ubersetzer
Theodotion fremd* (S.19). ,Das Minus des ,%'“-Textes gegeniiber I
zeigt eindeutig, daB der sogenannte ,§'“-Text nicht von 1§ stammt®
(S. 25). Dasselbe gilt auch von den aufgefithrten ungenauen und freien
Ubersetzungen des ,#'“-Textes, die ,kaum auf {' zuriickgehen* (S. 26).

Der umfangreiche zweite Abschnitt ,Wortuntersuchungen*
(S. 26—62) stellt in zwolf kurzen Kapiteln die Eigenart der Ubersetzungs-
weise von ,8'* heraus. Dabei werden die als Vergleichspunkte heran-
gezogenen anderen griechischen Ubersetzungen (LXX, der echte Theo-
dotion, Aquila und Symmachus) ebenfalls in ihrer Eigenart beziiglich
der Wortwahl und in ihrer Ubersetzungstechnik behandelt. Schmitt stellt
dabei auch fest, ,daB bestimmte Wortiibersetzungen aus dem o’-Text
in den ,§“-Text iibernommen wurden® (S.62). Auch hier lautet das
Ergebnis dieses gesamten II. Abschnittes, ,daB der sogenannte ,9§’“-Text
mit Theodotion nichts zu tun hat* (S. 62).

Im Abschnitt ,JII. Syntax® (S. 62—100) werden die syntaktischen
Eigenarten des ,§'“-Textes mit denen der echten Theodotionstellen und
des o-Textes verglichen (Kasusgebrauch, Syntax bei Priipositionen, Ad-
jektiven, Pronomina, Verba, Negationen und Partikeln, die Komposition
der Worte, die Kasussyntax der Verba und die Ubersetzungsweise bei
spezifisch hebrdischen Ausdrucksformen). Auch hierbei zeigt es sich, daB
der echte Theodotion sich eng an it hilt, wihrend der ,#’“-Text freier
vorgeht, Ferner wird herausgearbeitet, daB beim innergriechischen Ver-
gleich der ,#'“-Text trotz verschiedener feststellbarer Ubereinstimmungen
sich doch klar von §' abhebt. Das ist ,ein klarer Beweis dafiir, daB der
»3'“-Text nichts mit Theodotion zu tun hat“ (S. 90).

Im vierten und letzten Abschnitt ,Die deuterokanonischen
Teile des Buches Daniel® (S.100-112) referiert Schmitt kurz
den Stand der Frage eines eventuellen semitischen Originals dieser
deuterokanonischen Teile und formuliert vorsichtig als Ausgangspunkt
fiir die Untersuchung der in diesem Abschnitt gestellten Fragen: ,Fiir
das Gebet des Azarias Dn 38,2645 diirfte es auBer Zweifel sein, daB
eine hebr. bzw. aramiische Originalschrift anzunehmen ist (also Uber-
setzergriechisch) ... wihrend fiir Sus und Bel et Draco eine sichere
Entscheidung kaum méglich ist“ (S. 101). Auch in diesem Abschnitt ver-
gleicht Schmitt ,#'“ mit dem o’-Text, den echten Theodotionstellen und
den anderen griechischen Ubersetzungen. Bemerkenswert ist die hier
festgestellte gewisse Ubereinstimmung der deuterokanonischen ,§'“-Teile
mit Symmachus. ,Es sind auffallende Beriihrungen mit ¢’ vorhanden,
jedoch reichen diese noch nicht zum Beweis aus, daB die deuterokano-
nischen Stiicke des ,{'“-Textes wirklich von ¢' stammen. Hierzu miiBte
vor allem die Syntax von ¢’ noch genau erforscht werden, um auf diese
Frage eine Antwort geben zu kénnen" (S.111). Bemerkenswert ist auch
»der Unterschied des ,0'“-Textes der deuterokanonischen Stiicke von
Dn zum ,§'“-Text der protokanonischen Stiicke von Dn* (S. 111). Daraus
»geht mit aller Wahrscheinlichkeit hervor, daB der gesamte ,§°“-Text nicht
das Werk eines einzigen ist* (ebd.). Trotz dieser Differenzen zwischen
den proto- und deuterokanonischen Partien kommt Schmitt auch in
diesem Abschnitt zu dem Ergebnis, das er S.112 im SchluBwort auch
im Hinblick auf alle vier Abschnitte seiner Untersuchung so formuliert:
»Der sogenannte ,9'“-Text hat nichts mit dem Ubersetzer zu tun, der
uns durch seine griechische Ubersetzung anderer alttestamentlicher
Blicher unter der Sigel 4’ bekannt ist“.

AbschlieBend ist zu dieser Untersuchung zu sagen, fiir deren
Qualitdt auch die Tatsache spricht, daB Prof, Ziegler sie der Aka-
demie der Wissenschaften in Gottingen vorlegte: Sie bedeutet einen
wertvollen Beitrag zur Erforschung der alttestamentlichen Text-
geschichte, Armin Schmitt hat die Frage nach der Eigenart des
sogenannten Theodotiontextes des Danielbuches und nach seiner
Stellung innerhalb der griechischen Bibeltextiiberlieferung iiber-
zeugend beantwortet.

Die Ergebnisse dieser Arbeit, die in ihrem Detail wohl nur
Fachleute interessiert, kénnen nun in die Danielkommentare und
Einleitungswerke eingearbeitet werden. Fiir die Bewiltigung dieser
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wichtigen Aufgabe schuldet die alttestamentliche Wissenschaft dem
Verfasser Dank.

An kleineren Defekten wurden festgestellt: S. 4: statt ,II. Syntax®
lies ,III. Syntax“. — S. 8: Bei der Angabe ,]. Ziegler, Die Septuaginta:
Wiirzburger Universitdtsreden Heft 33% wire noch die genauere Angabe
LWiirzburg 1962“ zu erwarten. — S. 14: Im Zitat von Bludau ,(S. 21)*
statt ,zirkulierte lies ,circulirte”; ebd. statt ,spiteren“ lies ,spétern®.

Benediktbeuern. Otto Wahl SDB.

Liihrmann, Dieter: Das Offenbarungsverstindnis bei Paulus und in
paulinischen Gemeinden. (Wissensch. Monographien zum A und NT,
Bd 16) Neukirchen-Vluyn: Neukirchener Verlag 1965. 183 S.; kart.
DM 15,80.

Um es vorwegzunehmen, diese methodisch sauber und sorg-
faltig gearbeitete Dissertation aus der Schule G. Bornkamms
kommt in der Ermittlung dessen, was Offenbarung bei Paulus
ausmacht, zum Bultmannschen Resultat: ,Offenbarung ist bei
Paulus in der Tat ein je gegenwiirtiges Heilshandeln Gottes am
Menschen® (155).

Dieses Ergebnis wird in 11 Kapiteln erarbeitet. Grundlage dabei ist
die exegetische Untersuchung der einschldgigen Stellen, an denen die
Waorter dmoxoddmrew, dmoxdiulis, govepody, gavépwals vorkommen. Zu-
nichst wird im AnschluB an Rém 1,19 ff die Frage nach der ,natiirlichen
Offenbarung" gestellt, in deren Verstidndnis sich Paulus als auf dem Weg
iiber Sapientia, Philo von der stoischen Philosophie abhéngig erweist.
Mit Recht wird geltend gemacht, daB die natiirliche Offenbarung fiir das
paulinische Offenbarungsverstindnis nicht konstitutiv ist. In Ausein-
andersetzung mit den korinthischen Ekstatikern werde in 1 Kor geklirt,
daB Offenbarung nicht als Geschehen miBverstanden werden diirfe, das
die Flucht aus Welt und Zeit bringt, sondern daB sie in der Geschichte
Ereignis werde. Diese Kldrung verschirfe sich in 2 Kor, fiir den Vi.
mit D. Georgi eine neue gegnerische Front annimmt. Wihrend die
Gegner glaubten, iiber Visionen und Ekstasen eine iiber die Geschichte
hinausfithrende Offenbarung zu gewinnen, korrigiere der Apostel diese
Entgeschichtlichung mit dem Hinweis auf das Eschaton. Hier im ir-
dischen Bereich ist nur die Pistis, nicht die Schau ermdéglicht.

Fiir die wichtigen Stellen in Gal 1 legt Vi. Wert darauf, von V. 12 zu
16 einen Fortschritt festzustellen, den er gegeben sieht mit dem Gottes-
sohn-Pridikat und dem dort hergestellten anthropologischen Bezug
(dv 2pot). Dieser Fortschritt wird dahingehend gedeutet, daf Offen-
barung nicht das Christusgeschehen als solches sei, sondern ,eine
auf den Menschen bezogene Interpretation dieses Geschehens als den
Menschen angehend durch ein neu einsetzendes Handeln Gottes“ (79).
Gott selber interpretiert also, indem er handelt. Wenn das fiir Paulus
in Anspruch genommen wird, sind wir d'accord, nicht aber, wenn iiber
die Briicke des anthropologischen Bezuges eine Gleichsetzung von Gal 1
mit Gal 8,23; Rém 1,17; 3,21 erfolgt. Doch davon gleich.

In Kap. 7 werden die Traditionen und der Apostolat behandelt. Es
ist begreiflich, wenn bei dem skizzierten Offenbarungsverstéindnis Vf.
die Tradition ,unter das Verdikt von Gal 1,11 {* stellt (88). Es ist
klar, daB Paulus in Freiheit iiber Traditionen verfiigt, aber warum
verfiigt er iiberhaupt iiber sie? Man kann sie nicht so schnell in einem
System untergehen lassen. Eine gewisse Korrektur stellt Anm. 1 auf
S. 163 dar. Beziiglich der eschatologischen Offenbarung wird treffend
gesagt, daB der Apostel keine antizipierende Enthiillung in Visionen
und Entriickungen kenne. Das ist bereits in der Erérterung der Korinther-
briefstellen deutlich herausgekommen. Mit voller Zustimmung liest man
die abgewogenen Ausfiihrungen iiber das in Eph-Kol sich darbietende
Revelationsschema, und den Vergleich mit 1 Kor 2,6 ff findet man recht
erwigenswert. Da Paulus hier zu sehr in der Sprache der Gegner zu
reden scheint, ist mit Recht Vorsicht geboten.

Im 10. Kapitel des Buches, das die Offenbarung der Gottesgerechtig-
keit nach Rém betrifft, wird die Gleichsetzung Offenbarung = Ver-
kiindigung erhértet, Offenbarung sei auch hier ,nicht das Christus-
geschehen als solches, sondern eine auf den Menschen bezogene
Interpretation des Christusgeschehens als eigenes Heilshandeln Gottes
in der Verkiindigung, das dem Menschen Gerechtigkeit verleiht“ (146,
zu Rém 1, 17 f). Verfinglich aber ist es, wenn 5. 148 die Offenbarung
erldutert wird als ,das eschatologische In-Erscheinung-Treten der
Méglichkeit der Gerechtigkeit aus Gott“, Ist das eine Konzession oder
die Verlautbarung einer Schwierigkeit? Ganz analog wird Rém 3,21
gesehen. vuvl 8% bezeichne als Markierung der Aonenwende nicht den
Bruch zwischen der Zeit vor und nach Christus, sondern ,das Offen-
barungsgeschehen Gottes ist, so sehr es ein fiir alle Mal begriindet
ist, ein fiir die =iotic stets gegenwirtiges Handeln Gottes aus freier
Gnade" (149). Demgegeniiber ist zu sagen, daB die Augenblicklichkeit
der Verkiindigung und der Glaubensentscheidung, die natiirlich vor-
ausgesetzt werden miissen, stets auf das Christusereignis hin trans-
zendiert wird. Wenn Paulus die Aonenwende anthropologisch inter-
pretiert, liegt ein geschichtlicher Riikbezug auf das Heilsereignis des

Todes Jesu wesentlich zugrunde, so daB sich eine Auflsung des
wuvi 84 in das fluktuierende Wort der Predigt verbietet.

Die Thesen L.s, ziigig und elegant entworfen, sind respektabel,
aber nicht akzeptabel.

Miinster. Joachim Gnilka.

Hoffmann, Paul: Die Toten in Christus. Eine religionsgeschichtliche und
exegetische Untersuchung zur paulinischen Eschatologie. (Neutesta-
mentliche Abhandlungen, hrsg. von ]. Gnilka, Neue Folge, Band 2)
Miinster: Aschendorff 1966. IX, 364 S.; kart. DM 38,—; Ln. DM 42,—.

Die vorliegende Arbeit ist die iiberarbeitete und ergénzte Fas-
sung der Miinchner theologischen Dissertation des Verfassers (1959)
mit dem Titel: ,Der Christ zwischen Tod und Auferstehung nach
der Auffassung des Paulus®. Die alte und die neue Formulierung
des Titels geben exakt das Thema an, dessen Behandlung sehr
differenzierte Arbeitsgiinge erforderlich machte.

In der Einleitung fithrt der Verfasser an das gestellte Problem: Ist
die Frage nach dem Zwischenzustand bei Paulus sachgemdB, oder trigt
sie eine erst spiter entstandene Problematik an die wenigen iiberhaupt
in Frage kommenden paulinischen Zeugnisse (1 Thess 4; Phil 1,23;
1 Kor 15; 2 Kor 5) heran? Auf jeden Fall zeigt die kurz skizzierte
Geschichte der neueren exegetischen Diskussion (von Pfleiderer bis
Dupont und Cullmann), wie intensiv man sich mit den betreffenden
paulinischen Aussagen beschdftigt und wie weitreichende Folgerungen
man von ihnen aus fiir die gesamte Eschatologie und Anthropologie des
Apostels, fiir ihre Entwicklung bzw. fiir ihre Hellenisierung gezogen
hat (1—24).

Ein Fortschritt in der Diskussion konnte nur durch eine griindliche
Exegese der betreffenden Paulusstellen, ihre moglichst genaue religions-
geschichtliche Einordnung und durch den Versuch ihrer Zusammenschau
mit der Theologie des Apostels erreicht werden. Hoffmann hat dement-
sprechend den ersten Hauptteil seiner Arbeit der Darstellung der ,Jen-
seitsvorstellungen in der Umwelt des Paulus” gewidmet (25-174).

Dieser religionsgeschichtliche Teil wertet die Literatur und das
bekannte religionsgeschichtliche Material aus dem Griechentum,
dem Hellenismus und vor allem aus dem Judentum umfassend aus.
Neue Einsichten werden nicht gewonnen, doch allein schon die
griindliche und zuverldssige Zusammenfassung diirfte eine Liicke
in der gegenwiirtigen Literatur fiillen, zumal das jiidische Material
anders als bei Volz (Die Eschatologie der jiidischen Gemeinde,
Titbingen 1934) und Bousset-Gressmann (Die Religion des Juden-
tums, Tiibingen 31926) je nach Schriften (Jubilden, Ps. Philo etc.)
und Traditionskreisen (z.B. Diasporajudentum, Rabbinen) vorge-
stellt und interpretiert wird.

Der zweite Hauptteil ,Die Christusgemeinschaft im Tode und die
Frage nach dem Zwischenzustand bei Paulus® (175—347) behandelt den
paulinischen Befund. Den Textanalysen sind einige ,Sprachliche Unter-
suchungen® vorangestellt, die den eigentlichen Horizont der paulinischen
Aussagen weiter abgrenzen: 7 &PBuccoc und die Formel &x vexpdv
bezeugen auch bei Paulus die Verbindung der Auferstehungsvorstellung
mit dem alten Scheolglauben; daneben berechtigt mapddeisog (1 Kor
12,3 f) zur Annahme, daB Paulus darunter das verborgene himmlische
Paradies als Aufenthaltsort der verstorbenen Gerechten verstanden hat;
der Euphemismus xow.dode enthélt im paulinischen Kontext keine stdr-
kere Beziehung auf die Auferstehung als etwa dmodvpoxew (176—206).

Bei der Behandlung von 1 Thess 4,135, 11 (207—238) setzt sich Hoff-
mann mit dem vieldiskutierten Fehlen einer Phil 1,23 entsprechenden
Belehrung iiber den Zwischenzustand auseinander. Seine exegetisch be-
griindete Antwort lautet: ,Die Frage (sc. nach dem Tode) wird jedoch
in einer fiir das urchristliche Heilsverstindnis bezeichnenden Weise
gestellt: es ist nicht der Tod iiberhaupt, sondern der Tod ,jetzt* vor
der Parusie, der die Fragestellung bestimmt . .. Die Losung, die der
Apostel seiner Gemeinde verkiindigt, beriicksichtigt daher nicht den
Zustand zwischen Tod und Auferstehung, Der Grund hierfiir ist nicht
in der paulinischen Vorstellung vom Zwischenzustand zu suchen, son-
dern er liegt darin, daB das Todesproblem von der Frage nach dem
Heil bestimmt ist® (234). Andererseits bietet die Wendung &x vexp®v
1 Thess 4,16 einen analogen Ansatz zu dem Mit-Christus-Sein von
Phil 1, 23 (237 f). Aus 1 Kor 15 ist auf Grund des Interesses des Apostels
an der Auferstehung kein AufschluB iiber den Zwischenzustand zu
gewinnen (239—252).

Demgegeniiber kommt der Auslegung von 2 Kor 4, 165,10 (253—285)
kardinale Bedeutung zu. Bis in die jlingste Vergangenheit (vgl. zuletzt
C. F. D. Moule, St. Paul and Dualism: The Pauline Conception of
Resurrection: NTS 12 [1965/66] 106—123) wurde der Text als die ent-
scheidende Auseinandersetzung des Apostels mit dem Problem des
Todes vor der Parusie, als Stellungnahme zum Zwischenzustand und
als Hauptbeleg fiir die Entwicklung und Hellenisierung seines Denkens
angesehen. Dagegen versucht Hoffmann in Weiterfithrung von Inter-
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pretationsansétzen bei Lietzmann, Mundle, Bultmann und Schmithals
eine einheitliche eschatologische Neuinterpretation des schwierigen
Textes: ,Die Hauptabsicht des Abschnittes 5, 1—10 ist also die Darstellung
und Begriindung der in 4,17 f ausgesprochenen Heilshoffnung des Apo-
stels. Er stellt sie in einer von der Verwandlung der Lebenden bei der
Parusie genommenen Sprache dar® (284), in stdndiger ,Auseinander-
setzung mit der gnostischen Vorstellung von der Unsterblichkeit der
Seele® (285). Uber den Zwischenzustand macht der Text keine Aussagen.
Die Annahme einer polemischen Tendenz in diesem Abschnitt ist auf
jeden Fall fruchtbar, ob man die gegnerische Meinung eindeutig als
gnostisch bezeichnen kann, scheint mir weniger sicher zu sein; die
gnostische Hypothese stellt aber keine Belastung fiir Hoffmann’s vor-
sichtige Exegese und ihre Ergebnisse dar.

Es bleibt Phil 1, 21—26 (286—320). Phil 1, 23 setzt die Christusgemein-
schaft des Einzelnen unmittelbar nach dem Tode an. Mit guten Griinden
lehnt Hoffmann hier vom paulinischen Kontext her das oft postulierte
Zuriidktreten der Naherwartung und der Auferstehungshoffnung und
auch die Deutung vom hellenistischen Unsterblichkeitsglauben her (so
Dupont) ab. Der theologische Akzent der Stelle liegt auf dem obv
Xewotd elvar im Tode, ihr religionsgeschichtlicher Hintergrund trifft sich
mit dem auch im aethiopischen Henochbuch (Bilderreden — die Spait-
datierung durch Milik wird leider nicht diskutiert) und in den rabbini-
schen Uberlieferungen bezeugten Nebeneinander von himmlischer
Seligkeit nach dem Tode und eschatologischer Auferstehungshoffnung in
einem Vorstellungskomplex (316). Sachlich entspricht die paulinische
Erwartung also der spiteren Fragestellung nach dem Zwischenzustand,
allerdings ohne einen systematischen Ausgleichsversuch mit der zu-
kunftseschatologischen Auferstehungserwartung.

In einem abschlieBenden Kapitel (321-347) faBt Hoffmann seine
Ergebnisse zusammen und sucht dariiber hinaus einen neutestament-
lichen Diskussionsbeitrag zum Todesproblem zu geben, Der paulinische
Befund 1dBt keine SchluBfolgerungen iiber eine allm#hliche Entwicklung
der Vorstellung von der Christusgemeinschaft nach dem Tode zu, er
weist wohl auf die von Paulus vollzogene christologische Interpretation
und Reduktion der iibernommenen apokalyptischen Vorstellungen hin,
die keine eigene Bedeutung fiir eine theologische Systematisierung
haben: ,Die Tendenz der paulinischen Verarbeitung ist nicht ihre
Explikation, sondern ihre Redukfion. Diese geschieht mit dem Ziel
der Konzentration auf die Christus-Aussage® (340). Man wird dem Ver-
fasser auch zustimmen kiénnen, wenn er meint, die ,mythische Aussage
wird aufgegriffen oder auch vorausgesetzt, um einen unaufgebbaren
Sachverhalt anzuzeigen, nicht aber um sich selbst fiir unaufgebbar zu
erkldren“ (341).

Hier stellt sich allerdings die vom Verfasser umgangene Frage,
wie weit man im Bereich der neutestamentlichen Eschatologie,
in deren Zentrum die Auferstehung Jesu von den Toten steht,
zwischen Bild und Sache scheiden kann und soll, In diesem Zu-
sammenhang wire die heute weit verbreitete und auch von
Hoffmann (245) tibernommene Annahme kritisch zu iiberpriifen,
daB Paulus in 1 Kor 15 seine Gegner miBverstanden und ihre
Argumentation nicht getroffen habe. Wenn Hoffmann die Christus-
gemeinschaft im Tode und das Vertrauen auf Gottes in Christus
erwiesene Bundestreue angesichts der Todeserfahrung betont und
herausstellt, daB der Tod auch schon vor seiner endgiiltigen
Uberwindung von Christus bestimmt ist, so sind solche Akzentu-
ierungen auf jeden Fall zum Auffinden der Sache sehr hilfreich.

Mdnchengladbach. Gerhard Dautzenberg OFM.

Le pécheur et la pénitence dans I’Eglise ancienne. Textes choisis,
traduits et présentés par Cyrille Vogel (Chrétiens de tous 1es
temps. Textes du Ier au XXe siécle, t. 15) Paris: Ed. du Cerf. (1966).
213 8.; br. DM 7,50.

Das in einer #uBerlich wenig anspruchsvollen Taschenbuch-
rethe herausgekommene, inhaltlich jedoch gehaltvolle Biichlein
will dem Christen, der in der Beichte ein ,praktisches und wenig
kostendes Mittel* sieht, mit Gott wieder ,ins Reine zu kommen
(Umschlagriickseite), den Ernst der frithchristlichen BuBdisziplin
nahebringen. Ob die Beichte im BewuBtsein der Gliubigen noch
die Wertschdtzung besitzt, die hier vorausgesetzt wird, kann be-
zweifelt werden angesichts der heute immer wieder konstatierten
Krise des Bubsakramentes. Der Wert des Biichleins wird dadurch
nicht beeintréichtigt. Im Gegenteil, das Wissen um die Miihsal,
mit der sich die Siinder in den ersten Jahrhunderten durch die
Ubernahme der kirchlichen BuBe der Verzeihung Gottes wiirdig
erweisen muBten, kann dazu beitragen, das Verhiingnis der Siinde
und das Geschenk der Vergebung wieder tiefer zu erfassen.

Der Stellenwert der BuBe im GlaubensbewuBtsein der frithchrist-
lichen Gemeinden, ihr theologisches Verstindnis und ihre liturgisch-
praktische Handhabung gehoéren zu den schwierigsten Kapiteln der

dogmengeschichtlichen Forschung. Um so erfreulicher ist es, dab einer
der besten Kenner der Materie die Einleitung und Auswahl der Texte
besorgt hat. Cyrille Vogel, Professor an der katholisch-theologischen
Fakultdt der Universitdt StraBburg, hat in zahlreichen Arbeiten die
Erforschung des BuBkomplexes weitergefiithrt. In einer straff gegliederten
Einleitung (S. 9-57) vermittelt er zunédchst das zum Verstdndnis
der nachfolgenden Texte notwendige Wissen iiber die Entwicklung des
kirchlichen BuBinstituts von den Anfidngen bis zum Ende des 6. Jh.
Am Anfang des 7. Jh. beginnt mit dem Aufkommen der ,taxierten
BuBe“ im irisch-angelsichsischen Raum eine neue Periode der Bub-
geschichte, die in einem nachfolgenden Werk dargestellt werden soll.
Die aus der heutigen Beichtpraxis bekannten Akte (Siindenbekenntnis,
Lossprechung, BuBe) und Termini (leichte und schwere Siinden, ldBliche
Siinden und Todsiinden, sakramentale Lossprechung und aubBersakra-
mentale Vergebung) werden hinsichtlich ihrer damaligen Bedeutung
geklirt und die verschiedenen Stufen des Bufiprozesses von der inneren
Umkehr und der Aufnahme in den BiiBerstand bis zur Lossprechung und
Rekonziliation durch den Bischof beschrieben. Besonderes Gewicht wird
darauf gelegt, falsche Vorstellungen (z.B. iiber den nicht vorhandenen
Unterschied zwischen geheimer und o6ffentlicher KirchenbuBe) auszu-
rdumen. Es geht Vogel weniger um eine Synthese aller Aspekte in der
BuBtheologie der Viter, als vielmehr um eine Analyse der konkreten
Situation des Siinders in den einzelnen Etappen dieses Zeitraums (S. 12).
Dementsprechend werden die pastoralen Konsequenzen der BubBlehre
besonders hervorgehoben. Die Akzente sind richtig gesetzt und ent-
sprechen den Ergebnissen der neuesten Forschung. Abweichungen von
der Beurteilung B. Poschmanns im Handbuch der Dogmengeschichte 1V, 3,
Freiburg 1951, S. 1064, sind kaum festzustellen. Als unbezweifelter
Grundsatz gilt, dab iiberall und jederzeit die Maoglichkeit der Vergebung
aller postbaptismalen Siinden von der Kirche verkiindigt worden ist.
Hermas ist folgerichtig nicht der Prophet, der als erster die Chance der
BuBe fiir die nach der Taufe geschehenen Siinden zugesteht, sondern
derjenige, der die Situation verschérft, indem er in Analogie zur Un-
wiederholbarkeit der Taufe nur eine einmalige BuBe gelten 1d4Bt. Mit
dieser Beschrinkung beginnt eine Entwicklung, die die friihchristliche
BuBpraxis in einer Sackgasse enden lieB. Nicht deutlich genug wird her-
ausgestellt, wann die rechtliche Verhédrtung der BuBvorschriften beginnt,
die die Ubernahme der BuBe praktisch nur noch auf dem Sterbebett
zulieB.

Im zweiten, umfangreicheren Teil der Arbeit (S. 61—204) werden in
franzdsischer Ubersetzung Texte zur BuBlehre und -frommigkeit ge-
boten mit den Unterteilungen ,Die Zeugen" (S. 61—165), ,Die autorisier-
ten Stimmen® (S. 167—195) und ,Die Gebete der Kirche" (S. 197—204).
Die Zeugen umfassen die apokryphe Epistula Apostolorum, den Hirten
des Hermas, die Didaskalie und Theologen und Bischéife von Tertullian
und Klemens von Alexandrien bis Caesarius von Arles. Auf den Inhalt
der Texte braucht nicht néher eingegangen zu werden, da er auBerhalb
der Verantwortlichkeit des Herausgebers wie der Kritik des Rezensenten
steht. Gepriift werden kann allein die Auswahl der Texte. Sie ist bei
der Menge des iiberlieferten Stoffes im Verhiltnis zu dem Raum, der
fiir den Abdrudk zur Verfiigung steht, notwendig subjektiv. Wollte man
das Fehlen bestimmter Texte — z.B. des 2. Klemensbriefes, den man
die erste christliche Bubpredigt nennen kénnte — beméngeln und die
Niitzlichkeit des Erscheinens anderer bezweifeln, kiime nur eine andere,
aber wiederum subjektive Auswahl zustande. Die Mehrzahl der ange-
fithrten Stellen ist, wohl beeinfluBt durch das spezielle Forschungsgebiet
des Verfassers, gallischen Theologen des 4.—6.Jh. entnommen. Mengen-
mibig gesehen ist der verhéltnisméBig unbekannte Pacian (Bischof von
Barcelona, gest. vor 392) mit 13, Augustinus dagegen nur mit 3 Seiten
vertreten. Mit Pacian, Salvian und Gennadius von Marseille, Julian
Pomerius (im Inhaltsverzeichnis S.211 heiBt er ,Lucien“), Faustus von
Riez, Avitus von Vienne und anderen kommen viele spite Schriftsteller
zu Wort. Dafiir fehlen Hippolyt, Origenes und alle griechisch sprechenden
Viter, da die BuBlehre der &stlichen Kirche nicht beriicksichtigt wird
(S. 10). Niitzlich wire es gewesen, der Sammlung die wichtigsten neu-
testamentlichen Stellen voranzustellen, an denen sich die Kontroversen
in der BuBfrage entziindet haben. Unter der Gruppe der autorisierten
Stimmen faft Vogel Verlautbarungen der rémischen Bischéfe Siricius,
Innozenz I., Coelestin I. und Leo sowie Entscheidungen vornehmlich
gallischer Konzilien vom 4.—6. Jh. zusammen. Die Schreiben rémischer
Bischéfe als AuBerungen der kirchlichen Autoritdt zu verstehen und von
den Zeugnissen anderer Bischéfe zu unterscheiden, mag riickblickend
richtig sein. Zu ihrer Zeit besaBen Ménner wie Ambrosius oder Augu-
stinus iiber die Suffragane ihres Sprengels bzw. fiir Mitbriider, die sich
ratsuchend an sie wandten, die gleiche Autoritit wie die rémischen
Bischéfe. Die Gebete der Kirche schlieBlich enthalten Abschnitte aus der
Apostolischen Konstitution und dem leoninischen und gelasianischen
Sakramentar. Dieser Abschnitt ist ein wenig kurz geraten.

Eine knappe Bibliographie (S. 205f), die mit wenigen Ausnahmen
nur franzésische Literatur enthélt, und ein analytischer Index (S. 207 f)
runden das Biichlein ab.

Leider kann es hier nur angezeigt und weniger empfohlen
werden, da der entsprechende Leserkreis fehlen wird. Dem Fach-
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mann bietet es eine brauchbare Zusammenstellung wichtiger
Texte, aber doch keine eigentliche Weiterfithrung der Probleme.
Fiir ihn ist es auch wohl kaum gedacht. Interessierte Laien aber
werden sich in vielen Fillen durch die sprachlichen Schwierig-
keiten von der Lektiire abhalten lassen. Eine Ubersetzung wiirde
dem Biichlein im deutschsprachigen Raum gewiB eine grofere Ver-
breitung sichern. Bis dahin kann es als Beispiel dafiir dienen,
wie zentrale Fragen christlicher Existenz aus dem Bereich der
alten Kirche, die bis heute an Aktualitdt nichts eingebiiit haben,
breiteren Kreisen zuginglich gemacht werden kénnen.

Eine letzte Frage sei erlaubt. Das Umschlagbild zeigt Hiob in einer
Miniatur vom Ende des 12.Jahrhunderts. Gibt es kein BuBbild aus der
im Buch behandelten Zeit, das man hétte wéhlen konnen?

Freiburg i Br. Ernst Dassmann,

Normann, Friedrich: Christos Didaskalos. Die Vorstellung von Christus
als Lehrer in der christlichen Literatur des ersten und zweiten
Jahrhunderts. (Miinsterische Beitrdge zur Theologie, Heft 32) Miin-
ster: Aschendorfische Verlagsbuchhandlung (1966), VIII, 192 S.; kart.
DM 28,—; Ln DM 32,—.

In einer Einfihrung (VI-VII) erldutert der Vi die Absicht
seiner Untersuchung. Er mdchte den Nachweis fithren, daB die
Bezeichnung Jesu Christi als Rabbi-Didaskalos nicht nur eine
zeitbedingte und fiir seine Person munzureichende Anrede war —
unzureichend, weil sie in der ntl Briefliteratur schon in Vergessen-
heit geriet —, sondern fiir die Entwicklung der christlichen Lehre
hoch bedeutsam wurde, wie die beiden fithrenden Theologen des
2. Jh. Irenaeus und Clemens Alexandrinus beweisen. Wenn der
junge Autor in seiner Einleitung an zwei Aufsiitze ankniipft,
die der Rezensent zu diesem Thema 1954 und 1961 verdffentlicht
hat und z.B. in der Interpretation der Kernfrage in den Stromata
des Clemens Alexandrinus mit ihm iibereinstimmt (vgl. VI mit
154), so hat ihn diese Zustimmung von Seiten der neusten katho-
lischen Exegese begreiflicherweise erfreut, weil der Hinweis auf
ein Desiderium der Forschung hier Frucht getragen hat. N. hat
die Bedeutung von Mt 23, 8 unterstrichen und durch Einbeziehung
des Wahrheitsmotivs noch vertieft und erweitert (164). Angesichts
der in der heutigen protestantischen Forschung viel erérterten Fra-
ge der ,Naherwartung® hat der V£ m. E. mit Recht betont, daB bei
Clemens von einer Situation der Naherwartung nichts zu spiiren
ist (vgl. 165 Anm. 103).

Selbstverstindlich erdrtert der Vi. zundchst die Situation der
Evangelientradition (1—66), sodann die ntl Briefliteratur (67—78), um in
chronologischer Ordnung Clemens Romanus, die Ignatiusbriefe,
Polykarp v. Smyrna, den Barnabasbrief und die Epistula Apostolorum
anzuschlieBen (67—102). Ein kurzes Ubergangsstiick ist den apokalyptischen
Schriften, vornehmlich dem Hirten des Hermas gewidmet (102-105).
Im néchsten Hauptabschnitt werden Justin und die anderen Apologeten
des zweiten Jahrhunderts behandelt (Tatian, Athenagoras und Theo-
philos v. Antiochien, Melito v. Sardes und der Brief an Diognet (als
Anhang). Nun folgt Irenaeus (137—152) und endlich Clemens Alexan-
drinus (153—177). Hat der Verf. nach Darstellung verschiedener Haupt-
abschnitte eine Zusammenfassung geboten, vor allem hinter den ein-
zelnen Evangelien, so faBt er auf S. 178f noch einmal das Ergebnis
seiner Untersuchungen zusammen. Ein Sachregister und ein Autoren-
verzeichnis beschlieBen das 192 Seiten umfassende Buch.

Diese Arbeit erweist den Vi. als einen umsichtigen und behut-
samen Interpreten der Quellen, vor allem weil er die Gefahr ver-
meidet, sein Thema auf eine begriffsgeschichtliche Untersuchung
einzuengen, in der klaren Erkenntnis, daB Jesu Lehrersein nicht
durch die Stellen erschépft wird, in denen von Rabbi oder Didas-
kalos die Rede ist. Fragen koénnte man nur, ob der Titel des Buches
nicht auf Jesus Christus als den Lehrer prézisiert werden sollte,
um den Unterschied zwischen rabbinischer Lehrervorstellung und
gnostischer Spekulation genauer herauszuarbeiten. Was die Aus-
fiithrung in den einzelnen Abschnitten angeht, so bilden die
Interpretation der Evangelien und die Darstellung von Irenaeus
und Clemens Alexandrinus m. E. Héhepunkte,

Schriftsteller wie Aristides oder Athenagoras, dessen indirekte
Andeutungen zum Thema wenig ergeben, werden kiirzer abgemacht.
Auch bei Tatian ist die Ausbeute gering, wéhrend Theophilus wv.
Antiochien, der den Namen Jesus Christus nirgends erwihnt, offen-
sichtlich den Standpunkt vertritt, daB Gott alle Menschen aufruft, in
seine Schule zu gehen. Der Logos-Lehrer ist in diese Tétigkeit Gottes
mit einbezogen, eine konkret abgegrenzte Aufgabe kommt ihm nicht zu,
wie denn auch sein Wissen um das Wirken des historischen Jesus fehlt
(131). Bei Melito v. Sardes hingegen ist fiir Normann ,eine Vorstellung

von Christus als Lehrer durchaus faBbar®, ohne daB er den Titel
Didaskalos bekdme (vgl. 133—135). Wie fragwiirdig die Beurteilung der
Apologeten bei fragmentarischer Uberlieferung ist, kann man gerade an
Melito sehen, dessen im Jahre 1940 gefundene Osterpredigt seine ver-
schollenen wichtigen Schriften gegen Marcion und die Montanisten mit-
samt seiner Apologie vom Herbst 175 nicht zu ersetzen vermag. Anders
hiitte die Sache bei dem erhaltenen Diognetbrief liegen konnen, indessen
bleibt auch hier der Name Jesus Christus ungenannt. Unter einer ganzen
Serie von Titeln heiBt Gott Didaskalos (9,6), der sein heiliges
und unfaBbares Wort (Logos) unter den Menschen wohnen lieb (7,2).
Dabei bleibt die Frage der Echtheit der beiden SchluBkapitel ein be-
sonderes Problem. Jedenfalls wird nach Normann soviel deutlich, dab
hier keinerlei Vorstellungen von Christus dem Lehrer, wie ihn die
Evangelien zeichnen, hervortreten. Sollte der Autor dieses LBriefes"
nach neuester Vermutung (Marrou) an den Archiereus Aegypti Claudius
Diognetus geschrieben haben, so konnte er Grund gehabt haben, die
ihm gestellte prizise erste Frage, was das fiir ein Gott sei, den die
Christen anbeten, in den Vordergrund seiner Darstellung zu riidken,
um die fiir den heidnischen Fragesteller zu komplizierte Christusfrage
im Hintergrund und in der Schwebe zu halten. Die Kapitel XI und XII
wiren dann ein Nachtrag, durch den dieses Schriftstiidk in die Linie
der Logoschristologie eingewiesen werden soll. Recht diirftig sind auch
die Ergebmisse in der Epistola Apostolorum (99-102) und dem Hirten
des Hermas (102—105), so daB uns nun eine Betrachtung verbleibt, welche
iiber die neutestamentlichen Schriften als Ausgangspunkt zu 1. Clemens,
Barnabas, Ignatius, Polykarp und dann zu Justin, Irenaeus und Clemens
Alexandrinus fithrt.

Die Evangelientradition wird abschnittsweise nach den einzelnen
Evangelien behandelt, und jeder Abschnitt mit einer Zusammenfassung,
welche die Eigenart jedes Evangelisten heraushebt. Dabei ist Mk als
der ilteste und urspriinglichste Evangelist insofern von Bedeutung,
als hier Jesus als Lehrer klar im Vordergrund steht, widhrend dieser
Titel bei Mt zuriicktritt. Findet sich bei Mt die Anrede Rabbi nur noch
im Munde des Judas, so entfillt sie ganz bei Lk, Elfmal findet sich beim
dritten Evangelisten Didaskalos, aber nicht im Munde der eigenen
Jiinger; ihnen ist das Wort Epistates vorbehalten, welches Herr oder
Meister bedeutet (46f). Erst Jo lenkt mit der Gleichsetzung Rabbi =
Didaskalos zu Mk zuriick. Die Jiinger gebrauchen Rabbi neben Kyrie.
Bei dem ,spiten Jo* ldBt sich keine klare Absicht einer Wortunter-
scheidung je nach den Gruppen der Jesus Anredenden erkennen, es ist
aber deutlich, daB er als jiidischer Lehrer seiner Zeit gekennzeichnet
werden soll. Dabei verweist N, (61 Anm, 37) auf Ausfithrungen des
Rezensenten, welche die Unterschiede zwischen Jesus und den Rabbinen
hervorheben. Der Didaskalos gehort in das Lehrgesprich bei den
Evangelien. Wie stark die Evangelisten in einer anderen Situation
variieren konnen, zeigt die Stillung des Seesturms: Mt 8,25 schreibt
Kyrie, Lk 8, 24 Epistata, Mk 4, 38 hingegen Didaskale. Es wiirde zu weit
fithren, die Einzelheiten in den Nuancen des Lehrertums Jesu aufzu-
zéhlen. Fiir Mk ist Jesus ,der Lehrer in Vollmacht* und hat die Eigen-
schaften, welche man von einem Rabbi erwartet (8 Anm. 32). Das An-
sinnen an den reichen Jiingling z.B. zeigt Jesus als Lehrer, der den
Schiiler nicht an die Tora, sondern zur Nachfolge an seine Person bindet
(16 u. Anm. 74). Die Herleitung der Lehrgespriche Jesu erfolgen nach
dem Vorgang von E. Lohmeyer und G. Schille aus der Gemeinde-
katechese (17), so daB sich, ,in der Rolle der erwiihlten Jiingerschar die
zur Katechese versammelte Gemeinde wiederfindet, die hinter ihrem
Katecheten den Lehrer Jesus aufleuchten 1dBt“ (19). Das charakteristische
Frage- und Antwortspiel in Mk 6, 30 — 8, 26, welches das Unverstindnis
der Jiinger und die Einsamkeit ihres Lehrers enthiillt, laft Mt fort, Lk
verzichtet sogar auf die ganze Szene. Dreierlei ist aus der Markus-
darstellung zu ersehen: die Nihe zum Rabbinat, das Herauswachsen
aus der Gemeindekatechese und die Einsamkeit des Lehrers in Voll-
macht (23).

Wenn bei Mt der Lehrer dagegen zuriicktritt, so hat sich Trilling
mit Recht gegen die auf reine Statistik gegriindete Behauptung von
Kilpatrick verwahrt, daB Mt nicht lehrhaften Charakters sei. Die
Zunahme des Titels Kyrios anstelle des Didaskalos oder Rabbi bedeutet
keinen Verzicht auf das Lehrmotiv, weil Kyrie Wiedergabe von Rabbi
oder Mari sein kann (24 Anm. 5). Charakteristisch ist Mt 8,19; dort sagt
der Schriftgelehrte Didaskale, der Jiingere aber Kyrie! Jesu Sprechen in
der Synagoge, im Tempel und auch bei der Bergpredigt gilt als ein
didaskein, wihrend in den Gleichnissen bei Mt (anders als Mk 4,1 u. 34)
nicht vom Lehren geredet wird. Was nun das Verhéltnis von Lehrer und
Schiiler betrifft, so ist die Beschrdnkung auf die Zwolf in Mk 9, 33—387 von
Mt (18,1-5) aufgehoben. Aus dem Rabbi der 12 Jiinger wird der Lehrer
seiner Christengemeinde, und die Jiinger verstehen ihren Meister (Mt
13,51 und 16,12). Andererseits steht bei Mt Jesus einer geschlossenen
Front von Schriftgelehrten gegeniiber, widhrend Mk sich in 12, 28 ff noch
ecinen wohlwollenden Schriftgelehrten vorzustellen vermag, der in
Mt 22,35 und in Lk 10,25 ein Versucher ist. Bei Lk ist iibrigens der
Jiingerkreis auf die Horerschaft erweitert (52). Wie weit Lk von der
Vorstellung des Rabbinen abgeriidkt ist, zeigen 8,13 und die Jiingerin
in Apg 9,36. Beim 4. Evangelisten hat N. richtig hervorgehoben, daB
Jesus in Kap. 1-12 in der Offentlichkeit als Rabbi auftritt, wihrend die
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sogenannten Abschiedsreden an den Jesus der Geheimlehre bei Mk er-
innern (vgl. 14, 22 und 13, 21—-30). Lehrer und Herr gehoren fiir Jo zu-
sammen (13,13). Die Einschdrfung des neuen Gebotes als Kennzeichen
der Jiingerschaft (13, 34 und 15,12 u. 17) und das Bewahren seiner Worte
ist wichtig fiir das Bleiben in ihm (14, 23; 15,7.10;17, 6). Der Zusammen-
halt mit dem Herrn geht iiber alle Lehre der Tora hinaus. Die Sendung
des Pneuma (14,3) sorgt fiir stindige Verbundenheit, wie denn Jesu
Worte nicht Wissensvermittlung sind, sondern ein zur Entscheidung auf-
rufendes Zeugnis.

Keiner der Paulusbriefe nennt Jesus einen Lehrer oder redet vom
Lehren. Charakteristisch fiir Paulus ist, daB er neben das Gesetz als
Paidagogos eben nicht Christus als Didaskalos stellt, der den Pddagogen
ablést (Gal 3,24), sondern die aus Glauben Gerechtfertigten ,Sohne
Gottes” nennt (vgl. 71). Damit ist die Lehrer-Schiilervorstellung klar auf-
gegeben, und die Tatsache, daB Paulus sich als Vater von den Péddagogen
absetzt (1 Kor 4,15), zeigt die negative Bedeutung dieser Tatigkeit, die
nicht als Vorstufe zum Didaskalos zu werten ist. Auch in den Gefangen-
schaftsbriefen, den katholischen Briefen und Hebr spielt das Lehrersein
Jesu keine Rolle. Besondere Beachtung verdient aber die Wendung ,den
Christus lernen“ in Eph 4,20f, dem ein ,den Christus lehren“ in Apg
5,42 entspricht. In 1 Jo 2,27 f ist die innere Belehrung des Bekehrten
durch das Chrisma zu beachten. Es macht von jedem menschlichen Lehrer
unabhingig, wie denn nach Jo 3 der von Gott gesandte Lehrer unab-
hiingig ist. Wie wichtig aber das Bleiben in seiner Lehre ist, lehrt 2 Jo 9.
Es geht um den Schutz vor dem Abfall zu einer Irrlehre.

Auf den 1. Klemensbrief sei nur kurz verwiesen. Er steht in seinen
Aussagen iiber Jesus als Lehrer der Evangelientradition néher als die
Paulusbriefe. Stellen wie 13,2 und 46,7 f beweisen, daB der Verfasser
eine Sammlung von Herrenworten kennt und daB nach seiner Ansicht
Jesus als Lehrer Anordnungen und Gebote gegeben hat. Das Motiv der
Erziehung durch den geliebten Knecht Jesus Christus in 59, 3 ist zu be-
achten. Was nun die Ignatiusbriefe angeht, so findet sich hdufig die Be-
zeichnung Mathetés (sie deckt sich mit dem martys, vgl. S. 84), aber
Didaskalos nur an zwei schwer deutbaren Stellen. Dennoch verfiigt der
Mértyrer iiber ein Vokabular, das durchaus in einen Schulbetrieb paBt
(vgl. Eph 6,2 u. Rém 8, 2). Ahnlich liegt es bei Polykarp; hier sind die
Mértyrer Schiiler und Nachahmer des Herrn (Mart. 17,3 ,Konig und
Lehrer® erinnert an Jo 18, 37).

Was nun den Barnabasbrief betrifft, so steht in diesem in Briefform
gekleideten Traktat eines ,schulmiBig gebildeten Didaskalos“ und ver-
mutlichen Wanderpredigers Gott im Mittelpunkt, weil 36 Zitate sicher
von Gott dem Herrn, 27 von Gott als Kyrios reden, wédhrend nur in
14 Fillen eindeutig Christus gemeint ist (95 Anm. 7). Der Brief lehrt auch
die Préexistenz Christi (5,6 und 6,12: Gesprich Gottes bei der Welt-
schépfung), so daB Peter Meinhold zur Charakteristik dieser Christo-
logie auf 2 Klem 1,1 verwiesen hat. 3,6 im Vergleich mit 5,6 wie 16,9
verweisen auf die enge Einheit zwischen Gott und Christus im Lehren
und Offenbaren; beide sind nicht zu trennen.

Was aber Justin betrifft, so arbeitet N, aus der 1. Apologie (4,7; 46,1
u. den Bemerkungen zu Herrenworten in 14, 4; 15, 9; Dial. 18,1 u. 6.) her-
aus, wie lebendig fiir Justin die Tradition von Jesus dem Lehrer ist,
wenn er sich an die Heiden wendet, wihrend dieser Titel im Dialog mit
dem Juden Trypho bezeichnenderweise nur einmal (10, 2) da gebraucht
wird, wo es um scharfe Opposition der Gegner gegen Jesus als den
Lehrer der Christen geht. Nicht zu iibersehen ist das Bekenntnis Justins
zu Christus als Lehrer und Sohn Gottes (vgl. 113). Nach der heidnischen
Seite hat Justin durch Koppelung von Logos und Didaskalos und durch
den Vergleich zwischen Hermes und Christus (hier ist auf S. 114 die
Anmerkung 49 wichtig) gezeigt, daB beide Begriffe zum festen Bestand
seines Denkens gehoren. Unbeschadet der Erkenntnis, dafl hier die Logos-
vorstellung platonische wie stoische Ziige aufweist, steht fest, daB der
Logos ebenso aus Sokrates wie aus den Propheten des AT gesprochen
hat, so daB Justin jeden einen Christen nennen kann, der dem Logos
gemdf gelebt hat (Ap. 46, 3). Dementsprechend ist die Erscheinung Jesu
Christi unseres Lehrers eine solche eines Auslegers der von uns nicht
verstandenen Weissagung. Sohn Gottes ist zugleich autoritativer Aus-
leger und Lehrer (Ap. 32,2 vgl. mit 63,16; 63,5; 48,4). Nach Ap. 23,1
ist er mehr Offenbarer im Sinne des 4. Evangeliums, der allein die Wahr-
heit verkiindet. Von Christus dem Lehrer haben wir den Namen Chri-
stianer erhalten, der in Ap. 12,9 ,unser Lehrer, Sohn Gottes und
Apostel* heiBt. Der Mértyrer Justin (Mart. 2,5) nennt ihn Herold des
Heils und Lehrer trefflicher Kenntnisse. Justin ist als Didaskalos und
Martys den Weg ,des Lehrers der Wahrheit“ gegangen.

Die Interpretation des Irenéus vollzieht N. aus der richtigen Erkennt-
nis, daf sie in der Auseinandersetzung mit der Gnosis verstindlich wird
(137 u. Anm. 4). Irensius bestreitet entschieden, dab Christus der Lehrer
seiner gnostischen Gegner sei. Er ist Sohn Gottes, dessen Wirken als
Lehrer in den einzelnen Epochen der Heilsgeschichte erweisbar ist.
Darum kann er so wenig als Patron gnostischer Geheimlehre beansprucht
werden, wie er auch nicht doketisch verstanden werden kann, weil sonst
ein Schiiler, dem ein echtes Martyrium zugemutet wird, iitber seinem
Lehrer stiinde. Das widersprdche Lk 6,40 (vgl. 146 u. 149). Der durch
den gitilichen Erléser und Lehrer gerettete Mensch ist discipulus et

sectator, kann also nicht ein durch seine Natur Geretteter sein wie der
Gnostiker. Endlich gibt es gegeniiber der Vielzahl gnostischer Lehrer nur
den einen Lehrer Gottes, den Logoschristus, der auf Erden als Jesus von
Nazareth offenbar wird.

An Hand der Logoslehre des Clemens Alexandrinus legt N. auf
S. 156 ff einleuchtend dar, wie dieses literarisch vorgeformte Christusbild
seine Vollendung findet. Dabei weist N. die Interpretation von M. Poh -
lenz als unrichtig zuriick, daB griechische Philosophie und alttestament-
liche Prophetie bei Clemens gleichrangig seien. Fiir Clemens ist Christus
Erzieher und Lehrer zugleich, beide Begriffe durchdringen einander, wie
denn Clemens ,durch und durch als Pddagoge denkt* (166 f). ,Die Kirche
ist Schule und der Bréutigam ihr einziger Lehrer® (174 u. Anm. 157).
Blidkt man noch einmal auf das Ganze zuriick, so wurzelt diese Lehrer-
vorstellung nicht im Griechentum, sondern fithrt zu Mt und damit zum
rabbinischem Denken zuriick.

Soweit der Gedankengang dieses Buches, in welchem die Vorliebe
katholischer Theologie fiir den 1. Evangelisten deutlich wird, aber auch
die Betonung rabbinischen Denkens bei ihm, die ja in der neusten prote-
stantischen Forschung (z.B. bei Georg Strecker) abgelehnt wird.

Der Rezensent hielt es fiir angezeigt, in dieser Ausfiithrlichkeit iiber
ein Buch zu berichten, das einmal auBerhalb heute modischer Diskussion
seinen eigenen Weg geht. DaB in den Anmerkungen wichtige Belegstellen
im Urtext wiedergegeben werden, ist sehr verdienstlich. Die griechischen
Drudkfehler sind selten, sollen aber doch, soweit sie dem Rezensenten
aufgefallen sind, erwdhnt werden.

Auf 8. 28 Anm. 27 muB es xo9nyqrat heifen.

Auf S.109 steht der Text von Anm. 16 auf dem Kopf.

Auf 8.125 letzte Textzeile: 9=08idaxtoc und Anm. 105:

Der Titel meines Aufsatzes (122 Anm. 90) ist unrichtig wiedergegeben,
er heiBt: Jesus (nicht Christus) der Lehrer.

Zum SchluB kann nur der Wunsch ausgesprochen werden, daB
dieses sorgfiltig gearbeitete Buch in der Fachwissenschaft die ver-
diente Beachtung finden mdochte.

Berlin.

Tovoh Y.

Erich Fascher.

Bodin, Yvon: Saint Jérome et I'église. (Théologie Historique 6) Paris:

Beauchesne 1966. 382 S.; F 33—

Man kann Hieronymus nicht als Theologen im eigentlichen Sinne
bezeichnen. Vielleicht kénnte man behaupten: die Theologie hat ihn
gar nicht interessiert, und wo er zu theologischen Fragen Stellung
nimmt, tut er es vor allem in polemischen Schriften. — Neben dieser
giiltigen Behauptung ist es aber méglich — und vorliegendes Werk ist
ein sehr iiberzeugender Beweis dafiir — Theologisches aus dem Schrift-
corpus des Kirchenvaters zusammen zu tragen. Dabei entsteht natiirlich
nicht so etwas wie eine zusammenhidngende Ekklesiologie des Heiligen.
Eine Sichtung aller Aussagen des Hieronymus iiber die Kirche fiihrt
aber in dem Buch von B. zu einer ausgezeichneten, knappen Zu-
sammenstellung der bedeutendsten Lehraussagen, die, systematisch
geordnet, drei Hauptgedanken uns vor Augen fiihren:

1. Die Kirche ist nicht so sehr Gegenstand der Theologie, sie ist
vielmehr innigst verbunden mit der kirchlichen Frémmigkeit. Nur wer
in dieser Frémmigkeit steht, kann iiber Kirche sprechen. Die Kirche
ist eine Grofe, die man lebt und erlebt.

2. Die Kirche ist ein Organismus, der sichtbar in seiner hierarchischen
Ordnung, eng verbunden mit seinen Urspriingen, sich darbietet. Sie
ist ein sichtbares Geschehen schlechthin, das erfiillt ist von einer un-
aufhaltbaren Expansionskraft.

3. SchlieBlich ist die Kirche bei aller Sichtbarkeit ein Mysterium,
an das man glauben muB,

Diese drei Hauptgedanken verfolgt der Verfasser entsprechend einer
klaren Gliederung. Daran schlieBt sich eine Zusammenfassung und
theologische Darstellung.

An erster Stelle war Hieronymus bemiiht, die Kirche in ihrem
Wachstum zu Christus hin an Hand der Schrift nachzuweisen, Fiir ihn
ist die ganze Geschichte des Menschengeschlechtes vor Christus, fern
von Gott in der Wiiste der Gotzendienerei, nichts anderes als Geschichte
der Kirche selbst auf dem Weg der Vorbereitung, die Zeit der Braut-
schaft, die dann durch die Thronbesteigung Christi und sein Heils-
mysterium in die Zeit der Vermahlung {iberfithrt wird. Zu dieser
allgemeinen Heilsgeschichte fiigt der Kirchenvater, wohl angeregt durch
seine héufige Anlehnung an Stromungen in Alexandrien, die persénliche
Heilsgeschichte, indem er die Gestalten der Schrift nun auch auf die
Einzelseele bezieht und zeigt, wie sich hier im ,Kleinen“ vollzieht —
allerdings in Verbindung mit der Kirche — was seliges Geschidk des
ganzen Korpers ist. — Bei allen Fehlerquellen einer solchen typologi-
schen Erkldrungsweise muB man doch zugeben, daB hier das Geheimnis
Kirche und damit das Geheimnis des in der Kirche wachsenden Christus
sehr umfassend gesehen wird.

Weiterhin faBt B. die Gedanken des Hieronymus zusammen unter
der Leitidee: Die Kirche im Leben der Welt. — Hier wird dargelegt,
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wie die aus den Heiden zusammengerufene Ekklesia als Ersatz fiir
die Synagoge eine Kirche Christi, der Apostel und des hl. Petrus ist.
Die Kirche ist Christus nicht mehr treu, wenn sie den Ursprung der
Apostel verldBt. Hier spielt Petrus eine wichtige Rolle. Die Kirche des
Anfangs wurde auf Petrus gegriindet. Wenn Christus der unzerstérbare
Fels der Kirche ist, dann hat Petrus Anteil an dieser Unzerstdrbarkeit
des Felsens. Das Ziel der Berufung des Petrus ist die von Christus
fiir seine Kirche gewollte Einheit, die auf der Einheit des Glaubens
griindet. Eng verbunden mit dieser Stellung des Petrus ist auch die
Frage der apostolischen Sukzession. — Die apostolische Sukzession ist
fiir Hieronymus das Prinzip, das die ganze Kirchengeschichte beherrscht.
Dabei kommt dem Bischofsamt die Funktion einer Spitze und des
Vorsitzes der Kirchen zu. — Aus der Tendenz, die Priesterweihe hervor-
zuheben, um den Niedergang gewisser Sitten der Bischife besser ver-
urteilen zu konnen, betont er die frithere Stellung des Bischofs als
eines einfachen Vorstehers des Presbyteriums und verallgemeinert er
sie. Sicher kann man von einer Einengung der bischéflichen Spiritualitét
sprechen, die weniger christologisch und sakramental erscheint. Wichtig
in diesem Zusammenhang ist noch das Bestreben, die apostolische Kirche
mit der rémischen zu identifizieren. — Weil der Glaube des Petrus mit
seiner jurisdiktionellen Vorrangstellung tatsichlich auf die rémischen
Bischéfe iibergegangen ist, erscheint der Glaube der rémischen Kirche
als oberste Regel und endgiiltige Norm der geoffenbarten Wahrheit,
wotfiir Hieronymus Zeuge ersten Ranges in der Patristik ist. Aufgabe
der Kirche wie jedes Gliedes in ihr ist es, fiir die Bekehrung der Welt
Zu sorgen,

Die dritte Leitidee ist nach B. die Kirche als Mysterium der Glaubens-
gemeinschaft. Hieronymus hat vor allem den Gedanken vom Leib der
Kirche und Christus als dem Haupt dieses Leibes vor Augen, wobei
auch das Bild von der Kirche als der neuen Eva gebraucht wird, die als
Braut des neuen Adam aus der Seite Christi hervorgegangen isf,
um Mutter der Lebendigen zu werden. Allerdings schenkt Hieronymus
seine Aufmerksamkeit weniger unserer Inkorporation in Christus als
vielmehr den moralischen Konsequenzen dieser Inkorporation. Er
legt auch groBen Wert auf die von der Kirche ausgeiibte Heilsmittler-
funktion. Thr liegt ein zweifaches Prinzip zu Grunde: einerseits ist
Jesus der einzige Heiland, andererseits tréigt die Kirche dienend in der
Verkiindigung des Wortes und in der Sakramentenspendung Christus
weiter.

Hinsichtlich der Eucharistie besteht zwischen Kirche und Eucharistie
ein zweifaches Band. Die eucharistische Wirklichkeit ist zunéchst der
Garant der mystischen Wirklichkeit der Kirche. Weil im Geheimnis des
Brotes, iiber das corpus doctrinae vel scripturae hinaus, die Wirklich-
keit des Fleisches und Blutes Jesu enthalten ist, ist es die Eucharistie,
die die Kirche auferbaut. Die Eucharistie ist ein wirkliches Fleisch, aber
gittliches und geistliches Fleisch, das das innere Opfer fordert. —
Andererseits ist es die Kirche, die in ihren Dienern die Eucharistie
feiert und sie den Gldubigen als Speise darreicht. — AbschlieBend gehort
zu diesen Gedanken noch die Uberlegung des Hieronymus, daB die
Kirche Organismus ist, der uns mit der Heiligkeit Christi in Verbindung
bringt. Deshalb ist die Kirche von der Wurzel an heilig in sich selbst
und in Verbindung mit Christus; diese Heiligkeit ist die Schonheit der
Braut, die vom Briutigam geschmiickt wird. Hieronymus kennt sehr
wohl die konkrete Situation der Kirche: die aus siindigen Gliedern
besteht. Die Unvollkommenheit breitet sich nicht nur unter den
Kindern der Kirche aus, sondern auch in den Rangstufen der Diener
der Kirche, deren skandaléses Leben, deren hochmiitiger Despotismus
und deren Liebe zum Geld die Schafe aus dem Schafstall zerstreut.
Aber bei ihrer Vollendung in der Ewigkeit wird die Kirche von den
Makeln der Siinde befreit.

Trier-Innsbruck. Ekkart Sauser.

Ivinka, Endre von: Plato Christianus. Ubernahme und Umgestaltung
des Platonismus durch die Véter. Einsiedeln: Johannes Verlag 1964.
496 S.

Dieses Buch gibt viel; es gibt viel mehr, als der Benutzer zuvor
glaubt erwarten zu kénnen — aber es macht halt vor einer letzten
Konsequenz, die doch immerhin hétte ins Auge gefaBt werden
sollen.

Stirke und Schwiiche des Buches sind in dem Umstand begriindet,
daB es aus einer langen Reihe (iiber 20!) von Vortrégen erwachsen
ist, woriiber v.I. 494—496 Auskunft gibt. Stidrke: Jedes Kapitel
hat ein zugleich sachliches wie didaktisches Ziel; jedes Stiick ist
mit Riidesicht auf eine interessierte Horerschaft gestaltet; es hat
einen wohl erkennbaren Wert in sich. Schwiche: Nun hétte das
Buch, aus solchen Vorarbeiten erwachsend, mehr sein miissen als
seine Teile, Wohl hat v.I. umformend und erweiternd, gewiB oft
auch straffend versucht, von der Addition zur Synthese zu ge-
langen. Doch bleibt hierzu allzu vieles ungesagt. Es erscheint dem
Rez. angemessen, zu dieser Synthese etwas beizutragen, statt an

der schier unerschopflichen Fiille der Forschungen, die v.I. vor-
trigt, einzelnes zurechtzuriicken.

Die Frage, ob Platonismus im Christentum ,enthalten‘ ist, wurde
vor rund 200 Jahren als geradezu blasphemisch angesehen; auf den
ersten, tastenden VorstoB antwortete die Streitschrift des R. P. Balt-
hus SJ, Les SS Péres accusés de Platonisme, Paris 1782; in ihr wurde,
als wenn ein kirchlicher ProzeB zu fithren wire, die Rechtgldubigkeit
der Viter, namentlich der Kappadokier, erwiesen. Denn Platonismus
und Rechtgldubigkeit erschienen als unvereinbar (und sind es auchl).
So war — und das geschah mit Schirfe — ein Vorwurf abzuwehren,
gerade die frithesten Autorititen kirchlicher Lehre seien von der
Geistigkeit eines Platonismus infiziert, den man sehr wohl als wider-
christlich erkannte. Denn noch hatte man steten Kontakt und wohl-
begriindete Kenntnis von jenem Platonismus, der von der Akademie
zu Florenz, also von Marsilio Ficino und seinen Freunden ausgegangen
war.

Die Schdrfe ist aus der Auseinandersetzung verschwunden, die
Diskrepanz ist im Grunde geblieben. Mehrfach setzt v.I. sich mit ihr
auseinander: Schon der Untertitel seiner Arbeit ist eine Frucht dieser
Auseinandersetzung, wobei v.I. eine sehr vorsichtige Abgrenzung vor-
nimmt, Sein Standpunkt findet sich 449 f erfreulich prizise formuliert.
Drei denkerische Ansétze des Platonismus werden als mit dem
Christentum vereinbar, drei weitere (auf den zuvor bezeichneten auf-
bauende) als unvereinbar, d.h. als Uberschreitungen des vom christ-
lichen Standpunkt aus Zuldssigen bezeichnet (ein dritter Schritt, als
Hybris bezeichnet [453], fithrt schlieBlich zu den Postulaten Descartes’,
Kants und Hegels; doch bleibt das Exkurs; v.1. geht auf die Tragweite
des somit Angedeuteten nicht weiter ein).

Mit dieser Wertung ,Legitim/Uberschreitung” ordnet sich v.ILs Werk
den systematisch intendierten Arbeiten zu; wiewohl das Material in
steter Anwendung historischer Fragestellung gesammelt und ausgewertet
ist, wiewohl jene grundsitzliche Entscheidung nicht in jeder der Einzel-
Untersuchungen manifest wird, bildet sie dennoch die feste, verldBliche
Grundlage des ganzen Buches. Sie verleiht ihm seine Geschlossenheit —
und sie stellt es zugleich in Frage. Denn dem historisch Forschenden
ist und bleibt es bedenklich, daB jene wertende Trennlinie durch den
Bereich des Platonismus gezogen wird. Das hier anzumeldende Be-
denken mochte ich zur Kurzformel komprimieren, indem ich den Titel
des Buches so umbenenne, wie er eigentlich lauten miibte: De Platone
quoad legitime a Christianis sit receptus.

Eine ungemeine Schwierigkeit ist dadurch gegeben, daB eine gene-
relle Definition ,was ist Platonismus‘ nicht méglich ist. Wohl lieBe sich
die schulgerechte Verfestigung, die der Platonismus durch Porphyrios
und durch Proklos erhielt, wenn nicht definieren, so doch ganz knapp
seiner Dogmatik nach beschreiben. Aber eben mit dieser Ausformung
(in welcher gerade die dem Christentum zuwider laufenden Ziige
konsequent ausgeprdgt waren) ist das Christentum nur in geringem
MaBe in Kontakt oder Diskussion getreten, wenn man vom Nachhall
der porphyrischen Erlésungs-Lehre bei den lateinischen Vitern absieht.
Mit vollem Recht sieht v.1. davon ab, den Platonismus (zur Zeit der
Viter, wohl verstanden!) in allem Detail auf Platon selbst zuriickzu-
fithren. Seltsamer Weise fehlt unserer Fachsprache ein unterscheidendes
Wort, das den Platon legitim nachvollziechenden Platoniker von einem
auf platonischer Basis (welcher Breite?) frei weiterbildenden Philosophen
sondert. Den letzteren miiBte man Platonikaster nennen, was leider
pejorativ klingt. Immerhin ersetzt v.I. diesen terminologischen Mangel
durch die gute Darstellung (23f), daB immer nur einzelne Elemente
des Platonismus in die christliche Lehre heriibergenommen werden.
Hier kommt alles auf grobBte Differenzierung an. Kein Christ kann
Platon total nachvollziehen, d.h. in seine christliche Uberzeugung
heriibernehmen (das ist eine Binsenweisheit, die aber nicht daran ge-
hindert hat, den Ammonias Sakkas ,méglicherweise doch' fiir einen
Christen zu halten; dagegen mit Recht v.I. 247 Anm.). Es gibt im
Grunde keinen Plato Christianus; es gibt nur einen Platonismus
partim receptus, partim confutatus, — wobei Plato und Platonismus
manchmal stark, manchmal kaum differieren.

Hierzu muB nun das reiche Detail, das v.I. durchforscht und aus-
breitet, auf das wiirmste gelobt und empfohlen werden. Hier ist die
Forderung nach doppelter Differenzierung auf das erfreulichste erfiillt.
Erstens rezipiert jeder christl. Autor anderes plat. Lehrgut, zweitens
tut er das in jeweils modifizierter, d.h. seinem aktuellen Anliegen
angepaliter Weise., Dank dieser Fragestellung ist den hauptsédchlichen
Feldern der Forschung, welchen v.I. sich zuwendet, reicher Ertrag
zugute gekommen: Origenes (101-149); Gregor von Nyssa (151—187);
Augustinus (189—223); Ps.-Dionysius Areopagita (225-291); ihm galt
offenbar das besondere Interesse des Verfassers.

Aber so reich das ist, und so dankbar die Ergebnisse im einzelnen
anerkannt werden sollen, es ist noch immer zu wenig. Zwischen einem
Platonismus, der in Teilstiicken rezipiert werden konnte, und einem
Platonismus, der mit Christlichem schlechthin unvereinbar war, steht
schlieBlich ein sehr verlockender Aspekt des Platonismus: Viel stidrker
als das orthodoxe Christentum sind die vielfachen Lehr-Abweichungen



321 1968 Jahrgang 64 THEOLOGISCHE REVUE Nr.4 322

aus dem Platonismus gespeist worden. Es wiirde sich lohnen, so wie
v.1. es fiir die Orthodoxen tut, die groBen Héretiker auf ihre platoni-
sierenden Entlehnungen hin zu untersuchen. Es ist nicht zuviel gesagt,
wenn man (bei nahezu allen) die Suggestion, die der Platonismus aus-
iibte, als ein Hauptmotiv des Abweichens bezeichnet. Vielleicht wiére
ein neues Buch zu schreiben: Plato haeresiarcha; zumindest aber muf
stark unterstrichen werden, daB das feind/freundliche Verhiltnis aller
Kirchenlehrer zum Platonismus ohne diesen Aspekt gar nicht verstanden
werden kann: Sie alle standen im Banne, den der Platonismus auszu-
iiben vermochte; viele gaben sich Rechenschaft von den Konsequenzen,
zu denen platonischer Nachvollzug fiihrte. Nicht wenige gingen in der
Rezeption platonischer Elemente viel weiter als die constantia doctrinae
Christianae zulieB; es bestand, latent aber wirksam, eine Tendenz zu
weitgehender Konzession. Denn keineswegs fand eine so reinliche
Sonderung statt, wie v.I. sie 449 f vornimmt, derart daB man Legitimes
sorgsam vom Illegitimen geschieden hat. Im Gegenteil: Gar nicht
selten — so bei Origenes — hat das Element des Platonischen tiefer ein-
gewirkt, als es das nach spéterer, strengerer Abgrenzung hétte tun
diirfen; gerade Origenes ist zum Beispiel dafiir geworden, was die
nochmalige Einengung des fiir legitim Gehaltenen an Folgen nach sich
ziehen konnte.

So vielgestaltig v.I. seine Darstellung auffdchert, es wird doch nicht
bis ins letzie sichtbar, welche Rolle der Platonismus fiir die christlichen
Viter spielte und welche Aufgabe ihnen damit gestellt war. Der
Platonismus, der kurz vor dem Heranreifen des Christentums ein in
sich geschlossenes System einer Theologie entwickelte, konnte gar nicht
umgangen werden. Er enthielt Voraussetzungen, die das Christentum
sich aneignen muBte (und angeeignet hat), wollte es nicht auf die
Gebildeten jener Zeit verzichten. Zugleich war der Platonismus ein
gefdhrlicher Feind; hédtte man ihn liickenlos rezipiert, so wire das
Christentum als solches in ihm aufgegangen. Endlich wurde der Plato-
nismus gar eine Versuchung: je mehr Konzessionen man ihm machte, um
so leichter war es, die Gebildeten anzusprechen. Hier war weder
radikale Ablehnung noch umfassende Zustimmung zuldssig; es mubBte
eine sehr differenzierte, immer wieder MiBverstindnissen vorbeugende
Haltung eingenommen werden.

Wie die Lehrer der Alten Kirche diese Aufgabe l6sten, ist in vielen
Einzelheiten gliicklich und iiberzeugend dargestellt. Darin besteht der
unbestreitbare Wert dieses Buches. Vielleicht wire aber die geistige
Leistung, die in diesem ProzeB der Umsetzung wirksam wurde, klarer
hervorgetreten, wenn die anderen Haltungen zum Platonismus (Repres-
sion: Athanasios; Hinneigen zur Stufungslehre: Areios) gleichfalls dar-
gestellt worden wéren. Dann hiitte es vermieden werden kénnen, Pla-
tonismus und Aristotelismus in eine ,Polaritdt’ zueinander zu riicken
(54 ff und 466—474), was antiker Sicht der Dinge gewil nicht gerecht wird.

Ist diese Rez. ungerecht, weil sie von einem vortrefflichen
Buch Aussagen fordert, die z. T. auBerhalb der Grenzen liegen,
die sich der Verfasser steckt? Hoffentlich ist dies verstindlich
geworden: Weil das Buch so vortrefflich ist, bedauert man eine
Abgrenzung, die es dem Verf. verbot, den letzten Schritt zu tun.

Minster. Heinrich Dorrie.

Monumenta Diplomatica S. Dominici, edidit Vladimir J. Koudelka
OP auxiliante Raymundo J. Loenertz OP (Monumenta Ordinis
Fratrum Praedicatorum Historica, XXV) Roma: Istituto Storico
Domenicano 1966. XLVII, 212 S.

Mit den narrativen Quellen iiber die Anfinge des Predigerordens
steht es nicht zum besten. Zwar hat der Nachfolger des hl. Dominikus,
der deutsche Jordan von Sachsen in seinem Libellus de initio ordinis
praedicatorum dariiber eine ausfithrliche Darstellung gegeben. Doch
diese wichtigste Quelle bleibt zugleich die suspekteste. Von Jordans
Darstellung ist dann die ganze weitere Ordensgeschichtsschreibung des
13, Jh. abh#ngig. Altaner hat alle diese Quellen einer griindlichen
Kritik unterzogen (Der hl. Dominikus, Untersuchungen und Texte,
Breslau 1922). Diese liickenhafte und unsichere Quelleniiberlieferung
bringt es mit sich, daB alle Dominikusbiographien und Darstellungen
iiber die Ordensanfinge nicht ganz befriedigen. Vor allem gilt dies
fiir die erste kritische deutsche Dominikusbiographie von H. Ch. Schee-
ben (Der hl. Dominikus, Freiburg 1927). Altaner hat in einer wichtigen
Besprechung dazu die fundamentalen Méngel aufgewiesen (ThRev 26,
1927, 429—433). Eine #hnliche Kritik ist auch noch an der neuesten
und auch in Deutsch erschienenen groBen zweibéndigen Biographie
von M. H. Vicaire (Geschichte des hl. Dominikus, Freiburg 1962/63)
anzubringen.

Die weitere Erforschung der Ordensanfinge muB deshalb nach
zuverldssigeren Quellen Ausschau halten. So hat sich A. H. Thomas
den legislativen Texten zugewendet; mit philologischen und kanonisti-
schen Kenntnissen ausgeriistet hat er Herkunft und Entstehung der
dltesten Konstilutionen des Ordens aufgehellt (De oudste constituties
van de Dominicanen, Léwen 1965). Neben diesen legislativen Texten
sind fiir die Ordensgeschichte natiirlich die Urkunden ebenfalls von
groBer Wichtigkeit. Die Urkundensammlung von F. Balme — P. Lelai-

dier — J. Collomb, Cartulaire ou histoire diplomatique de saint Domini-
que, I-III, Paris 1893—1901 war schon zu ihrer Zeit nicht auf der Hdhe
kritischer Urkundenedition. Eine solche besorgte erst M, H. Laurent
im 15. Band der Monumenta Ordinis Fratrum Praedicatorum Historica
(Rom 1933). Diese Ausgabe regte die Forschung méchtig an; doch die
neuen Fragestellungen, die sich aus ihr ergaben, lieBen die nicht un-
erheblichen Méngel der Ausgabe von 1933 mehr und mehr spiirbar
werden. V1. J. Koudelka hat darum zusammen mit R. J. Loenertz, beide
am Historischen Ordensinstitut in Rom, die Neubearbeitung der ur-
kundlichen Uberlieferung in Angriff genommen und die Herausgabe des
jetzt vorliegenden dritten Diplomatariums besorgt,

Dieses entspricht den Erfordernissen einer modernen und kritischen
Urkundenedition. Das Material ist vollstindig gesammelt und gesichtet;
die echten Stiicke sind von den unechten ausgesondert. In der Einleitung
gibt Koudelka dariiber Rechenschaft. Hier findet sich auch eine Klassi-
fizierung der Urkunden nach Ausstellern und Empfingern. Schon in
dieser Beziehung ist der Fortschritt gegeniiber Laurent auffillig. Das
besondere und wichtigste Verdienst der neuen Edition liegt aber in der
Einbeziehung und Auswertung aller Kanzleivermerke auf den einzelnen
Originalen sowie spéterer archivalischer Notizen an denselben. Be-
sondere Bedeutung kommt in dieser Beziehung den 32 originalen
Papstbriefen zu; einige dieser Stiicke sind fiir die Entstehung des
Ordens von groBer Wichtigkeit. Koudelka hat in Tuchfithlung mit den
damals iiblichen Regeln und Gewohnheiten der pépstlichen Kanzlei
allen Vermerken auf den Urkunden seine Aufmerksamkeit geschenkt.

Im Urkundenabdruck gibt zu jedem Stiick zunédchst ein lateinisches
Kopfregest den Inhalt an. Dann folgen die Angaben iiber die Art der
Uberlieferung. Man mubB Koudelka ausdriicklich danken fiir die mit
groBer Akribie bearbeitete und dargestellte Uberlieferungsgeschichte.
Neben der Uberlieferungsgeschichte gilt der zuverldssigen Textgestalt
alle Sorgfalt. Im kritischen Apparat werden die wichtigeren Varianten
zum Text angefiihrt. Nicht ausgewiesen werden allerdings die biographi-
schen und topographischen Angaben; Koudelka verteidigt diese Beschrén-
kung mit dem Hinweis auf den Charakter eines Cartulariums als bloBes
Arbeitsmittel. Eine Konkordanztabelle zu den friiheren Ausgaben, Indices
zu den Initia der Papstbriefe, ein Glossar und ein ausfiihrliches Personen-
register, welche die Edition abschlieBen, werden die Arbeit mit diesem
Hilfsmittel nicht wenig erleichtern.

Zu der Dankbarkeit den Editoren gegeniiber fiir ihre ent-
sagungsvolle Arbeit gesellt sich der Wunsch, die neue Edition
moge die Forschung in gleicher Weise anregen, wie man das fiir
die Ausgabe von 1933 konstatieren konnte. Denn die Bulle
Religiosam Vitam vom 22, Dezember 1216 liegt wie ein Stein jedem
im Wege, der sich ein klares Bild iiber die urspriingliche Absicht
und Zielsetzung 'des hl. Dominikus verschaffen méchte. Je nach
der Einordnung dieses Dokumentes — das alles andere als ein
Griindungsdokument des Predigerordens ist! — ergibt sich auch
die Antwort auf die offenen Fragen nach dem Zeitpunkt, von dem
an die seit 1220 faBliche Gestalt des Ordens sich zu entwickeln
begann, sowie nach den Initiatoren derselben. Koudelka hat in den
Vorarbeiten zu der Edition zu diesen Fragen Stellung genommen
und einleuchtende, aber keineswegs vollig iiberzeugende Losungen
angeboten (Notes sur le Cartulaire de S. Dominique, in: Archivum
Fratrum Praedicatorum 28, 1958, 92—114; 33, 1963, 89—120; 34,
1964, 5—44). Interessant ist an dieser Losung auch, daB Koudelka
der Meinung ist, mit Hilfe der vor allem von Dominikus besorgten
Papstbriefe konne die von Altaner erschiitterte Glaubwiirdigkeit
der narrativen Quellen wieder gefestigt werden, Fiir eine solide
Diskussion iiber diese offenen und doch wichtigen Fragen sind die
Monumenta Diplomatica S. Dominici jetzt zu einem wichtigen Hilfs-
mittel geworden.

Wien. Isnard Frank OP.
Sudbrack, Josef, S]J: Die geistliche Theologie des Johannes ven Kastl.

Studien zur Frommigkeitsgeschichte des Spétmittelalters. Teil I:

Darstellung; Teil II: Texte und Untersuchungen. (Beitrdge zur

Geschichte des alten Ménchtums und des Benediktinerordens, 27, 1-2)

Miinster: Aschendorffsche Verlagsbuchhandlung (1967) u. (1966).

XXXIV, 487 u. 266 S.; kart. zus. DM 98,—.

Der Name des Benediktinerménches Johannes von Kastl diirfte vor
allem durch Martin Grabmanns Forschungen (Der Benediktinermystiker
Johannes von Kastl, der Verfasser des Biichleins De adhaerendo Deo:
Mittelalterliches Geistesleben 1, Miinchen 1926, 489—524) Aufmerksam-
keit erregt haben. Die vorliegende Untersuchung, aus einer Bonner
Dissertation hervorgegangen, greift den Gesamtkomplex des Schrift-
tums auf, der mit dem Namen des Oberpfélzer Benediktiners verbunden
ist, im ersten Band ausgehend von der duBeren Umschreibung seines
Werks (I. Abschnitt, 25—97) und hinfithrend iiber die Quellenbeniitzung
(II. Abschnitt, 99-167) zu einer Darstellung der ,Theologie des geist-
lichen Lebens* (III. Abschnitt, 169—467).
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Ein zweiter Band bringt zundchst bisher unedierte Textausgaben
einiger ,kleiner Traktate" (De lumine creato, De lumine increato, De
contemplatione u.a., 1-140) und Exzerpte aus dem Regelkommentar
(141-152). Es folgt eine eingehende Dokumentation (Schriftstellerzeug-
nisse iiber unseren Autor und der Bibliothekskatalog von Kastl, 155—
187), eine ausfithrliche Ubersicht iiber die handschriftliche Grundlage
(188—208), Belege fiir das vom Vf. dem Joh. v. K. abgesprochene
Breviarium Bibliae (209-214), Textkorrekturen zum sog. ,De adhaeren-
do Deo“ (215-218), ,Parallelen innerhalb der kleinen Traktate“, die
fliir die Zuweisung des Schrifttums von Bedeutung sind (219—227) und
s,Quaestiones zur Gnadenlehre“, dem Regelkommentar entnommen
(228—234), die die starke Formung des Autors durch die scholastische
Methode deutlich machen und in den formalen Zusammenhang mit den
spiteren ,kleinen Traktaten* einen guten Einblick geben. Den Abschlub
bilden die Register ,Personen" und ,Wiorter und Sachen® (235-264).

Schon der Uberblick zeigt, daB der Vf. bei aller Mithe und Genauig-
keit um die literarischen Probleme des Schrifttums des Joh. v. K. das
Schwergewicht seiner Untersuchung auf die Erfassung und Darstellung
des Inhalts der behandelten Werke gelegt hat. Der Abschnitt ,Die
Theologie des geistlichen Lebens” umfaBt fast zwei Drittel des Haupt-
bandes, und das iibrige steht in dessen Dienst.

Die ,Einfiithrung® (I 1-23) stellt zunfichst die Untersuchung
in den geistesgeschichtlichen Rahmen des Spitmittelalters. Die Fiille
der ungeldsten Fragen wird sichtbar, doch es wird auch auf einen
Ansatzpunkt zum Verstdndnis dieser Zeit hingewiesen: ,Nur dann,
wenn es uns gelingen wird, bis ins Herz der Theologie dieser Médnner
einzudringen, in ihre Spiritualitdt, nur dann wird es uns gelingen, die
GroBe und die Tragik dieser Ménner und ihrer Zeit richtig einzu-
schitzen" (10). Dem Aufweis solchen Bemiihens um Einheit von
Denken und Leben, Lehre und persdnlichem Zeugnis inmitten eines
Umbruchs, der die Theologie als Fachwissenschaft dem geistlichen
Leben zu entfremden drohte, ist die Untersuchung des Vf. gewidmet.
Vor hier aus rechtfertigt er den Titel seiner Arbeit, da er in dem
sgeistlichen Leben” das ,Grundanliegen des Johannes und seiner iiber-
lieferten Schriften" (15) findet. Entgegen Grabmann zieht es der Vi.
vor, nicht das Wort ,Mystik" zu gebrauchen; es scheint ihm — abgesehen
von anderen Griinden — zu eng fiir das Gesamtschrifttum unseres
Ménches zu sein.,

In der Feststellung der Werke des Joh. v. K. (I 25-64) geht
der ViI. sehr behutsam vor, und es fillt nicht schwer, seinen Ergeb-
nissen zuzustimmen. Die Autorfrage iiber das Riesenwerk des Regel-
kommentares war nie zweifelhaft. Das Breviarium Bibliae in der
bisher bekannten Form wird nicht als echt anerkannt, wohl aber das
Clenodium, ebenso die Traktate De lumine creato, De lumine in-
creato, die Philosophia spiritualis, der Psalmenkommentar und etliche
andere Schriften. Einen breiten Raum nimmt jedoch die Echtheits-
frage der Schrift De fine religiosae perfectionis et de modo f[ruendi
Deo in praesenti vita (= De adhaerendo Deo) ein, wobei die sich
entgegenstehenden Ansichten von M. Grabmann und E. Raitz v.
Frentz, der nur die zugefiigten Kapitel anerkennt, ausfithrlich behandelt
werden. Der VI. rechnet diese Schrift nach reiflicher Priifung der
inneren und duBeren Kriterien zum Schrifttum unseres Ménchs, gesteht
indes zu, daB er nicht zu einer ,absoluten Sicherheit gelangen konnte,
aber doch zu ,einem solchen Grad von Wahrscheinlichkeit, daB wir
ohne Bedenken das Hauptcorpus der untersuchten Schriften dem
Johannes von Kastl, dem als Reformator hervorgetretenen Benediktiner-
moénch um die Wende vom 14. zum 15. Jahrhundert, zuerteilen diirfen"
(36, vgl. 63). Methodisch bleibt jedoch fiir den Fortgang der Unter-
suchung erheblich, daB der formale und inhaltliche Unterschied der
Schriften, deren Abfassung sich von etwa 1400 (Regelkommentar) bis
1426 (Clenodium) mit dem Schwerpunkt um 1410 (kleine Traktate)
erstreckt, stets bei der spiteren Darstellung der ,geistlichen Theologie®
beachtet werden muB. Diese Betrachtungsweise kommt der Echtheits-
frage zugute, da so die geschichtliche Moglichkeit der Unterschiede
einsichtig wird. — Ein Uberblick iiber Kloster, Person und Eigenart des
Werkes des Priors Magister Johannes beschlieBt den 1. Abschnitt
(I 64—97), wobei besonders der Regelkommentar berficksichtigt wird.

Zu dem Problem der handschriftlichen Verbreitung, das mit der
Echtheitsfrage gekoppelt ist, seien zwei Hinweise gegeben: 1. Zwischen
Trier und dem Raum der Melker und Kastler Reform ist eine Briicke
gegeben in dem St. Mattheiser Reformabt Johannes Rode (1432 mit
Petrus v. Rosenheim und anderen Reformern auf dem Konzil von
Basel; 1435 als Visitator in St. Gallen und Reichenau und auf dem
Abtekapitel in Basel). Petrus von Rosenheim ist 1426 einer der
Visitatoren von Weihenstephan zusammen mit dem Dekan Johannes
von Indersdorf, dem gelegentlich jener Visitation das Clenodium ge-
widmet wurde. Der Visitationsbericht von Weihenstephan ist in einer
St. Mattheiser Hs. (Stadtbibl. Trier 1733/601) erhalten, weitere Kastler
und Melker Einfliisse sind in Trier nachzuweisen.

2. Ein Stichvergleich von vier Varianten in der é#ltesten datierten
Hs. Stadtbibl. Trier 1919/848 (in der die Jahresangabe als Minderzahl
zu lesen ist ,Anno etc. XXXVI“, nicht ,Anno MCXXXVI") ergab, daB
drei der Kélner Tradition entsprechen, eine aber [nach Huijben 19, 8-10)

der Tegernseer; es scheint also eine nidhere Verwandtschaft von Trier
zu Tegernsee zu bestehen als von Kéln zu Tegernsee. Wenigstens drei
Trierer Hss. bringen unseren Traktat in unmittelbarer, wenn auch nicht
immer gleicher Folge mit dem Albert d. Gr. zugeschriebenen Paradisus
animae, aber auch eine Wiener Hs. aus Mondsee. Vielleicht wire an
der handschriftlichen Uberlieferung zu priifen, ob nicht die albertinische
Zuweisung unserer Schrift von daher eingedrungen sein kann.

Im II. Abschnitt (I 99-167) wendet sich der Vi, zundchst dem ,Biicher-
freund“ Johannes und seiner Benutzung der HI. Schrift zu und gibt
dann, vor allem an Hand des noch nie edierten Regelkommentars,
einen Uberblick iiber die Quellen unseres Autors. Man mul dabei
an einen sehr breiten Quellenbereich denken: von der Hl. Schrift und
Reminiszenzen klassischer Autoren bis zu den Professoren der spit-
mittelalterlichen Universitdten. Doch wird das Bild nicht iibersichtlich,
weil die Fiden, die Johannes aufgriff, schwer nach riickwérts zu ver-
folgen sind; mittelbare und unmittelbare Benutzung sind oft kaum
zu erkennen, es sei denn, Johannes nennt selbst seine Quelle. Trotz
der verwirrenden Fiille der Mboglichkeiten zeigen sich charakteristische
Striche in dem Bild: ein starker Riickgriff auf ordensrechtliche und
kanonistische Quellen (wohl allgemein bei den benediktinischen Reform-
leuten), eine gute Kentnis der Scholastik (Wilh. v. Paris mit Vorrang;
Thomas v. Aquin gehort zu dieser Zeit zum Bestand der Reformklédster,
besonders geschétzt seine Morallehre; franziskanische Autoren), ein
EinfluB pseudo-dionysianischen Schrifttums (Viktoriner, Rud. v. Bibe-
rach, Kartduser), die Magistri der deutschen Universitdten. ,Deutsche
Mystik® und Devotio moderna sind jedoch nicht als bestimmend nach-
zuweisen. Der Uberblick zeigt fast eher, was mangels Vorarbeiten noch
zu kldren bleibt, worauf der Vi. verschiedentlich hinweist,

Es ist unmdglich, auf knappem Raum all die Fragen auch nur an-
zudeuten, die der Vf, im Zusammenhang mit der Theologie und
Spiritualitdt des Kastler Monchs auf dem Hintergrund der spét-
mittelalterlichen, aber auch unserer heutigen Geistes- und Frommig-
keitsgeschichte zur Sprache bringt. Deshalb seien nur einige Punkte
genannt, die als Leitgedanken hervorstechen. — ,Die philosophisch-
theologischen Voraussetzungen® (I 171—228): Johannes will erbauen
auf dem Grunde einer Theologie; in seiner Gnadentheologie reift er
von einer vornehmlich das Heil und Verdienst betrachtenden Weise
im Regelkommentar zu einer objektiveren Sicht der ,inneren Wiirde
der Gnade" (188) in den kleinen Traktaten; Gott erscheint vor allem
als der Herr und Richter; es mangelt an eigentlich trinitarischem Denken
und bleibt bei den formelhaften orthodoxen Aussagen (401); doch
erscheint spédter ein guter Ansatz zu einem tieferen Verstéindnis des
gottlichen Heilswirkens in dem Grundgedanken: ,per (Iesu Christi)
humanitatis imaginem ad sua intima. i.e. ad suam divinitatem, quae
una eademaque est trium personarum” (De lumine increato 6921-2%), —
,Das metaphysisch-moralische Menschenbild“ (I 228—265): vorherrschend
ist der Ordnungsgedanke, nicht etwa die Gottesebenbildlichkeit; der
Freiheit, sich Gott unter- und seiner Schépfung einzuordnen, steht
entgegen die siindegeborene Unordnung, die sich in der Konkupiszenz
auBert; die Sinnlichkeit ist grundsétzlich abgewertet, so daB auf der
objektiven Seite keine parvitas materiae moglich ist; die Tugendlehre
ist Gesinnungsethik, die sich von der Furcht Gottes zur Liebe aufbaut;
in den spéteren Traktaten konzentriert sich der Ordnungsgedanke in
einer radikalen Weise auf Gott und 14Bt in einem Contempius mundi
das geschopfliche Nichts hinter sich, um um so klarer die Majestdt Gottes
zu schauen.

.Die Beziehung des Menschen zu Gott* (I 266—467) stellt — mit ge-
wissen Vorbehalten des Vi — das angestrebte Ergebnis der ganzen
Untersuchung dar. Die Vorbereitung des Menschen auf die Begegnung
mit Gott ist kaum in einer der seit alters bekannten Stufenordnungen
gedacht, sondern in einem ,Nackt“-Werden des Menschen von den
duferen Dingen zu vélliger Leere, das dann umschldgt in ein ,Sich-
bergen* in Gott hinein. Die pessimistische Contemptus mundi-Literatur
und -Stimmung seiner Zeit ist fiir Joh. v. K. der Mutterboden dieser
Frommigkeitshaltung, aber iiber Innerlichkeit und Zielgerichtetheit auf
Gott und ein aszetisches Sammeln in das eigene Herz hinein sammelt
er sich zu Jesus Christus selbst. Die ,geistliche Theologie* wird vom
Vf. (beispielhaft) am Thema des Gebetes dargestellt. Sie ist zugleich
Mystologie, Mystagogie und Mystik, wenn man ,Mystik" hier in dem
heute wohl vorherrschenden Sinn nimmt, der der Spiritualitit verwandt
ist und sich so ,harmonisch in das Bild des alltéiglichen Gebetslebens®
(370) einordnet. Doch spricht es der Vf. bei Behandlung der contem-
platio bezw. devotio selbst aus, daB Joh. hier wohl ,auf dem Wege
zur ,groBen Mystik' ist, jedoch im Sinne des ,Western Mysticism*
(C. Butler), der, kaum bekiimmert um die &uBeren Nebenerscheinungen
mystischer Gnaden, das Wesentliche im hingerissenen Staunen iiber
die gottlichen Geheimnisse sieht.

An die Spitze der charakteristischen Ziige in der geistlichen Theologie
des Kastler Monchs gehort wohl das Streben nach organischer Ver-
bindung von Theologie und Frommigkeit, Hier zeigt sich eine Ent-
wicklung von dem Regelkommentar bis zu den Spétschriften. Dieser Zug
wird vom VI vielfach herausgestellt als ein Hauptanliegen des Joh. v.
K., der Theologe sein wollte, aber auch seiner Zeit verhaftet war und
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ihr Sehnen nach personaler Begegnung mit Gott kannte und selbst um
die .existentielle Betroffenheit* (vgl. die Stichworte spiritualis®,
.existentiell*, ,personale Einstellung“) wuBte; Nominalismus und
Devotio moderna sind #hnliche AuBerungen dieses Sehnens. Doch liegt
das Gewicht je nach der Schrift bald mehr auf dem theologischen
(scholastische Sprache und Methode), bald mehr auf dem existentiellen
Moment (drédngende Sprache der Innerlichkeit, Thema der Heilssicher-
heit, Jesusfrommigkeit). Vorherrschend bleibt meist der intellektuelle
Zug, doch zeigt sich hinter dem Gesamten eine einigende Persdnlichkeit,
die ein organisches und personal tragbares Ganze in der Begegnung
mit Gott sucht.

Als eigenstidndige theologische Leistung des Joh. v. K. wird vom
Vf. seine Lichttheologie bezeichnet, ein Kerngedanke seines Schrift-
tums. Licht ist jedoch nicht als Metapher zu verstehen, sondern ist
noch ein ,Urwort® mit weiter Symbolkraft; es wird angewandt in
scharfer Unterscheidung als das gottliche Licht und als das geschaffene
Licht der Gnadengaben, eingeschlossen die Licht-Menschheit Christi;
eine bestimmende Note kommt vom Erkenntnischarakter des Lichtes.
Die starke Konzentration des Denkens auf diesen Lichtgedanken und
die Darstellung des ganzen Themas im Aufstieg vom geschaffenen Licht
der Gnade iiber die Menschheit Christi zum ungeschaffenen Licht der
Gottheit ist, zumal in De lumine increato und De contemplatione,
eindringlich und wirksam fiir eine meditativ begriindete und iiber
das  Historisch-Vordergriindige  hinausfithrende  Jesus-Frommigkeit
(433). — Neben die Lichttheologie gehérte noch eine Darstellung der
Liebestheologie als kronender Abschluf und entscheidender spiritueller
Gegenpol. Doch verzichtet der Vf. darauf, dies in extenso zu behandeln
und gibt nur eine ,Skizze* (I 454—464). In diesem Verzicht duBert sich
bescheiden die Griindlichkeit der Untersuchung, die auf die vielen noch
unerforschten Vorfragen hinweist, die nicht in einem leichtfertigen
Sprung iiber ganze Sachgebiete erledigt werden diirfen. In der letzten
Schrift Clenodium religiosorum bildet die Liebe den Kerngedanken,
hier wird das seelsorgerisch-monastische Anliegen des Ménchautors
innerhalb einer klésterlichen Gemeinschaft zum Ausdruck gebracht.

Es ist verstindlich, daB es mnicht ohne Briiche (vgl. I 449—454) in
dem einheitlich erstrebten Bild des Joh. v. K. abgeht, die aber nicht
einfach einer kompilatorischen Arbeitsweise zugeschrieben werden
diirfen, sondern dem umfassenden Traditionsstoff, der eine ganze Welt
von Begriffsinhalten gréBter Erlebnisbreite mitbrachte, die zu ver-
arbeiten und einheitlich zusammenzufassen einem iiber der Zeit
stehenden Genie zugestanden hitte. Mit dem Gedanken des Weges iiber
die Menschheit Christi zu Gott ist der manchmal totale Riickzug (weit-
gehend in De fine religiosae perfectionis) auf die Innerlichkeit nicht
vereinbar. Ebenso wird die Menschheit Christi theologisch nicht ernst
genommen, wenn sie vom Wort und vom Sakrament, damit auch von
der Kirche, getrennt und ihr Finden ins eigene Innere verlegt wird.
Licht- und Liebestheologie stehen nicht ausgewogen nebeneinander.

Fiir einen weiteren Gebrauch der Untersuchung, die so griindlich
auf den Hss. aufbaut und eine reiche Quellen- und Sekundirliteratur
verarbeitet hat, wéren stellenweise genauere Angaben erwiinscht
[so einige Male im Quellenapparat der Editionen, auch an einzelnen
Stellen der Hss.-Beschreibung). Das konnte beim Vergleichen hilfreich
sein. — An Korrekturen seien vermerkt: I 84 letzte Zeile »~doppel-
spaltige®; I 234 vorletzte Zeile ,Un bestimmtheit*, vgl. lat. Text;
II 42 4. Zeile v. 0. ,potenti a s*,

Ein Benediktiner miifite diese Arbeit mit gréBtem Interesse
lesen. Thm 1dBt der Vf auch noch manche Aufgabe zuriick. Es
sei deshalb gefragt, ob die starke Christusbezogenheit vielleicht
mit dem Geist der Regel zu tun haben kénnte (vgl. B. Fischer,
Die Psalmenfrémmigkeit der Regula S. Benedicti. Liturgie und
Ménchtum 4, 1949, 22-35; 5, 1950, 64—79), desgleichen der Gedanke
der Ordnung, das Streben nach Gesamtumfassen und zugleich
Ausgeglichenheit (vgl. discretio in der Reg. Ben.), weiter der Auf-
stieg von der Demut zur Liebe im Tugendstreben (I 251254, vgl.
Reg. Ben. 7 Anfang und Ende). — Fiir die benediktinische Frém-
migkeitsgeschichte ist des Vf. Feststellung sehr aufschluBreich,
daB das liturgische Beten bei Joh. v. K. noch seinen organischen
Platz hatte und nicht in einer gequilten Form in die iibrige sub-
jektiv gewordene Frommigkeit eingeordnet werden muBte. Der
Kastler Monch ist nicht der Typ der ,Betrachtungsfrémmigkeit®
(338). Ich glaube, weiteres Studium der Quellen des 14. und 15. Jh.
wiirde Ahnliches auch anderswo im benediktinischen Reformlager
feststellen kénnen, weil einfach die Bindung an das objektive
Beten der Kirche und der weite Umfang der lectio iiber alle Jahr-
hunderte vor groben Einseitigkeiten bewahrte. Es braucht wohl
keine Erkldrung, daB diese geistesgeschichtliche Untersuchung
Fragen und Hinweise zugleich gibt, die sehr aktuell sind und in
der heutigen Auseinandersetzung um die Spiritualitdt des Ordens-
lebens beachtet werden sollten.

Trier. Petrus Becker OSB.

Hoeck, Johannes M., OSB und Loenertz, Reimund J]., OP: Nikolaos:
Nektarios von Otranto, Abt von Casole. Beitrdge zur Geschichte der
ost-westlichen Beziehungen unter Innozenz III. und Friedrich IL
(Studia Patristica et Byzantina, 11) Ettal: Buch-Kunstverlag 1965.
256 S., 3 Taf.; kart. DM 46,50.

Im Zeitalter der gegenseitigen Bemithungen zur Annédherung
der ostlichen und westlichen Kirchen besitzt das vor mehreren
Jahrzehnten entstandene Werk des renommierten Abtes der
Benediktinerabtei von Scheyern, J.M. Hoedk, iiber Nikolaos-
Nektarios von Otranto besondere Aktualitit, die das Erscheinen
der Arbeit trotz ihres ,Alters® durchaus rechtfertigt, zumal P.R.
Loenertz sie — namentlich das Kapitel iiber die Geschichte des
Klosters San Nicola di Casole bei Otranto wie auch die beiden
Kapitel iiber den Otrantinischen Dichterkreis und die Freunde
des Nikolaos-Nektarios — iiberarbeitet hat. Véllig neu sind von
P.L. die Anhéinge hinzugefiigt, die einen grofen Teil der Arbeit
ausmachen (5. 129—246).

In der Einleitung (S. 1-8) untersuchen die Verf. das verwickelte
Problem der Uberlieferung um die Person und das Wirken des
Abtes Nikolaos-Nektarios, der recht frith in Vergessenheit geriet;
selbst im Casole-Kloster, in dem er Abt war, scheint die Uber-
lieferung schon frithzeitig unsicher geworden zu sein, so daB die
spiteren Berichte, die oft legenddre Einfiigungen aufweisen, besondere
Schwierigkeiten bereiten. Die Verf. haben sich die lohnende Miihe
gemacht, das Quellenproblem zu untersuchen, und sind in manchen
Punkten zu einer Kldrung gekommen, die einen wichtigen Ansatz zur
Erforschung des Lebens und Wirkens des Nikolaos-Nektarios bietet;
zugleich haben sie einige Irrtiimer, die auch viele neuere Autoren iiber-
nommen haben, von vornherein ausgerdumt. Zwar reicht das Quellen-
material nicht zu einer eigentlichen Biographie, aber es blieb den Verf.
nichts anderes iibrig, als die Einzeluntersuchungen aneinanderzureihen,
da nur durch einen Zufall die Méglichkeit, zu einer groBeren Klarheit
zu kommen, besteht.

Fiir die Geschichte des Klosters Casole — die vatikanischen
Urkunden dariiber (1347—1438) sind als Anhang III beigefiigt — sind die
Verf. auf kiimmerliche Uberreste angewiesen, die zudem vom MiB-
geschick verfolgt sind (S. 9). Mit GewiBheit steht fest, daB das Kloster
von einem nicht ndher bekannten Abt Josef 1098/99 gegriindet wurde.
Von den Mitgliedern des Klosters wihrend dreier Jahrhunderte sind kaum
ein paar Namen iiberliefert, abgesehen von seinen Abten, die unter
Angabe ihrer Sterbetage in dem Typikon des Klosters (cod. Taurinen.
gr. 216) eingetragen sind. Durch das Heranziehen von Urkunden aus dem
Vatikanischen Archiv haben die Verf. deren Zahl und Reihenfolge liid<en-
los feststellen und durch die Tetrasticha des Abtes Nektarios auf seine
Vorgidnger etwas Niheres fiir die ersten sieben Abte hinzufiigen
konnen.

Auch fiir die kirchenpolitische Lage des Klosters sind die Verf.
hauptsédchlich auf das Turiner Typikon angewiesen. Aus Eintragungen
geht hervor, daB, auch wenn das Kloster von griechischem Ritus war,
es doch der lateinischen Hierarchie unterstand (S. 18 f). Daher geben
die Rechnungsbiicher der Apostolischen Kammer auch Aufschlufl iiber
die wirtschaftlichen Verhéltnisse des Klosters, die, verglichen mit den
Leistungen anderer Basilianerkléster und benachbarter Bistiimer, als
reich gelten miissen. Mit dem Fall Otrantos in die Héinde der Tiirken
am 11. August 1480 aber stirbt das Klosterleben aus, fiir das heute
nur noch traurige Reste der Kirche Zeugnis geben, die einem Bauern
als Scheune dienen (S. 21).

Vor der Darstellung des Lebens und Wirkens des Abtes
Nikolaos-Nektarios gehen die Verf. auf seine Doppelnamigkeit ein, die
zur Aufspaltung seiner Person in zwei oder sogar drei verschiedene
Personlichkeiten gefithrt hat, und erbringen einen {iberzeugenden
Identitdtsbeweis der beiden scheinbaren Doppelgénger Nikolaos und
Nektarios.

Aus dem iiberlieferten Sterbedatum (9. Februar 1235) des Nikolaos
und dem Hinweis, er sei als ,hochbetagter Greis* gestorben, der aber
etwa zehn Jahre vorher noch beschwerliche Reisen unternommen hitte,
setzen die Verf. seine Geburt zwischen 1155 und 1160 an. Seine beacht-
lichen Kenntnisse weisen auf eine groBe und vielseitige Ausbildung hin,
die er vielleicht in dem in der Ndhe seiner Vaterstadt Otranto gelegenen
Kloster San Nicola von Casole erhielt. So wurde er Lehrer der grie-
chischen Sprache und Literatur und trat spdter (um 1190) in das Kloster
Casole ein, zu dessen Abt er etwa 30 Jahre spéter gewéhlt wurde. Neben
seiner Vorliebe zu der damals modern gewordenen Astrologie betitigte
er sich als Ubersetzer aus dem Lateinischen und wurde wegen seiner
Sprachkundigkeit oft mit kirchlichen oder diplomatischen Sendungen
beauftragt.

Seine Dolmetschertdtigkeit setzen die Verf. ins rechte Licht, indem
sie die notwendigen Zusammenhdnge seiner Reisen mit p#pstlichen
Legaten nach Byzanz bringen, und zwar ohne allgemein Bekanntes
zu wiederholen, wenn es nicht das Gesamtbild erfordert oder sie zu
einem anderen Ergebnis gekommen sind als ihre Vorgénger. Dabei unter-
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scheiden sie (S. 30f) sehr treffend zwischen iiberschwenglichen Hoff-
nungen, die nach der Einnahme Konstantinopels durch das Kreuzheer
im Frithjahr 1204 und die Errichtung eines lateinischen Kaisertums ge-
wedkt wurden, und den tatséchlichen geringen Aussichten auf eine Ver-
stindigung zwischen Rom und Byzanz, zumal die Griechen den Papst
fiir ihr Ungliick verantwortlich machten.

Nach den Instruktionen des Legaten Benedikt von Santa Susanna,
den Nikolaos, damals schon Ménch in Casole, als Dolmetscher auf des-
sen Reise nach Byzanz (1205—07) begleitete, sollte dieser die verworrenen
Verhiltnisse der dortigen lateinischen Kirche ordnen und die ,Reforma-
tion* der schismatischen Kirche betreiben, d. h. ihre Eingliederung in die
rémische herbeifithren. Angesichts dieses Zieles bezeicmen die Verf.
(S. 34) es zu Recht als ,auffallend”, daB Benedikt einen Mann als
Dolmetscher ausgesucht hat, der zwar #uBerlich uniert war, im Innern
aber durchaus griechisch dachte und fiihlte und, wie aus seinen Disputa-
tionsberichten (S. 88-96) hervorgeht, auch dogmatisch den Standpunkt
seiner Landsleute teilte und verteidigte. Daher sehen die Verf. in dieser
Wahl eine Betonung des neuen Kurses, der aber im Hinblick auf die
Griechen zu keinem Erfolg gefithrt hat.

DaB Nikolaos sich nicht nur als Dolmetscher, sondern wohl auch
als Vermittler zwischen seinen lateinischen Herren und seinen grie-
chischen Glaubensgenossen bewihrt hatte, zeigt seine erneute Wahl als
Dolmetscher des Kardinals Pelagius Galvani auf seiner Legationsreise
nach Byzanz 1214/15. Uber die Unionsverhandlungen des Legaten Pela-
gius und iiberhaupt seine Titigkeit in Romanien schweigt Nikolaos
eigentiimlicherweise vollig. So sind die Verf. auf einen einzigen Bericht
des Nikolaos Mesarites angewiesen, der ungenau und unzureichend ist,
so daB sie die Frage nach dem Erfolg der Verhandlungen unbeantwortet
lassen mubten.

Aus ebenso diirftigen Angaben muBten die Verf. die Gesandtschafts-
reisen des Abtes Nikolaos rekonstruieren. Uber seine Reise nach Nikaia
im Auftrag des rémischen Kaisers und Konigs von Sizilien, Friedrichs II.
(etwa 1223/24), unterrichtet Georgios Bardanes in einem iiberschweng-
lichen Brief an Nikolaos. Daraus ist zwar das Ziel, nicht aber der Zweck
der Reise ersichtlich. Er beginnt mit dem rhetorischen Satz: ,Es tanzt
und jubelt dein Geist, und die Ehre des Amtes treibt dich an...“ Die
Verf. weisen hier (S. 63, Anm. 45) zu Recht auf einen Lese- oder
Ubersetzungsfehler im Text der Sammlung von Federigo Mezio hin,
der schreibt: ,senectus te impellit et excitat®, aber auch sie selbst ver-
wechseln das yfpec mit dem yépug, wenn sie bemerken: ,Statt yipeg
Ehrengabe, Ehrenamt, Ehre las er yépag Greisenalter.

Auch fiir die Reise des Nikolaos nach Rom als Abgeordneter und
Verteidiger der griechischen Geistlichkeit in Apulien und Kalabrien
(1282) mubBten sich die Verf. hauptsichlich auf Bardanes stiitzen, der in
zwei Briefen dariiber berichtet. Aus diesen Briefen, denen es an Sach-
lichkeit mangelt, geht hervor, daB Nikolaos an die pépstliche Kurie
gerufen wurde, um sich selbst und seine Landsleute in offentlicher
Disputation, vor allem wegen der griechischen Tauf- und Firmpraxis,
zu verantworten., Die unterschiedlichen Beurteilungen der Leistung des
Nikolaos durch Bardanes — Nikolaos habe die Verteidigung so glénzend
gefithrt, daB er als Richter erschienen sei und seine Gegner beschdmt
beigeben mubten — und den kurialen Kanzleischreiber im Papstbrief
vom 8. Juni 1232 an den Erzbischof von Bari — die griechischen Ab-
gesandten hétten nicht geniigend Kenntnis — fithren die Verf. (S. 66) auf
die verschiedenen Standpunkte der Schreiber zuriids; sie sehen aber im
pépstlichen Dekret vom 18. Juni 1232, in dem der Papst den griechischen
Taufritus doch duldet, einen Sieg der Griechen. Als ein Muster italo-
griechischer Ubersetzungskunst bringen sie (S. 67) das Papstschreiben.
Im griechischen Text, Zeile 8, muB es allerdings épelvy statt &psuvy
heiBen.

Fiir die Feststellung des literarischen Nachlasses des
Nikolaos fanden die Verf. wertvolle Anhaltspunkte bei ihm selbst, denn
er nennt diter im Titel oder Vorwort seinen Namen und verweist auch
in spiteren Werken gelegentlich auf frithere. In anderen Fillen konnten
sie auf Grund des Inhalts und des Stils, wozu nicht selten noch ein
autographisches Zeugnis bestdtigend hinzukommt, mit Sicherheit seine
Autorschaft feststellen. Offen bleibt dagegen die Frage des Umfangs
seiner dichterischen Erzeugnisse, von denen vielleicht einige verloren-
gegangen sind.

Zuniichst wird die Schrift ‘H 7ob Aafevtnpiov wéxvn (= die Kunst des
MeiBels) besprochen, in der nur die Vorrede eigenes Erzeugnis des
Nikolaos zu sein scheint, Diese Sammlung geomantisch-astrologischer
Traktate hat er auf Driingen anderer aus einer lateinischen, ur-
spriinglich arabischen Vorlage ins Griechische iibersetzt. Beziiglich des
Umfanges und der Entstehungszeit sind die Verfasser auf Vermutungen
angewiesen. Doch sie datieren sie iiberzeugend zwischen 1175 und 1200.
Die bis jetzt bekannten Hss des Werkes, deren gegenseitiges Verhéltnis
noch zu kldren ist, werden anschlieBend aufgefithrt (S. 78 f). Die Uber-
setzungen liturgischer Werke (Basileiosliturgie, Panagia, Mystagoge des
[Pseudo-]Basileios, liturg. Gebete, Perikopen, Exzerpte) aus dem
Griechischen ins Lateinische datieren die Verf. (S. 77) vor 1205, dem Jahr
seiner Wahl zum Dolmetscher des pipstlichen Legaten. Auf eine liturgie-
geschichtliche Einordnung und Bewertung der Ubersetzungen verzichten

sie und weisen auf die Arbeiten von A. Strittmatter (aufgefiihrt: 5. 78,
Anm. 49) hin. Wertvoll ist die Inhaltsiibersicht (8. 78-81) iiber die Hss
mit den Initien der einzelnen Stiicke.

Als eine Frucht der ersten Orientreise werden der Dialog gegen die
Juden (Kars 'lovSaiwv) und mehrere gegen die Lateiner gerichtete Ab-
handlungen des Nikolaos gesehen (S. 88). Die Reichhaltigkeit und Bunt-
heit des Dialogs, der nur durch eine Handschrift (cod. Paris. gr. 1255)
iiberliefert und bis heute unediert geblieben ist, vermdgen die Verf.
nach eigener Aussage (S. 86) nur in groBen Ziigen anzudeuten, da er
einer systematischen Ordnung entbehrt. Fiir die Datierung des Werkes
finden sie einen Anhaltspunkt beim Verfasser, so daB sie es mit ziem-
licher Sicherheit auf das Jahr 1220 oder wenig spéter festlegen konnen.
Die Quellenfrage beriihren sie kurz und lassen sie, wie auch die Frage
eines Einflusses auf spitere, offen. Die drei wichtigsten Abhandlungen
gegen die Lateiner iiber die wesentlichsten kirchlichen Differenzpunkte
(Ausgang des hl. Geistes, Azymen, Sabbatfasten, Vollmesse in der
Quadragesima, Priesterehe) faBt Nikolaos unter der Bezeichnung ~<pai
Suvrdyperte (im Inhaltsverzeichnis muB das n durch p erselzt werden)
zusammen. Die Bedeutung der Syntagmata liegt darin, daB sie die
griechische Argumentation im lateinischen Bereich zugénglich machten
(S. 97). Die Autorschaft des Nikolaos kann als erwiesen gelten, obwohl
das Werk auch unter anderen Namen geht (S. 97 f). Ebenso iiberzeugend
ist die Datierung zwischen 1220 und etwa 1225. Durch die Ermittlung
und Gruppierung der Hss, in denen die Syntagmata iiberliefert sind
(S. 98—105), wird ein wichtiger Beitrag zur Ausgabe der Schriften
geleistet. SchlieBlich folgen eine Besprechung der mit den drei Syntag-
mata zusammenhdngenden kleineren polemischen Abhandlungen
(Bartscheren, Bilderverehrung, AusschluB der Frauen vom Altarraum)
und eine Ubersicht iiber die Briefe (nur zwei sind vollstindig erhalten)
und Gedichte des Nikolaos, die als Anhang I beigefiigt sind.

Bei der Vervollstindigung des Lebensbildes des Nikolaos durch
die Erforschung des Lebens und Wirkens seiner Freunde, Bekannten
und Schiiler standen die Verf. vor zwei Hindernissen: Wihrend einer
seiner Freunde, der Metropolit von Kerkyra, Georgios Bardanes, eine
solche historische Bedeutung besitzt, daB die Auswertung der ver-
fiigharen Quellen in einer Arbeit iiber Nikolaos nicht moglich ist, fanden
sie fiir andere nur wenig Material. Doch ist es ihnen gelungen, in knap-
per Form die entscheidenden Fakten und einiges Neue iiber Bardanes
und fiir andere (Erzbischof Tankred von Otranto, Johannes Grasso,
Richter Nikolaos von Ofranto) wertvolle Hinweise zu geben.

Auf Bardanes und seine Beziehungen zu Nikolaos kommen die
Verf. noch einmal zu sprechen bei der Einleitung zur Ausgabe seiner
nur in lateinischer Ubersetzung vorliegenden Briefsammlung, die sie
als Anhang II (er umfafit etwa 4/5 der Anhiénge) vollstindig und
chronologisch geordnet zum ersten Mal herausgeben. Dabei werden
manche neue Erkenntinise gewonnen, die auch fiir die Bardanes-
Forschung von Bedeutung sind.

Vor allem aber leistet die Arbeit einen wesentlichen Beitrag
fiir das gegenseitige Verstdndnis der westlichen und &stlichen Kir-
chen, die allméhlich bereit sind, sich von der Last der ungliicklichen
Vergangenheit zu befreien. y

Miinster. Anastasios Kallis.

Reiter, Ernst: Martin von Schaumberg, Fiirstbischof von Eichstitt (1560—
1590) und die Trienter Reform. (Reformationsgeschichtliche Studien
und Texte, Heft 91/92) Miinster: Aschendorffsche Verlagsbuchhand-
lung (1965). XII, 360 S.; kart. DM 48,—.

Die Erforschung von Reformation und Gegenreformation in den
Territorien des Reiches hat in den letzten Jahren — besonders durch
die aus den Schulen Hubert Jedins in Bonn und Ernst Walter
Zeedens in Tiibingen hervorgegangenen Arbeiten — beachtliche
Fortschritte erzielen kénnen, In der hier anzuzeigenden, von
Hubert Jedin angeregten Dissertation untersucht Ernst Reiter,
jetzt Professor fiir Kirchengeschichte an der Philosophisch-
Theologischen Hochschule in Eichstdtt, auf breiter archivalischer
Grundlage Leben und Lebenswerk des Eichstitter Fiirstbischofs
Martin von Schaumberg (1560—1590) und die kirchlichen Zusténde
in Hochstift und Bistum in der zweiten Hilfte des 16. Jahr-
hunderts.

In der Einleitung reicht R. dem Leser den Schliissel zum Verstidndnis
des Geschehens: er gibt einen Uberblick iiber die elf reichsunmittel-
baren Territorien, die ganz oder teilweise innerhalb des Bistums
Eichstdtt lagen, und iiber die Anfénge der Reformation in den nicht-
hochstiftischen Teilen, die etwa 3/s des Bistums ausmachten. Die
Untersuchung selbst ist in sieben Kapitel gegliedert: I. Die Person
des Bischofs; II. Der Bischof und die Glaubenserneuerung; III. Der
Bischof und das Konzil; IV. Der Bischof und sein Klerus; V. Der Bischof
und die Kléster; VI. Der Bischof und das Volk; VII. Lebenswerk und
Tod des Bischofs; der Anhang enthilt wichtige, bisher unpublizierte
Texte.
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Die beiden biographischen Kapitel (I und VII) zeigen uns Martin von
Schaumberg als einen Bischof von untadeligem Leben, hohem Pflicht-
bewuBtsein und tiefer, problemloser Religiositidt, als einen Mann des
Verhandelns, nicht des Kampfes; so etwa sahen ihn auch schon seine
Zeitgenossen (220 f). Von besonderem Interesse sind die Ausfithrungen
iiber die Fortschritte der Reformation nach dem Augsburger Religions-
frieden vor allem in jenen Orten, deren Einwohner verschiedenen
Obrigkeiten unterstanden oder in denen weltliche Hoheits- und kirch-
liche Présentationsrechte nicht in einer Hand lagen. Wir sehen die
typischen Erscheinungen der zweiten Hailfte des 16. Jh. mit den noch
flieBenden Konfessionsgrenzen (vgl. jetzt E. W. Zeeden, Die Entstehung
der Konfessionen, 1965): Geistliche, die im Konkubinat lebten, aber
katholisch blieben (S. 33. 35f. 39), katholische Priester in {iberwiegend
reformierten Gemeinden (S. 33. 36 f. 47) und umgekehrt (S. 29. 34), ein
evangelischer MeBner an einer katholischen Kirche (S. 38), brennende
Kerzen vor einem Marienbild in einer evangelischen Kirche (S. 82);
atypisch ist allerdings die bischéfliche Erlaubnis, neben dem neuen auch
den alten Kalender zu beniitzen (S. 39). Die harten Konturen, die den
Verlauf der Gegenreformation etwa in Wiirzburg kennzeichnen, fehlen
in Eichstétt. Der Fiirstbischof tolerierte evangelische Beamte, solange sie
kein ,offentliches Argernis“ gaben (S. 57f); seine katholischen Unter-
tanen in konfessionell gemischten Orten wies er an, den Gottesdienst in
benachbarten hochstiftischen Pfarreien zu besuchen. Unsicherheit der
Rechtslage, militdrische Ohnmacht des Hochstiftes und vor allem Riick-
sicht auf die auf markgréflichem Territorium gelegenen, aber katholisch
gebliebenen Dorfer um Herrieden und Spalt mochten solche Zuriick-
haltung geboten erscheinen lassen (S. 37 f. 44—47). Denn die geistliche
Jurisdiktion Eichstdtts wurde jenseits der Hochstiftsgrenzen grund-
sétzlich nur im baierischen Bistumsanteil anerkannt, wihrend selbst der
Deutsche Orden ihr seine Pfarreien entzog, keine bischéfliche Visitation
duldete (S. 97), verheiratete Priester zulieB, im iibrigen aber auf die
katholische Lehre sah (S. 50—53). Schuld an den Schwierigkeiten mit dem
Deutschen Orden wie auch am Exemtionsstreit mit den Ingolstddter
Jesuiten (1573—76) trug die Unterlassung der Publikation der Konzils-
dekrete, die der Geistlichkeit lediglich ,insinuiert® wurden (S. 68—80).
Nur die Bulle ,Sacrosancta® (Professio fidei) lieB Schaumberg auf
Driangen der Jesuiten gegen das Zogern Baierns im Miérz 1568 in In-
golstadt (S. 80—89) und das Ehedekret ,Tametsi’, das in Baiern schon
langer Giiltigkeit hatte, am 5. Mai 1585 publizieren. In unmittelbarem
Zusammenhang mit der Publikation von ,Tametsi¢ steht die Tatsache,
daf im Bistum Eichstdtt sehr viele Trau- und Taufmatrikeln mit dem
Jahre 1585 oder wenig spéter einsetzen (S. 89—95).

An der letzten, 1562 beginnenden Sitzungsperiode des Trienter
Konzils hat Martin von Schaumberg nicht persénlich teilgenommen; er
mubte befiirchten, seine protestantischen Nachbarn ,kénnten in seiner
Abwesenheit iiber sein Stift herfallen..., weil sie in dem Besuch des
Konzils einen Bruch des Religionsfriedens erblicken wiirden“ (S. 65);
jedoch war der Eichstitter Weihbischof Leonhard Haller neben dem
Erzbischof von Prag der einzige stimmberechtigte Bischof aus dem
Reiche (S. 66—68).

GemiB den Anordnungen des Konzils lieB Schaumburg 1565 fast alle
Stifte und Pfarreien in den katholisch gebliebenen Teilen seines Bistums
visitieren. Die Frageschemata der Visitatoren (Abdruck: S. 331-339)
waren den baierischen von 1558 nachgebildet (S. 99). Das Bild, das die
Visitatoren antrafen und festhielten, entspricht etwa dem anderer deut-
scher Bistiimer: der Klerus lebte groBenteils in Unwissenheit, MiiBig-
gang und Konkubinat. Einige Seelsorgsgeistliche beniitzten neben katho-
lischen auch evangelische Predigtbiicher (S.104—106). In der baierischen
Exklave Wemding, wo der Laienkelch gereicht wurde und auch sonst
starke protestantische Einfliisse herrschten, wurde die Visitation 1567
nachgeholt (S. 284-293). Entgegen den Vorschriften des Konzils, das
fiir jedes zweite Jahr Visitationen angeordnet hatte, wurden unter
Schaumberg nur die Kldster mehrfach visitiert. Von den 27 Kléstern des
Bistums waren 1560 nur noch acht der bischoflichen Jurisdiktion nicht
entzogen, sechs hochstiftische und zwei baierische. Wihrend die Frauen-
klgster keiner tiefgreifenderen Reformen bedurften (S. 273—278), waren
die Zustiinde in den Minnerkléstern vielfach nicht besser als in den
Stiften: zerrriittete vita communis, Vernachlissigung des Gottesdienstes,
zerriittete Finanzen, anstoBerregender Lebenswandel der Ménche; durch
mehrfache Visitationen und energische, um Exemtionsprivilegien unbe-
kiimmerte Eingriffe konnte Schaumberg die Kléster z. T. mit anhaltender
Wirkung reformieren (S. 254—273).

Der ,erschreckliche defectus personarum in ecclesia® (1546) (S.111)
lieB nicht wenige katholische Gemeinden verwaisen und bildete fiir die
Rekatholisierung ein Haupthindernis. Die Wahlkapitulation von 1560 ent-
hielt einen vom Generalvikar angeregten Artikel, der den Gewihlten
verpflichtete, dem Priestermangel mit allen ihm zu Gebote stehenden
Mitteln abzuhelfen. Schon im Herbst 1564, ein Jahr nach dem Konzils-
beschlufl iiber die Seminare, eréffnete Schaumberg unter persénlichen
Opfern (S.194) in Eichstitt ein tridentinisches Seminar, das erste im
Reiche. Sehr einlidBlich behandelt R. die Anfinge des Seminars [Sta-
tuten, Lehrbetrieb, Frequenz, Finanzierung, Professoren), dessen Aufbau
Schaumberg mit groBer Energie und bemerkenswertem Geschick betrieb

(5.130-195); es war der Artistenfakultit der Universitit Ingolstadt
inkorporiert (S.139f). Die fiir die Eichstdtter Kirche charakteristische
Romverbundenheit des Fiirstbischofs, der Aussichten hatte, Kardinal zu
werden (S.220), kommt auch darin zum Ausdruck, daB er zahlreiche
Germaniker an das Eichstétter Seminar berief, wie er auch nicht wenige
Kleriker zum Studium nach Rom schickte (S.199). Durch die Errichtung
des Seminars konnte nicht nur der Priestermangel binnen kurzer Zeil
weitgehend behoben (S.195-198.294), sondern auch, wie es scheint, die
Klerusbildung verbessert werden (S.201). Die Reform des Klerus aber
wurde nicht zuletzt durch das persénliche Beispiel des Bischofs (S. 219 f)
und das vorbildliche Wirken der Ingolstddter Jesuiten (S. 298) gefordert.
Einzelne ReformmafBnahmen Schaumbergs drangen auf die Einhaltung
der Residenzpflicht — so verlieh er im Widerspruch zu den Verpflich-
tungen der Wahlkapitulation keine Pfarreien mehr an Domherren
(S. 205—-209) —, richteten sich gegen den weitverbreiteten Konkubinat, den
er immerhin einddmmen konnte (S.229-237), drangen auf regelmiBigen
Empfang und regelmédBige Spendung der Sakramente (S. 296—300), auf
Predigt und Katechese (S. 300—304).

Reiters Untersuchung (durch ein ausfiihrliches Register erschlos-
sen) ist fiir die Geschichte von Bistum und Hochstift Eichstitt wie
fiir die Geschichte der Gegenreformation in Deutschland gleicher-
malen ertragreich. Ihre besonderen Vorziige liegen einerseits in
dem auBerordentlichen Materialreichtum, andererseits in der Gegen-
iiberstellung des Reichs- und Kirchenrechtes (Augsburger Religions-
friede, Concilium Tridentinum) mit dem tatsédchlichen Verlauf der
Gegenreformation.

Wiirzburg. Alfred Wendehorst.

Marschall, Werner: Alte Kirchenpatrozinien des Archidiakonates Breslau.
Ein Beifrag zur dltesten schlesischen Kirchengeschichte. (Forschungen
und Quellen zur Kirchen- und Kulturgeschichte Ostdeutschlands, hrsg.
v. Bernhard Stasiewski, Bd 3) Kéln und Graz: Béhlau-Verlag 1966.
XX, 242 S.; br. DM 28,—.

Nach einer knappen Einleitung iiber die Patrozinienforschung und ihre
Anwendung auf die Anfdnge der Breslauer Kirchengeschichte untersucht
M. in dem ersten Teil seiner Freiburger Dissertation ,Einfliisse kirch-
licher, politischer und volklicher Art in der Wahl der &ltesten Patrozinien
des Archidiakonates Breslau“. Er unterscheidet Patrozinien aubBer-
schlesischer Herkunft, die er in solche von Bohmen, vom Westen her und
von Polen her gliedert, von den Einfliissen aus Schlesien selbst (Hedwig
und Zeorad) und solche aus ungewissen EinfluBrichtungen, Auf Béhmen
filhrt er die Patrozinien des ,Ritterheiligen® Martin, der bohmischen
Landesheiligen Adalbert, Prokop und Wenzeslaus, aber auch Anna (schon
1230; auf Herzogin Anna bezogen), Georg (durch die Johanniter), Jako-
bus und hl. Geist (als Spitalpatron) zuriick. Auf den Westen weisen
Johannes Bapt. (durch Bischof Johann und Otto IIL.), Vinzenz v. Bevagna
(1145 von Magdeburg), Godehard, Vinzenz Diaconus (1051 Reliquien aus
Rom), Maria, Michael (vielleicht auch polnischer EinfluB), Aegidius,
Johannes Ev. und Magdalena; wallonische Siedler kénnen die Patrozinien
Laurentius, Mauritius und Blasius sowie Nikolaus mitgebracht haben.
Aus Polen kamen Florian (Krakau) und Andreas(?). Auf Schlesien selbst
werden auber den Landesheiligen auch Bartholomédus (1201 Griindung
von Trebniz durch Herzog Heinrich I.) und Laurentius (Bischof Lorenz
von Breslau 1207/32) bezogen. Maria und Nikolaus kénnten noch von
den Slaven kommen, die letzteren als Fischerpatron verehrten. Fiir Aller-
heiligen und Petrus will M. keinen bestimmten Zusammenhang auf-
weisen. Uberhaupt werden die jeweils angenommenen Einfliisse nur
dann wirklich faBbar, wenn der historische Zusammenhang anderweitig
festgestellt werden kann.

Unter den Doppelpatrozinien und ,Geschwisterpatrozinien" verdienen
besondere Beachtung: die beiden Johannes, Johannes Bapt. und Hedwig,
Johannes Bapt. und Martin, Adalbert und Georg (Fest am 23. IV. 1),
Wenzeslaus und Stanislaus, Georg und Martin und einmalig 11 000 Jung-
frauen und Andreas in Tiickwitz. Eine gliickliche Formulierung fand M.
fiir die gemeinsame Verehrung von Anna, Elisabeth und Hedwig als der
»drei heiligen Miitter”. Unter den Spitalpatrozinien steht an erster Stelle
Nikolaus, es folgt Georg (der im Westen oft Patron der Sondersiechen-
héuser ist) und dann erst hl, Geist. Auf die Wahl der Patrozinien hatten
neben den Bischéfen und Grundherren auch die Siedler einen groBen
EinfluB.

Im zweiten Teil der Arbeit werden die Patroziniumsheiligen in alpha-
betischer Reihenfolge behandelt. Gliedert man sie nach der Zahl der
ihnen geweihten Kirchen, dann steht Maria an der Spitze, es folgen
Nikolaus, Martin, Johannes Bapt. mit iiber 30, Michael, Laurentius, Anna,
Georg, Andreas mit iiber 20, Allerheiligen, Bartholoméus, Jacobus maior,
Magdalena mit iiber 10, Johannes Ev., hl. Geist, Adalbert, Wenzel mit
iiber 5, Godehard, Vinzenz und Vitus mit 2, Mauritius, Vinzenz Diac.,
Aegidius, Blasius, Florian, Prokop und Zoerad mit einer Kirche.

Die fleiBige Arbeit erhellt nicht nur die friihe schlesische Kirchen-
geschichte, sondern gibt auch der Patrozinienforschung neues Material
und mancherlei Anregung.

Mainz. Anton Ph. Briick.
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Pesch, Rudolf: Die kirchlich-politische Presse der Katholiken in der
Rheinprovinz vor 1848. (Verdffentlichungen der Kommission fir
Zeitgeschichte bei der Katholischen Akademie in Bayern, Reihe B:
Forschungen Bd 2) Mainz: Griinewald 1966. XXIX, 368 S.; Ln DM 62,—.

Ein deutliches Zeichen des Wiedererstarkens des deutschen Katholi-
zismus nach der Sdkularisation und den napoleonischen Kriegen war die
nach dem Jahre 1820 aufkommende, rdumlich von der Mainlinie Mainz-
Wiirzburg ausgehende Kirchenblattpresse. V£, glaubt, sie mit diesem
Namen am besten charakterisieren zu konnen, auch wenn die einzelnen
Publikationen die o.g. Bezeichnung nicht ausdriicklich filhrten (3). Da
jedoch die preuBische Regierung in Berlin den Katholiken Schlesiens wie
auch des Rheinlandes auf wiederholte Vorstellung hin immer wieder
die Griindung katholischer Tageszeitungen verweigerte (17), hatten
diese Kirchenblitter, vor allem mit zunehmender Konfessionalisierung
des offentlichen Lebens und wachsender Politisierung des deutschen
Katholizismus, nicht nur eine religiés erbauliche, sondern in vielen
Fillen — wenn auch oft durch eine kleinlich gehandhabte Zensur be-
hindert — eine eminent politische Aufgabe.

Man hatte auf katholischer Seite allgemein — wenn auch nicht gleich
expressis verbis — begriffen, was die Historisch-Politischen Blétter
spiter aussprachen: ,Wer in unseren Tagen nicht auf dem offentlichen
Markt mitspricht, wessen Stimme in der Presse nicht gehdrt wird, der
wird auch nicht mitgeziihlt...“ Aus dieser Einsicht heraus verlangten
die rheinischen Katholiken schon sehr friith (weit eher als die franzosi-
schen Katholiken, die durch die staatliche Zensur vor antikirchlichen
Angriffen geschiitzt wurden) nach allgemeiner Pressefreiheit (23). Als
sie endlich im Jahre 1848 gewéhrt wurde und damit das Erscheinen
katholischer Tageszeitungen ermoglichte, hatte die Kirchenblattpresse
bereits wichtige Vorarbeit geleistet; ohne sie hitte die katholische
Tagespresse nach dem Revolutionsjahr nicht so schnell erstarken kénnen.
Zu diesem Ergebnis kommt der V£ (IX), der als erster, und zwar recht
eingehend, diesen Zeitraum katholischer Publizistik untersucht, der bis
zum Erscheinen seiner Arbeit noch keine umfassende und ihren Wert
fiir die spitere katholische Presse wiirdigende Darstellung gefunden
hatte.

Richtungsweisend fiir die gesamte katholische Kirchenblattpresse
vor 1848 war der 1821 in Mainz gegriindete Katholik. Bis zur Griin-
dung der Historisch-Politischen Bldtter (1. 4. 1838 in Miinchen) blieb
er die religis und kirchenpolitisch fithrende Kirchenzeitung. Dies ver-
dankte er nicht nur dem Umstand, daB er die erste Zeitung dieser Art
war — bei der seit 1818 in Tiibingen herausgegebenen Theologischen
Quartalschrift handelte es sich um eine wissenschaftliche Zeitschrift —,
sondern auch seiner inneren Geschlossenheit, die vor allem durch die
Homogenitdt seines Mitarbeiterstabes (Binterim, Doéllinger, Gorres,
Mbhler, Sailer u. a.) bedingt war. Sie alle zeichneten sich aus durch
kuriale Haltung, aufkldrungsfeindliche Strenggldubigkeit, Ablehnung
der modernen Richtungen in Philosophie, Theologie und Seelsorge,
konservative Grundanschauung in kirchlichen und politischen Fragen
sowie einer schroffen Ablehnung jeden Staatskirchentums.

Das zeigte sich besonders deutlich anléBlich des durch den Misch-
ehenstreit mit heraufbeschworenen sog. ,Koélner Ereignisses“, Es war
die groBe Stunde der gesamten katholischen Kirchenblattpresse, die bei
dieser Gelegenheit einen ungeahnten Aufschwung nahm (165f). Der
150 Seiten (197—347), also fast die Hilfte seiner Arbeit, umfassende
Dokumentaranhang enthélt neben einigen Briefen vor allem Ausziige
aus den damaligen Kirchenbldttern, die sonst kaum zugénglich sind
und deren Abdruck daher besonders wertvoll ist. Zusammen mit den
in Ausziigen veroffentlichten Programmen der maBgeblichen Zeitschriften
bestdtigen sie insgesamt das (141) dargelegte Ergebnis, dab der
Katholik wie auch seine Nachahmer mitunter gefdhrlich einseitig und
wenig katholisch sein konnten. Dieses ,manchmal allzu scharfe Ab-
sprechen und Anklagen... war aber populdr, wirkte auf die breiten
Massen* (143) und war wegen der erwiinschten Breitenwirkung ebenso
unvermeidlich wie ein gewisser theologischer Dilettantismus.

Wie alle Verdffentlichungen dieser Reihe erfreut sich dieses
sowohl fiir Historiker und Kirchenhistoriker als auch fiir Publi-
zisten recht wertvolle Buch einer guten Aufmachung und eines
ausfiihrlichen Registers.

Bonn. Klaus Weber.

Witetschek, Helmut: Die Kirchliche Lage in Bayern 1933—1943, I: Ober-
bayern. (Verdffentlichungen der Kommission fiir Zeitgeschichte bei
der Katholischen Akademie in Bayern, Reihe A: Quellen, Bd 3) Mainz:
Griinewald 1966. XLVII, 395 S.; Ln DM 45,—.

Eine wichtige Ergiinzung zu dem von D. Albrecht in derselben
Reihe edierten Notenwechsel zwischen dem HI. Stubhl und der
Deutschen Reichsregierung (siehe ThRev 63, 1967, 164 f) und den
von B. Schneider herausgegebenen Briefen Pius’ XII an die deut-
schen Bischife stellen die von H., Witetschek verdffentlichten Mo-
nats- bzw, Lageberichte der Regierungsprisidenten Bayerns und

der Polizeidirektion Miinchen an das Bayerische Staatsministerium
dar; von ihnen liegen hier in Bd I die Berichte des Regierungs-
prisidenten Oberbayerns und der Miinchener Polizeidirektion vor,
soweit sie sich direkt oder indirekt mit der Lage der katholischen
Kirche beschiftigen, Die fiir den Zeitraum von 1933 bis 1943 fast
liickenlos vorliegenden Berichte befinden sich im Bayerischen Ge-
heimen Staatsarchiv Miinchen. Von Monat zu Monat berichtet der
Prisident {iber die Stimmung der Bevolkerung, die Titigkeit der
beiden christlichen Konfessionen, der Deutschen Glaubensbewegung,
der Juden, iiber die wirtschaftliche und agrarpolitische Entwidklung
sowie die Kulturarbeit der NSDAP und jhrer Gliederungen.

Diese Berichte des Regierungsprasidenten stiitzen sich auf Angaben
der untergeordneten Behorden, der Biirgermeister, der Polizeistationen
und Ortsgruppenleiter, die weisungsgemdB alle Regungen des gesell-
schaftlichen, kulturellen und kirchlichen Lebens zu iiberwachen und
dariiber zu berichten hatten. Wie der Herausgeber an einigen Beispielen
(S. 355—359) deutlich macht, wurden die Angaben der o.g. untergeord-
neten Behdrden nur wenig iiberarbeitet, ja in manchen Fiéllen wortlich
in die Berichte des Présidenten aufgenommen. Sie sind daher sehr an-
schaulich und dokumentieren in einzigartiger Weise die Auseinander-
setzung zwischen Staat und Kirche auf der untersten Ebene der kleinen
Partei- und Staatsfunktiondre -einerseits und dem Pfarrer sowie dem
Kirchenvolk andererseits. Sie vermitteln dem Leser einen guten Ein-
blick in die Sorgen und Néte der Land- und Stadtbevdlkerung, ihre Art,
den Nationalsozialismus als gegeben hinzunehmen, ihn (in wenigen
Fillen) zu bejahen, ihm passiven Widerstand zu leisten bzw. Forde-
rungen der Nationalsozialisten geschickt zu umgehen (S. 135. 288. 305).
Sie zeigen aber auch die Schwierigkeiten der NS-Behorden, die durch
mangelnde Verwaltungserfahrung (S. 138) sowie Fehleinschdtzungen ihrer
Propaganda (S.152. 241) und Macht zuweilen eine ,deutlich fithlbare Ein-
bube an Autoritdat® erlitten.

Die einseitig NS-orientierte Berichterstattung, die vom Hrsg. hiufig
durch Hinweise auf entsprechende kirchliche oder neutrale Darstellungen
ins rechte Licht geriickt wird, bestditigt im groBen und ganzen die vor
und nach 1945 von kirchlicher Seite erhobenen Klagen (S. 68 f. 309). Selbst
wenn man annimmt, daB die NS-Funktiondre von der Richtigkeit ihrer
Ideologie iiberzeugt waren, hitten ihnen Zweifel an der RechtméBigkeit
ihres Vorgehens kommen miissen; das scheint jedoch niemals der Fall
gewesen zu sein. So wird z. B, ohne das geringste Gefiihl fiir die darin
liegende Rechtsverletzung berichtet, daB ein Werber fiir die immerhin
noch legal existierende Marianische Kongregation einige Mitglieder ge-
worben habe und in Schutzhaft genommen worden sei (S.166), d. h. der
Betreffende wurde auf unbestimmte Zeit in ein KZ eingewiesen. — Offen
wird das Bespitzeln der Predigten (S. 54. 99. 139. 333), die Kontrolle der
kirchlichen Biichereien (S. 205. 325) und die Beschlagnahme kirchlicher
Presseerzeugnisse, die hiufig lediglich eine Richtigstellung national-
sozialistischer Verleumdungen darstellten (S. 76. 84. 101), zugegeben,

Bonn. Klaus Weber.

Maxsein, Anton: Philosophia cordis. Das Wesen der Personalitdt bei
Augustinus. Salzburg: Otto Miiller Verlag 1966. 434 u. VI S.; Ln
DM 39,—.

,Die Bewiltigung des Themas hiingt von dem Nachweis ab, ob
Cor als philosophischer Ansatz gewi#hlt* (13) und als ,personale
Mitte und als Organ der substantialen Einheit des Menschen be-
griffen werden kann (14).

Der Verf, behauptet, nicht der Erosgedanke, sondern ,die Auf-
nahme des ersten Gebotes der Liebe in die philosophische Grund-
haltung Augustins gibt ihr ein Gepréige, das die Benennung ,Philo-
sophie des Herzens' allein rechtfertigt* (23).

Der erste der drei groBen Abschnitte ,Der cordiale Mensch in der
Entfaltung seiner Wesensstruktur® geht zun#chst der Frage nach, in
welcher Weise das Herz Mitte ist. Das Herz ist sammelnde Mitte,
dadurch, daB es die Gegensiitze von Leib und Seele und von unten und
oben zur Einheit bringt, in der der Mensch iiber allen Wesen ist, iiber
die er gesetzt ist, aber unter dem absoluten Wesen steht (16).

Das durch UnfaBbarkeit definierte Herz besitzt das Wesensmerkmal
der Substanz, die auf eine dynamische Wesensmitte verweist: weil jedes
Ding notwendig das ,,Aus-sich-heraus‘ hat, besitzt es auch notwendig
das ,Zu-sich-hin'* (81). Dies trifft auch zu fiir die Schwerkraft der Liebe,
die aber zudem beinhaltet ,das Uber-sich-hinaus, da sein Herz unruhig
ist, bis es ruht in Gott* (31). Die Unterscheidung zwischen einem Sein
der Seele, das nur Leben ist, und dem Sein der Seele, das gesteigertes,
sittliches Leben ist, ohne das die Seele sogar tot ist, ,ohne nichts zu
sein® (33), fithrt hin zur Entscheidungsméchtigkeit des Herzens. Wihrend
anima und animus — als aktives Prinzip Aufgipfelung der Seele — ohne
Entscheidung existieren kionnen, steht Herz fiir Entscheidung. Zum Her-
zen als Organ personaler Entscheidung gehort die Griindigkeit, d. h. die
Fahigkeit, sich aus seinen Griinden heraus zu verstehen. ,Es gibt eine
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ratio in corde oder auch eine ratio cordis, die den Blick aufrichtet gegen-
iiber dem absoluten Sein und dem gottlichen Ursprung der Dinge® (40)
und ,schépferischer Grund fiir ein geistiges Geschehen" ist (41).

Cor in der personalen Dynamik ist charakterisiert durch die Un-
ruhe, die Ur-Kunde dessen, daB der Mensch auf Gott hin er-
schaffen ist. Das ,ad te“ bezeugt, daB der Mensch nicht aus sich, son-
dern nur von Gott her zu verstehen ist und in ithm das Ziel der Mensch-
werdung liegt. ,Das befiehlt Gott, daB wir nicht Menschen seien* (63).

Der tiefste Ausdruck der Unruhe ist die Liebe (72). ,Da quod amo,
amo enim": Liebe nédhrt sich aus dem unerschopflichen Gott (72). Man
darf hier den Héhepunkt augustinischer Philosophie sehen und iiber den
Verf. hinaus sagen, daB A. das Verhiltnis zu Gott vom Herzen her
dialogisch bestimmt. So in seiner Auffassung, daf in der Liebe die
groBte Freiheit zum Ausdruck kommt. Liebe erfiillt sich nach ihm, wenn
etwas nicht aus Not geschieht, wie es in allem Handeln Gottes sichtbar
wird. Gibt es das auch im Menschen? ,Wir finden es in der Tat, wenn
wir Gott selber in Liebe loben“ (73). Dialogische Kategorien kénnen die-
sem Satz seine volle Bedeutung geben. GewiB betont der Erosgedanke
die Verschiedenheit von Strebendem und Erstrebtem; das Erstrebte aber
ist impersonal und im Sinne eines Objektes zu erlangen. A. faBt die
Liebe nicht nur personal, sondern dialogisch auf. Und Lob vollendet nach
ihm die Intersubjektivitdt; denn im Lob liegt Anerkennung ohne jeden
Gedanken an Lohn: ,Wir wollen Gott lieben, rein und keusch. Das Herz
aber ist nicht keusch, wenn es Gott auf einen Lohn hin liebt* (78). ,Um
seiner selbst willen lieben, das ist die wahre Liebe, das ist die keusche
Liebe, die auch Freiheit besitzt ... Wenn du nédmlich Gott lobst, daB
er dir etwas gebe, liebst du Gott nicht mehr umsonst“ (74). Liebe und
Lob richten sich auf ein Sein, das durch diese Akte ,bewegt’ wird zu
geben, das man aber nicht wie das Erosstreben zwingen kann.

DaB das ,ad te* der Liebe im letzten nicht ein im griechischen Den-
ken verwurzeltes Erosstreben, sondern ein dialogisches Verhéltnis ist,
hat seine Begriindung darin, daB A. es als ein ,de te fieri“ versteht.
Denn Lieben heiBt von der Quelle her leben (85) und von Gott her
werden als reine Gabe. ,Ich wire nicht, wenn du nicht in mir wérest”
(157). Diese Wahrheit wird dem Menschen bewuBt im ,invocare®, in
dem Akt, mit dem er Gott in sich hineinruft und ihm zugleich dafiir
dankt, daB er in ihm ist und sein Werden bewirkt. So ist das in der
Kraft des Herzens vollzogene .invocare* die seinsnotwendige AuBe-
rungsweise fiir den aus dem Nichts und aus Gott kommenden Menschen.

Der zweite Hauptteil behandelt das Cor in der Entfaltung der Er-
kenntniskrifte.

Die Erkenntnisordnung folgt der Seinsordnung, in der der Mensch
im Akt des ,invocare* seine Hinordnung auf Gott und sein Werden
durch Gott erlebt. Die Frage: ,Was bin ich dir selbst?* gibt plotzlich
Einblick in die GréBe des Menschen und in die Gottes (170). Damit
erhilt das Herz eine Funktion im Erkenntnisvorgang. Sie ist deutlich
in der memoria, die als recordari, als ein Erwégen im Herzen un-
endliche Ridume durcheilt, um schlieBlich auf die Ur-Kunde Gottes zu
stoBen, aber nicht im Sinne eines objektiven Schriftstiickes, sondern
einer Person, der sich der Mensch im re-cor-dar: hingibt (186.189.191).
Memoria ist darum kein rein intellektueller Vorgang, sondern zugleich
ein Akt der Liebe, der metaphysische Bedeutung besitzt.

A. verkiirzt keineswegs den Weg der endlichen Erkenntnis, wie sich
deutlich in der Frage nach Gott zeigt, wo er leidenschaftlich die Erkennt-
nis bemiiht, sie alle Wege der Dinge durchschreiten l4ft. Dennoch stoBt
sie an unaufhebbare Grenzen, Schranken, die nur in der Sammlung des
Herzens, die Erleuchtung durch Gott ist, iiberstiegen werden kénnen.
So wie das Sein durch Gott ist, ist auch das Erkennen ,im tiefsten
Wesen immer ein von Gott Erkannt-Sein und -Werden* (211). Nur iiber
das Opfer der ratio fiihrt der Weg zur Erleuchtung, ,zu dem, was nicht
erfaBt werden kann, sondern in einem Erschauern wahrgenommen wird"®,
in einem ,StoB des zitternden Zublicks®. In diesem ictus cordis »endet
der Weg, der zielstrebig in dem Bereich der sinnlich wahrnehmbaren
Dinge anhebt® (212). Im Gotteserlebnis der Erleuchtung aber bleibt Gott
selber unsichtbar.

Fiir das ,Erkennen* Gottes gilt somit die Du-Ich-Reihenfolge, das
»de te fieri. ,Gott wichst nicht aus dem Erkenner, sondern der Er-
kenner wichst aus der Erkenntnis Gottes* (234; vgl. 244 ff). DaB diese
Erkenntnis Begegnun g zwischen zweien ist, geht auch daraus hervor,
daB solches Erkennen von A. als bestimmtes, einmaliges und unwieder-
holbares Ereignis bezeichnet wird. ,Rationell erarbeitete Ergebnisse ber-
gen die Méglichkeit der Wiederholung in sich* (251), die Begegnung mit
ihrem eigentiimlichen Zwischen nicht.

Der Verf. schreibt dem Herzen bei A. einmal eine mehr empfangende,
einmal eine mehr schépferische Funktion zu. So unterscheidet auch
Przywara (Augustinus 26). Empfangend ist das Herz, wenn es die Ge-
danken aufnimmt, schopferisch, wenn es sie gebiert, in einer Art Wert-
fiihlen im Sinne Schelers ihre Relevanz fiir die Person zum Aufleuchten
bringt. Herz und Vernunft arbeiten zusammen, und die Frage nach
Primat und Prioritdt ist in allgemeiner Fragestellung schwer zu ent-
scheiden. Eindeutig gehért aber Primat und Prioritit der Liebe im icfus
oculi in der Begegnung mit Gott. In bezug auf die Erkenntnis heiBt das:

Das Herz wichst in seiner empfangenden Funktion, indem es den Ver-
stand zur Tétigkeit anregt und seine Gedanken bereitwillig aufnimmt.
Die Begegnung mit Gott regt aber auch die schipferische Funktion des
Herzens an, insofern es die personale Relevanz der Gedanken nach dem
Grad der Intensitdt der Liebe sichtbar macht (vgl. 199). So kann man
sagen: Von der Hingabe in der Liebe lebt das Erkennen bei A.

Der dritte Hauptabschnitt ist {iberschrieben: ,Der cordiale Mensch in
der Entfaltung seines sozialen Wesens". Einen breiten Raum nimmt die
Reflexion auf die Sprache ein. Der Mensch entfaltet sich in der Sprache;
um so wahrer ist sein Wort, je mehr es im Herzen, das die Geschichte
des mit Gott sprechenden Menschen ist, verankert ist. So wird jedes
wahre Wort ein confiter:, das nur die Gott Liebenden verstehen. Aller-
dings zeigt gerade dieser Abschnitt, daBb A. das geschichtliche Wort, in
dem der Redende sich selbst mitteilt, gegeniiber dem Sehen und dem
inneren Wort abwertet, wobei De doctr. christ. eine Ausnahme macht
(vgl. Duchrow, Sprachverstindnis und biblisches Héren bei Augustinus,
Tiibingen 1965).

Die Fiille des ausgebreiteten Materials hat zwar die problem-
geschichtliche Untersuchung zum Begriff Herz und damit auch das
Ringen A. mit dem Griechentum pzuriicktreten lassen. Auch wird
der Stellenwert der einzelnen Abhandlungen nicht geniigend be-
riicksichtigt. Dennoch zeigt das Werk, daB A. cor christlich versteht:
Herz als Mitte und Entscheidung in dem Sinne, daB das .ad te®
durch das .de te“ ermoglicht wird, Dem Verf. gebiihrt das grobBe
Verdienst, weiterhin aufgezeigt zu haben die Mitten-Bedeutung des
Herzens, wie sie heute von August Vetter vertreten wird, wie auch
Griinde fiir die Notwendigkeit einer philosophia cordis, insofern er
die relative Giiltigkeit der ratio und bleibende Einsichten in der
Zuordnung von Herz und Vernunft darlegte. Herz als Entscheidung
hat mit den Schwierigkeiten zu kdmpfen, die Fichte und Scheler
zwangen, die Person in den Akt zu verlegen. Hier wiirde es
weiterfiihren, wenn man die Person dialogisch auffaBte, wie man
es bei A. tun darf, der das .de te fieri“ im Akt des .invocare” er-
lebt. Das .invocare” als wichtigster Akt entwiichse einer vorge-
gebenen ontologischen Beziehungsstruktur. Er kénnte verstanden
werden als Realisierung eines ontologischen Bandes, so dab die
personalen Kategorien zugleich ontfologisch wéren.,

Versuche, eine Metaphysik des Herzens zu begriinden, werden
immer das Werk von Maxsein zu beriicksichtigen haben.

Miinster. Reinhold Haskamp OFM.

Spaemann, Robert: Reflexion und Speontaneitit. Studien iiber Fénelon.

Stuttgart: Kohlhammer Verlag 1963. 304 S.; br. DM 26,—.

Sp. wendet sich in seiner Habilitationsschrift einem ungewthn-
lichen Gegenstand zu: dem Streit um den amour pur, wie er vor
allem zwischen Fénelon und Bossuet zum Austrag kam.
Aufgrund einer bewundernswerten Belesenheit und mit groBem
Scharfsinn geht der V{. Problemen nach, die man heute auf den
ersten Blick nicht mehr als ,aktuell” bezeichnen wiirde. Doch Sp.s
Darstellung 1d6t erkennen, daB die Auseinandersetzungen um die
suninteressierte Liebe", die Gott rein um seiner selbst willen liebt
und in absolutem Gehorsam selbst noch in die eigene Verdam-
mung einwilligen kann, eine Fiille von Fragen evozieren, die nach
wie vor das Denken in Atem zu halten vermdgen, Es sind philo-
sophische, mystisch-theologische, soziologische und pédagogische
Probleme, die zu erértern waren; Sp. bewiltigt diese methodisch
diffizile Aufgabe in souverdner Weise. Er wird ebenso den for-
malen Anspriichen einer subtilen Spekulation gerecht wie auch
denjenigen der historisch-kritischen Analyse und der mitdenken-
den Interpretation heterogener Texte (vom theologischen Traktat
bis zum Erziehungsroman). So konnte ein gelehrtes und in seiner
Art faszinierendes Werk entstehen, das als philosophische
Habilitationsschrift sui gemeris gelten darf, Wir miissen uns hier
mit einer kurzen Vorstellung des Inhalts begniigen.

Das einfithrende Kapitel (9—25) gibt Einblidk in die bisherige Diskus-
sion iiber Fénelon, den Theologen und ,Freund der Mystik“ (17). Neben
der Theologie der ,Maximes des saints® (1697) gilt Sp.s Aufmerksam-
keit den philosophischen und soziologischen Implikationen sowie den
péddagogischen Einsichten des Erzbischofs von Cambrai. Fénelon hat nach
Sp. ,vielleicht als erster Theologe" die Probleme der Sékularisation,
Profanitdt und Entfremdung erkannt (14) und er hat die Entdeckung des
Kindes bei Rousseau vorweggenommen (23). Die Vollkommenheit besteht
nach Fénelon in der Uberwindung der Reflexion (23), d. h. in der zuriick-
gewonnenen, vermittelten Unmittelbarkeit (vgl. 24) oder aber in der

durch die Selbstaufhebung erlangten ,reinen Spontaneitdt*: der ,reinen
Liebe*.
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Die folgenden Kapitel kreisen um die in der Einleitung entfaltete
Thematik. Zunéchst wird die Meinung Fénelons in der spiiten ,Disser-
tatio de amore puro“, die man als eine Verteidigungsschrift ansehen
kann, dargelegt. Fénelon tritt (auch) hier der eud@monistischen Ethik
der Aufklirung entgegen, welche seine Theorie der reinen Liebe kral
fiir eine Illusion hilt (30). Er wirft seinen Gegnern immer wieder vor,
sie lieBen die Liebe in Glaube und Hoffnung aufgehen (33, vgl. 63 f). Fiir
Bossuet ist die ,Untrennbarkeit von Gliicksverlangen und Gottesliebe”
wesentlich. ,Ohne die Kette seiner Bediirftigkeit wiirde der Mensch sich
von Gott emanzipieren. Fénelon nennt das eine /knechtische Gesinnung'*
(36). Hier bereits (37) und dann mehrfach interpretiert Sp. Bossuets
Ansicht als biirgerlich-kapitalistische Denkweise (vgl. insbes. 50-64].
Wie dem auch sei — Sp. erkldrt mit Recht, daB in Fénelons Theorie
formal betrachtet ,das sittliche Phdnomen in seiner Unableitbarkeit und
Eigenstindigkeit* klaren Ausdrudk findet (40), Damit steht Fénelon gegen
die Jansenisten und gegen Bossuet; zugleich liegt hier eine Parallele
zu Kant vor (vgl. 40, Anm. 67; 73). In diesem Zusammenhang ist der
Begriff des ,Interesses®, d.i. des amour propre, zu verstehen (56-58, 73).
Als einen entscheidenden Schritt auf dem Weg zur biirgerlichen Ethik (67)
wertet Sp. die Aufhebung der Realdistinktion der Seele von ihren Ver-
mébgen, die von Skotisten und Nominalisten vorgenommen wurde und
auch bei Fénelon und Bossuet anzutreffen ist; hier liegt nach Sp. eine
Wende von der Ontologie zur Psychologie vor, die eine Hervorhebung
des ,Willens* und damit des ,Interesses“ bedeutet.

Besonders erhellend fiir das Verstindnis der Theorie Fénelons diirfte
das Kapitel ,Die Lehre des hl. Thomas von Aquin iiber den amor
perfectus* sein (81-98). Hier geht es darum, ob bei der Interpretation
von S th II/I1, 17, 8 und II/II, 26, 13 ad 3 Fénelon oder Bossuet zu folgen
ist. Fiir Fénelon ist Gott nicht ,Motiv¥, ihn zu lieben, sondern (transzen-
dental-ontologische) ,Bedingung® (82). Sp. iibersetzt die letztgenannte
Stelle der S th (,Dato enim per impossibile quod Deus non esset hominis
bonum, non esset ei ratio diligendi®) so: ,Gesetzt die unmogliche An-
nahme, daB Gott nicht des Menschen (totales) Gut sei, gdbe es (im
Himmel) fiir den Menschen (iiberhaupt) keinen Grund zur Liebe“ (84).
Bei der Deutung dieses wichtigen Satzes wird man mit Sp. Fénelon
folgen (vgl. auch 91 f), doch scheint es mir fraglich, generell fiir Thomas
eine so weitgehende Diskriminierung des Interesses anzunehmen. In
der Charakterisierung der Reflexion als ,Untreue” gegeniiber dem amour
pur (96) diirfte doch wohl ein sublimer Antiintellektualismus zum Vor-
schein kommen, der zwar weder von Fénelon noch von Sp. bewuBt
intendiert wird, aber objektiv doch wirksam werden muB, wenn man
den fénelonschen Ansatz ernstnimmt.

Fénelon ist nach Sp. im Vergleich mit Bossuet der strengere Carte-
sianer, wenn er sich auch radikaler von Descartes entfernt: ,Fénelon
hat den cartesischen Zweifel zur Verzweiflung radikalisiert. Und in dem
Vorwurf, die Verzweiflung als hochste christliche Tugend zu lehren,
148t sich tatséchlich das Wesentliche dessen zusammenfassen, was Bos-
suet gegen Fénelon zu sagen hat* (100). In manchem Pascal vergleich-
bar, kennt auch Fénelon die Méglichkeit der ,Wahl* (105-107). — In
dem Kapitel ,Unschuld und Reflexion®* werden Fénelon und La
Rochefoucauld miteinander verglichen. Wie der Titel der Uber-
legungen bereits anzeigt, erscheint auch hier die Reflexion als das Ver-
hiingnisvolle gegeniiber einer gliickhaften Unmittelbarkeit; die Wiirde
der Reflexion liegt allein in ihrer Selbstaufhebung in die ,Unschuld*.
Fénelon wurde durch die Begegnung mit Madame Guyon in seiner
Theorie, die jedem Fanatismus derer, die ,Interessen” verfolgen, und
auch jedem quietistischen Fanatismus abhold ist (vgl. das Kapitel ,Fana-
tismus und Gehorsam“, 159-196), bestirkt (122-125). ,Nicht irgendeine
Begierde des Fleisches ist die Siinde, sondern das Festhalten am eigenen
Ich, das psychologisch die Form der Reflexion hat“ (125). Reflexion be-
deutet in diesem Sinne ,Entfremdung® (132), die &uBerste Entfremdung
aber ist ,der Anfang der Verséhnung, die erbarmungslos zu Ende ge-
fithrte Reflexion die Bedingung fiir die Entbindung neuer, ungebrochener
Spontaneitdt* (133).

Fiir die Geschichte der Mystik wie der Piidagogik gleichermaBen in-
struktiv ist das vor solchem Hintergrund stehende Kapitel: ,Der ,Geist
der Kindheit' und die Entdeckung des Kindes" (138-158). Wihrend der
aufkldrerische Zeitgenosse die Kindheit nur negativ als Phase der ,Ver-
nunftlosigkeit® (146, vgl. 238 f) sieht, entdeckt Fénelon die auf die Voll-
kommenheit der reinen Liebe verweisende Zeichenhaftigkeit des Kindes
und des Kindlichen. Die Zukunftsperspektive, die dem Kind fehlt, sei
sdas eigentliche Ungliick des Menschen® (157, vgl. 252).

Beachtung verdient auch die Abgrenzung der fénelonschen ,indif-
férence” gegeniiber dem libertinistischen Quietismus. Der Vorwurf des
Fanatismus, den man gegen die Mystiker erhob, bleibt an der Ober-
fliche. Fénelon will nicht ein blindes Glauben um des Glaubens willen,
sondern steht in der Tradition des rationabile obsequium (175). ,Aban-
don total* und ,soumission totale meinen eine unfanatische, ,gelassene”
Gehorsamshaltung — bis hin zur Einwilligung in die eigene Verdammnis
(184, vgl. 49).

In einem Kapitel iiber Leibniz wird gezeigt, daB dieser der An-
sicht Bossuets zuneigt (197—222). Es scheint aber, daB ,Leibniz mit dem

ganzen Fragenkamplex nur oberflichlich vertraut war® (209). Wichtig in
diesem Zusammenhang ist ein vorziiglicher Exkurs iiber Fénelon und
Malebranche (211—214).

Wer den Ausfithrungen Sp.s bisher gefolgt ist, mag eine gewisse
Uberraschung empfinden, wenn er nun zum Kapitel ,Die Lehre von der
reinen Liebe als piédagogische Theorie® (223—253) gelangt und ihm Féne-
lon jetzt als Pédagoge vorgestellt wird. Freilich ist Fénelon als Er-
zieher des franzdsischen Thronfolgers, als Verfasser des Erziehungs-
romans ,Télémaque” sowie einer Schrift {iber die Méidchenerziehung
bekannt, und so diirfte es legitim sein, die pddagogischen Implikationen
der amour-pur-Lehre aufzuzeigen. Was immer die heutige Piddagogik
von Fénelon lernen kann — es scheint ein wenig iibertrieben, wenn
Sp. die Idee der reinen Liebe nunmehr als einen ,pddagogischen Begriff*
und als ,pddagogische Idee“ bezeichnet (227). ,Nur wenn man Fénelon
als Erzieher begreift, werden die scheinbar gegensitzlichen Tendenzen
in seinem Werk in ihrer inneren Kontinuitdt begreiflich, seine ,Weltlich-
keit', seine ,sanfte Erziehung' und sein Moralismus, seine Kirchlichkeit
und seine Unabhiingigkeit, sein politischer Moralismus und sein my-
stischer Antimoralismus” (252).

Das Buch wird abgeschlossen durch die als Anhang beigegebenen
Kapitel ,Fénelon und Jean Paul" (254—277) und ,Schopenhauer und der
Quietismus® (278-289). Jean Paul habe ,die fénelonsche Idee des
amour desinteressé tiefer erfaBt ... als kaum einer derer, die Fénelons
Gedanken aufnahmen® (265); dies wird insbesondere an der Gestalt der
Idoine in Jean Pauls ,Titan" deutlich, die ,kein Interesse an der Identitét
mit sich selbst mehr nimmt, sondern sich gleichgiiltig ist* (257). Ein
kurzer, jedoch meisterlicher Exkurs ist Jacobi gewidmet (268—270). Von
der Pddagogik Jean Pauls erkldrt Sp.: ,Erziehung hat das, wozu sie
erziehen will, immer schon als gegeben vorauszusetzen und ist insofern
Freisetzung eines urspriinglichen Spontanen® (273). Zu Recht bemerkt
Sp.: ,Die Wendung Fénelons gegen das Zeitalter des Reflektierens wird
bei Jean Paul zugleich zur antiidealistischen, genauer antifichteschen
Wendung® (277). Von Jean Paul 1dBt sich die Linie solcher Philosophie
der Pédagogik bis zu Pestalozzi verfolgen (277). — Der Essay iiber
Schopenhauer gibt Sp. abschlieBend noch Gelegenheit, die ,reine
Liebe" gegeniiber dem Mitleid bei Schopenhauer (und dessen Pessimis-
mus) abzugrenzen; dabei wird der fénelonsche Begriff der Spontaneitit
interpretiert als Akt der Freiheit im Sinne des Gehorsams gegeniiber
Gott. Dies ist fiir Fénelon ein Gehorsam, der das Kreuz auf sich nimmt:
den spekulativen Karfreitag, aus dem es nach Fénelon — und im Gegen-
satz zu He gel — ,wesentlich keine spekulative Auferstehung” gibt (289).

Gegeniiber einem so fundierten und nicht ohne Engagement ge-
schriebenen Werk nimmt sich Kritik leicht schulmeisterlich und
bieder aus. Es scheint daher wenig angebracht, einzelne Urteile
und Formulierungen auf die Goldwaage zu legen und auBerdem
die Druckfehler zu verzeichnen. Statt dessen seien lediglich einige
Fragen notiert, Sp.s Eintreten fiir Fénelon gegen Bossuet verdient
historisch gesehen Zustimmung; aber ist es nicht unverkennbar,
daB Sp. mit dem Blick auf die gegenwirtige Situation eben-
falls fiir Fénelon votiert? Sind nicht Fénelon und Bossuet gleicher-
mabBen ,historisch” geworden? Stellt das ,Interesse* nicht doch eine
gerade philosophisch und soziologisch relevante Po-
tenz dar, die um so legitimer wird, je mehr sich die Berufung auf
eine theologisch erméglichte und vermittelte Unmittelbarkeit
der reinen Liebe als gesellschaftlich, politisch und pédagogisch un-
angemessen erweist? Liegt nicht in der Option fiir Fénelon, sofern
sie mehr sein will als eine Beurteilung des Historischen, letzten
Endes doch eine gefdhrliche Verdédchtigung der Reflexion (des
Intellekts, des ,,Geistes“) sowie auch eine (zumindest miBverstind-
liche) Polemik gegen ,Zukunft*? Miissen wir nicht Fénelons theo-
logisch-aristokratische (um nicht zu sagen: elitire) Theorie, indem
wir sie an ihrem geschichtlichen Ort in ihrem eminenten Rang be-
wundern, ebendort zuriicklassen? Es ist kaum nétig zu betonen,
daB ich Sp. nicht pauschal unterstelle, die Lésung heutiger Pro-
bleme bei Fénelon finden zu wollen; indes scheint mir auch bereits
die Ubernahme einer formalen Verstehensorientierung riskant zu
sein.

Diese Fragen kénnen und wollen die Bedeutsamkeit des Werkes
in keiner Weise schmilern. Man wird daran ,interessiert” sein
diirfen, ob und wie sich der Ansatz bei Fénelon in weiteren Ar-
beiten Sp.s auswirkt.

Bonn. Heinz Robert Schlette.

Lang, Albert: Fundamentaltheologie, Bd. 1. Die Sendung Christi, 4. Aufl.
Miinchen: Max Hueber Verlag 1967. 288 S.; Ln DM 19,80.
Fiir das Fach der Fundamentaltheologie, das, wie jeder Kundige
weiB, zu den schwierigsten Disziplinen der Gegenwartstheologie
gehort, ist die Neuauflage eines Werkes, das schon auf eine ldngere
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Zeit seiner Wirksamkeit zuriickblicken kann (1. Aufl. 1953, 3. 1962),
AnlaB, daf ihr eine aufmerksame Besprechung gewidmet wird,
zumal wenn diese Neuauflage gegeniiber den fritheren ,einer
tiefgreifenden Neubearbeitung unterzogen worden ist® (6). Die
3. Aufl. hatte Rez. ausfiihrlicher besprochen: A. Kolping, Zehn
Jahre einer neuen Fundamentaltheologie. Grundsidtzliche Er-
wigungen zur Anlage eines fundamentaltheologischen Lehrbuches,
in: MThZ 15, 1964, 64—69.

AubBer einer Einleitung iiber die ,Ziele, Aufgaben und Wege der Fth*
umfaBt auch dieser Band wieder aus der Demonstratio religiosa den
,Offenbarungsanspruch des Christentums und seine Bekdmpfung in der
Neuzeit®, wie auch ,das Problem einer iibernatiirlichen Offenbarung".
Ferner wird in diesem Bd. die Demonsératio christiana behandelt unter
dem Titel ,Die Tatsache einer gottlichen Offenbarung: Der iiber-
natiirliche Ursprung des Christentums“. Wenn auch der Aufbau gegen-
iiber den fritheren Auflagen im wesentlichen derselbe geblieben ist,
erfihrt u. a. insbesondere die israelitische Religion unter dem jetzigen
Titel ,Die heilsgeschichtliche Vorbereitung des Christentums” eine aus-
fithrlichere Behandlung, die auch das sammelt, was frither an anderen
Stellen des Buches zu diesem Thema verstreut stand. In der Demon-
stratio christiana geht Lang jetzt vom Christusglauben des Urchristen-
tums (nicht mehr wie noch in der 3. Aufl. von Paulus) aus (Apg), um
dann geschlossener den Zugang zum historischen Jesus behandeln zu
konnen. Das geschieht unter Beriicksichtigung der Traditions- und Re-
daktionsgeschichte (nicht so sehr der formgeschichtlichen Gesichtspunkte),
der Stellungnahme protestantischer Theologie, insbesondere auch der
Entmythologisierung und der existentialen Interpretation. Die Frage
nach dem SelbstbewuBtsein Jesu findet ihre Vertiefung durch die Be-
handlung Jesu unter dem Titel des Menschensohnes; in der Beglaubigung
der gottlichen Sendung Jesu wird der Auferstehung des Herrn erhéhte
Aufmerksamkeit gewidmet.

Die entscheidende Anderung bei dem Problem der iiber-
natiirlichen Offenbarung besteht vor allem in einer vorsichtigeren
Formulierung der Beteiligung Gottes bei dem Wund e r. Wihrend
frither pauschal betont wurde, daB das Wunder seine Ursache nicht
in der Naturgesetzlichkeit hatte (*112), heiBt es jetzt differenzieren-
der, daB das Wunder ,nicht restlos aus dem kausalen und finalen
Zusammenwirken natiirlicher Ursachen sich verstehen 1dBt* (109).
Der Unterschied gegeniiber frither besteht also darin, daB zwar
eine besondere Verursachung seitens Gottes (,transzendente
Verursachung“) aufrechterhalten, aber eine Mitbeteiligung inner-
weltlicher Urséchlichkeiten nicht grundsétzlich ausgeschlossen wird.
Damit ist offenbar die alte Definition des Wunders teilweise ver-
lassen. Dabei tastet Lang in der Behandlung des fiir die aposterio-
rische Fundamentaltheologie grundlegenden Wunderbegriffs nach
einem neuen Standort, ohne ihn jedoch eindeutig zu beziehen.

Gegeniiber den Wundern Jesu fithrt Lang seine Neufassung
des Wunderbegriffs thematisch nicht durch. Trotz Beriicksichtigung
moderner exegetischer Erkenntnis im Ganzen! kann die Behandlung
der Wunder Jesu nicht befriedigen. DaB die Anfechtung der Ge-
schichtlichkeit der biblischen Wunderberichte durch die kritische
Schule historisch nicht begriindet sei, sondern dem Rationalisten-
Dogma entstamme, Wunder seien nicht méglich und kénnten des-
halb nicht stattgefunden haben, wird auch jetzt wiederholt (242).
In Wirklichkeit erheben sich aber gegen die Wunderberichte,
soweit sie als Wiedergabe historischer Ereignisse genommen wer-
den sollen, Bedenken literarkritischer und kulturgeschichtlicher
Art, mit denen wir uns auseinandersetzen miissen. Keinesfalls
braucht der, der die Wunderberichte verwirft, die Evangelien ab-
zulehnen, wie Lang pauschal (ebd.) meint.

Trotz der anerkennenswerten Bemiihung Langs, den Ergeb-
nissen der modenen Exegese gerecht zu werden, ist seine Dar-
stellung doch zu sehr von Glaubensaussagen durchsetzt und fithrt
zu wenig (worin ihm der vorgliubige Mensch ja allein folgen
konnte) von auBen her an die Geschichte Israels heran. So behan-
delt Lang das Messias-Problem durchgiingig unter diesem
Stichwort, ohne die sich erst in der nachésterlichen Gemeinde
allmihlich herausbildende Messianologie iiber Jesus zu beachten.
Sowohl ,Heilsgeschichte® (ein moderner Terminus) wie auch
+Messias“ sind Glaubensaussagen., Dadurch, daB Lang alle Heils-
bringervorstellungen unter dem Gesamttitel des Messias zu-
sammenfaBt, entgeht dem Leser die eigenartige, schwebende Art

! ,Im einzelnen reichen die Mitteilungen der Evangelisten nicht aus, eine
kritische Nachpriifung der von ihnen berichteten Wundertaten vorzu-
nehmen® (4246).

der Aussagen iiber die Heilsbringerkategorie. Wenn wir zu Ein-
gang der Beglaubigung der gottlichen Sendung Jesu lesen: ,Wenn
Jesus von Nazareth nicht der Messias, der Menschensohn, der
vielgeliebte Sohn des himmlischen Vaters ist, dann ist er ent-
weder als ein krankhafter Psychopath zu bemitleiden oder als
der gemeinste Liigner der Geschichte zu brandmarken® (233), so
muB die Forschung jene Wiirdetitel als erkldrtes Selbstverstdndnis
Jesu bestreiten und ,bemitleidet” ihn trotzdem nicht als krank-
haften Psychopathen oder gemeinsten Liigner der Geschichte. Hier
wirkt alte Apologetik nach. Lang hat sich nicht entschieden genug
der modernen Situation der Leben-Jesu-Forschung gestellt,

Freilich ist Lang auf dem Wege zu einem Standortwechsel
der fundamentaltheologischen Darstellung. Wihrend er noch in
der dritten Auflage (°233), sagt, Jesus von Nazareth habe seine
Lehre von seinem Auftreten an bis zu seinem letzten Atemzug
ohne Entwicklung und Schwanken festgehalten, lesen
wir nun (239 Anm. 5): ,Man hat das aus der Présenz des gottlichen
Ich sich ergebende SelbstbewuBtsein vielfach miBdeutet als eine
Teilnahme an der gottlichen Allwissenheit. Die hier fiir viele
bestehenden Schwierigkeiten hitten aber im Text abgehandelt
werden miissen.

Eine tiefgreifende Umarbeitung hat das Kapitel iiber die
Auferstehung des Herrn gefunden. Wahrend frither (*256)
die Auferstehung nur als sicherster Erweis fiir die géttliche
Sendung Christi, als das wichtigste Beglaubigungswunder be-
trachtet wurde, ist sie jetzt (258) ,zugleich® Mysterium und
Fundament des Glaubens, ohne daB aber der Mysteriencharakter
der Auferstehung Christi geniigend herausgestellt wére. Schon
daB Lang auch jetzt noch von der Auferstehung des Herrn und
nicht etwa von den Erscheinungen des Herrn als dem sichersten
Argument fiir die Sendung Christi spricht (258), zeigt die grund-
legende Ungekldrtheit des Ausgangspunktes auch in dieser Auf-
lage. Wihrend er (3262) die eingestandenen ,Unklarheiten und
Abweichungen® in den Auferstehungsperikopen sich nur auf die
sNebenumstéinde® beziehen lieB, wird jetzt die Gewichtigkeit der
Unterschiede in den einzelnen Erzéhlungen klar zugegeben (262 f).
Leider redet Vi mit der iiblichen Sprechweise ungenau von der
Geschichtlichkeit der Auferstehung Christi.

Erstaunlicherweise faBt er die Erscheinung des Herrn als ,in
auBernatiirlicher Weise bewirkte Ausstrahlung im Bereich des
Sichtbaren und Hérbaren“ auf, ,Diese Ausstrahlung konnten nur
analoge Zeichen seiner andersartigen Existenzweise sein. Das
Geheimnis, das den verkldrten, durchgeistigten Leib des Auf-
erstandenen umgab, verbarg sich hinter sichtbaren Zeichen, die der
irdisch-sinnlichen Sphére angehérten® (273). Dergleichen hatte
Lang in der 3. Aufl. noch nicht gesagt. Hier findet die neuere
Diskussion iiber den n#heren Charakter der Auferstehungs-
erscheinung ihren Niederschlag. Leider erw#hnt er die Beiziehung
der Kategorie der personalen Begegnung, wie sie
vom Rez. [A. Kolping, Auferstehung Christi, systematisch, in:
H. Fries, Hbd. d. theol. Grundbegriffe I, Miinchen 1962, 137—145)
und von W. Kiinneth (Entscheidung heute, Hamburg 1966, 36)
vorgetragen wird, nicht einmal unter den von ihm verworfenen
Theorien (des Rezensenten Beitrag bei H. Fries erw#hnt er nicht
einmal in der Literatur).

Die Schulterminologie tritt stdrker zuriick. Doch habe ich den
Eindruck, daB dadurch die Beweisfithrung nicht gewinnt, wenn man
nicht an die Stelle der Lehrbuchterminologie eine neue, dem Sach-
verhalt angemessenere Begrifflichkeit setzt. Das fdllt mir besonders
auf in der ungeklidrten Redeweise vom mittelbaren und unmittel-
baren Eingreifen Gottes (vgl. 104; 57, hierzu DS 1000).

Leider hat auch diese Ausgabe wieder viele formale Fehler.
Falsch geschriebene Namen, falsche Auflagen und Jahreszahlen,
falsche Seitenzahlen, falsche Titel und Zitate, falsche Schriftverse
erschweren eine zuverldssige Benutzung des Buches. Gerade in
einem fiir Studenten bestimmten Lehrbuch sollte die Zitations-
weise sauber und gleichmé&Big durchgefithrt sein. Wer heute als
Autor ohne zuverldssige Famuli arbeiten muB — der verehrte
Verfasser ist Emeritus! — weiB freilich, wie miithsam allein schon
eine bibliographisch hinreichende Dokumentation ist. Wenn man
diese Mingel in Kauf nimmt, entschédigt Vf. durch eine erstaunliche
Menge von Literatur, die er gegeniiber den fritheren Auflagen
nachtrdgt und mit der er sich teilweise auseinandersetzt.
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Wer glaubt, dab heute noch nicht mehr, als Lang leistet, zu
.einer ganzheitlichen Zusammenschau der vielschichtigen funda-
mentaltheologischen Problematik unserer Tage“ (7) zu erreichen
sei, dem wird auch diese Neuauflage ihre Dienste tun.

Freiburg i Br. Adolf Kolping.

Jeanson, F.: Vom wahren Unglauben. Miinchen: Szczesny-Verlag 1966.
204 S.; Ln. DM 19,80.

Dieses mit franzdsischem Esprit geschriebene Buch wird von der
Umschlagklappe als ,eine brilliant gefithrte Polemik gegen die
Selbstgefilligkeit christlicher Theologie® eingefiihrt. Der Theologe
wird es also mif groBem Interesse in die Hand nehmen, zumal
es nicht bloB fiir die ,Ungléubigen* sprechen will, sondern auch
das Wahre, das die Gldubigen vertreten, anerkennen und mitein-
beziehen méchte. Unglaubig nennt sich der Verfasser nur insofern,
als er die christlichen Glaubenslehren ihrem Inhalt nach verneint.
Was in diesem Sinn ,Unglidubige und Christus-Gliubige verbindet,
ist der Glaube als Haltung, der nicht wie im marxistischen
Atheismus rationalistisches Nichtglauben ist, sondern im Grunde
die echte Mitmenschlichkeit meint, die zum Ziel ein humanes Da-
sein in dieser unserer Welt hat. Spéter definiert der Verfasser den
Glauben so: ,Der Glaube ist fiir ihn dieser Akt der Vereinheit-
lichung, durch den ein Mensch die Verantwortung fiir seine viel-
faltigen Haltungen auf sich nimmt und damit zum Subjekt wird"
(74). Diese Haltung gibt den vielfiltigen LebensduBerungen ihren
Sinn. Unglaube nennt sie sich, weil sie die inhaltlichen Glaubens-
wahrheiten vor allem des Christentums leugnet; wahr nennt sie
sich, weil jene christlichen Glaubenswahrheiten fiir den Verfasser
unverifizierbarer Unsinn sind. Glaube bedeutet also hier soviel
wie eine vor sich selbst verantwortbare Haltung, die insofern wahr
ist, als sie echt aus dem glaubenden Subjekt entspringt. Deshalb
kann man auch bei J. lesen: ,An die Wahrheit glauben bedeutet sie
schaffen*.

In drei Teilen behandelt J. das Gottes-, das Erlgser Jesus- und das
Ethik-Problem. Zum SchluB formuliert er sein Glaubensbekenntnis,
das damit beginnt, ,daB es auBerhalb der Menschen weder Gott noch
Teufel, weder Gut noch Bose, weder Wahr noch Falsch gibt* (198), und
damit schlieBt, ,daB man nur an das glauben soll, was man zu ver-
wirklichen sich entscheidet” (200). Der Mensch steht also im Mittelpunkt
und ist MaB und Ziel von allem. J. interessiert allein ,uns er gewaltiges,
kithnes Unternehmen, von Gott zu Gott und immer ndher zu uns
selber zu gelangen, bis es uns vielleicht eines Tages gelingt, uns von
jedem Gott zu erlésen® (201).

Die ,auf nichts bezogene Totalitdt* (12) der Welt macht Fragen nach
ihrer Herkunft und dem Grund ihrer Ordnung, letztlich die Frage nach
dem personlichen Gott, hinfdllig. Gott ist nur ,das Wirkliche in
seiner absoluten Positivitdt, und wir sind das negative Abbild dieses
Wirklichen* (22). Jesus ist fiir J. nur so weit bedeutsam, als ,er in
erster Linie Mensch war® und ,nur als Mensch Gott war... (der) allen
seinen Mitmenschen die wunderbare Wirkkraft des gelebten Glau-
b ens sichtbar machen* sollte (124). Gottliche Gnade ist keine Hilfe von
Gott her (das wire ein Teil der ,géttlichen Interventionsmanie®, 106),
sondern die Chancen der Menschlichkeit, der Mitmenschlichkeit im
Besonderen. Daher steht der Mensch auch im Mittelpunkt der hier ge-
lehrten Ethik, ,Gott* ist der Menschensohn, wobei aber dieser
,Glaube ohne Gewihr” ist (vgl. den Titel des 3. Teiles). Das Leben ist
eine Wette auf die Existenz des Menschen (182), von der ich nicht weiB,
wie sie ausgeht. ,Der absolute Ausgangspunkt all unseres relativen Tuns
(ist) die bewuBte Aufsichnahme der Existenz, die Entscheidung zu leben
und dadurch dem Leben bereits eine Andeutung von Sinn zu geben"
(169 f). So kann es sich in der Ethik nicht um eine Gott gemdBe Moral,
sondern nur um menschliche Unternehmung handeln (171), und die
Chance des Christentums sieht J. darin, daf es die Menschen veran-
lasse, ,sich auf ihre Mitmenschen hin im Namen einer gemeinsamen
Forderung, die sie alle betrifff, zu iiberschreiten® (197).

Wir begegnen hier einer von Hegel, Feuerbach, Marx wie auch dem
Existentialismus inspirierten Auseinandersetzung mit dem biblisch-
kirchlichen Christentum, das von auBen, mittels auswendig gelernter,
aber nicht in ihrem Leben begriffener und erfahrener Katechismussitze
dargestellt wird. Als Beispiel der oberfldchlichen, schnoddrigen Art, wie
das Christliche ,geistvoll® licherlich gemacht wird, diene etwa das
Zitat: ,Cottes Chance besteht darin, daB Jesus wirklich Mensch und
Menschensohn war, Jesus als ,Sohn Gottes’, als Wundertdter und Auf-
erstandener wire nur ein neuerlicher AusfluB dieser go6ttlichen Inter-
ventionsmanie, die das Alte Testament bezeugt. Auf der einen Seite
steht die Maoglichkeit geistigen Handelns, auf der anderen eine neue
Folge der groBen religiosen Unterhaltungssendung fiir besonders
masochistische Fernseher* (106). Die Schilderung Gen 2,4b—3 nennt J.

eine Episode, die die Verfasser der Genesis ganz offensichtlich ver-
pfuscht haben (108). Die Erschaffung von Menschen, die in ihrer Frei-
heit siindigen kénnen, nennt er die Tat eines Sadisten (109).

Die Kritik an dem Buch von J. erforderte selbst ein Buch, wenn
man sich um die Zurechtriickung der von J]. miBverstandenen
christlichen Glaubensiiberzeugung und um ihre Rechtfertigung be-
miithen wollte. Mit gleicher Miinze, mit einer ,dialektischen”
Sprache wire es auch nicht getan, denn die sie gebrauchen (P,
Daniélou, H, Dumery und der Protestant Roland de Pury), denen
ergeht es ebenfalls bei J. nicht gut (wobei genaue Zitation fiir J.
nicht ein Ideal scheint). Hier 14Bt sich nur dies sagen: Wer so sehr
den Menschen, die Menschlichkeit, die Mitmenschlichkeit in den
Mittelpunkt des Denkens stellen mochte, sollte vor allem aus
Respekt vor dem Denken und Leben anders urteilender Menschen
sie zuniichst einmal méglichst genuin zu verstehen suchen (vgl
hierzu die Bemerkung von ]. 57). Im Kampf gegen inhaltliche
Glaubensiiberzeugungen sollte er immerhin bedenken, daB, wenn
ihm vertretbarer Glaube nur die ,vor sich selbst verantwortbare
Haltung® ist (vgl. oben 74), auch e r wenigstens d e n Inhalt glauben
muB, daB er darin die dem Menschen einzig mogliche Weise zu
existieren besitze.

Freiburg/Br. Adolf Kolping.

De Lubac, Henri: Teilhard, missionaire et apologiste. Toulouse: Editions
Priére et Vie (1966). 110 S.; kart. F 6,—.

Neben den umfangreicheren Schriften von Henri de Lubac zur
Gedankenwelt Teilhards de Chardin liegt nun ein kleines Bdndchen
aus seiner Feder vor, aus zwei Vortrigen zusammengestellt, die
de Lubac im Herbst 1965 in Rom gehalten hat.

Der erste Abschnitt (erster Vortrag) ist Teilhard als dem Schiiler des
Apostels Paulus gewidmet. Teilhard bevorzugte einige wenige Heilige
als Leitbilder seines Lebens (10). Der Apostel Petrus war fiir ihn jener
Mensch, den der Herr mehr und mehr auf unvorhergesehenen Wegen
fithrte, dorthin, wohin der Mensch selbst nicht wollte (10). Uber den
Wassern dem Herrn entgegengehen und die Hand Gottes iiber sich an-
zubeten: das waren wesentliche Prinzipien teilhardianischer Spiritualitit
(11). Zu den bevorzugten Heiligen gehorten weiter Ignatius von Loyola
und Franz Xaver (11). Aber mehr als jeder andere war der hl. Paulus
sein Meister und ,Inspirateur” (18). Teilhard las die paulinischen Briefe,
ohne nachzulassen. Er legte ein kleines Heft an, in das er christologische
Texte des Apostels eintrug, zugleich mit solchen des Apostels Johannes.
Dieses waren die Texte, die er schon zur Zeit seines Theologiestudiums
meditierte und dann immer wieder wihrend seines Lebens (20). Er wollte
sie zutiefst begreifen. Auch in den Schriften Teilhards findet man immer
wieder Pauluszitate, die fiir Teilhard charakteristisch sind. Sie dienen
nicht ad ornamentum oder ad confirmationem, sie sollen inspirieren (20).
Von diesen Texten ausgehend erarbeitet Teilhard seine Aussagen iiber
den ,Christ cosmique”, den ,Christ-Universel”, die schlieBlich zu Aus-
sagen iiber den ,Christ Evoluteur® werden (21). De Lubac glaubt die
bedeutsame Frage bejahen zu kénnen, ob in der teilhardianischen Idee
vom kosmischen Christus die Komponenten paulinischen Denkens getreu
aufgenommen wurden oder nicht (22) und macht den Versuch, dieses auch
nachzuweisen, soweit der Rahmen eines Vortrages es gestattet (23—30).

Aber nicht nur das teilhardianische Gedankengut hat einen seiner
Urspriinge in der Meditation der Schriften des hl. Paulus, auch Teilhards
missionarisches Tun nimmt dort seinen Ausgang und von dort seinen
Elan (30-36; vgl. 46—52). Zusammenfassend sagt de Lubac (Ubersetzung
des Rezensenten): ,In all dem war Pére Teilhard de Chardin wie jeder
wahre Apostel ein Schiiler des GroBen Apostels. Aber die GroBe seiner
Personlichkeit macht sein Beispiel vielleicht bedeutsamer, und vielleicht
ist es in unseren Tagen in besonderer Weise angebracht, dieses allen
ins Gedédchtnis zu rufen. Welche auch schlieBlich die Zustimmungen
und vielleicht erheblichen Reserven sein mogen, die die eine oder andere
Strecke seines Pilgerweges erweckt, eines wenigstens ist unzweifelhaft:
das Ziel, das er dem menschlichen Abenteuer zeichnet, ist genau das
gleiche des Evangeliums. Es ist ein Ziel, das nur durch das Opfer, durch
den Tod und zwar durch den Tod jeden Elements dieser Welt hindurch
erreicht werden kann, aber das bereits begonnen hat, sich darzustellen
in der ,Freude anzubeten', quer durch all unser Arbeiten und all unser
Leiden hindurch“ (53).

Im zweiten Abschnitt des Bédndchens zeichnet Henri de Lubac den
modernen Apologeten Teilhard de Chardin. Das ganze Werk Teilhards
kann in einem seiner Hauptaspekte als ein weitangelegter Versuch be-
trachtet werden, in einer neuen wissenschaftlichen Perspektive auf dem
Wege des Hinweises auf die Irreversibilitit des Kosmos, insbe-
sondere des Hinweises auf die Unsterblichkeit der persdnlichen Seele
die Existenz Gottes aufzuweisen (57), um schlieBlich so den Menschen
zu Christus zu fiihren (107). Bei diesem Erweis erbittet Teilhard zu
Beginn gew6hnlich nur dieses eine: daB man mit ihm in einem Punkte
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iibereinstimme, n#mlich in dem, was er selbst ,Postulat® oder ,funda-
mentale Option® nennt, in einer Option zugunsten des Seins, der Gut-
heit des Seins und in der Konsequenz zugunsten der Gutheit der Welt
(59). Diese Initial-Bitte ist bei Teilhard erwachsen aus dem Umgang mit
Ungldubigen (59). Wenn man zugesteht, daB das Sein besser ist als das
Gegenteil, dann hélt Teilhard es fiir schwierig anzuhalten, ohne bis zu
Gott fortzuschreiten (60 f). Die weitern Ausfiihrungen de Lubacs dienen
den Textanalysen, um im einzelnen die apologetischen Schritte Teilhards
zu zeigen. Von besonderem Interesse sind dabei die Charakterisierung
des soviel (allgemein) genannten Punktes Omega (77—81; 84-88), die
Besprechung des von Teilhard gedachten Zueinanders von Vernunft und
Offenbarung (81—84; vgl. 89-93) und eine Kennzeichnung des teilhar-
dianischen Optimismus (93—100).

Das ,apologetische Werk* Teilhards de Chardin iiberschauend, kommt
de Lubac zu dem SchluB, daB Teilhard in einem ,wirklichen*, unaufhér-
lichen Dialog mit einem der weitverbreitetsten Atheismen unserer Tage
steht (107), den er in der Welt der Wissenschaft fand. Die Namen derer,
mit denen Teilhard Umgang hatte, sind bekannt. Die Teilhard'sche Argu-
mentation trdgt hdufig von daher persénlichen Charakter, der bei seiner
Interpretation immer berilicksichtigt werden sollte. Teilhard de Chardin
ist fiir Henri de Lubac kein Schreibtischphilosoph, sondern ein Mensch,
der zu Menschen spricht (108). Er spricht nicht einen Dialog der Geféllig-
keit oder der Leichtigkeit, er macht keine Konzession oder einen Riick-
zieher. Wohl bringt Teilhard seinem Gespréichspartner die groBtmégliche
menschliche Sympathie entgegen, er stellt sich mit ihm auf den gleichen
Startpunkt und geht dann den Weg mit ihm, aber er weicht keinem
Relativismus und ldBt sich nicht von Minderwertigkeitskomplexen be-
stimmen (108). Wenn Teilhard de Chardin sich so dem heutigen
atheistischen Materialismus stellt, dann verleiht er seinem Werk ein
Gewicht, das den subtilsten Schriften anderer Denker, denen gegeniiber
die Schriften Teilhards vielleicht als philosophisch ,naiv* zu bezeichnen
sind (109), nicht zukommt. Dies ist es vielleicht, was viele Menschen
heute dazu fiihrt, sein Werk ernst zu nehmen (110).

Der Rezensent hat dieser Inhaltsangabe nur eines hinzuzufiigen.
Henri de Lubac hat auf den wenigen Seiten seines Bindchens in
schlichter Weise — aber selbst hier mit dem bei de Lubac gewohn-
ten ausfiihrlichen Anmerkungsapparat — einige Ziige des Bildes
von Teilhard de Chardin gezeichnet, die nicht allein der Information
dienen konnen, sondern zur Meditation auffordern. Nicht zuletzt
aus diesem Grunde ist es wiinschenswert, diese kleine Schrift auch
dem deutschen Sprachraum zuginglich zu machen.

Bonn, Werner Broker.

Nocke, Franz-Josef: Sakrament und personaler Vollzug bei Albertus
Magnus. (Beitrdge zur Geschichte der Philosophie und Theologie des
Mittelalters. Texte und Untersuchungen Band XLI, Heft 4) Miinster:
Verlag Aschendorff 1967. XXIII, 235 S.; kart. DM 32,—.

Bei dem heutigen kirchlichen Bemiihen um waches Verstindnis
fiir die Sakramente und deren gléubig lebendigen Vollzug bietet
diese ausgezeichnete Untersuchung einen wertvollen Beitrag zur
wissenschaftlichen Unterbauung der pastoral-liturgischen Praxis.
Das freilich mit der Einschrinkung, die jeder dogmengeschichtlichen
Einzelstudie eigen ist, daB sie ndmlich an die Grenzen der Lehre
eines einzelnen Autors gebunden ist, mag dieser auch ein so
universaler Geist wie Albertus Magnus sein.

Was aber Albertus iiber den personalen Vollzug der Sakramen-
te lehrt, das bietet der Verfasser in sachlich vollstindiger und
sprachlich klarer Darstellung. Er gliedert seine Untersuchung in
drei GroBabschnitte: Die allgemeine Sakramentenlehre — Die Sa-
kramente der BuBe und der Ehe — Die iibrigen Sakramente, DaB
Beichte und Ehe gesondert behandelt werden und sogar den weit-
aus lingsten und ergiebigsten Abschnitt bilden, liegt in der Natur
dieser Sakramente begriindet, da bei ihnen der Empfinger nicht
nur wie bei den tibrigen fiinf sich fiir die empfangende Gnade
bereiten und 6ffnen muB, sondern selbst mit seinem Tun zum
Werden und Wirken des Sakramentes unerldBlich beizutragen hat,
der Beichtende durch Reue, Bekenntnis und BuBe, die Brautleute
durch den beiderseitigen ehelichen Konsens. Hieritber hat der Ver-
fasser in eingehender und umsichtiger Forschung aus Albertus’
Lehre viel Wissenwertes gesammelt. Doch l:#Bt ihn der Heilige bei
den iibrigen Sakramenten leider nur zu spirlichen Ergebnissen
kommen. Besonders zu bedauern ist bei Albertus das Fehlen aus-
~ fithrlicher Gedanken iiber die Eucharistie als Opferfeier, obwohl
es zwel vorziigliche Anséitze gibt in den elementaren Sétzen: ,Die
Eucharistie gestaltet uns Christus #hnlich, insofern er Opfergabe
ist; die Priesterweihe, insofern er Opferpriester ist* (De sacr. [,
6 ad 4).

Ziegelhausen/Neuburg. Albert Ohlmeyer OSB

The Commentaries on Boethius by Gilbert of Poitiers ed. by N.M.
Héring SAC (Studies and Texts 13). Toronto, Canada: Pontifi-
cal Institute of Mediaeval Studies 1966. XV, 437 S. [mit 2 specimina
aus Cod. lat. O II 24 der Univ.-Bibl. Basel).

Seit mehr als 15 Jahren arbeitete N.M. Haring an der kriti-
schen Edition der Kommentare Gilberts v. Poitiers zu den Opuscula
sacra des Boethius. Der verbreitete Text in der Patrologia Latina
(Bd. 64, 1247—1412) geht auf die Baseler Ausgabe von 1570 zu-
riick, die sich nur auf einen einzigen, allerdings guten Textzeugen
(Cod. lat. 1841 der Stadtbibl. Troyes) stiitzte, und ist sehr ver-
derbt, Die Verbesserungsversuche von R. Silvain (,Le texte
des commentaires sur Boéce de Gilbert de la Porrée“, in: Arch.
d'hist. doctr. et litt. du moyen dge 15 [1946] 175—189) waren nicht
durchschlagend. Héring bearbeitete und edierte die Kommentare
Gilberts zundchst gesondert: De hebdomadibus (nach 18 Hss) in:
Traditio 9 (1958) 177-211, De trinitate I und II (nach 25 Hss) in:
Studies and Texts I, Toronto 1955, 23—98 und Contra Eutychen et
Nestorium (nach 24 Hss) in: Arch. d’hist. doctr. et litt. du moyen
dge 21 (1955) 241357, Da die einzelnen Editionen in verschiedenen
Reihen stehen, war eine Gesamtausgabe der Kommentare iiberaus
niitzlich. Sie bot liberdies dem verdienten Editor die Moglichkeit,
einige wenige, zu den vorgingigen Editionen vermerkte Wiinsche
zu erfiillen. So notiert beispielshalber die Gesamtausgabe die vom
Bull. Thomiste (X, 402—404) gewiinschten Seitenangaben des Migne-
Textes. Ferner konnte Hirning fiir die kritische Ausgabe die
handschriftliche Textgrundlage noch wesentlich erweitern,

39 Handschriften bezeugen den Text. Der beste Texizeuge ist
Cod. lat. 1117 B der Bibl. Arsenal in Paris. Die Textiiberlieferung
ist so einheitlich, daB auf ein Stemma der Handschriften ver-
zichtet werden konnte. Insofern ist die Edition auch vor Uber-
raschungen sicher, falls noch dieser oder jemer Textzeuge ge-
funden werden sollte. Da jede vom Hauptzeugen abweichende
Lesart an der Bedeutung gemessen werden muB, schien es Hiring
angebracht, die in den vorgingigen Editionen angemerkten
Varianten in der Regel nicht mehr zu wiederholen (vgl. 46). Im
besten Falle bezeugen die Varianten eine spitere Korrektur des
Textes. — Immerhin sind aber auch diese fiir die Text- und Aus-
legungsgeschichte des Kommentarwerkes mitunter interessant,

Der Reihe nach folgen in der Edition die Expositio in Boecii
librum primum De trinitate (51-157), ...secundum De trinitate
(139-180), Expositio in Boecii librum De bonorum ebdomade [181—
230), die in der ersten Ausgabe den im Mittelalter gebrduchlichen Kurz-
titel De hebdomadibus trug, und die iiberaus bedeutsame Expositio
in. Boecii librum Contra Euticen et Nestoriwm (231—364). Die Unter-
teilung der einzelnen Kapitel stammt vom Editor und erleichtert sehr
die Zitation.

Da Gilbert die Werke des Boethius in fortlaufender Wort- und
Satzerklirung kommentierte, konnte Hiring auch das boethianische
Textbuch des Gilbert rekonstruieren und im Anhang beifiigen (367—400).
Dieses ist naturgemdl fiir das Verstdndnis des Kommentars von groBer
Bedeutung. Weiter folgt im Anhang (401, 403) das Verzeichnis der von
Gilbert benutzten Autoren und Quellen und (405-410) ein Index aller
in der Einfiihrung und Edition zitierten Gewihrsleute und Fundorte.
Besondere Erwilhnung verdient aber der umfangreiche Sachindex
(411—437), der jeder begriffs- und problemgeschichtlichen Forschung gute
Dienste leistet. Man vergleiche nur (421) die beiden Stichworte Jacultas®
oder ,forma‘!

Wenn die Edition iiberhaupt noch einen sachlichen Wunsch
unerfillt 1dBt, so betrdfe dieser den Anmerkungsapparat, der
gesondert vom Variantenapparat {ibersichtlicher geworden wiire.
Gerne hétte man im Apparat auch noch ndhere Hinweise auf
Gilberts Auseinandersetzung mit der Trinitdtstheologie des Peter
Abailard gelesen. Jene .aliqui’, von denen Gilbert im 2. Prolog
zu De trinitate I n, 16, ed. 61 spricht, daB sie Gott sabellianisch
dreif6rmig denken, indem sie das Wesen des Vaters in der Macht,
das Unterscheidende des Sohnes in der Weisheit und das Wesen
des Geistes in der Giite sehen, sind kein anderer als Abailard.
Vgl. dazu Gilbert, In De trinitate Il c. 1 n, 30, ed. 169 wo Héring
die némliche Kritik der ,aliqui‘ als direkt gegen Abailard gerichtet
betrachtet. Diese Identifizierung der anonym gehaltenen, zitierten
und kritisierten Sentenzen und Standpunkte anderer Theologen
ist aber nicht mehr so sehr Aufgabe des Editors als vielmehr
Anliegen und Ziel der Interpretation. Der problemgeschichtlichen
Erforschung der Trinitdtstheologie Gilberts und der von ihm be-
einfluBten Schulen des 12. Jahrhunderts hat der gelehrte Editor
mit einem kritischen Text die besten Dienste erwiesen. Die Reihe
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,Studies and Texts* ist mit dem 18. Titel glénzend fortgefiihrt
worden.

Bochum. Ludwig Hodl

Klein, Laurentius: Das Ringen um die Einheit. Die 6kumenische Bewegung
der neueren Zeit. Trier: Paulinus-Verlag 1967. 224 S.; DM 13,80.

Spitestens seit dem Konzil gehért es zum guten Ton, in
Theologie und Verkiindigung auch von 8kumenischen Perspektiven,
Akzenten und dergleichen zu sprechen. Mit diesem erfreulichen
Aufbruch zu gemeinsamer christlicher Verantwortung wéchst frei-
lich auch die gefihrliche Tendenz zum Jargon und zur theologischen
Mode, wodurch Ernst und Tiefgang der gestellten Aufgaben iiber-
spielt oder verschleiert werden,

In dieser Situation ist das sachkundige Buch von L. Klein nur
zu begriifen und zu empfehlen, Es will den bekannten Werken
zur Geschichte der Gkumenischen Bewegung (von Rouse-Neill,
Lambert, Tavard, Le Guillou) keine Konkurrenz machen, sondern
méochte ,Nicht-Fachleute* kurz und verstidndlich ,iiber die heutigen
Einheitsbestrebungen der Christen® informieren (S. 9). An dieser
Zielsetzung ist das Buch zu messen.

Seiner eher praktischen Aufgabenstelling kommt schon der Kklare
Aufbau zugute. Die ersten zwei Kapitel machen den Leser mit Ge-
schichte, Selbstverstindnis und Gliederung des Weltkirchenrats bekannt,
wihrend das 3. Kapitel die rémisch-katholische Haltung zur Gkumeni-
schen Bewegung darstellt. Dabei fillt das Geschick des Verfassers auf,
eine Fiille historischen und systematischen Materials — das sich gegen-
seitig erldutert — iibersichtlich zu referieren, ohne Standpunkte zu ver-
wischen oder allzu sehr zu vergrobern (was sich freilich bei dieser Form
der Darbietung nie ganz vermeiden 1dBt!). Besondere Aufmerksamkeit
gilt den anglikanischen Kirchen, was der speziellen Tétigkeit des Ver-
fassers entspricht (,Institut fiir anglikanische Theologie* in Trier). —
Die letzten zwei Kapitel versuchen eine Richtungsweisung in der
praktischen Arbeit; die Entfaltung des ,geistlichen Okumenismus® und
der Anregungen, die daraus folgen, diirfte zumindest fiir jeden wachen und
engagierten Christen von Nutzen sein.

Zwischen diesen beiden Hauptteilen handelt ein 4. Kapitel von
+Zentralproblemen des 6kumenischen Gesprichs“. Diese sehr geraffte
Darstellung darf als gelungen gelten, wenn auch einige problematische
und einseitige Formulierungen und Werturteile unterlaufen, z.B. die
fragwiirdige Beschreibung der Bultmannschule (196), oder die mil-
verstdndliche These ,Kirche iiber der Heiligen Schrift” (136).

Auch dieses Buch gibt AnlaB zu der kritischen Uberlegung,
ob die dkumenische Bemiihung nicht allzu leicht in ein inner-
christliches Gesprich abgeglitten ist und abgleitet: ,Die eigentliche
die Christenheit angehende Not ist nicht die eigene Not, sondern
die Not der Welt* (G. Ebeling: Wort Gottes und Tradition. Gottin-
gen 1964, 160). Klein sieht diese Perspektive (160), ohne sie streng
durchzuhalten, und markiert gerade so eine Fragwiirdigkeit der
d6kumenischen Bewegung heute.

Das Buch wiirde noch mehr gewinnen, wenn die hilfreichen
Schemata (22 u. 187) am SchluBb des Buches durch ein Stichwort-
verzeichnis und vor allem durch eine synoptische Zeittafel der
okumenischen Bewegung ergénzt wiirden.

Minster. Gotthard Fuchs.

Boss, Gerhard: Das briiderliche Gesprach. Miinchen: Max Hueber Verlag
1966. 186 S.; kart. DM 9,80.

Der Verfasser tut mit seinem aus Vortrdgen entstandenen Buch in
mehrfacher Hinsicht einen guten Dienst. Er bringt Ergebnisse des II
Vatikanischen Konzils, besonders den Geist der Konstitutionen, dem
Leser nahe; dabei wird deutlich, in welchem MaBe gegeniiber frither
ein Umdenken in dkumenischer Hinsicht erfolgt ist. Weiterhin bemiiht
sich G. Boss, Zerrbilder zu beseitigen, die bei nichtkatholischen Christen
noch bestehen, und den Blidk fiir das wirklich Katholische — fern von
Einseitigkeiten — zu &ffnen. Er bietet schlieflich vor allem gute An-
regungen zum Gesprich mit den getrennten Glaubensbriidern, zeigt,
wie kridnkende, taktlose Worte und Redeweisen vermieden werden
konnen. Auf schwierige theologische Fragen geht er bewuft nicht ein.
Er will auch nicht alles vollstdndig in seinem Buch zur Sprache bringen.
Manches diirfte aber nicht bloB angedeutet werden! Der Vorschlag,
statt ,Unfehlbarkeit® den Begriff ,Lehrsicherheit* zu verwenden, ist
problematisch. G. Boss beansprucht nicht etwa, Neues zu sagen; aber
es ist erfreulich, wenn viele wie er mithelfen an dem Wachsen und
Vertiefen des Gespridchs, Gerade durch die Beibehaltung der Vortrags-
form ist das Buch — von wenigen Ausnahmen abgesehen — verstindlich
und zeugt von einem ausgewogenen Urteil des Verfassers.

Oedekoven/Bonn. Heinz Schiitte.

Bodkle, Franz: Gesetz und Gewissen. Grundfragen theologischer Ethik
in otkumenischer Sicht. (Begegnung Bd 9) Luzern und Stuttgart:
Réber Verlag 1965. 96 S.; kart. DM 6,80.

Der Vi. publiziert hier vier Vortrdge, die er 1963 im Auftrag
des Vereins fiir christliche Kultur in Basel gehalten hat. Es gibt
wenige Schriften, die so klar auf so wenigen Seiten und mit so viel
methodischem Geschick nicht nur in die heutigen Kernfragen
.reformatorischer Ethik* einfithren — B. faBt darunter zusammen
lutherische und reformierte Ethik (15) —, sondern auch in die
Gegenwartsfragen der katholischen Moraltheologie, deren Kern-
frage ja nicht die der Ehemoral im Heute ist! Der Vi. beherrscht
beide Fragenkreise, und man darf erwarten, daB er sie in Zukunft
noch in einem umfassenderen Sinne bearbeitet. Hier miissen wir
uns auf einige Punkte referierend und stimulierend beschréinken.

Die vier Vortrdge sind in drei Kapitel geordnet: 1. Kapitel: Gesetz
und Evangelium (11-80); 2. Kapitel: Gesetz und Ordnungen (31-79);
3. Kapitel: Siinder und Siinde (81—91). Jedes Kapitel ist so aufgebaut,
daB zunidchst die Stellungnahme ,reformatorischer Ethik“ in einigen
ihrer reprédsentativsten Zeugen zu Wort kommen, worauf dann die
,katholische Antwort* aus ,katholischer Sicht* und ,aus der Sicht der
Moraltheologie® ausgebreitet wird.

Im 1. Kapitel betont B. den in der katholischen Moraltheologie oft
allzu legalistisch verengten Gesetzesbegriff in seiner heilsgeschichtlichen
Bedeutung und den Charakter des ntl Gesetzes als den uns treibenden
Geist unserer Christusgemeinschaft, der nicht in einen geschriebenen
Gesetzeskodex umgefdlscht werden darf. Wir haben schon 1964 (in
Mausbach-Ermecke, Kath. Moraltheologie, § 11) vorgeschlagen, beim
Gesetzesverstindnis nicht von einem juristisch geprdgten, daher auf die
duBere gemeinschaftliche Lebensordnung zugeschnittenen Gesetzesbegriff
auszugehen; dariiber hat Joseph Klein in seinem Buch iiber
,Kanonistische und moraltheologische Normierung in der katholischen
Theologie, Tiibingen 1949 (vgl. dazu: Cl. Kemm eren, Ecclesia et Tus,
Romae 1963) bei aller Einseitigkeit bislang noch nicht geniigend Auf-
gearbeitetes gesagt. Man solle vielmehr im Gesetz ,geltende Zu-
sammenh#inge verstehen, wodurch sich eine Gesetzeslehre aufstellen
148t, die eher befriedigt als die bisher in der katholischen Moral-
theologie dominierende Gesetzesdefinition.

Im 2. Kapitel geht B. auf die Frage ein: ,Woher der Wille Gottes
zu erkennen und wie er den Menschen zu vermitteln sei*. Im Hinblidc
auf die Erkenntnisquellen herrscht heute auch im katholischen Lager
eine bedeutende Kontroverse hinsichtlich des sogenannten Naturrechts:
,Es ist besonders die Frage der Giiltigkeit der Schépfungsordnung
innerhalb der Gnadenordnung“ (32). Mit Recht wird die Bedeutungs-
vielfalt in der Terminologie ,Naturrecht” unterstrichen, aber auch die
darin grundgelegte Quelle von MiBverstehen und Aneinandervorbei-
reden angedeutet. Auch im katholischen Diskussionsraum wird Natur-
recht in ganz verschiedenem Sinne gebraucht, so daf die Forderung
zu recht besteht, wer davon spreche, miisse sagen, was er darunter
verstehe.

Man sollte jedenfalls heute Naturrecht als das Gesamt der
sich an den menschlichen Gesetzgeber richtenden Normen ver-
stehen, die ihm bei der gemeinwohlorientierten Ordnung des
#ub eren Gemeinschaftslebens aus der ihm vor- und (soweit das
der Fall ist) aufgegebenen Gesetzesmaterie als Bindung seiner
gesetzgeberischen Verantwortung auferlegt sind. Naturrecht ist
also der Gegensatz von Willkiirrecht, nicht von Gnadenrecht. Wer
zugibt — und nur ein Anarchist oder Totalitarist wird das leug-
nen — daB der Gesetzgeber an die Eigenart der zu ordnenden
Gesetzesmaterie im Hinblick auf das Gemeinwohl gebunden ist,
wie immer er beides auch inhaltlich bestimmt, ist Naturrechtler.
Und diese Bindung gehort in den umfassenderen Raum und Rah-
men des sittlichen Naturgesetzes, welches die sittliche Gesamit-
lebensordnung im Licht der seins- und ordnungsvernehmenden
Vernunft zum Gegenstand hat, also auch das Naturrecht als Bin-
dung verantwortlicher Freiheit im &uBeren irdisch-sozialen Lebens-
raum umfaBt. Ein so gefaBter Naturrechtsbegriff diirfte auch von
keinem Protestanten abgelehnt werden; nur sein Zusammenhang
mit dem Begriff und Inhalt des sittlichen Naturgesetzes diirfte
ihm problematisch bleiben.

Dariiber hat B. nun in diesem Kapitel sich kontroverstheologisch-
Skumenisch verbreitet. Mit Recht steht bei B. zu lesen (34), daB Lehr-
amt und Naturrecht zusammengehoren, wie das Vorgehen der Kirche
in den letzten Jahrzehnten zeigt. Auch das ist eine Antwort auf die
seltsame Meinung, das Naturrecht gehéire nicht zum kirchlichen Lehramt,
sondern zum Hirtenamt. B. geht es jedoch nicht um Rechtsbegriindung
oder Auseinandersetzung mit dem Rechtspositivismus (34), sondern um
die ,theologische Problematik® des natiirlichen Sittengesetzes, ndherhin
um sein Verhéltnis zur Sittlichkeit des NT. Nach Darlegung der ,re-
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formatorischen Voraussetzungen®, wobei die Anthropologie als Grund-
lage jed en Naturrechts herausgestellt wird, und nach der ,Lehre vom
komplementédren Verhéltnis von Gesetz und Evangelium“, folgen die
wreformatorischen Versuche“, von E. Brunner, W. Kiinneth, H. Thielicke
und Karl Barth, Aus der Fiille méglicher Reprdsentanten wihlt B. die
wichtigsten aus, um sie kurz und markant zu charakterisieren. Dann
folgt ,die katholische Sicht“ (44 ff) in ihren ,Voraussetzungen® sowie
nach ,Wesen und Bedeutung des natiirlichen Sittengesetzes®. Richtig
wird betont, daB die Beziehungen zwischen sittlichem Naturgesetz und
NT ,noch viel zu wenig geklirt sind“ (49). Die ,Grundfrage® betrifft die
»Giiltigkeit des Allgemein-Menschlichen im biblischen Menschenbild
(49), denn die ,theologische Anthropologie bildet das Fundament fiir
die moraltheologische Aussagen (49). B. hilft sich mit zwei Kategorien:
1. mit der der ,Wiederherstellung” (als konkretes ntl Beispiel wird die
Ehescheidungsfrage angefiihrt: Mt 18,3-12; Mk 10,2-12). Hier geht
es vor allem um die ,Erkenntnis des Willens Gottes aus der phinomena-
len Welt“ (vgl. Rém 1 u. 2) und um die Verantwortung der Heiden vor
Gott, wobei die Juden und die Heiden, wenn sie das Gute tun, das nur
vermbgen (das steht zwar nicht ausdriicklich im Text, muB aber ge-
folgert werden) ,durch die auch bei den Heiden wirkende Gnade“ (92).
Als zweite Kategorie nennt B. die auch bei den Kirchenviitern betonte
Jheilsgeschichtliche Sicht*, welche auch ,das Siindersein
des Menschen ernst nimmt“. Hier verweist B. auf K, Demmer, Ius
Caritatis. Zur christologischen Grundlegung der augustinischen Natur-
rechtslehre. Rom 1961.

Bei der Behandlung des ,Wesens und der Bedeutung des
natiirlichen Sittengesetzes” wird betont, daB es sich (wir méchten
ergdnzen: primdr) um ein unformuliertes Gesetz handelt, U.E.
kommt dann aber das Problem seines Erkanntwerdens und Formu-
liertseins (wenigstens weithin) bei B. etwas zu kurz. Dasselbe wird
man auch sagen miissen zu seinen Darlegungen iiber ,das Verhilt-
nis von Norm und Situation® (59). Natiirlich kann ,dieser konkrete
Wille und damit die wahre Forderung Gottes an den einzelnen
Menschen (nicht) in allgemeine Gesetze gefaBt werden® (59).
Die Frage ist jedoch, ob es allgemeine Weisungen Gottes an alle
gibt, die jeder je konkret mit seinen Kriiften und in seinem kairos
zu erfilllen hat. Bei B. wie bei vielen heutigen Theologen und
Philosophen geht es um das auch bis heute noch ungeléste Problem
des Verhdltnisses von Allgemeinem und Besonderem, Abstraktem
und Konkretem. Mit Recht wird zwar gegen eine MiBachtung des
Individuellen — Einmaligen — Situativen angegangen. Aber dieses
steht niemals auBerhalb des Allgemeinen, sondern ist dessen
Realisierung. Petrus und Paulus sind bei aller individuellen Ein-
maligkeit und Konkretheit doch je in ihrer Weise Jiinger Christi,
Apostel des Herrn, Menschen als Geschépfe Gottes. Niemand sage,
man konnte das Individuelle — Einmalige — Situative aus dem
Allgemeinen — Ubersituativen (deducendo) ableiten. Keiner sollte
jedoch behaupten, irgendetwas am Menschen und Christen fiele
auberhalb des Allgemein-Menschlichen und -Christlichen. Aber
nicht dieses ist bei all seiner immerwéhrenden Fragwiirdigkeit
das Problem, das hier ansteht, sondern die Frage: ,Herr, was
willst Du, daB ich hier und jetzt tun soll?“, d.h. die individuell-
konkrete Realisierung des Rufes Gottes in Christus zum Heil,

In sehr instruktiver Weise behandelt B. das Problem ,Norm
und Situation in der reformatorischen Ethik* (61 ff), wobei er
besonders auf das Problem hinweist, wie weit im NT ethische
Weisungen Konkretisierung des allgemeinen Liebesgebotes sind
und wie H. Thielickes Lehre von den Grenzsituationen zu
verstehen ist.

Im katholischen Raum wird heute das Problem ,Norm und
Situation” besonders ,thematisiert” (!) diskutiert, obwohl das
Problem selbst nicht erst von heute ist. Mit B. ist gegen eine
falsche Optik anzugehen, als sei das sittliche Naturgesetz zunichst
ein geschriebenes Gesetz oder eine Summe #uBerer Vorschriften!
Im dialektischen Umschlag der Geschichte stehen wir heute vor
den Forderungen einer ,personalen Seinsethik“. Ethik ist u.E.
normative Anthropologie, keine freiheitsbindende Kosmologie!
Hier stehen wir vor der wichtigen Frage, wie die personalistischen
und transzendentalphilosophischen Ansatzpunkte als notwendige
Ergéinzung bisheriger ontologischer Normbegriindung fruchtbar
zu machen sind. Das wird vor allem fiir die Allgemeine Moral-
theologie gelten, weniger fiir die Spezielle Moraltheologie, die
dem konkreten Sein der zur sittlichen Verantwortung aufgegebenen
transsubjektiven, aber subjektbezogenen Seinsbereiche zugewandt
ist.

Ganz besonders unterstreichen wir B.s Wunsch an ,unsere Exegeten,
sie mdchten uns dabei mit ihren modernen Methoden zu einer kritisch
sauberen Erarbeitung helfen“ (76). Das gilt u. E. besonders in heutiger
Stunde, weil die Impulse zur Weiterentwiddung der Theologie, aber
auch ihre Krise bei Protestanten und Katholiken, vor allem von der
Philosophie oder vom philosophischen Vorverstindnis der Offenbarung
her erfolgt und leider weniger von einer ,sauberen Exegese”,

MiBverstidndlich erscheint uns, wenn B. (771) schreibt: ,Die tormu-
lierten und in diesem Sinne von auBen wirkenden Gesetze, seien es
naturrechtliche Sidtze oder seien es Anordnungen des neuen Bundes, sind
aber nie die letzten und eigentlichen Weisungen fiir das Gotteskind. Sie
bedeuten jedoch in ihrer negativen Formulierung den Zaun, die Todes-
linie, unter welcher der Wille Gottes niemals gefunden werden kann®.
Die Anwendung dieser Aussage auf den Fall der (schon im Zusammen-
hang mit der Lehre K. Barths von B. S. 86 erwihnten) Schwangerschafts-
unterbrechung erscheint uns problematisch. Hier miiBte mehr beachtet
werden, daB Verbote ,semper et pro semper®, d.h. absolut gelten.

Die sonst bei B. lobenswerte Klarheit der Darstellung ist aber wohl
ausnahmsweise einmal verlassen, wenn er (78) schreibt: ,Die negative
Todeslinie und die zum Schnitt gebrachten positiven Hinweise auf zu
verwirklichende Werte grenzen zusammen einen Raum ein, in dem der
Imperativ des in letzter Konkretheit zu Tuenden vom Angeforderten
allein gefunden werden kann und muB*, Soll das nur bedeuten, die letzte
Entscheidung ist existentiell unvertretbarer Selbstvollzug des Menschen
in seiner Freiheit auf Gott hin? Das mag im Raum positiver Gebote viel
freien Spielraum gem#B den Handlungssituationen bedeuten, im Raum
der Verbote gilt jedoch das »semper et pro semper”, weil darin die
totale Negierung als Sich-Selbstaufheben des Handelnden vor Gott ge-
legen ist.

Das 8. Kapitel (81ff) geht dem Begriff ,Siinder und Siinde® in
der reformatorischen Ethik nach und iiberpriift daran auch die Position
der katholischen Moraltheologie. Mit Recht wird auf einen »moralischen
Extrinsezismus“ hingewiesen. Er ,sieht in der Siinde vornehmlich einen
willentlichen VerstoB gegen das Gesetz®. Diese Auffassung — und dem
pilichten wir bei — ist ,viel daran mitschuldig, daB der moderne Mensch
das Gespiir fiir die Siinde verloren* hat (85),

Schlieblich stimmen wir mit B. darin {iberein, was er iiber das ,Grund-
wesen der Siinde“ schreibt: ,Nur wer sich einem geschaffenen Gut total
verschreibt, es zum Lebenszentrum wihlt (tanguam finem et centrum
universale!), zerstort total die Hinordnung zu Gott". Seit Jahrzehnten
ertont in der katholischen Moraltheologie immer lauter der Ruf nach
einer Uberpriifung der Siindenlehre, besonders der von der schweren
oder Todessiinde. Hier liegt fiir die moraltheologisch-wissenschaftliche
Forschung ein ganz wichtiges Arbeitsfeld, weil in gleicher Weise offen-
barungsfremder Legalismus wie Laxismus zu vermeiden sind.

Wir schlieBen unsere Darlegungen mit dem Wunsche, B. machte
den 6kumenischen Dialog weiterfithren, zu dem auch sein Biichlein
ein guter Anfang gewesen ist.

Bochum. Gustav Ermecke.

Doherty, Dennis, OSB: The sexual doctrine of Cardinal Cajetan.
Regensburg: Friedrich Pustet 1966. XVII, 372 S.; kart. DM 36—.
Dohertys Studie tiber Kardinal Cajetans Sexualethik wurde 1965 der

Theologischen Fakultdt Wiirzburg als Dissertation vorgelegt. Sie

gliedert sich in vier Hauptabschnitte. Der erste (1—49) ist als Einleitung

in das Leben und die Zeit des Kardinals Cajetan gedacht sowie in die

Werke, in denen sich seine sexualethische Lehre hauptsidchlich findet

(Kommentare zur Summa theol. des hl. Thomas, umfangreiche Kom-

mentare zum Alten und Neuen Testament, zahlreiche Opuscula).

In Teil 2 (50-188) wird der Versuch unternommen, Cajetans Lehre
iiber die Sexualordnung systematisch zu bieten, und zwar sowohl
in sich als auch im Licht der Heilsgeschichte. Dabei erklirt der VI,
Cajetans Ansicht iiber die Natur und die Funktion des ménnlichen
und weiblichen ,Samens“ beim Menschen und legt des Kardinals
Doktrin iiber die Folgen der Erbsiinde im sexuellen Bereich dar.
Sodann sucht D. zu zeigen, wie die Keuschheit im Rahmen der
temperantia Ordnung in das Sexualverhalten bringt. Cajetans Urteile
tiber die hauptsdchlichsten VerstéBe auf diesem Gebiet werden ausfiihr-
lich besprochen: Siinden gemiB und gegen die Natur, fornicatio, Ehe-
bruch, kérperliche Reizspiele (»petting” usw.), delectatio morosa,
ungeziemende Kleidung.

Der 3. Teil hitte eine eigene Dissertation geben kénnen, er handelt
némlich von Cajetans Lehre iiber Wesen und Finalitit der Ehe (189—334).
Im Jahre 1538 sah sich der groBe Gelehrte veranlaBt, zu einigen
AuBerungen in seinen Schriftkommentaren Stellung zu nehmen. Eine
Anzahl dieser AuBerungen, die von gewissen Pariser Professoren iibel
vermerkt wurden, haben direkt oder indirekt mit Sexualproblemen zu
tun (Ehebruch als Grund zur Scheidung und Wiederheirat, Priesterehe,
Ehescheidung bei schwerer Unvertrédglichkeit). In einem Opusculum,
datiert am 30. Dezember 1533, antwortete Cajetan auf diese Einwiinde
und verteidigte seine Meinung. Der kurze 4. Teil (324—334) berichtet
iiber diesen Vorfall.
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Die GroBe der Aufgabe, die D. unternommen hat, vor allem im
Hinblick auf Fragestellungen unserer Tage, springt in die Augen.
Die Dissertation hiitte ein sehr wertvoller Beitrag zu einer christ-
lichen Antwort auf quilende Probleme von heute sein konnen
(Geburtenregelung, Zolibat, Ehescheidung usw.). Tatsdchlich ent-
tduscht die Arbeit in weitem MaBe. Bei eingehender Lektiire ge-
winnt man den Eindruck, daB der Vf. nicht die nétigen Voraus-
setzungen fiir sein schwieriges Unternehmen mithrachte, daB er zu
hoch gegriffen hat. Richtig betont er, daB man, um Cajetan in der
fraglichen Materie zu verstehen, zuvor Thomas, dessen treuer
Interpret Cajetan sein wollte, verstehen muB. Wenn nun Thomas
und sein Kommentator etwas zur Losung heutiger Probleme bei-
tragen sollen (wie mancher Theologe gerne erwartet), dann ist es
doch wohl notwendig, die Gesamtkonzeption ihrer Lehre vor
Augen zu haben, d.h. sie in ihrem historischen, kulturellen und
doktriniren Kontext zu sehen. Hernach kidme es darauf an, dies in
absoluter Objektivitit und in einer Sprache auszudriicken, die
ein Mensch unserer Zeit verstehen kann und nicht in einer frith-
oder spétmittelalterlichen Redeweise, wie sie den damaligen
Scholastikern eigen war. D. hat weder Thomas noch Cajetan
richtig verstanden. Der Grund dafiir liegt wohl in gewissen
Meinungen und Vorurteilen, die den Vi. vielleicht unbewubBt, dpch
ganz offensichtlich, blind machten fiir die tiefe und héchst wirklich-
keitsnahe Doktrin Cajetans und seines Lehrmeisters Thomas. Dazu
im einzelnen:

Das erste dieser Vorurteile besteht darin, daB D. die Sicht von
Mensch und Gesellschaft bei Thomas und Cajetan mit dem neuartigen
und abwertenden Ausdruk ,Androzentrismus® apostrophiert.
Es ist zwar durchaus richtig, daB die mittelalterliche Welt — wie iiber-
haupt die Welt bis in die neueste Zeit — das war, was man die ,Welt
des Mannes” nennen konnte. Das offentliche Leben und jede Art von
Betdtigung in der Offentlichkeit war Minnersache. Hier hatte die Fx"au
im allgemeinen nichts verloren. Doch dies bedeutet keineswegs eine
Minderbewertung der personlichen Wiirde der Frau. Ganz im Gegenteil!
Und dies muB man besonders betonen, wenn von der Mann-Frau-
Beziehung in Ehe und Familie die Rede ist. In dieser Welt stehen nach
Thomas und Cajetan Mann und Frau auf gleicher Ebene, erfreuen sich
gleicher Rechte und haben gleiche Pflichten. Was Thomas (und Cajetan)
unter dem EinfluB von Aristoteles (“mas occasionatus® usw.) auch
immer gesagt haben mégen, beide legen Wert auf die Forderung, daf
zwischen Gatte und Gattin ein Freundschaftsverhdltnis
hichster Vollkommenheit geschaffen werden muB (vgl. IIT Confra Gentes
123 u. 124: ,amicitia maxima et intensa®), das dann im mutuum
gbsequium (vgl. Summa theol. III, 39,2 und passim) zum Ausdruck
kommt. D. vermag dies nicht zu sehen, und in seiner ,androzentrischen*
Befangenheit versteift er sich auf die Idee, als ob die Frau bei Thomas
und Cajetan nichts anderes als ihres Eheherrn Kindergebérerin und
Haushilterin sei (205—211). In Wirklichkeit leben Mann und Frau
nach ihnen in inniger Verbundenheit und werden geméB den bekannten
Schriftstellen (Gen 2,24; Mt 19,6; Eph 5,31) ein Leib, nicht nur im
Bereich des strikt Geschlechtlichen, sondern vor allem, wie Thomas
nachdriidklich hervorhebt, ,ad totius domesticae conversationis con-
sortium® (III CG 123, Ed. Marietti Nr. 2964). Es ist sicher verfehlt, eine
derartige Lehre als ,androzentrisch® abzuwerten, und auf alle Fille
wiire es vollig falsch, sie — um einen anderen Neologismus zu erfinden —
als ,thalamozentrisch® zu bezeichnen.

Von hier aus l4Bt sich bereits beurteilen, wie wenig haltbar das
weitere Vorurteil des Autors ist, nach dem die Scholastik, und insbe-
sondere der Thomismus, auf sexuellem Gebiet eine allzu unpersdon-
liche Doktrin vertritt. Fiir Thomas ist der Gebrauch der Ehe (Akti-
vitit im engen Bereich der Sexualitdt) fiir die Eheleute echter Grund
fiir eine ,quaedam suavis societas* (Il CG 123, Nr. 2964). Doch sogleich
betont er in seiner realistischen Art, daB das Wichtigste im Eheleben
nicht in dieser sehr beschrinkten Tétigkeit besteht. Was Mann und Frau
zusammenschmilzt und sie wirklich zu Eheleuten macht, ist Geschlecht-
lichkeit in ihrer ganzen Fiille gelebt: ,carnalis copula“ un d ,cohabitatio”
(II-II, 26, 11, ad 1 und 4) im Sinn des oben erwéhnten ,fotius domesticae
conversationis consortium®. Das ist der tief menschliche und hachst
wirklichkeitsnahe Sinn jenes Wortes iiber den Ordo caritatis: .diligit
enim homo uxorem suam principaliter ratione carnalis conjunc-
tionis® (II-II, 26, 11, ad 4). Man muB dabei auf jedes Wort achten und
besonders auf die wirk- und zwedkurséichliche Bedeutung des ,raizone .
Sieht man die Sache in ihrem doktrindren Zusammenhang, so zeigt sich
leicht, daB Geschlechtsverkehr, um seiner selbst willen gedacht und aus-
geiibt, wesenhaft egozentrisch ist (selbst wenn die beiden Partner mit
einem solchen Tun einverstanden sind), wesenhaft entperstnlichend, bis
in die Wurzel entwiirdigend und demoralisierend und schlieBlich, falls
nicht humanisiert und sublimiert, sich destruktiv auswirkt fiir jene
Jsuavis societas®, die er eigentlich férdern sollte (vgl. III CG 125,
Nr. 2980).

Im Licht des soeben Gesagten wird unmittelbar deutlich, wie wenig
berechtigt es ist, Thomas und Cajetan einen sexuellen Pessimis-
mus anzulasten, was D. dennoch oft genug tut. Der Vi meint, fiir
Thomas gebe es beim eigentlichen Geschlechtsgebrauch und der damit
verbundenen Lust stets eine Art von Unordnung. Thomas sieht, recht
wirklichkeitsnah, daB sich Unordnung sehr leicht einzuschleichen ver-
mag und daB diese Unordnung eigentlich im fibermédBigen Genuf der
Geschlechtslust und in der Gier danach besteht, also im Grunde, gleich
wie beim Laster der Illiberalitas (Geizigkeit), im mabBlosen Trachten,
alles fiir sich selbst zu behalten (vgl. De Malo 15,1). Dies
hat nichts zu tun mit der Intensitit oder dem VollgenuB der Lust, die
dem ehelichen Akt natureigen ist. Je vollkommener er in Ordnung ist,
um so intensiver, reiner und héoherstehend ist auch die damit ver-
bundene Lust (vgl. II-II, 153, 2, ad 2; Supplement 41, 3, ad 1; De Malo
12, 1, ad 4). In diesem Zusammenhang werden Cajetan (und Thomas)
sehr oft zur Rede gestellt wegen einer Sache, die D. ,actual inten-
tionality zu nennen beliebt (vgl. 279 u. passim). Er findet es ganz
unrealistisch, daB Eheleute bei ihrem Ehegebrauch ,ausdriicklich®
(actualiter) den objektiven Zweck des ehelichen Aktes, ndmlich die
procreatio prolis, vor Augen haben sollten. Er hilt dagegen, daB ,das
unmittelbare Ziel der menschlichen Sexualtendenz der Geschlechtsver-
kehr, nicht die Erzeugung von Nachkommenschaft® sei (339—340)! Ohne
einen Beweis dafiir beizubringen, stellt D. die Behauptung auf, daB
Cajetan seiner (angeblichen) Lehre von der inneren Unordnung des Ge-
schlechtsverkehrs gemiB, ,eine nurimplizite Intendierung des Zwedkes
nicht von sittlicher Schuld lossprechen kann“ (291). Die zitierte Stelle
(Opusculum De sacramento matrimonii, g. 3, n. V), die diese willkiir-
liche Behauptung stiitzen soll, besagt genau das Gegenteil! Es ist schade,
daB der V{. nicht beachtete, was Cajetan iiber die verschiedenen Weisen,
Mittel auf einen Zwedk hinzuordnen, sagte: .Semper appetens quod est
ad finem, appetit finem non habitualiter, sed actualiter, ut extendit
se ad actualiter et virtualiter® (Kommentar zu I-II, 8, 3, Ed. Leonina
Nr. V).

Trotz des bereits oben Gesagten sei noch einmal besonders auf die
Behauptung aufmerksam gemacht, nach der die Sexualethik von Thomas
und Cajetan im Grunde unrealistisch sein soll (277, 336). D. meint,
die aktuelle Intention auf das objektive Ziel der Ehe sei in der Praxis
unrealisierbar und infolgedessen unrealistisch (336). Dennoch scheint
damit das eigentliche Anliegen des Vf, noch nicht ausgesprochen zu sein
(vielleicht steht es ihm auch gar nicht klar im BewuBtsein). Was ihm
offensichtlich naheliegt, ist die in Amerika {ibliche Vertrautheit unter
den Geschlechtern (,frequent dating®, S. 169) mit den damit verbundenen
erotischen Reizspielereien, ,necking and petting” genannt, und das Pro-
blem der Geburtenkontrolle (277 und passim). Der Autor gibt sich wohl
Rechenschaft dariiber, daB derlei Dinge nach den moralischen Grund-
siitzen eines Thomas und Cajetan zuriickgewiesen und verurteilt wer-
den miissen. Doch meint er, solche Prinzipien seien unrealistisch, und die
sehr erstaunliche Begriindung dafiir ist diese: Was jedermann tut, mubB
moralisch richtig sein. Man braucht wohl nicht besonders zu betonen,
daB diese Formulierung véllig unannehmbar ist. Sie hat ihre Wurzeln
in einem falschen Begriff der Moraltheologie iiberhaupt, denn diese
besteht nicht eben in einer phédnomenologischen Beschreibung dessen,
was die Menschen gerade tun, sondern sie ist vielmehr eine Wissen-
schaft, die im Licht der sittlichen Botschaft des Evangeliums Normen
aufstellt fiir das, was die Menschen tun und wie sie ihr Leben ge-
stalten sollen.

Nach diesen allgemeinen und grundlegenden Erwiigungen wird deut-
lich, daB der vorliegenden Arbeit erhebliche Miéngel anhaften. Es konn-
ten noch zahlreiche Fragwiirdigkeiten von geringerer Bedeutung aufge-
zihlt werden, doch iiberstiege dies den Rahmen einer Besprechung. Nur
zwei Bemerkungen von technischem Belang seien noch gestattet. Die
Bibliographie iiberrascht durch ihre ungualifizierte Zusammen-
stellung. Man findet darin z. B. eine Reihe von Artikeln aus der Wochen-
zeitschrift ,Commonweal”, wihrend andererseits Josef Piepers ,Zucht
und MaB“ oder etwa ,Werden und Reifen in Ehe und Familie® von
Wilhelm Heinen nicht notiert sind. Heilige Autoren werden sédmtlich
unter ,,S.* aufgefithrt, wobei dieses S hinter dem Buchstaben T steht,
wiihrend die mit einem eigentlichen S beginnenden Namen an der rich-
tigen Stelle des Alphabets eingereiht sind. — Cajetan sah sich bekannt-
lich veranlaBt, in seinen Summakommentaren ausfithrlich auf Sexual-
fragen einzugehen, weil im 15. Jahrhundert ein Theologe namens Mar-
tinus Magister meinte, er miisse fast gegen alles opponieren, was
Thomas iiber die temperantia geschrieben hatte. Wir erfahren bei D.
nichts iiber die Person dieses Adversarius, von welcher Bedeutung seine
Einwédnde sind und warum Cajetan sie so ernst genommen hat. Zwar
ist von Martinus Magister (47) die Rede, wo allgemein Theologen auf-
gezihlt werden, die positiv oder negativ auf Cajetan einwirkten, doch
wird dabei nicht einmal auf Hurters Nomenclator verwiesen, Dort
(II, 989—990) ist tatsdchlich etwas zu finden, allerdings unter dem Stich-
wort ,Maitre (Martin de)®. Hurter gibt freilich nur wieder, was er bei
Fabricius und Oudin fand; ausfiihrlicher kann man sich unterrichten bei
U. Chevalier: ,Répertoire des sources historiques du Moyen-Age®, unter
dem Namen ,Maitre”.
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Wenn man, in Anbetracht der vielen Unvollkommenheiten, auch
gewiinscht hétte, daB die Arbeit in der vorliegenden Form lieber
nicht gedruckt worden wiire, so tréstet das hochherzige Wort in
Thomas’ Metaphysikkommentar (in XII, lect. 9): ,Quia in eligendis
opintonibus vel repudiandis non debet duci homo amore vel odio
introducentis opinionem, sed magis ex certitudine veritatis, ideo dicit
(Philosophus) quod oportet amare utrosque, scilicet eos quorum
opinionem sequimur, et eos quorum opinionem repudiamus. Utrique
enim studuerunt ad inquirendam veritatem, et nos in hoc adjuverunt.”
Und jenes andere aus dem Opusculum De perfectione vitae spiri-
tualis, c. 26: ,Nullo enim modo melius quam contradicentibus resi-
stendo aperitur veritas et falsitas confutatur.”

Kaufbeuren i. Allg. Cornelius Williams.

Leinweber, Adolph: Gibt es ein Naturrecht? (Hamburger Rechtsstudien,
hrsg. von Mitgliedern der Rechtswissenschaftlichen Fakultit der
Universitdt Hamburg, H. 53) Hamburg: Cram, de Gruyter u. Co. 1965.
XVIII, 216 S.; kart. DM 32,—.

Dieser ernsthafte, allerdings nicht leicht lesbare Versuch eines
Juristen, auf die Frage nach dem ,Dasein des Naturrechts eine
Antwort zu geben, versteht sich als ,eine Diskussionsgrundlage,
nicht mehr* (VII). Bei aller Qualitdt, die das Buch besitzt, sei es
deshalb erlaubt, hier mehr Gewicht auf einige kritische Bemerkun-
gen als auf eine (doch immer nur unvollstindige) Inhaltsangabe
zu legen. Der Vi. weil sich — u.a. in Auseinandersetzung mit H.
Coing, N, Hartmann und M. Scheler — den Grundanschauungen
E.Sprangers verpflichtet. Ohne daP dieser Standort hier eigens
zu wiirdigen wire, darf gesagt werden, daB L. in seinen die
Naturrechtsproblematik anzielenden Erorterungen iiber die Grenz-
scheide von Wissen und Glauben und den Zuldssigkeitsgrad der
»,Vermutbarkeit dem Leser schlieBlich doch ein Mehr an Vor-
aussetzungen abverlangt, als er eigentlich anbieten méchte. Die
hintergriindig-fiirsorgliche Bemerkung im Vorwort, alles zum
Begriff, zur Geschichte und Lehre des Naturrechts Erarbeitete
werde ,zur Entlastung des Lesers“ als bekannt vorausgesetzt
(VII), hilft doch wohl nur dem Autor selbst.

Da das ,theologisch begriindete Naturrecht ausdriicklich zu
einem ,Hauptthema“ der Darstellung gemacht wird, sei als erstes
dem Vi, gern bescheinigt, daB seine Ausfiihrungen implizit eine
dringliche Frage aufwerfen, auf die der Jurist von der Theologie
eine Antwort erwarten kann: die Frage ndmlich, warum tiberhaupt
und weshalb immer noch die Theologie vom Naturrecht redet;
was diese Rede fiir die Rechtsordnung (und das Rechtsdenken)
heute besagen will. DaB hier noch vieles zu kldren bleibf, geht
nicht zu Lasten dieser Arbeit — im Gegenteil! Man wird auf seiten
der Theologen vor allem den Hinweis ernstnehmen miissen, ,wie
beédngstigend nahe eine gewisse Richtung unseres heute doch so
betont christlich auftretenden Naturrechtsdenkens einem geist-
feindlichen Biologismus steht* (67). Nicht weniger aufmerksam
sollte die Anmerkung des Vi. gelesen werden, daB in der Diskus-
sion um den naturrechtlich fundierten Eigentumsbegriff Juristen
wie Theologen seltsamerweise das geistige Eigentum vernach-
ldssigen (43). Diese Frage wird zwar bei den Theologen heute ge-
sehen (vgl. G. Ermecke), aber noch nicht in der nétigen Breite
verhandelt,

Bleibt dem V{. somit fiir manche weiterfithrende Auskunft zu
danken, so besteht anderseits nur selten Veranlassung, ihm eine
(angesichts der Themenstellung zu fordernde) ausreichende Ver-
trautheit mit der einschldgigen theologischen Literatur zu be-
scheinigen, Beispielsweise ist vom ,Katholiken Messner* (1) und
von der ,seltsamen Theologie moderner Protestanten® (35f) im-
mer nur anmerkungsweise die Rede. Das Werk des Thomas von
Aquin war dem Vi nur in zwei Bidnden der Deutschen Thomas-
ausgabe zur Hand; leider fehlt darunter der von A.F.Utz kom-
mentierte Band 18 (Heidelberg 1953), ohne den eine Naturrechts-
kritik nicht auskommen kann. Die Liste solcher Fehlanzeigen
lieBe sich beliebig fortsetzen (J. David, J. Fuchs, M. E. Schmitt, G.
Sohngen, usw.), ohne daB damit auf einen unniitzen Perfektionis-
mus gedrdngt wiirde. Jedenfalls geht es nicht an, daB V. Cathrein
als ,der angesehene Naturrechtler unserer Tage" (121) vorgestellt
wird. Auch J. Ellul darf nicht aus dem ihm zugehorenden theologi-
schen Zusammenhang herausgenommen und als ,Naturrechtler*
(114) gekennzeichnet werden. Alles in allem: Trotz vieler Vorziige
hat die Arbeit Leinwebers darin ihre Schwiiche, daB sie bereits im

Jahre 1949 niedergeschrieben und bis zur Veroffentlichung im Jahre
1965 nicht merklich auf den von der Diskussion inzwischen vorge-
gebenen Fragestand gebracht wurde. Eine Anmerkung wie diese
wirkt geradezu anachronistisch: ,Wir sind tatséchlich schon soweit:
Wer das Naturrecht auch nur anzweifelt, gerit heute leicht in die
Lage des Mannes, der in ein Wespennest greift® (171).

Dem Vi. ist es offensichtlich entgangen, daB dieses ,Wespen-
nest* auch vor theologischem Zugriff nicht sicher ist. Das gilt ins-
besondere fiir eine (in theologischer Sicht) zentrale Aussage des
V1., auf die abschlieBend etwas ndher einzugehen ist. Der Autor
will (im Gegensatz zu .scholastischen Hirngespinsten®) an der
These, das Recht ,ruhe in Gott“, in folgendem Sinne festhalten:
»Gott hat uns auf das Recht hin angelegt. .. In seiner Erscheinungs-
weise (ist es) dennoch ein Werk des Menschen” (139). Dem ist —
bis auf das ,dennoch”! — voll zuzustimmen. ,In Abhéngigkeit von
Gott, dem absoluten Herrn, begriindet der Mensch lebensvoll
Recht“ (C. Nink). Auch der Rezensent hat — das darf hier ange-
merkt werden — sich immer nur dahingehend geduBert, die mensch-
liche Vernunft sei nicht in einem ,absoluten“ Sinne rechts-
schopferisch. Damit wird das Recht als ,Gestaltungsproblem®
(170) keineswegs in Frage gestellt, sondern unter diesem Aspekt
gesehen.

Die Rede vom Naturrecht meint deshalb auch und vor allem,
daB der Mensch, der in seinem Recht-Setzen und Recht-Haben ,er
selbst” bleibt, sich gerade als ein solcher wandeln und ,gestalten*
kann — eben auch in seinem Recht-Setzen und Recht-Haben.
.Naturrecht” ist demnach — der Rezensent gesteht das gern zu —
Inbegriff eines Anliegens, das {iberzogen werden kann, aber den-
noch in der Sache unverzichtbar bleibt. ,Naturrecht* steht fiir
einen legitimen Impuls, der auf die Relativierung des Bestehen-
den, der Rechts- und Sozialordnung aus ist und dabei nicht ein-
fachhin der Gefahr entgeht, zeitbedingte Vorstellungen absolut
zu setzen, geschichtliche Sozialstrukturen dem Anspruch einer
fiktiven Sozialdogmatik zu unterwerfen, die vergessen ldBt, daB
praktische Sollensinhalte dem geschichtlichen Selbstverstindnis
des Menschen unterliegen. Der Vi sieht dies durchaus richtig.
Nur zielt sein ,StoB“ insoweit ins Leere, als derartige Uber-
legungen seit Jahren in der Theologie, sofern sie sich im Rechts-
gesprach engagiert, durchaus anzutreffen sind und in ihren
Konsequenzen bedacht werden (vgl. F. Bickle, Das Naturrecht im
Disput. Sammelbd. Diisseldorf 1966). Erinnert sei in diesem Zu-
sammenhang schlieBlich noch an die Ansprache Pius' XII. vom
3. 10, 1953 (AAS 45,739), die einem vertieften Verstindnis des
Zusammenhangs von Naturrecht und positivem Recht zumindest
nicht entgegensteht, Es heiBt dort: ,Que l'on appelle ces exigences
de la nature »droit«, »normes éthiques« ou »postulats de la natures,
peu importe“, Koénnte so nicht wenigstens eine Sprachregelung
empiohlen werden, die im Rechtsgesprdch den Begriff des Rechts
und demzufolge ein gegenseitiges Verstehen nicht weiterhin un-
notig strapaziert? Solche Frage ist indes primér nicht dem Juristen
zu stellen. Er hat zu seinem Teil schon viel gesagt, wenn er mit
dem Vf. erfreulich unbefangen von der lex positiva als einer dem
Gewissen und der Menschensorge iiberantworteten Aufgabe spricht
(177 ff).

Ereiburgil Br; Rudolf Henning.

Kirsch, Guy: Machtverteilung im Unternehmen. Von der Anwendung des
Subsidiaritdtsprinzips im Unternehmen. Kéln: J. P. Bachemverlag
1967. 220 S.; Ln DM 20,—.

Wilfrid Schreiber gibt dieser unter seiner wissenschaftlichen
Leitung erarbeiteten Dissertation ein aufschluBreiches Vorwort mit. Hier
heiBt es zu Recht: ,Seit Jahren steht die Reform der Unternehmens-
Verfassung im Mittelpunkt des wissenschaftlichen Streitgespriichs und
der politischen Auseinandersetzung... Hinter jedem Reformvorschlag
steht ein ganz bestimmtes Bild vom Menschen... Das Subsidiaritits-
prinzip scheint die Eigenschaften zu definieren, welche die Struktur des
Unternehmens aufzeigen mufBl, damit dem Menschen als sozialem und
wesensméBig selbstwertigem personalem Wesen Gerechtigkeit werde. ..
Eine genauere Betrachtung der Dinge zwingt jedoch den Verfasser, diesen
bequemen Ort zu verlassen und zu bekennen, er wage nicht ,die An-
sicht zu vertreten, das Wiinschenswerte, ja Notwendige sei auch mog-
lich".“ — Liegt der Grund fiir das ,Scheitern” des vorliegenden Versuchs
und fiir den ,RiB zwischen dem Geforderten und dem Mdglichen in der
Natur des ertrterten Problems“?

Doch sei zunéchst kurz auf die Entfaltung des Problems durch Guy
Kirsch verwiesen.
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In einer Einleitung wird die ,arbeitsbedingte und gesellschaftlich be-
dingte Entfremdung des Menschen im Unternehmen® darzustellen ver-
sucht, um dann im folgenden Kapitel 3 ,das Problem der Machtver-
teilung” zu diskutieren. Niemand wird gerade diese Abschnitte des
Buches ohne Gewinn lesen, zumal der nur an deutschsprachige Literatur
gewthnte Leser mit den hervorragenden Analysen aus dem franzésischen
Sprachraum vertraut gemacht wird. Die nachfolgenden Darstellungen der
verschiedenen ,LGsungsansitze” sind bereits mit einer gezielten Kritik
des Verfassers versehen, obschon das Ziel ja letztlich im Offenbleiben
der eigenen These gegeniiber dem Subsidiaritdtsprinzip als Ordnungs-
prinzip liegt. Es f&llt ferner auf, daB die Zuriickweisung nicht nur der
t6konomistischen Thesen von der Marktmechanik als Ordnungsprinzip
zur Machtverteilung absolut erfolgt — zu Recht absolut erfolgt —,
sondern auch der Pline zur Eigentumsstreuung und zur Mitbestimmung.
Thre Bedeutung aus gesellschaftspolitischer Sicht zu wiirdigen, war nicht
unmittelbare Aufgabe des Verfassers. Aber auch eine Unternehmensver-
fassung fiir heute und morgen kann nur eingebettet gesehen werden
in eine demokratische Ordnung des Ganzen der Wirtschaft und Gesell-
schaft, im Rahmen derer die genannten Ziele der Eigentumsstreuung
und der Mitbestimmung zur rechten Machtverteilung sehr wohl beitragen
kénnen. — Im eigentlichen Hauptteil (Kap. 6 und 7) behandelt der Vi.
sodann seine These vom Subsidiaritdtsprinzip als Mittel der person-
gemédBen Machtverteilung. Hier bliebe zundchst anzumerken, daB er zwar
»Begriff und Wesen des Subsidiaritdtsprinzips anderweitig giiltig und
ausfiihrlich dargestellt“ betrachtet. Von der engen Verklammerung dieses
Prinzips mit denen der Solidaritdit und des Gemeinwohls — dariiber ist
ebenfalls viel Giiltiges zur Kldrung aller drei Prinzipien ausgesagt wor-
den — ist aber leider nichts in die vorliegende Uberlegung G. Kirschs
eingegangen.

Es stellt sich dem Rezensenten darum bei dieser so schari-
sinnigen und breit angelegten wissenschaftlichen Studie die Frage,
ob nicht zur Lésung des Problems gerade diese enge Verflechtung
von Solidaritdtsprinzip, Gemeinwohlprinzip und Subsidiaritits-
prinzip beigetragen hitte. Verweist nicht jede Machtfrage auf eine
Vertikale und eine Horizontale menschlicher Bindung und Verant-
wortung? Zu Recht zitiert der Vi G. Weisser: ,Unter den Bedin-
gungen heutiger Wirtschaftsgesellschaften sind weithin Verant-
wortung nur als gemeinsame oder Mitverantwortung, Dispositions-
rechte nur in der Form gemeinsamen Verfiigens oder Mitbhestim-
mens realisierbar“, Mit einer einfachen Zuriickweisung ,kollek-
tiver Mitbestimmung®, die iiber eine neue Sicht der sozial-
ethischen Verantwortung fiireinander und aus der Sicht des Ge-
meinwohls auch die Frage nach der Legitimitdt der Macht und
ihrer personal- und funktionsgerechten Verteilung in ein anderes
Licht riickt, hétte sich der Vf nicht den Zugang zu den Formen
sozialen Lebens in der Arbeitswelt verbauen sollen. Mit dem V£
kann betont werden: ,Es ist dies der Punkt, an welchem die ganze
Problematik, die ganze komplexe Natur unserer Fragestellung klar
erscheint: Wir wollen einer Welt entfliehen, die an Kommunika-
tionen nur den Informationsstrom zwischen Funktiondren kennt,
um einzutreten in den Raum, der neben den technischen und
formell-funktionellen Beziehungen auch das Fluidum der Sym-
pathie zwischen menschlichen Personen kennt und anerkennt und
damit auch das gefahrvolle Wagnis des Gegeniibertretens von zwei
Menschen bejaht". Darum ist nicht nur ,eine Anwendung des
Subsidiaritdtsprinzips im Unternehmen mit rein institutionellen
Reformen nicht zu bewéltigen“; wenn der Verfasser die ,persén-
liche Moral“ beschwért, dann weist er selbst in die Richtung
sozialethischer Verantwortungen, die sich aus den neuen Ver-
flechtungen ergeben, bzw. — um beim Prinzipiendenken zu bleiben
— in die Richtung des Solidaritdts- und Gemeinwohlprinzips. Im
Wortlaut des Vorworts von W. Schreiber mubB darum der ,RiB zwi-
schen dem Geforderten und dem Méglichen® nicht nur ,im Pro-
blem selbst*, sondern auch in der zu engen Anlage des Lisungs-
versuchs, eben nur vom Subsidiaritdtsprinzip her, vermutet wer-
den. Dem christlichen Bild vom Menschen, das hinter diesem Re-
formvorschlag steht, entspricht nur eine Analyse auch der ,Macht-
verteilung” von den einander ergéinzenden Prinzipien der Solidari-
tét, der Subsidiaritit und des Gemeinwohls her. Nach J. H6 ££-
ner ,setzt* sogar ,der Grundsatz der Subsidiaritdt die Prinzipien
der Solidaritdt und des Gemeinwohls voraus® (vgl. Christl. Ge-
sellschaftslehre, 4. Aufl. 1965, 46).

Miinster. Wilhelm Dreier.

Schmauch, Jochen: Herrschen oder Helfen? Kritische Uberlegungen zur
Entwiddlungshilfe. Freiburg i. Br.: Verlag Rombach 1967. 227 S.;
Ln DM 30,—.

Der Verfasser untersucht zuniichst die Hintergriinde der Begriffs-
bildung ,Entwicklungsléinder® und weist dabei auf Unterscheidungen

wie z. B. ,Christen und Heiden — Zivilisierte und Wilde — Kulturvilker
und Naturvolker* hin. Eingehend werden dann die Probleme des
Hungers, der Ubervilkerung, des Analphabetentums und des Nationalis-
mus dargelegt; im Blick auf die ,planetarische Gesellschaft® wird eine
»Soziclogie der Armut* geboten. Dabei wird die Armut, die gegen-
wirtig die sogenannten Entwidklungslinder heimsucht und begleitendes
Merkmal der entstehenden industriellen Gesellschaft ist, als ,Not-
standsarmut” bezeichnet, die u. a. charakterisiert ist durch das Mib-
verhdltnis zwischen der Bevdlkerungszahl und den dkonomischen Mog-
lichkeiten, das MiBverhéltnis zwischen der potentiellen Leistungs-
kapazitit der Bevolkerung und den Bildungsméglichkeiten, das MiB-
verhiltnis zwischen den Erwartungen der Masse und dem Machtanspruch
der jeweils fithrenden Minoritdt und schlieBlich durch den Mangel an
Freiziigigkeit hinsichtlich des iiberregionalen und {iberstaatlichen Aus-
tausches der Arbeitskréfte (178—182).

In einem ersten Abschnitt ,Folgerungen“ bietet der Verfasser ,zur
exakten Bestimmung der weltweiten Ungleichheiten unserer Zeit, bei
welcher der Monozentrismus der Perspektive und die Verwischung der
Unterschiede vermieden werden“, das Begriffspaar ,Wohlstand und
Notstand® an; um ,jeder unzutreffenden Generalisierung® zu entgehen,
stellt er ,Wohlstandsschichten und Notstandsschichten" gegeniiber,
um schlieBlich zur Vermeidung ,einer vorschnellen rdumlichen Limi-
tierung” den ,Alternativbegriff von iibernationalen Wohlstandsschichten
und Notstandsschichten® zu gebrauchen. Im folgenden wird eindringlich
auf die Gefihrdung der Entwicklungshilfe durch ,die Ideologie der
Entideologisierten* hingewiesen, wobei u. a. ,Ideologie als verfehlte
Glaubenswirklichkeit“ gesehen wird.

In einem zweiten Abschnitt ,Folgerungen“ verlangt der Verfasser
schlieBlich ,Hilfe statt Politik“: Alle MaBnahmen der Hilfe miissen an-
gesichts der Notstandsarmut nach innen wie von auBen entpolitisiert
werden, die Leistungszuwendungen sind ,durch internationale Organe
zu kanalisieren, weil vornehmlich dadurch jene Entpolitisierung der
Hilfe, zumindest aber eine Neutralisierung der sie begleitenden
politischen Absichten erreicht werden kann“. Gefordert wird ferner
»Ehrfurcht statt Sendung®: Die Hilfeleistung ist durch ,Ideologisierung"
bedroht; sowohl ein ,organisatorischer Paternalismus“ als auch ein
»rationaler Funktionalismus“ kénnen ein SendungsbewubBtsein aus-
driicken, das mit dem ,Ethos der Ehrfurcht® nicht vereinbar ist. Ver-
langt wird schlieBlich ,Dienst statt Herrschaft“: Armut und namentlich
auch die Notstandsarmut ,kann nicht durch den Vollzug von Herrschaft,
in welcher Form auch immer, aus der Welt geschafft werden. Die
planetarische Gesellschaft wird ihre innere Einheit nur gewinnen kénnen,
wenn an die Stelle jedweder politischen oder ideologischen Herrschafts-
absicht die Dienstverpflichtung aller durch das Ethos der verantwort-
lichen Solidaritédt tritt" (220—222).

In seinen Ausfithrungen zeigt der Verfasser immer wieder
wParallelen“ zwischen der ,sozialen Frage des 19. Jahrhunderts,
den Gefahren und Fehlentwicklungen bei ihrer L&sung und den
Problemen des weltweiten Pauperismus und heutiger ,Entwick-
lungshilfe* auf. Er setzt sich intensiv mit einschligiger, namentlich
auch soziologischer Literatur auseinander, deren Ubersichtlichkeit
allerdings dadurch leidet, daB sie nur in (den einzelnen Kapiteln
angefiigten) Anmerkungen zitiert wird. Zum wissenschaftlichen
kommt das perstnliche Engagement des Verfassers, der bis vor
kurzem Direktor der Deutschen Landjugendakademie Klausenhof
war und dessen Verbindung mit den Helfern in Ubersee auch die
anstelle eines Vorworts abgedruckten Briefe bezeugen, Es ist
gewill zu begriiBen, daB hier Wissenschaft und praktische Er-
fahrung verbunden werden, vielleicht aber hitte sich mancher
Wissenschaftler mehr ,Systematik® gewiinscht, wihrend den
Praktiker vor allem der komplizierte und mit Fremdwortern oft
geradezu iiberladene Stil stéren wird. Zweifellos aber kann das
Buch fruchtbare Uberlegungen zur ,Entwicklungshilfe* anregen
und den Gedanken des Helfens und Dienens, nicht zuletzt auch der
»dienenden Kirche“ auf weltweiter Ebene fundieren und stiirken.

Freiburgi Br. Richard Vélkl

Neumann, Johannes: ,Mischehe” und Kirchenrecht. Das kanonische Ehe-
recht: Trennende Kluft oder AnlaB zur Besinnung? (Katholische Aka-
demie in Bayern — Akademievortrige Heft 10) Wiirzburg: Echter-Ver-
lag 1967. 58 S.; kart. DM 4,50.

Selbst einem an der Frage Interessierten ist es zur Zeit kaum
noch moglich, einen Uberblick iiber die Literatur zu behalten, die
sich mit dem Thema ,Mischehe” beschiftigt. Aufséitze und Referate
iiber dieses Thema finden sich in groBer Zahl in katholischen und
evangelischen Fachzeitschriften. Eine Besonderheit in der Themen-
stellung, ein Untertitel, eine Bemerkung im Vorwort miissen eine
spezielle Akzentuierung erkennen lassen, wenn der Beitrag von
anderen gelesen oder gar rezensiert werden soll. Das eben ftrifft
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fiir den Vortrag zu, der in der Schriftenreihe der katholischen Aka-
demie in Bayern erschienen ist.

Das Besondere ist der Untertitel: ,Das kanonische Eherecht:
Trennende Kluft oder AnlaB zur Besinnung®, weil diese thematische
Frage, wie der Autor in der Einleitung selber bemerkt, beziiglich
der Mischehe eine contradictio in adiecto oder eine leere Floskel
zu sein scheint.

Dennoch greift der Verfasser das Thema auf, schrinkt es selber aber
ein, indem er nur die wichtigsten und bedridngendsten Normen des
katholischen Eherechts auf ihre Brauchbarkeit fiir die gegenwdrtige
Situation befragt (vgl. 8): Die Formvorschrift fiir den Eheabschluf und
das Versprechen, die Kinder katholisch taufen zu lassen und zu erziehen.
In einem ersten Teil, der mehr als die Héilfte der Schrift umfabBt, stellt
Neumann die Geschichte der Formpflicht dar, er befragt das Neue Testa-
ment, die Kirchenviéter, unter ihnen besonders Ignatius und Tertullian,
wirft auch einen kurzen Blick auf die Synoden der kirchlichen Friihzeit,
streift kurz die Rechtsentwicklung der EheschlieBung im Mittelalter, hélt
sich etwas ldnger bei den Bestimmungen des Konzils von Trient auf und
zeichnet die Geschichte bis zum ErlaB des Codex; es werden die nicht
nur den Fachleuten bekannten Stufen der Entwicklung aufgezeigt und
schlieBlich als Ergebnis festgehalten: Die Kirche kannte lange Zeit keine
Formpflicht fiir die SchlieBung der Ehe weder im allgemeinen noch fiir die
Mischehen, obwohl bereits im Altertum diese als Stein des AnstobBes
bekannt waren. Die Formpflicht wurde eingefithrt, um klandestine Ehen
zu verhindern; heute dagegen wird die Verpflichtung, die Ehe in der
vorgeschriebenen Form zu schlieBen, vor allem damit begriindet, daB
die seelsorgliche EinfluBbnahme gesichert, die Taufe und die Erziehung
der Kinder im katholischen Glauben gewihrleistet und der Sakraments-
charakter der Ehe vor der Welt bezeugt werden miisse (vgl. 40). Diesen
genannten Hauptgriinden spricht der Verfasser zwar nicht jede Be-
rechtigung ab, hilt sie aber fiir nicht ganz stichhaltig und schlieBt mit
der These: die Formpflicht ist fiir die heutige Zeit nicht mehr angebracht.
Damit ist die Hauptthese des Beitrags genannt, die durch kurze Ausfiithrun-
gen iiber die Sakramente im allgemeinen und die Sakramentalitit der Ehe
begriindet werden. Neumann riickt von dem mittelalterlich-scholastischen
Sakramentsbegriff ab, den nach seiner Meinung auch die Protestanten
ihrer Ablehnung zugrundelegen. Seine Auffassung stiitzt der Verfasser
auf Bemerkungen von K. Rahner, nach denen das Zueinander zweier
Menschen als Getaufte wirkmichtiges Zeichen des Heiles sei, also ein
gottliches Geheimnis, ein Sakrament (46 f). Ein Schiitzen des Glaubens
aber durch disziplindre Mittel lehnt der Verfasser ab; er schreibt: ,Das
kirchliche Recht kann allein die kirchliche Disziplin zu sichern versuchen,
es vermag aber niemals, Schiitzer des Glaubens zu sein® (53).

Auch die Forderung nach Leistung der Kautelen stellt der Autor in
Frage. Eine EheschlieBung sei iure divino nur verboten, wenn ein totaler
Abfall vom christlichen Glauben mit zweifelsfreier Sicherheit feststeht
(53). Hier mub sich der Verfasser fragen lassen, ob er nicht die Hiresie
weniger ernst nimmt als der Codex und ob can. 1060 CIC, der in
diesem Zusammenhang herangezogen wird, auf seine Weise interpretiert
werden kann.

Als Antwort auf die thematische Frage im Untertitel fithrt Neumann
zusammenfassend aus: ,Die konfessionell gemischte Ehe ist kein Weg
zur Wiederherstellung der gesprengten Einheit der Kirche! Aber sie ist
dennoch ein Meilenstein auf dem Weg zu diesem Ziel. Nicht, weil sie
das gegenseitige Verstehen férdere, nicht weil in ihr die Einheit tat-
séchlich gelebt wiirde, sondern weil sie die Kirchen, ihre Theologien und
ihre Rechts- und Lebensordnung unausweichlich mit dem Skandal der
Spaltung konfrontiert, weil sie die Ohnmacht kirchlicher Sanktionen und
die Wirkungslosigkeit kirchlicher Normen in diesem Bereich der mensch-
lichen Entscheidung offenkundig macht* (57 f).

In einem kurzen Beitrag bleiben natiirlich viele Punkte unbe-
riihrt. Mehrmals muB der Autor selber einschridnken. Dennoch sei
aber kritisch gefragt: warum der einseitige geschichtliche Uberblick?
Der Autor stellt sich doch die Aufgabe, Formpflicht un d Kautelen
zu behandeln. Dann mochte man auch zur Geschichte des zweiten
Punktes mehr finden als nur einen kurzen Hinweis in einer FuB-
note (34 Anm. 40), zumal die historische Darstellung bei ihm den
Vorrang genieBt. In einem geschichtlichen Uberblick, wie ihn der
Verfasser bietet, gehért u. E. auch eine Darstellung der kirchlichen
Rechtspraxis, d. h. eine Antwort auf die Frage, wann und bei wel-
chen Gelegenheiten die Kirche frither von der Formpflicht dispen-
siert hat, wann von der Leistung der Kautelen, Hier lige u.U.
ein Anlaff zur Besinnung, um auf die frithere Handhabung des
Rechts zuriickzugreifen,

Trotz seiner Kiirze und der damit verbundenen Liickenhaftigkeit
sollte dieser Beitrag zur Diskussion um die Mischehe beachtet
werden, weil in ihm das Kirchenrecht nicht #ngstlich verteidigt, son-
dern auf seine Brauchbarkeit befragt und eine mutige Antwort
gegeben wird,

Zur Form der Kleinschrift sei abschlieBend bemerkt: auch in ihr
wiinschte man sich ein Inhaltsverzeichnis, das wiederum Zwischen-
{iberschriften voraussefzt, die man bei der Lektiire vermiBt,

Bochum. Willi Astrath.

Katechese nach dem Konzil. Hrsg. v. G. Hansemann. (Botschaft und
Lehre, Heft 6) Graz-Wien-Kéln: Verlag Styria 1967. 115 S.; kart.
DM 7,80.

In dieser Publikation werden die in der Karwoche 1966 bei der 6. Ge-
samtosterreichischen Katechetischen Tagung gehaltenen Referate vor-
gelegt.

Unter dogmatischem Aspekt behandelt Leo Scheffczyk ,Schwer-
punkte des christlichen Weltverstdndnisses des Vatikanum II“, wobei
sein ,pastoraler Charakter® und die ,Offnung zur Welt* besonders her-
vorgehoben werden. In erfreulich deutlicher Abhebung von einem Kir-
chenverstindnis, das ,sich die Welt unter Ausiibung eines heilsamen
Zwanges unterwirft, oder als Bastion des Ewigen, die ihre Grenzwille
langsam nach vorn, das heiBt in die Welt und in die Zeit hineinverlegt*
(15 f), schildert er die Kirche als Heilstrigerin der Welt und der ge-
samten Menschheit, um sie als ,Sakrament des Heiles fiir die Welt*
und als ,Volk Gottes® zu charakterisieren. S. sieht die Funktion des
Laien als ,die Kirche konstituierend und nicht nur als Empfédnger der
Heilsgaben der Kirche* (23). Vor allem wendet er sich gegen eine vor-
schnelle Spezifizierung des Auftrags der Laien, die ihm lediglich die
o»Arbeit an der Welt®, den Priestern aber die Sorge fiir das Seelenheil
zuordnen wiirde. Der Stand der Laien bilde vielmehr ,das Verbindungs-
stiick, das von der Heilsaufgabe der Kirche an der Welt zu ihrem Welt-
auftrag iiberleitet® (25).

S. betont, dab ,die Beziehung der Kirche zu den irdischen Wirklich-
keiten und ihr Dienst an der natiirlichen Welt* (26) in der Gegenwart
als besonders aktuell empfunden wird. Beides sei erst durch das Konzil
itberzeugend zur Darstellung gebracht und gleichsam als Partnerschafts-
verhdltnis umschrieben worden. Das Konzil habe zwei Aussagereihen
nebeneinander gestellt. Einerseits will die Kirche das irdische Gemein-
wesen ,durchdringen® und in die .Familie Gottes umbilden”, ander-
seits aber soll deren Eigenstdndigkeit, Eigenwertigkeit und Autonomie
zur Geltung kommen, ohne daB freilich der Autonomiegedanke absolut
gesetzt und damit eine vollstindige Unabhéngigkeit der Welt behauptet
wiirde. S. sieht vielmehr in der ,Pastoralkonstitution® den kirchlichen
Dienst am Humanum bereits dem {ibernatiirlichen Endziel des Menschen
zugeordnet, er werde um so ersprieBlicher sein, je mehr er ,sich auf die
Wahrung der Prinzipien einer menschenwiirdigen Welt beschrdankt® (37).

Die Spannung zwischen Heilsauftrag und Weltdienst der Kirche werde
nicht ,durch eine einmalige Entscheidung und eine theoretische Formel
geldst. .. Sie wird faktisch geldst in der Offenheit gegeniiber dem Willen
Gottes und der von ihm kommenden Weisung” (41). Angesichts der
Realitit des Bosen in der Welt verweist S. auf das ,von der Aufer-
stehung Christi verkldrte Kreuz..., das bereits auf die Vollendung aller
Dinge durch Christus hinweist” (45).

In einer instruktiven Studie konfrontiert Walter Croce die Lehre
von der Kirche in drei deutschen Katechismen, im Katechismus der Bis-
tiimer Deutschlands (1955), im Katechismus der Katholischen Religion
(Wien 1960) und im Katholischen Katechismus von Johannes Klement
(Wien 1961) mit den Aussagen des II. Vatikanum. Er folgert, daB in der
Kirchenkatechese nicht die Stiftung des Amtes, sondern das Bild vom
Leibe Christi und die Wirksamkeit des Heiligen Geistes im Vordergrund
stehen miifte. Das lieBe sich etwa durck cine andere Reihenfolge bei
der Behandlung der Lehrstiicke des Katechismus, durch andere Akzen-
tuierung und durch Verbesserung mancher Formulierungen erreichen. Um
einen grundlegenden Wandel im KirchenbewubBtsein zu erméglichen, hélt
C. allerdings ,einen ganz neuen Entwurf* (63) fiir erforderlich.

Hans Fasching erdrtert in einer sozialpsychologischen Analyse
die Einfliisse der technischen Perfektion und der fortschreitenden Siku-
larisation auf das Schulkind der Gegenwart, wobei der Atheismus in
seiner theoretischen, existentiellen, neurotischen, politischen und mora-
lischen Form im einzelnen geschildert werden. Er folgert die Notwendig-
keit der ,Anpassung des Kindes an diese nun einmal so beschaffene
Mitwelt* (81), es soll erzogen werden ,zu einer bedingungslosen Soli-
daritdt“ (ebd.), ,aber dennoch genug Riickgrat besitzen, so daB es nicht
alle Moden des Man mitmacht. Das noch so energische soziale Engage-
ment mufl .., einen Lichtblide auf einen Leitstern offen lassen, der
auBerhalb der Gesellschaft leuchtet (82). F. will deshalb ,zugleich zur
und gegen die Anpassung erziehen® (ebd.). Neben Glauben und Liebe
habe die christliche Hoffnung heute besondere Bedeutung. Man hitte
den katechetischen Bezug dieser treffenden Uberlegungen gern noch deut-
licher herausgestellt gesehen.

Im letzten Aufsatz sucht Georg Hansemann das ,p#dagogische
Denken des II. Vatikanum und seine Folgerungen fiir die Katechese® zu
umschreiben. Das Konzil habe eine ,Aufbruchphase* (85) im pid-
agogischen Denken eingeleitet, die H. an dessen ,Bildungsbegriff* zu
verdeutlichen sucht. H. hebt besonders den EinfluB M. Pflieglers
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hervor und kommt zu so {iberraschenden Feststellungen wie etwa, daB
J. Goldbrunners ,péddagogisches Denken sich in den gleichen Kategorien
bewegt" (91) oder ,daB das Bildungsdenken des II. Vatikanums sich auf
derselben Linie bewegt" (92), wie bei Pfliegler. H. sieht das Verhiltnis
der Anthropologie zum christlichen Glauben im wesentlichen unge-
brochen (96), trotzdem meint er, daB die ,katechetische Alltagspraxis"
angesichts der Konzilsaussagen ,einer griindlichen Korrektur bedarf*
(98). Er empfiehlt eine statistische Befragung ,dariiber, wie viele unserer
Schiiler bewuBt oder unbewuBt danach streben, ein Heiliger zu werden"
(101), er verlangt von den Katecheten, ,den Schiilern ein leuchtendes und
erstrebenswertes Bild geheiligten Menschentums zu vermitteln® (101).
Von solchen Formulierungen abgesehen, ist diese bedeutsame Schrift
insgesamt fiir die Handbiicherei aller Katecheten zu empfehlen.
Frankfurt/M. Woligang Offele.

Stakemeier, Eduard: Das Konzilsdekret iiber die Ausbildung der Priester.
Lateinischer und deutscher Text mit Kommentar. Einfithrung von
Lorenz Kardinal Jaeger. (Konfessionskundliche Schriften des Johann-
Adam-Mohler-Instituts, Nr 7) Paderborn: Verlag Bonifacius-Druckerei
1966. 164 S.; kart. DM 7,80.

Nach einem kurzen Vorwort des Verfassers folgen zwei instruktive
Einfithrungen in das Konzilsdekret. In der ersten umreiBt Lorenz Kar-
dinal Jaeger die Stellung des Dekrets im Gesamtwerk des Konzils und
seine charakteristischen Grundziige unter dem Aspekt der kirchlichen
Erneuerung (9—18); in der zweiten beschreibt der Verfasser die wichtig-
sten Wendepunkte in der Entstehung und Ausarbeitung des Dekrets bis
zur SchluBabstimmung und Promulgation am 28. Oktober 1965 (19—28).

Die Wiedergabe des Dekretes (29—71; Notae: 72—76) bietet den amt-
lichen lateinischen Text nach der vom Konzilssekretariat vorgelegten
Ausgabe und gegeniibergestellt die vom Verfasser leicht iiberarbeitete
svorliufige, nichtamtliche Ubersetzung im Auftrage der deutschen Bi-
schofe“. Daran schlieBt sich ein Kommentar mit Erlduterungen zu den
einzelnen Artikeln des Dekrets (77—129). Die Hilfsmittel zur Interpre-
tation findet der Verfasser in der Relatio des Bischofs Joseph Carraro
von Verona in der 146. Generalkongregation am 11. Oktober 1965 und
in den Voten der Viter, die zur Erstellung des endgiiltigen Wortlautes
des Dekrets von Bedeutung waren.

In einem Anhang werden nach einer kurzen Einfithrung (130-133)
Abschnitte aus dem Dekret Uber Dienst und Leben der Priester beige-
fiigt, die in besonders enger Beziehung zum kommentierten Dekret
stehen (134—164).

Wenn der Verfasser, Konzilstheologe und Direktor des Johann-
Adam-Mobhler-Instituts, sein Buch eine ,erste, bescheidene Hilfe*
nennt zur verstdndnisvollen Aufnahme der Normen und Richt-
linien des fiir die Erneuerung der Kirche so wichtigen Dekrets,
mub man hinzufiigen, daB es eine gelungene und solide erste Hilfe
darstellt.

Miinster. Ludwig Averkamp.

Govaart-Halkes, Tine: Frau, Welt, Kirche. Wandlungen und Forderungen.
(Aus dem Holldndischen) (Reihe ,Mutige Biicher*) Graz-Wien-Kéln:
Verlag Styria (1967). 284 S.; kart, DM 9,80; Ln DM 15,80.

Dank der Initiative des Styria-Verlags und einer sehr fliissigen
Ubersetzung aus dem Holldndischen haben wir Zugang bekommen
zu einem neuen ,mutigen Buch* i{iber ,Frau, Welt, Kirche’. Tine
Govaart-Halkes ist es gelungen, auf gedrdngtem Raum die zen-
tralen Probleme nicht nur der Ehefrau, sondern auch der unver-
heirateten und der Ordensfrau sachlich zutreffend zu skizzieren.
Sie deckt — wenn auch nicht streng systematisch, aber dem Charak-
ter dieses Lesebuches durchaus entsprechend — die geschichtlichen
Wurzeln dieser Probleme auf und verweist energisch und niichtern
auf Moglichkeiten zu ihrer Losung. DaB dabei nicht sogleich Welt
und Kirche fiir alle Schwierigkeiten haftbar gemacht werden, son-
dern der Frau ohne Umschweife die Augen gedffnet werden fiir
das, was sie selbst an ihrer Situation &ndern kann und #ndern
muB, ist ein besonderer Vorzug dieses wirklichkeitsnahen und
anregenden Buches.

Im 1. Kapitel geht es der Verf. um einen knappen Uberblick iiber
das sich wandelnde Bild der Frau in der Kirche. Ahnlich wie die deut-
schen Theologinnen GéBmann und Schiissler sieht auch sie das unzu-
reichende Verstdndnis fiir Sein und Stellung der Frau vor allem be-
griindet in der bis vor kurzem iiblichen einseitigen Exegese der Schip-
fungsberichte sowie im zeitbedingten EinfluB jiidischen, griechischen und
romischen Denkens iiber die Frau auf die Apostel und Christen der
ersten Jahrhunderte.

Die drei Kapitel iiber das sich dndernde Verhiltnis von Mann und
Frau innerhalb der Ehe (,Von der Puppe zum Partner"), iiber die Ver-
schiebung innerhalb der Familienstruktur (,Herd oder Hafen) und die
Lage der unverheirateten Frau (,Die Welt als Partner®) bilden den

Kern des Buches. Die Verf. skizziert nicht nur den Wandel. Sie weist
vielmehr sofort auf die Chancen und héheren Anforderungen hin, die
z. B. die in unserem Jahrhundert erfolgte Lockerung der Institution Ehe
mit sich gebracht hat: die Chance der Verinnerlichung, der personlichen
Beanspruchung und Vertiefung des ehelichen Verhiltnisses, Ehe nicht
als Endpunkt, sondern als Anfang eines gemeinsamen Lebensentwurfes
und einer gegenseitigen Personlichkeitsbildung,

Wichtig sind die Gedanken Govaarts iiber die Verpflichtung der Ehe-
leute, fiir die Kinder, die bereits da sind, fruchtbar zu bleiben. Es
geniigt nicht, nur biologisch Leben zu geben. Vielmehr mub es in der
weitesten Form weitergegeben werden: als menschliches Leben voller
Méglichkeiten (vgl. 61). Und ebenso notwendig ist, daB die Ehe sich
Offnet fiir einen viel groberen Kreis als nur die eigene Familie. Also
geht es nicht nur um die biologische Fruchtbarkeit, sondern um die voll-
menschliche Fruchtbarkeit als Aufgabe.

Man wiinschte gerade anldBlich dieser Bemerkungen, die fiir die
Theologie und Pastoral der Ehe heute wichtig sein kénnen, eine theo-
logische, psychologische und pddagogische Vertiefung der Aussagen. Das
gleiche gilt fiir das, was die Verf. {iber den Aufstand gegen jede Form
von Paternalismus schreibt. Angeregt durch Lacroix beschreibt sie das
Sich-vom-Vater-Befreien (Vatermord) als das Typische der modernen
demokratischen Bewegungen, das sich bis in den Raum der Kirche und
der Theologie auswirkt.

Anregend fiir Diskussion und seelsorgliche Praxis in Kreisen junger
Familien und berufstdtiger Frauen ist das, was Govaart iiber die be-
reichernden Moglichkeiten schreibt, die in einer verstirkten Kontakt-
nahme von verheirateten und unverheirateten berufstiitigen Frauen ent-
halten sein koénnten. Dabei finden sich stindig eingestreut treffliche
psychologische und pédagogische Bemerkungen iiber die Stellung des
Mannes, ohne oder gar gegen den diese moderne Ausweitung der Wirk-
moglichkeiten der verheirateten Frau nicht moglich ist. In diesem Zu-
sammenhang (vgl. 82 ff) wird viel Nachdenkenswertes iiber die Rollen
von Vater und Mutter gesagt. Ehe und Familie sind nicht ein fertiges
Haus, in das man gleichsam einzieht, sondern man ,muB es selber
zusammen mit den Seinen bauen und einrichten“ (88).

Ausgezeichnet gelungen ist die skizzierte Typologie der berufstitigen
Frau (99 f) und ihrer Probleme, die mit der freimiitigen Bemerkung ein-
geleitet werden: ,Wer als unverheiratete Frau glaubt, daB mit ihrer
Daseinsform keine Fragen verbunden sind und sich dariiber drgert, daB
schon wieder von der Problematik gesprochen wird, hat entweder nie
die Tiefe eines persinlichen Menschseins erreicht oder wagt sich nicht
an die Fragestellung heran und hélt sie sorgfiltig zugedeckt® (101).
Dieses Kapitel bietet nicht nur fiir die Kreise berufstitiger Frauen in
Hiille und Fiille Diskussionsstoff. Dringend zu wiinschen wire, daB es
auch unter Priestern eingehend durchdacht wiirde.

Das Kapitel iiber die Ordensfrauen fdllt gegeniiber dem vorherigen
etwas ab. Jedoch kann die behutsame, aber klar erkennbare Kritik an
dem Buch des belgischen Kardinals Suenens ,Krise und Erneuerung der
Frauenorden® im Blick auf die von Suenens gewiinschte fithrende Stel-
lung von Ordensfrauen im Laienapostolat und deren apostolischen
s«Mehrwert" nur voll unterstrichen werden.

Das Kapitel iiber den weiblichen Laien (Obertitel ,La béte et la
belle“) ist theologisch nicht sehr ergiebig. Um so wichtiger ist das, was
die Verf. sehr praktisch iiber die Uberwindung der ,Platzangst® von
seiten der Frau sagt, die viel sachkundiger und selbstverstidndlicher als
bisher in den verschiedenen Gremien in Pfarrei, Dekanat, Bistum und
auf nationaler und internationaler Ebene mitarbeiten sollte. Umgekehrt
gehen ihre Bemerkungen auch den Klerus an, der oft auch heute noch
die Hinzuziehung von weiblichen Laien als ,schmiickende Arabeske“ ver-
steht, die allenfalls das ,Schwarze® in allen kirchlichen Gremien etwas
aufheitert und ,deren Bemerkungen hichstens als eine interessante Bei-
gabe notiert werden, wenn alles schon geregelt ist" (189).

Besonderes Interesse diirften in dem Kapitel iiber ,die Frau und das
Amt in der Kirche“ die geschichtlichen Hinweise zur friihkirchlichen In-
stitution der Witwen und Diakonissen beanspruchen. Auch der Uber-
blick iiber den gegenwiértigen Stand dieser Frage auf evangelischer Seite
ist anregend. Im Blick auf die katholische Kirche wird betont, daB Frauen
bisher zwar gelegentlich (z. B. als Abtissinnen) die potestas jurisdictionis,
nie aber die Priesterweihe und die damit verbundene potestas ordinis
empfangen haben,

Ausfiihrlich beschreibt die Verf. dann aber die Mitarbeit der Frau
in der pfarrlichen Seelsorge, die nicht als bequeme Hilfe fiir sekundére
Aufgaben, sondern als ein eigenstdndiger, wesensnotwendiger Beitrag
zur Seelsorge angesehen werden muB. Durch kirchliche Sendung vom
Bischof ausdriicklich legitimiert, arbeiten in Brasilien und Frankreich
bereits Ordensfrauen hauptamtlich und sehr selbstindig in der Seel-
sorge. In Deutschland gibt es in der gleichen Arbeit Seelsorgehelferinnen,
die in der Regel Laien sind.

Govaart greift schlieBlich noch die naheliegende Frage nach dem
Priestertum der Frau auf. Sie glaubt nicht an strenge theologische Argu-
mente fiir ein jus divinum, das der Frau das Amt verbietet; wohl aber
hilt sie die heiB diskutierte Frage gegenwiirtig fiir inopportun, weil
sie noch zuviel Zwiespalt in die Kirche bringt.
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Das Buch von Tine Govaart-Halkes ist wegen seines reichen Dis-
kussionsstoffes und der ausgezeichneten Lesbarkeit sehr geeignet
fiir jegliche Erwachsenenbildungsarbeit mit Méannern und Frauen
auf pfarrlicher wie auf iiberpfarrlicher Ebene.

Bottrop. Barbara Albrecht.

Bokler, Willy u. Fleckenstein, Heinz: Die sexualpiidagogischen Richt-
linien in der Jugendpastoral. (Probleme der praktischen Theologie;
Festgabe zum 60. Geburtstag von Weihbischof Josef Maria Reuss,
Bd 6) Mainz: Matthias-Griinewald-Verlag 1967. 61 S.;: DM 5,80.

Die Geschichte der geschlechtlichen Erziehung im Rahmen der
Jugendpastoral ist ein etwas diisteres Kapitel. Lange Zeit konnte
man sich nicht entschliefen, ein offenes Jawort zur erwachenden
Geschlechtlichkeit zu sprechen, sondern setzte alle Hoffnung auf
Verdréingung und Priiderie. Sinnliche Lust wurde als Anfechtung
betrachtet, gegen sie muBten Abwehrmechanismen aufgebaut wer-
den. — Unsere Gegenwart ist dabei, die geheimen manichiischen
Tendenzen unseres herkémmlichen Denkens aufzudecken und eine
neue Einstellung zur Sexualitdt, zur Begegnung der Geschlechter,
auch zur geschlechtlichen Lust, heraufzufithren, Die ,sexualpéd-
agogischen Richtlinien’, vom Bischof von Wiirzburg als dem Bischéf-
lichen Referenten fiir Jugendfragen herausgegeben, sind ein mutiger
Schritt auf diesem Wege.

Endlich wird einmal nicht in beschwérenden Ermahnungen auf die
jungen Leute eingeredet, sondern die Aufgabe gesehen, bei ihnen
»Freude an der rechten Begegnung zu wecken® (II/7). Sie sollen ,den
rechten Umgang miteinander lernen“ (II/9), ja, sie sollen sich ,ihrer
Zuneigung von Herzen freuen konnen® (II/10). Das sind neue Tone,
vor allem fiir die, die ,Freude am Geschlecht' als ,Freude an der Siinde
verstanden haben. Allerdings ist diese Linie nicht in allen Abschnitten
der Richtlinien durchgehalten worden. Da wird in einer theologisch nicht
sachgerechten Weise mit der ,Ursiinde’ operiert (I/1; 11/6), da wird auf
ein recht automatenhaftes Gnadenwirken rekurriert (I1/11; I11/8), da wird
vorschnell die Phantasietitigkeit des Jugendlichen schlechtgemacht. Hat
ein junger Mensch nicht ein Recht darauf, sich mit dem Fragenbereich
der Sexualitét zu beschéftigen? Was ist das wohl: nicht seinsentsprechen-
der Gebrauch der geschlechtlichen Befdéhigung in Gedanken, ... begleitet
von Blicken, Reden, Vorstellen und sonstigen Verhaltensweisen® (111/1)?
Wird hier nicht doch wieder ein neues Skrupulantenwesen heraufgerufen,
das wir gerade iiberwinden wollen? Werden hier nicht doch wieder Ver-
bote aufgestellt, die notwendigerweise iibertreten werden, wenn das
Wachstum normal weitergehen soll? — Trotzdem wollen wir froh dar-
liber sein, daB ein entscheidender Schritt nach vorne gewagt wurde.
Der kommentierende Beitrag von Heinz Fleckenstein verdeutlicht sehr
anschaulich, wie ein neues Denken sich gegeniiber den hergebrachten
Klischees durchzusetzen beginnt.

Hamburg. Otto Betz

King, Archdale A.: Concelebration in the Christian Church. London:

A. R. Mowbray 1966. 149 S.; Ln 35 sh.

Seit der Neubelebung der Konzelebration durch das IL. Vati-
kanum hat das Consilium ad exsequendam constitutionem de sacra
Liturgia keine Gelegenheit versdumt, naher auf die Konzelebration
einzugehen. Die Voraussetzungen fiir diese MeBform wurden ver-
einfacht, der Teilnehmerkreis erweitert und vor allem der Wert
und Nutzen der Konzelebration als Zeichen der Einheit des Opfers,
des Priestertums und der Kirche nachdriicklich unterstrichen. Von
alledem wurde die im neuen Ritus scrvandus in concelebratione
Missae vom 7. 3. 1965 festgesetzte Form, die von allen Konzele-
branten gemeinsam zu sprechenden Konsekrationsworte, jedoch
nicht beriihrt. Die Diskussion iiber den sakramentalen Charakter
der stillen Konzelebration ist indessen nicht verstummt. Die
Literatur zu diesem dogmatischen und pastoralen Fragenbereich
ist fast nicht mehr zu diberschauen (vgl. die Auswahl der neueren
Literatur in meiner Studie: Liturgiereform und Konzelebration,
Kéln 1966, sowie den Sammelband: Théologie et Pratique de la
Concélébration, hrsg. A. M. Roguet, Paris 1967). Man kann sich
gewiB auch heute mit der Darstellung der historischen Zeugnisse
iiber die Konzelebration und mit der Aufzdéhlung der zur Zeit im
Westen und Osten anzutreffenden Formen dieser MeBfeier begnii-
gen; meiner Meinung nach sollte eine solche Untersuchung aber
dann als Ziel erstreben, eine solide historische Grundlage zur
weiteren fruchtbaren Arbeit an den dogmatischen und pastoralen
Fragen zu bieten.

; A, King beschréinkt sich fast ausschlieBlich auf eine Auswahl der
historischen Zeugnisse und auf eine Aufziihlung der heute iiblichen

Anlasse und Formen der Konzelebration, wie das bereits in
dlteren Arbeiten — zum Teil wesentlich ausfithrlicher und voll-
stdndiger — geschehen ist. Das Problem des sakramentalen Charak-
ters der Konzelebration bezieht K. dabei lediglich unter dem
Aspekt einer historischen Darstellung ein (55-65). Erst auf der
letzten Seite der Studie stellt K. die konkrete Frage, ob eine
stille Konzelebration wirklich sakramental ist. Er sieht diese
stille Form in der frithesten Zeit der Kirche und in einigen Riten
des Ostens heute noch als gegeben an. Fiir K. ist jedoch die
gesprochene Form des 7./8. Jh. eindeutig die idealere, Andererseits
mochte er aber nicht ausschlieBen, daB auch die stille Konzele-
bration sakramental sein kann (134).

Der Verf. will mit Recht die Frage nach dem sakramentalen Charak-
ter der Konzelebration bei der Priifung der frithen Zeugnisse nicht als
MabBstab anlegen (12), weil dieser Zeit eine derartige Spekulation iiber
Materie und Form fremd war (vgl. B. Botte, Note historiqgue sur la
concélébration dans l'église ancienne: LMD 35 [1953] 10f), aber das
enthebt ihn meines Erachtens nicht der Aufgabe, sorgfiiltig zu priifen,
ob die einzelnen Quellen nun eine stille oder gesprochene Konzele-
bration erkennen lassen. Sonst bleibt die Aussagekraft dieser Quellen
zu allgemein und zweifelhaft, und zusammenfassende Urteile werden
leicht miBverstindlich. Diese Priifung nimmt der Vf. aber nicht konse-
quent vor. So glaubt K. etwa, im 4. — 9. JTh. im Osten eine zweifellos
sakramentale Konzelebration annehmen zu diirfen, neben der es auch
eine unvollstindigere Form gegeben habe, die keine Teilnahme der
Konzelebranten an der Konsekration einschloB (13). Einen Beleg fiir
eine solche sakramentale Konzelebration, die hier aus der Antithese
zum Folgenden nur als gesprochene Form verstanden werden kann,
bietet K. aber nicht; einen solchen Beleg gibt es wohl auch gar nicht.
Andererseits hat nach der Meinung des Vi. die volle sakramentale
Konzelebration im Westen zur Zeit der Ordines Romani des 8./9. Jh.
nur noch an bestimmten Hochfesten bestanden (23). Soll man daraus
entnehmen, daB in den fritheren Jahrhunderten die Konzelebration
im Westen in jedem Fall eine sakramentale gewesen ist? Da es sich
dabei aber gewiB nicht um die gesprochene Form gehandelt hat, wire
mithin die stille Konzelebration bis zum 7. Jh. als sakramental anzu-
sehen? Derartige ungenaue und auch widerspriichliche Aussagen sind
wohl von einer mangelnden Differenzierung des Begriffs Konzelebration
mitbedingt.

Was versteht der V. denn unter Konzelebration? Aus dem Titel
der Arbeit kénnte man entnehmen, daB alle kollegialen Handlungen
in den actiones liturgicae behandelt wiirden, an denen mehrere
Bischéfe und Priester, Diakone und Subdiakone beteiligt sind. Zu
Recht klammert K. die aktive Teilnahme der Gldubigen von vornherein
aus (1—4). In Wirklichkeit geht es dem Vf. aber vordringlich um die
eucharistische Konzelebration. Er definiert: ,Konzelebration im Vollsinn
des Wortes ist ein eigener Ritus, nach dem mehrere Priester zu-
sammen die Messe feiern, wobei sie das gleiche Brot und den gleichen
Wein konsekrieren (Prol. IX. 5)“. Die hier neben der erneut an-
klingenden, aber nicht begriindeten Identifizierung von Konzelebration
und Konkonsekration vorgenommene Konzentrierung auf die Eucha-
ristiefeier spiegelt sich auch im Aufbau der ganzen Arbeit und im Um-
fang der einzelnen Abschnitte wieder: 1. Abschnitt: 2. — . Kap.:
Geschichte der Konzelebration bei der Eucharistiefeier im Osten his
zum 9. Jh. und im Westen bis zum II. Vatikanum (6—69). 2. Abschnitt:
7. — 10. Kap.: Die Konzelebration bei der Priester-, Bischofs- und Abt-
weihe, sowie bei der Weihe der heiligen Ole (70-96). In diesen Kapiteln
ist jedoch wiederum fast ausschlieBlich von der Konzelebration bei der
jeweiligen Eucharistiefeier die Rede, nicht oder nur andeutungsweise
von der Konzelebration bei diesen Weihehandlungen selbst. 3. Abschnitt:
11. Kap.: Die Konzelebration bei nichteucharistischen liturgischen Hand-
lungen im Westen, wozu gerade vier Seiten bendtigt werden (97—101),
sowie 4. Abschnitt: 12. Kap.: Die Konzelebration in den &stlichen
Riten (102-32). Lediglich in diesem letzten Teil werden die Konzele-
brationsformen aller actiones liturgicae fiir die ausgewihlten acht
Riten des Ostens jeweils gemeinsam besprochen. Von einer Trennung
in die stille und gesprochene Form ist in dieser Anordnung an keiner
Stelle ausdriicklich die Rede.

Wenden wir uns einigen Einzelheiten zu. Die Ordines Romani des
8./9. Th. zeigen zwar eine Beschrinkung der gesprochenen Konzele-
bration auf einige Hochfeste (23), aber hier wiire unbedingt zu fragen,
warum die Konzelebration denn zu einer seltenen Ausnahme wurde.
Hier miiBte ferner erdrtert werden, wann und aus welchen Griinden
der Ubergang von der stillen zur gesprochenen Form im Westen sich
vollzogen hat. SchlieBlich wire hier aufzuweisen, daB gerade und aus-
schlieflich der irgendwie mit dem Westen in Verbindung stehende
Teil der Ostkirchen diesen Wechsel auf Grund des lateinisch-rémischen
Einflusses nachvollzogen hat. StieB dieser AnschluB an die geidnderte
Praxis des Westens denn im Osten nirgendwo auf Widerstand oder
Ablehnung? Diese Fragen streift K. nur am Rande, wenn er vom volligen
Verlust der Konzelebration spricht (38, 106, 120; vgl. meine Studie
14-17).
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Nach K. ist die beriithmte Elfenbeintafel aus der Stadt- und Uni-
versitdtsbibliothek in Frankfurt/M. als einziges Zeugnis fiir eine
Konzelebration des 9./10, Jh. im ganzen frinkischen Raum (271), ja
sogar im gesamten auBerrdmischen Bereich (28—35) anzusehen. K.
bietet sogar eine Abbildung dieses Stiickes und des zugehdrigen 2.
Buchdeckels, der sich heute im Fitzwilliam Museum in Cambridge be-
findet. In Wirklichkeit zeigt aber diese Elfenbeintafel den Bischof
nicht im Kreis der konzelebrierenden Presbyter, sondern man sieht
vielmehr hinter dem Bischof im Halbkreis fiinf Diakone stehen, wihrend
an der Volksseite des Altars fiinf Kantoren gerade das Sanctus der
Messe anstimmen. Der Vf. spricht kurz nach der Erwdhnung dieser
Tafel selbst von dem Brauch, daB fiinf oder sieben Diakone dem Bischot
bei der Eucharistiefeier assistieren konnten (36). Es handelt sich
mithin nicht um die Darstellung einer Konzelebration (vgl. W. Lowrie,
Art in the early church, New York 1947, Taf. 128b; Th. Klauser,
Kleine Abendlédndische Liturgiegeschichte, Bonn 1965, 2).

Der Vf. geht zwar auf die Diskussion ein, die das Miihen der
Scholastik (39—48) und des 16./17. Jh. (58—60) um die Konzelebration
zeigt, freilich nicht in der griindlichen Weise, wie das etwa B.
Schultze vor ihm getan hat (Das theologische Problem der Konzele-
bration: Gregorianum 36 [1955] 212—71), aber von dem sehr heftigen,
zuweilen dramatischen Fiir und Wider wiihrend der ersten Jahrzehnte
der liturgischen Reformbewegung unseres Jahrhunderts liest man iiber-
haupt nichts. Die Zeit zwischen der Promulgation des Codex Iuris
Canonici und dem Ende des 2. Weltkrieges wird véllig iibergangen,
und seit 1958 scheint alles Miihen um die Konzelebration sich aus-
schlieBlich in den Stellungnahmen Pius’ XII. und der rdémischen
Kongregationen vollzogen zu haben (60-82). Lediglich K. Rahner wird
einmal zitiert, allerdings nur aus der Sekundirliteratur und lediglich,
um in lapidarischer Kiirze feststellen zu konnen, daB seine Meinung
gewiB nicht mit der Entwicklung der Sakramententheologie der ver-
gangenen Jahrhunderte und mit dem Dekret des Heiligen Offizium vom
23, Mai 1957 iibereinstimme (62). Zu diesem Urteil ist der Vf. meiner
Meinung nach in dieser Form nicht berechtigt, da er offensichtlich
weder die entsprechenden Arbeiten K. Rahners selbst kennt noch die
Literatur seit 1918 und auch nicht die Arbeiten gerade zu dem erwédhnten
Dekret zu kennen scheint. H. Schmidt hat immerhin bereits im Jahre
1960 eine Liste der einschldgigen Literatur vorgelegt, die bis zum
Jahre 1958 reicht und fiir diese Zeitspanne 59 Titel aufweist (Introductio
in Liturgiam occidentalem, Roma 1960, 406—410). Diese Liste diirfte
inzwischen auf fast den dreifachen Umfang angewachsen sein.

Die Konzelebration im Stundengebet wird nur kurz genannt (101),
obgleich sich gerade in diesem Bereich eine véllig neue Situation bietet.
Aus Art. 84f und 100 der Liturgiekonstitution geht hervor, daB nicht
nur die kraft kirchlicher Ordnung zum Stundengebet Beauftragten
dieses Offizium wahrhaft als Gebet der Kirche verrichten, sondern
ebenso alle Christgldubigen, die das Stundengebet gemeinsam mit
dem Priester in einer approbierten Form vollziechen. Die participatio
actuose der Laien ist mithin in diesem Fall wirklich eine echte
Konzelebration (vgl. A. M. Roguet, Un cas méconnu de concélébration:
LMD 35 [1953] 74 f; E.]. Lengeling, Die Konstitution des II. Vatikanischen
Konzils iiber die Hl. Liturgie = Lebendiger Gottesdienst 5/6 Miinster
1964, 172-174).

Die Ausfithrungen des Vf. iiber die Konzelebration in den Riten
des Ostens (102-132) stellen zum groBen Teil eine wirtliche Uber-
setzung der Arbeit von A. Raes dar (La concélébration eucharistique
dans les rites orientaux: LMD 35 [1953] 24—47). Dabei sind leider einige
vinnverzerrende Ubersetzungsfehler unterlaufen. So zitiert Raes das
Pontifikale der russischen Kirche (Cinovnik, Ausgabe Moskau 1798) als
Beleg fiir eine Konzelebration der Presbyter mit dem Ortshischof und
schreibt: ,Mais, bénir avec la main le discos et le calice appartient
uniquement au seul éveque (ebd. 87)“. King iibersetzt: ,But the blessing
of the discos and chalice with the hand belongs only to a single bishop*
(107), und erweckt damit den Eindrudk einer bischiflichen Konzele-
bration. Die im folgenden von K. vorgetragene Datierung dieses Buches
bleibt unklar, weil er iibersieht, daB Raes zwar nur die 3. Auflage
des Cinovnik von 1798 zur Verfiigung hatte, aber eigens erkldrt, daB
diese textidentisch mit der Ausgabe von 1721 sein miisse (ebd. 88).
Im gleichen Zusammenhang sagt Raes iiber die dem HI. Synod vor-
getragenen Dubia: ,Le Sainte Synode ne répondit qu' a la premiére
de ces six questions® (ebd. 38), was King iibersetzt: ,The Holy
Synod . . . made no reply at all* (109). Besonders kraB ist der Uber-
setzungsfehler bei der Schilderung der koptischen Konzelebration. Hier
erkldrt Raes: ,Si prés du prétre célébrant se trouvent d'autres
prétres, ils n’agissent pas a la fagon des prétres qui, dans la messe
latine, font fonction de diacre et de sous-diacre® (ebd. 28), wihrend
es bei K. heiBt: ,If other priests are present, they act in the same way
as priests in the Latin Churdh, officiating as deacon and subdeacon* (128).

Selbstverstdndlich ist Symeon von Thessalonike einer der Haupt-
zeugen fiir die byzantinische Konzelebration (13. 104. 116), doch miiBte
man zu einer korrekten Interpretation der bei ihm zu findenden Belege
die Ergebnisse von H.]. Schulz heranziehen (Konzelebration bei Symeon

von Thessalonike: OrChr 48 [1964] 260—267; ders., Die byzantinische
Liturgie = Sophia 5, Freiburg 1964, 187-202).

An einigen Stellen geht K. iiber Raes hinaus, etwa durch die beiden
wertvollen Mitteilungen iiber die Konzelebration bei den Serben und
Ruminen (111). Er unterscheidet aber dann nicht zwischen der Konzele-
bration bei den Ukrainern und den Russen (112). Gegeniiber dem Ritus
der latinisierten ukrainischen Konzelebration (114 f) hétte der melkiti-
sche Ritus sicher den Vorzug verdient. (vgl. C. Charon, Les Saintes et
Divines Liturgies de nos Saints Péres, Beyrouth/Paris 1904, 200-206).
Am SchluB des Kapitels iiber die Konzelebration in den Riten des
Ostens wiirde man gerne erfahren, welche Stellungnahme denn die
Kirchen des Ostens zur Neubelebung der gesprochenen Konzelebration
durch das II. Vatikanum bezogen haben. Ich weise nur hin auf die
Konzilsinterventionen der melkitischen Hierarchie zu dem hier an-
stehenden Fragenbereich (L' église Grecque Melkite au Concile, Bey-
routh 1967, 58 f und 66 f).

AbschlieBend vermag ich nicht zu erkennen, in welcher Weise
diese Arbeit von King uns weiterhelfen kénnte bei der Bewéltigung
der noch anstehenden Probleme dieser MeBform und bei der
Uberwindung der auch heute noch sehr verbreiteten Zuriickhaltung
und sogar Ablehnung gegeniiber der Konzelebration als der
normalen Form einer Eucharistiefeier, bei der mehrere Priester
gemeinsam mit der Gemeinde das heilige Opfer feiern wollen.

Bonn. Otto Nussbaum.

Birnbaum, Walter: Die deutsche katholische liturgische Bewegung. (Das
Kultusproblem und die liturgischen Bewegungen des 20. Jahrhunderts,
Bd 1) Tiibingen: Katzmann-Verlag 1966. 166 S.; kart. DM 22,80.

Der ersten Auflage dieses Buches (,Die katholische liturgische Be-
wegung. Darstellung und Kritik", Giitersloh 1926) hat die ,Theologische
Revue* eine umfangreiche Rezension aus der Feder von Athanasius
Wintersig OSB gewidmet (ThRev 26 [1927] 152—158). Birnbaum, spiter
Ordinarius fiir Praktische Theologie in Géttingen (inzwischen emeritiert),
verdffentlichte damals seine Arbeit als junger Pastor und Geschifts-
fithrer der Wichernvereinigung in Hamburg, um seine Kirche iiber die
liturgischen Vorgénge innerhalb der rémisch-katholischen Kirche zu in-
formieren. Seelsorgliches Interesse, aber auch eine gewisse Skepsis
angesichts der Ausweitung der liturgischen Bewegung und ihres wachsen-
den Einflusses hatte seinen Versuch veranlaBt, die katholische litur-
gische Bewegung objektiv darzustellen. Daf dies beim damaligen Stand
der ,liturgischen Frage“ nicht zufriedenstellend gelingen konnte, kann
nicht verwundern. In den SchluBworten der ersten Auiflage (188 f) be-
ruhigt Birnbaum die evangelische Theologie und Kirche damit, dabB
wihr das Erwachen des liturgischen Friihlings nicht eben viel schaden
werde".

Die Neuauflage betrachtet Birnbaum als ersten Schritt zur Verwirk-
lichung eines (fiir einen einzigen Autor wohl zu schwierigen) Planes,
nalle liturgischen Bewegungen der Gegenwart vergleichend darzu-
stellen” (8).

Im Blick auf den ersten Band ist es erfreulich festzustellen, daB
erhebliche Schwiéchen der ersten Arbeit, Verkiirzungen in der Darstel-
lung und Fehlinterpretationen, weitgehend iiberwunden sind. Die beiden
ersten Kapitel {iber das Verstdndnis der MeBliturgie in der Neuscholastik
des 19.]Jh. (9-30) und iiber die Anfinge der deutschen katholischen
liturgischen Bewegung bis etwa 1925 (31--90) sind stark iiberarbeitet
worden.

Die Ausfithrungen der ersten Aufl. iiber die ,Wurzeln der Bewegung"
(122—189) haben sich — aus heutiger Kenntnis der Zusammenhiénge —
als unhaltbar erwiesen. Sie sind durch zwei neue Kapitel ersetzt. Das
Kapitel ,Die liturgische Bewegung auf dem Wege zur Liturgiereform”
(91—143) behandelt — unter Verzicht auf Vollstindigkeit — lediglich die
theologischen Konzeptionen des Liturgieverstindnisses bei Casel, Guar-
dini, Jungmann und Arnold, die zweifelsohne zu den Pionieren der
Liturgiereform zu rechnen sind. Im letzten Kapitel stellt Birnbaum die
Grundziige der Liturgiekonstitution des Konzils (144—153) dar und die
ersten Schritte ihrer Verwirklichung, die am 7. Mirz 1965 sichtbar wur-
den (153—158). Die Zusammenstellung der Ergebnisse (159—163) lidbt —
wie die beiden neuen Kapitel — noch einmal deutlich werden, daB die
vom Konzil sanktionierte liturgische Erneuerung als Wende von Statik
zur Dynamik, vom Klerikalismus zur Gemeinde charakterisiert werden
kann. Vi. bemerkt, die Wende miisse, ,in der Tiefe der Liebe gefaBt,
eine ganz andere Weltwirksamkeit zur Folge haben... Diese Wendung
nach auBen gegeniiber der allzu introvertierten Schrumpfung, die das
Tridentinum schlieBlich zur Folge hatte, ist wohl das bedeutendste Er-
eignis der Erneuerung®. Es diirfte ganz im Sinne des Verfassers sein,
wenn wir hinzufiigen: Diese Wendung nach auBen kann nur als Frucht
einer Wendung nach innen, einer Riikkehr zu den Quellen erwartet
werden,

Miinster. Emil J. Lengeling.
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Richter, Hans Peter: Jagd auf Gereon. Geschichte und Wanderung einer
Legende. Graz-Wien-Koln: Verlag Styria 1967. 156 S.; 28 Bildtafeln;
Ln DM 15,80.

Der Martyrer Gereon, nach der Legende unter Kaiser Maximilian
Truppenfiihrer in der Thebéischen Legion, hat das Stadtbild Kélns
geradezu geprégt; das bekunden u.a, Namen von StraBen, Plédtzen
und Gebduden sowie Kirche und Stift St. Gereon. Und doch wis-
sen wir iiber ihn nur das, was die Legende mitteilt. Das hat nun
den Verf, vorliegenden Buches veranlaBt, der Entstehung, Entwick-
lung und Ausbreitung seiner Legende machzuspiiren,

Im 1. Kapitel — ,Wer war Gereon?* — geht der Verf. Legenden nach,
die zur Gereonslegende hinfiihren. Die ilteste Nachricht, ohne den Namen
Gereon zu nennen, stammt von Gregor von Tours (t 594); die #lteste
Nennung seines Namens und der Gereonskirche findet sich in dem 727
verfaBten Liber historiae Francorwm sowie in einer Ausgabe des
Martyrologium Hieronymianum. Die dlteste Form der Gereonslegende,
die mit der Legende von der Thebdischen Legion in Zusammenhang
steht, ist die Helinandus-Fassung, die noch vor dem Jahre 1000 ent-
standen ist und lange Zeit dem Dominikaner Helinandus (t um 1237)
zugeschrieben wurde. Eine niederdeutsche Fassung enthilt das ,duythsche
passionail* des Jahres 1485. Hiernach wird Gereon mit einer Heeres-
gruppe vorausgeschickt, um Aufstinde im Norden des Reiches nieder-
zuschlagen. In Koln erreicht ihn der kaiserliche Befehl, den rémischen
Géttern zu opfern, nach einer anderen Version, Christen zu verfolgen.
Gereon und seine Soldaten, die Christen sind, weigern sich und werden
daraufhin vor den Toren Kélns enthauptet.

Die Spuren der Legende von der Thebéischen Legion sowie der Folge-
legenden (von Verena, Viktor und Ursus, von dem Geschwisterpaar
Felix und Regula usw.) fithren aus der Schweiz durch Frankreich nach
Lyon (Lugdunum), dessen Bischof Eucherius (t um 450) die Legende
aufgezeichnet hat. Bemerkenswert ist, daB die Schwerpunkte der The-
béder-Verehrung an romischen HeerstraBen liegen. Von Interesse ist
noch, daf der hl. Petrus Canisius (f 1597) zwei Biicher iiber die Thebier-
Legion geschrieben hat.

Im 2. Kapitel — ,Auf den Spuren der Thebder" — geht der Verf.
dem Wege der Thebder von Theben am Nil bis Xanten am Rhein nach,
nicht nur an Hand der schriftlichen Quellen, sondern auch auf einer
»Thebéderreise® vom PaB des GroBen St. Bernhard durch die Schweiz
nach Kéln, Trier und Xanten.

Schon frith hat man die Geschichtlichkeit der sog. ,Thebdischen®
Legion und ihres Martyriums in Zweifel gezogen, und auch der Verf.
stellt fest: Es hat keine Thebdische Legion gegeben; Eucherius hat die
Geschichte entweder erfunden oder aus uns unbekannten, aber frag-
wiirdigen Quellen geschépft.

Im 3. Kapitel — ,Die Entstehung einer Legende® — unternimmt der
Verf. einen kithnen Erklirungsversuch; er vermutet nimlich den ge-
schichtlichen Kern der Legende in Caesars Bericht (III 1-6) iiber die
Schlacht bei Octodurum (Schweiz) i. J. 56 v. Chr., woraus dann Eudherius
die Legende von der Thebéischen Legion geformt habe. Bereits um das
Jahr 350 hat der Bischof von Octodurum (Schweiz) dem Andenken der
Martyrer hier eine Gedichtnisstitte errichtet.

Ein weiteres Ausstrahlungszentrum der Legende scheint sich in Kéln
gebildet zu haben. Aus der Uberfithrung von vermeintlichen Thebder-
gebeinen wiire ein Marsch von Theb#ern nach Kéln mit nachfolgendem
Martyrium geworden. Von Kéln wiren dann Bonn, Xanten und Trier
beeinfluBt worden. Der Verf. ist jedoch auf keinen Thebiier mit dem
Namen Gereon gestoBen. Einziger Anhaltspunkt bleibt die Gereons-
legende, die zwischen 525 und 590 in einer uns unbekannten Urform
entstanden ist. Kirche und Stift St. Gereon haben sein Andenken in
Kéln bewahrt, und jéhrlich gedenken am 10. Oktober in Kéln Soldaten
in einem Festgottesdienst des hl. Gereon.

Als Ergebnis seiner ,Jagd auf Gereon* gibt der Verf, bescheiden
zu: ,Wir wissen nichts Zuverldssiges, ja, wir wissen eigentlich
nichts!“ Und doch hat er in schlichter, gemeinverstindlicher Dar-
stellung kritisch und weit ausholend hineingeleuchtet in diesen
Legendenkomplex und nach einem geschichtlichen Kern gesucht.
Er hat manches entwirrt, weist jedoch auf ungeléste Fragen hin;
er hat Verkniipfungen mit anderen Legenden und Martyrien auf-
gezeigt und seine Forschungen in die (romische, merovingische,
frénkische und burgundische) Zeitgeschichte eingeordnet.

Der Verf. gesteht selbst, daB seine Annahme, die Entstehung
der Legende aus Caesars Bericht itber die Schlacht bei Octodurum
herleiten zu kénnen, und auch anderes bestritten werden kénnen.
So mag sein methodischer Weg Kritik erfahren, aber er hat doch
manche neuen Gesichtspunkte zur Entstehung, Entwicklung und
Ausbreitung der Thebder — und damit auch der Gereons-Legende
aufgezeigt und zu neuen Forschungen angeregt.

Paderborn. Heinrich Schauerte.

Sdhiller, Gertrud: Tkonographie der christlichen Kunst. Bd I: Inkarnation —
Kindheit — Taufe — Versuchung — Verkldrung — Wirken und Wunder
Christi. Giitersloh: Giitersloher Verlagshaus Gerd Mohn (1968). 236 S.
Text u. 248 S. mit 585 Fotos; Ln DM 120,—.

Es erfiillt jeden, der sich ernster mit dem Zweig der Kunstwissen-
schaft, der sich ITkonographie nennt, mit Freude, daB sich die
Arbeiten auf dem Gebiete der christlichen Ikonographie in den
letzten Jahren von Einzelstudien zu groBen Gesamtwerken mehren.
Und dies auch im deutschen Sprachraum, in dem dieser Wissenschafts-
zweig in den vergangenen Jahrzehnten nicht den gewiinschten Platz
einnahm. Denn nach den beiden Bédnden von Karl Kiinstle: ,Ikonographie
der christlichen Kunst" (Herder 1926, 1928) sind Jahrzehnte ver-
gangen. Erst vor kurzem konnten die Arbeiten am ,Lexikon der
christlichen Tkonographie* beginnen, das der allbekannte Professor
der christlichen Kunst DDr. Engelbert Kirschbaum herausgibt und
dessen erster Band demnéchst bei Herder erscheinen wird.

Die franzosischen Kunstwissenschaftler waren die ersten im vorigen
Jahrhundert, die diesem Wissenschaftszweig Geltung verschafften,
und das sechsbindige Werk von Louis Réau »Iconographie de l'art
chretienne® (Paris 1955-1958) hat noch kaum ein gleich umfangreiches
in einer anderen Sprache und in anderem Kulturraum gefunden.

Seit 1959 erscheint das ,Lexikon der christlichen Ikonographie®
im Briider Hollinek-Verlag in Wien von Hans Aurenhammer in Einzel-
lieferungen, das, obwohl ohne Bildreproduktionen, dennoch zu einem
auBerordentlich gediegenen wissenschaftlichen Werk anwéchst, das an
Griindlichkeit nicht leicht iibertroffen werden kann.

Und nun iiberraschte das Giitersloher Verlagshaus Gerd Mohn die
Fachkundigen mit der ,Ikonographie der christlichen Kunst® von
Gertrud Schiller, die fiinf Biinde umfassen soll, ohne allerdings die
Tkonographie der Heiligen zu behandeln.

Die Autorin betont im Vorwort des 1. Bandes, daB es ihr nicht um
die Darstellung der ,gesamten Entwidlung jedes einzelnen Bild-
themas“ gehe, denn ,das Buch soll lesbar bleiben und in allen seinen
Teilen das Ganze im Auge behalten". Damit ist das besondere Ziel
dieses Werkes deutlich gemacht, das vom Beniitzer nicht hohe fachliche
Niichternheit verlangt, sondern ruhiges Lesen von Wort und Bild und
Priifen der Quellen, aus denen die Bilder von Kiinstlerhand und -geist
geformt hervorwachsen und im Laufe der Zeiten ihren stilistischen
Wandel erfuhren. Soweit der 1. Band erkennen 14Bt, wird das Gesamt-
werk eine Wanderung durch die Biicher der HI. Schrift werden von
der Genesis bis zur Apokalypse und eine reiche Fiille von Bildern
vor allem aus den ersten 15 Jahrhunderten der Geschichte des Christen-
tums bringen. Und in der Tat, die 585 Abbildungen dieses Bandes in
ihrer hervorragenden technischen Wiedergabe werden kaum von einer
anderen ,Tkonographie der christlichen Kunst erreicht oder iiber-
boten werden.

Der 236 Seiten umfassende Textteil geht fiir die Bildthemen stets
von den Worten der Schrift aus und verbindet diese Quellen mit den
oft zahlreichen anderen, auch legendéiren, Neben dem christologischen
Grundgehalt wird in ehrfiirchtiger Haltung das Mariologische stets in
seiner unverriickbaren Beziehung zu jenem erkannt und hervorgehoben.
Nach dem Verzeichnis der wichtigsten Literatur folgen jene der
»Ikonographischen Stichwérter”, der ,biblischen und legendiren Texte®
und das gediegene, wenn auch knapp gefaBte ,Bildverzeichnis der
Abbildungen®,

Wenn unter anderem einige Fragen und Wiinsche zu stellen
sind, dann etwa folgende: Kann von der Kunst im Sinne der
Liturgie wirklich erwartet und behauptet werden, daB sie ,das
Heilsgeschehen aktualisiert® (vgl. S. 11)? Kann dies die Kunst,
soll sie eine so hohe Aufgabe erfiillen? Wiirde sie dann nicht,
d. h. der Kiinstler, den Priester vertreten oder gar ersetzen sol-
len? — Oder kann man so kurzsilbig die Aussage wagen: ,Die
Frage nach der Herkunft und seiner (Jesu) Person wurde noch
nicht sofort (in der Urkirche) gestellt“ (S. 15)7 — Eine gewisse
Dissonanz kommt auch in die ikonographische Deutung der Bild-
inhalte, wenn legendére Quellen mit den kanonischen in ihrem
geistigen Gewicht laufend gleichgesetzt werden.

Andere Fragen steigen z. B. auch beim Motiv des legendédren
Einhorns auf. Es ist schwer zu verstehen, wie man noch immer
der Fehldeutung anhéingt, das Fabeltier ,Einhorn® verbildliche mit
einer neben ihm stehenden Jungfrau den Satz des Glaubens-
bekenntnisses: ,empfangen von der Jungfrau“ (vgl. S. 63). Jeden-
falls sind es absolut heterodoxe Quellen, die das Einhorn als
Sinnbild der Menschwerdung zuordnen. Man versuche nur die
Finhornbilder moderner Kiinstlergruppen genau zu betrachten
und wird bald sehen, wozu die Erfindung dieses Fabelwesens
eigentlich dienen muBite. Die Viter des Tridentiner Konzils wubB-
ten natiirlich vom Einbruch dieser erotischen Symbolik in das
Bildthema der Verkiindigung und haben diese Darstellung ver-
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boten, die auch nichts mit einer Volksfrémmigkeit zu tun hatte,
sondern aus Kreisen kam, die die Jungfrauschaft Mariens ver-
spotten wollten.

Die christliche Ikonographie muB, um wissenschaftlich ernst
genommen zu werden, auch der Wahrheit nachgehen, wozu
freilich eine fundierte Kenntnis der theologischen Disziplinen ge-
fordert ist. Wenn daher vor allem der Theologe zu ikonographi-
schen Werken eine tiefe Beziehung gewinnen soll (und es wire
sehr zu wiinschen), dann muB er sie als Mitarbeiter begleitet
haben. Eigentlich wire es Sache der Theologen, die groBen Werke
der christlichen Ikonographie zu schreiben, da dies einen tiefen
Einblick in und einen Uberblick iiber die gesamfte geoffenbarte
Wahrheit erfordert.

Regensburg. Josef Lieball

Michalowski, Kazimierz u. Gerster, Georg: Faras. Die Kathedrale aus
dem Wiistensand. Kéln: Benziger Verlag 1967, 189 S., Text mit zahlr.
Abbildungen, Karten sowie einer Konigs- und Bischofsliste, 98 Tafeln,
davon 48 vierfarbig; Ln DM 85,—.

Die Erhéhung des Staudammes von Assuan, der das Niltal vom
1. bis 3, Katarakt unter Wasser setzen wird, hat unter dem Patronat
der UNESCO groBe Anstrengungen der internationalen Archiologie
wachgerufen, die vermutlich letzte Gelegenheit zur Sicherung und
Erforschung der bald iiberschwemmten Monumente zu nutzen.
Neben den Arbeiten zur Erhaltung altigyptischer Denkmiler, etwa
von Abu Simbel und Kalabscha auf Kosten der Bundes-
republik, sind von besonderer Bedeutung auch die Forschungen
auf dem Felde der Christlichen Archéiologie, so der Egypt Explora-
tion Society in Qasr Ibrim und vor allem die vier Grabungs-
kampagnen der Faras-Expedition der Universitit Warschau unter
der Leitung von Kazimierz Michalowski und seines Teams
(1961—64), die von ungewdhnlichem Findergliick begiinstigt waren.
Die Ergebnisse sind als sensationell zu bezeichnen, brachten sie
doch ungewdhnliche neue Erkenntnisse in bezug auf die Kirchen-
geschichte und Archéologie der sitdlichen Anwohner des Imperiums
im Niltal,

Unter einem ca. 20 m hohen Hiigel aus Kulturschutt und Flug-
sand am Westufer des Nils, wenig unterhalb des 2. Katarakts, dort
wo die sudanisch-igyptische Grenze etwas nach Norden ausspringt,
kam eine Kathedrale zum Vorschein, die laut Inschrift im Jahre 707
von Bischof Paulus vollendet wurde, aber keineswegs die fritheste
an diesem Platze war. Das Christentum war in diesem nubischen
Kénigreich der Nobatier und der Hauptstadt Pachoras/Faras schon
um die Mitte des 6. Jahrhunderts, in justintanischer Zeit also, ein-
gefithrt worden, freilich auf Anstiften der Gemahlin Justinians,
Theodora, in seiner monophysitischen Form. Das Griechische scheint
nach den Zeugnissen der Epigraphik bis zuletzt Kirchensprache
geblieben zu sein, obwohl Faras dem Patriarchat Alexandria zu-
gehorte, Aus der Friihzeit, also noch vor den frithesten Wogen des
Bildersturms der zwanziger Jahre des 8. Jh., stammt die unterste
Schicht der Fresken, hochst willkommene, weil so seltene Zeug-
nisse der vorikonoklastischen Epoche, die einmal mehr die starke
Kontinuitit von Stil und Ikonographie der byzantinischen Kunst
von allem Anfang an, auch iiber die Zerstorung aus ideologischen
Griinden hinweg, beweisen. Hochst instruktiv ist daher die Abfolge
der malerischen Ausstattung iiber fast fiinf Jahrhunderte hinweg,
die (nach einem Brand um 926 und einer verblod<ten Umwandlung
und Wiederherstellung der Kirche) auf neuen Malschichten aufge-
tragen wurde und nun von J. Gazy vom Nationalmuseum in War-
schau fachménnisch abgelést und konserviert worden sind. Schade,
daB diese héchst anschauliche Folge byzantinischer Kunstgeschichte
auseinandergerissen werden mubBte; aber es entspricht den heutigen
Usancen der Grabungsgenehmigungen, daB die eine Hélfte der
Funde dem jeweiligen Staat, die andere den Ausgrébern gehort.
Um so groBer das Verdienst des vorliegenden Buches, das mit den
vorziiglichen Fotos von Georg Gerster so etwas wie ein musée
imaginaire schafft.

Auch der Kirchengeschichte ist mit den Grabungen ein groBer
Dienst erwiesen. Aus Inschriften und Graffiti, aus den Bischofs-
gribern und einer auf der Wand aufgezeichneten Bischofsliste und
schlieBlich aus den Bildern und ihren Beischriften ist eine gut ge-
sicherte Chronologie der Bischéfe und Herrscher bis zum Ende des
13. Jh. ermoglicht worden, wo sich der Staat Nobadien durch die
Hybris eines Angriffskrieges selbst zerstorte. Von Interesse ist
auch, daB kurz vor der Jahrtausendwende ein Wechsel der Lehre
vom Mono- zum Dyophysitismus der Orthodoxie beweisbar wird,
der mindestens ein Jahrhundert, wenn nicht linger wihrte.

Der ungewdhnlich schone Band greift der wissenschaftlichen
Publikation z. T. schon vor, die in der Reihe ,Faras, Fouilles
polonaises® erst in 2 Bdnden vorliegt und noch auf den Abschluf
wartet. Aber ich mochte diesen Band als ein groBartiges Muster-
beispiel solcher archidologischen Verdffentlichungen rithmen, die
wissenschaftlich absolut gut fundiert und belegt sind und doch
niemals langweilen, im Gegenteil geradezu erregend und faszi-
nierend geschrieben sind; deren Bilder von hdchstem wissenschaft-
lichen Interesse sind und zugleich eine Freude fiir das Auge; ein
profundes wissenschaftliches Werk und zugleich eine bibliophile
Kostbarkeit, Natiirlich kann der vorliegende Band noch nicht alle
Wiinsche der Wissenschaft erfiillen, einige Linien miissen erst noch
ausgezogen werden, so etwa kirchengeschichtlich der Wechsel vom
Schisma zur Orthodoxie im Zusammenhang der groBen byzan-
tinischen Reconquista unter der Dynastie der Makedonen; bau- und
liturgiegeschichtlich die héchst interessante Apsis-, Haikal- und
Altarlésung, der Zusammenhang mit anderen koptischen und
nubischen Anlagen nebst der Umwandlung in der Zeit der groB-
kirchlichen Orthodoxie; kunsthistorisch die Stilscheidungen in by-
zantinische, koptische und &thiopische Elemente; ikonographisch
etwa die Zwischenformen des Nikopoia- und Hodigitria-Typs der
Madonnendarstellungen u. v. a. Der Forschung und Diskussion steht
noch ein weites Feld offen.

Anzumerken wire an diesem schonen Buch wenig. Auf den Seiten
86/87 und 90/91 miiBte es bei der Legende der Schnitte ,siid-nordlich®
statt ,nord-siidlich” heiBen; es entstehen sonst zwangsldufig Unklar-
heiten und MiBverstéindnisse gegeniiber dem Schnitt auf den Seiten
84/85. Die Querverweise zwischen dem ersten Textteil und den Tafeln
mitsamt den ausfiihrlichen Beschreibungen hétten reichlicher sein kénnen;
sie stehen so etwas unverzahnt nebeneinander. Der Plan auf S. 83, der
die Lokalisierung der einzelnen Gemilde ermoglicht, hétte leicht aus-
klappbar sein konnen; so findet man ihn schlecht und nur mit Hilfe
eines Lesezeichens wieder, zumal das Verzeichnis der Plidne (etwa auf
S. 189) offenbar vergessen ist. Das hdufig wiederkehrende Verbum
spatronisieren” finde ich hdBlich, man konnte ohne Schaden ,beschiitzen"
sagen. Auch die durchgehende Bezeichnung ,Nativitdt® statt Christgeburt
0. . ist unbegriindet. Vielleicht sind die Worte aus der Ubersetzung zu
erkliren. Die Auflésung der abbreviierten Petrus-Beischrift (S. 137)
konnte evtl, ,Martyrer Christi“ statt ,Martyrer am Kreuz" heiflen: Das
Sigma kénnte ein Schreibfehler und durch das Chrismon statt eines Tau
ausdriicklich korrigiert sein. Doch sind das alles nur Geringfiigigkeiten,
die den Wert des ganz ungewthnlich anregenden und schénen Buches
nicht mindern kdnnen.

Wien. Johannes H. Emminghaus.

Personennachrichten

Doz. Dr. rer. pol.,, Dr. theol. Wilhelm Dreier, Mainz, hat einen
Ruf auf den Lehrstuhl fiir Christliche Sozialwissenschaften in der
Theol. Fakultdt d. Univ. Wiirzburg erhalten.

Prof. Dr. theol. Matthius Kaiser, Bochum, hat einen Ruf auf den
Lehrstuhl fiir Praktische Theologie (Kirchenrecht) in der Kath. Theol.
Fakultdt d. Univ. Regensburg erhalten.

Dr. theol. Klaus Reinhardt wurde am 8. 2. 1968 von der Theol.
Fakultit der Universitit Freiburg i. Br. fiir das Fach Dogmatik
habilitiert.

Dr. theol. Anton Rauscher S] wurde am 12. 6. 1968 von der
Kath. Theol. Fakultit d. Univ. Miinster fiir das Fach Christliche
Sozialwissenschaften habilitiert.

Dr. theol. Paul Hoffmann wurde am 3. 7. 1968 von der Kath.

Theol. Fakultdt d. Univ. Minster fiir das Fach Exegese des Neuen
Testaments habilitiert.
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Auswahl von neuerschienenen Biichern und Aufséitzen 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
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(Calvin, sources et évolution de sa pensée religieuse, dt.) — (Neu-
kirchen-Vluyn:) Neukirchener Verl. des Erziehungsvereins (1968).
IX, 839 S.; Lw. DM 27,80.

Aubert, Roger: Das schwierige Erwachen der katholischen Theologie
im Zeitalter der Restauration. Zur Wiirdigung der katholischen
Tiibinger Schule. — ThQu CXLVIII, 1968, 9—38.

Spiegler, Gerhard: The eternal covenant: Schleiermacher’'s experi-
ment in cultural theology. — NY: Harper & Row 1967. 205 p.; $ 5,50.

Schultz, Werner: Die unendliche Bewegung in der Hermeneutik

Schleiermachers und ihre Auswirkung auf die hermeneutische
Situation der Gegenwart. — ZThK LXV, 1968, 23—52.
Forell, Urban: Wunderbegriffe und logische Analyse. Logisch-

philosophische Analysen von Begriffen und Begriffsbildungen aus der
deutschen protestantischen Theologie des 20. Jahrhunderts. (Schwed.
Teil d. Ms. iibers. von Christiane Boehndke-Sjoberg.) — G6: Vanden-
hoeck & Ruprecht (1967). 461 S. — Forschungen zur systematischen
u. 6kumenischen Theologie XVII; kart. DM 48—,

Wernsdorfer, Thietmar: Die entfremdete Welt. Eine Untersuchung
zur Theologie Paul Tillichs. — Zii-Stu: Zwingli-Verl. (1968). 395 S. =
Studien zur Dogmengeschichte u. systematischen Theologie XXI.

Leeuwen, Hans van, S]: Het nieuwe zijn in Paul Tillich’s systema-
tische theologie. — Bijdr XXVIII, 1967, 350—374; p. 375: Summary: The
new being in Paul Tillich’s systematic theology.

Schoch, Max: Karl Barth. Theologie in Aktion. — Frauenfeld u. Stu:
Huber (1967). 227 S. mit 1 Abb. = Wirkung und Gestalt I.

Lorenzmeier, Theodor: Exegese und Hermeneutik. Eine ver-
gleichende Darstellung der Theologie Rudolf Bultmanns, Herbert
Brauns und Gerhard Ebelings. — (Hbg:) Furche-Verl. [1968). 230 S.;
Lw. DM 28,— [Diss., Prag].

Bent, Charles N., S]: The Death of God movement. — Glen Rodk,
N.J.: Paulist 1967. 213 p.; $ 4,95.

I1I. Religionswissenschaft und -geschichte

Bohlig, Alexander: Mysterion und Wahrheit. Gesammelte Beitrige
zur spétantiken Religionsgeschichte. — Leid: Brill 1968. XII, 266 S. —
Arbeiten zur Geschichte des spédteren Judentums und des Urchristen-
tums VI; hfl 46,—.

Der Sinn des Lebens nach den fiinf Weltreligionen (The meaning of
life in five religions, dt.) Hinduismus, Buddhismus, Christentum,
Judentum, Islam. Hrsg. von J. A. Irving (John-Allan Irving u.) R.C.
Chalmers. (Autor, Ubers. aus d. Engl: Ursula von Mangoldt.) —
Weilheim/Obb.: Barth (1967). 200 S.; Lw. DM 15,80.

Gundolf, Hubert: Totenkult und Jenseitsglaube. — (Mddling b. Wien:)
St.-Gabriel-Verl. (1967). 223 S., 108 Abb.; Lw. OS 198,—.

Le Livre des morts des anciens Egyptiens. Présenté par P. Barguet.
Ilustré des dessins des Papyrus du Musée du Louvre relevés par
Frangois Le Saoult. — P: Ed. du Cerf 1967, 312 p, = Littératures
anciennes du Proche-Orient I; F 58,20.

Hornung, Erik: Der Mensch als ,Bild Gottes“ in Agypten. — Loretz,
Oswald: Die Gottebenbildlichkeit des Menschen, Mchn (1967), 123—156.

Bausani, Alessandro: Letture iraniche per l'origine e la definizione
tipologica di gnosi. — Le origini dello gnosticismo. Colloguio di
Messina 13—18 aprile 1966, Leiden 1967, 251—263; p. 265-279: Closs,
Alois: Erlésendes Wissen. Ein kritischer Uberblick von Manis d’nyfn
zu Zarathustras éisti; p. 281—290: Gnoli, G.: La gnosi iranica. Per
una importazione nuova del problema; p. 291-300: Adam, Alfred:
Ist die Gnosis in araméischen Weisheitsschulen entstanden?; p. 302—
806: Rudolph, Kurt: Zum Problem: Mesopotamien <Babyloniens
und Gnostizismus; p. 307—313: Drijvers, H. J. W.: Bardaisan, die
Bardaisaniten und die Urspriinge des Gnostizismus.

Rondot, Pierre: Der Islam (L'Islam, dt) Lehre und Macht einer
Weltreligion. — (Frb/B, Bas, Wien: Herder 1968.) 142 S. = Herder-
Biicherei CCCI; DM 3,50.

Gardet, Louis: Dieu et la destinée de I'homme. — P: Vrin 1967,
528 p. — Etudes musulmanes IX; F 60,—.

Macuch, R.: Der gegenwirtige Stand der Mandéderforschung und ihre
Aufgaben. — Orientalische Literaturzeitung LXIII, 1968, Sp. 5—14,
Schmidt, Hans-Peter: Brhaspati und Indra. Untersuchungen zur
vedischen Mythologie und Kulturgeschichte. — Wiesh: Harrassowitz

1968. 260 S.; brosch. DM 44,— [Habil.-Schrift, Tiibingen].

Leifer, Walter: Encounters with Buddhism. — Man and religion —
German opinion on problems of today VI, 1967, Mchn (1967), 96—123.

Merton, Louis, OCSO: Monachisme bouddhique: Le Zen. — CollCist
XXIX, 1967, 132—150.

Meredith, Georgette: The Phurbu: Use and symbolism of the
Tibetan magic dagger. — HistRel VI, 3, 1967, 236—253.

Kehl, Nikolaus: Die valentinianische Theogonie und das Pancaritra., —
Kairos IX, 1967, 123—133.

Maspero, Henri: Mélanges posthumes sur les religions et 'histoire
de la Chine. T, III: Etudes historiques. — P: Pr. Univ. de France 1967.
i?& pl.? = Publications du Musée Guimet. Bibliothéque de diffusion

y F11,—.

Bloom, Alfred: The life of Shinran Shonin: The journey to self-
acceptance. — Numen XV, 1968, 1—62.

Stirnimann, Hans: Zur Gesellschaftsordnung und Religion der
Pangwa. — Anthr LXII, 1967, 394—418.

Mgonggu, Yi and William A. Douglas: Korean confucianism
today. — Pacific affairs XL, 1967, 43—59.

III. Missionswissenschaft und -geschichte

Flannery, Austin, OP: Missions and religions. — Dublin: Scepter
Books 1968. 164 p. — Vatican II series; sh 21/—.

Perspectivas del decreto «Ad gentes». — Bérriz (Vizcaya>: Centro
de Estudios misionolégicos 1968. 195 p. — Coleccion Bérriz XXII.
Rétif, André: Mission — heute noch? (Un nouvel avenir pour les

missions, dt.) — Koéln: Bachem (1968). 158 S.; DM 9,80.

Sheen, Fulton: Missions and the world crisis. — Dublin: Scepter Publ.
1968. 273 p.; sh 30/—.

Raguin, Yves: Spiritualité missionnaire. Bibliographie. — Parole et
Mission XI, 1968, 317—323.

Léopez Gay, Jesis, SJ: El Espiritu Santo y la misién., — Bérriz
«Vizcayay: Centro de Estudios misionolégicos 1968. 88 p.; pes 40,—.

Massard, Marcel: Les exigences de l'évangélisation. — Parole et
Mission XI, 1968, 214—229.

Bouchard, A, CSSp: La régle spiritaine des origines. — P: Spiritus
1968. 96 p.; F 8,—.

Catrice, Paul: L'Eglise de Lille missionnaire. Un siécle de vie
missionnaire. T. [: La mission universelle dans I'Eglise de Lille.
T. II: Missionnaires originaires de I'Eglise de Lille. Recherches
historiques et sociographiques. T. III: Listes nominatives, notices
biographiques et familiales. T. IV: Jumelage Lille-Cameroun. -
R’oubaix: Agence Univers 1968. XVIII, 499 p.; XX, 496 p.; VIII, 204 p.;

/, 169 D.
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Dehergne, Joseph, SJ: La Chine centrale vers 1700. III: Les vicariats
apostoliques de lintérieur. Etude de géographie missionnaire. —
ArchHS] XXXVI, 1967, 32—71. 221—246.

Turner, H.W.: History of an African independent church. Vol. I:
The church of the Lord ¢Aladuray. II: The life and faith of the church
of the Lord ¢Aladura), — Oxf: Clarendon Pr. 1967. XV, 217 p.;
XVIII, 391 p.; sh 115/6.

Zum Wirken der Kirche im Gesundheitswesen Afrikas.
Pro Mundi Vita 1968. 34 S, = Pro Mundi Vita XXI.

Ancel, Alfred: Les exigences de notre vocation face a 1'évangélisation
du monde. — Mission de I'Eglise XLIII, 1968, 3—15.

Beaurecueil, Serge de, OP: Prétre des non-chrétiens. — P: Ed. du
Cerf 1968. 192 p. = Parole et mission XV; F 9,60.

Dahinden, Justus: Kirchbau — ein Missionsproblem. — Zii: NZN-
Buchverlag 1967. 84 S., 230 Illustr.; sfr 32,—.

Kerkhofs, J.M,, S] et AM. Henry, OP: Dialogue d’aujourd’hui,
mission de demain. — P: Ed. du Cerf; Tours: Mame 1968. 326 p.; F 21,—.

Van Campenhoudt, André, SAM: Préalables pour la catéchése. —
EglViv XX, 1968, 83—6.

Au service du Seigneur dans I’Eglise d’Afrique. — Kinshasa: Ed.
Asuma 1967. 224 p.

Laurentin, René: Flashes sur I’Amérique latine. — P: Seuil 1968.
144 p.; F 9,50.

Paul, Mary — Edmund C. Fisher: An American nun in Taiwan. —
NY: Doubleday 1967. 240 p.; $ 4,95.

Beyerhaus, Peter: Religionen und Evangelium, Kontinuitit oder
Diskontinuitdt? — Evangel. Missions-Magazin CXI, 1967, 118—135.
Neill, Stephen Clharles]: Schiopferische Spannung (Creative tension,
dt.) Mission zwischen gestern und morgen. — Kassel: Oncken Verl.

(1967). 123 S.; kart. DM 5,80.

Rossel, Jacques: Dynamik der Hoffnung. Fine zeitgeméBe Studie zum
Thema Christ und Welt [Missions dans une société dynamique, dt.) —
Bas: Basileia-Verl. (1967). 177 S.; sfr 14,80.

Gollwitzer, Helmut: Vietnam, Israel und die Christenheit. — Mchn:
Kaiser-Verl. 1967. 102 S.; kart. DM 5,80.

Oosthuizen, G. C.: The theology of a South African Messiah.
»An analysis of the hymnal of the Church of the Nazarites.“ — Leid:
Brill 1967, XII, 198 p. = Oekumenische Studien VIII; hfl 32,—.

Pury, R. de: Des Antipodes. Letires de Madagascar. — P: Delachaux &
Niestlé 1967. 132 p.

Theologische Stimmen aus Asien, Afrika und Lateinamerika. Hrsg.
v. P. Beyerhaus [u.a.] Bd III: Beitrdge zur systematischen Theolo-
gie. — Mchn: Kaiser 1968. 112 S.; DM 12,—.

— Brux:

I1V. Bibelwissenschaft

1. Allgemeines (Gesamtbibel)

Bibel-Lexikon. Hrsg. von Herbert Haag. (2., neu bearb. u: verm.
Aufl) — Eins, Zii, Koln: Benziger Verl. (1968). XIX S., 1964 Sp.,
113 Abb., 24 ganzseitige Tafeln, 3 Karten, 3 Zeittafeln 4°; Lw. DM 158.

Tuya, Manuel de, OP, y José Salguero: Introduccién a la Biblia.
Tomo I: Inspiraciéon biblica. Canon. Texto. Versiones, Tomo II
[ultimo]: Hermenéutica biblica. Historia de la interpretacién de la
Biblia. Instituciones israelitas. Geografia de Palestina. — Madr: La
Editorial Catélica 1967. XX, 615 p.; 631 p. — Biblioteca de autores
cristianos CCLXII, CCLXVIII; pes 140,—, pes 140,—.

Kaiser, Otto: Kants Anweisung zur Auslegung der Bibel. Ein Beitrag
zur Geschichte der Hermeneutik, — Glaube, Geist, Geschichte, Fest-
schrift Ernst Benz ..., Leid 1967, 75-90.

Dubarle, A.M.: Amour et fécondité dans la Bible. — Toul: Ed. Privat
1967. 103 p. = Questions posées aux catholiques; F 7,50.

2. Altes Testament

Hebrdisches und araméiisches Lexikon zum Alten Testament von
Ludwig Koehler und Walter Baumgartner. 3. Aufl. neu bearbeitet von
Walter Baumgartner unter Mitarbeit von Benedikt Hartmann
u. E.Y. Kutscher, Lfg, I: & — nMaM, — Leid: Brill 1967. LIV, 352 S.

Oriental and biblical studies. Collected writings of E. A.
Speiser. Edited and with an introduction by J.]. Finkelstein and
Moshe Greenberg. — Phil: University of Pennsylvania Pr. 1967.
616 p., 1 frontispiece; § 10,—.

Hebrdische Wortforschung., Festschrift zum 80. Geburtstag
von Walter Baumgartner. Hrsg. von Benedict Hartmann [u.a.]. —
Leid: Brill 1967. VIII, 429 S. — SupplVetTest XVI; Ln. hfl 88,—.

Selms, A. van: Genesis. Deel I en II. — Nijk: Callenbach 1967. 268,
319 blz. = De prediking van het Oude Testament; hfl 19,50, 22,50.

Rhymer, J.: The beginning of a people. A way through the Old
Testameni. Book I: The Pentateuch. — Lo: Sheed & Ward 1967.
188 p. = Stagbooks; sh 12/6.

Lacocqgue, A.: Le devenir de Dieu. Commentaire du livre de I'Exode
I-IV. — P: Ed. Universitaires 1967. 192 p. = Encyclopédie uni-
versitaire; F 38,60.

Quelette, J.: Le deuxiéme commandement et le role de 'image dans
la symbolique religieuse de 1'Ancien Testament. Essai d'inter-
prétation. — RBibl LXXIV, 1967, 504—516.

Loewenstamm, Samuel E.: The making and destruction of the
Golden Calf. — Bibl XLVIII, 1967, 481—490.

Carrillo Alday, Salvador: El Céntico de Moisés Dt 32>. Anélisis
exegético. — EstBibl XXVI, 1967, 143—185. 227248,

Weippert, Manfred: Die Landnahme der israelitischen Stdmme in der
neueren wissenschaftlichen Diskussion. Ein kritischer Bericht, — G&:
Vandenhoeck & Ruprecht 1967. 163 S., 2 Karten = FRLANT XCIL

Steck, Odil Hannes: Die Erzidhlung von Jahwes Einschreiten gegen die
Orakelbefragung Ahasjas <2 Kén 1,2-8. 17>, — EvTh XXVII, 1967,
546—556.

Oikonomos, EB.: To Bipitov tHc 'Ecdnp. — Athen: Bifhiodnun tng ev
Afnvore Durexmoandevtinne Eratpetag 1967, XIV, 159 p.

Studies on the second part of the book of Isaiah: Orlinsky,
Harry M.: The so-called “Servant of the Lord” and ‘‘Suffering
servant® in Second Isaiah; Snaith, Norman H.: Isaiah 40-66.
A study of the teaching of the Second Isaiah and its consequences. —
Leid: Brill 1967. IV, 264 p. — SupplVetTest XIV; Ln. hil 60,—.

Gunneweg, Antonius H.J.: Ordinationsformular oder Berufungs-
bericht in Jeremia 1, — Glaube, Geist, Geschichte. Festschrift Ernst
Benz. .., Leid 1967, 91—98.

Zimmerli, Walther: Ezechieltempel und Salomostadt. — Hebriische
Wortforschung. Festschrift Walter Baumgartner . . ., Leid 1967, 398—414.

Garcia Trapiello, Jeslis, OP: Situaciéon histérica del profeta
Amés. — EstBibl XXVI, 1967, 249274,

Mannati, M.: Les psaumes. Tome III: Psaumes 73 & 106. Traduction
des psaumes par M. Mannati et E. de Solms. — Brug: Desclée [&] de
Brouwer 1967. 304 p. — Cahiers de la Pierre-Qui-Vire. N.S. XXVIIIL.

Castellino, George R.: Qohelet and his wisdom. — CaBiQ XXX,
1968, 15—28.

Angénieux, J.: Le Cantique des Cantiques en huit chants a refrains
alternants., Essai de reconstitution du texte primitif avec une in-
troduction et des notes critiques. — EphThLov XLIV, 1968, 87—-140.

Strobel, Albert [, OMI]: Die Weisheit Israels. — Aschifbg: Pattloch
(1967). 123 S. = Der Christ in der Welt VI, 5b; kart. DM 4,50.

Rowley, H.H.: Growth of the Old Testament. — Lo: Hutchinson 1967.
192 p. = University library; cloth sh 25.

Loretz, Oswald: Die Gottebenbildlichkeit des Menschen, Mit einem
Beitrag von Erik Hornung: Der Mensch als ,Bild Gottes" in
Agypten. — Mchn: Kosel-Verl. (1967). 173 S. = Schriften des Deut-
schen Instituts fiir Wissenschaftliche Pddagogik; DM 14,—.

Lys, Daniel: La chair dans I'’Ancien Testament, “Bdsir“. — P: Ed.
Universitaires 1967. 175 p.; F 24,70.

Rowley, H.H.: Worship in Ancient Israel. Its forms and meaning.
Edward Cadbury lectures delivered in the University of Birming-
ham. — Lo: S. P. C. K. 1967. XV, 307 p.; sh 42.

Martinez, Ernest R., S]: Hebrew-Ugaritic index to the writings of
Mitchell J. Dahood. A bibliography with indices of scriptural passages,
Hebrew and Ugaritic words, and grammatical observations. — R:
Pontificio Istituto Biblico (1967). 120 p.; Lire 1500.

Grondahl, Frauke: Die Personennamen der Texte aus Ugarit. — R:
Pipstl. Bibelinstitut 1968. VII, 435 S. = Studia Pohl I; Lire 3000.
Mowinckel, Sigmund: Israels opphav og eldste historie. — Oslo:

Universitetsforlaget 1967. XVI, 378 p., 20 Ill.; Nkr 38,—.

Zeitlin, S.: The rise and the fall of the Judaean state. Vol. II. —
Phil: Jewish Publication Society of America 1967. XIII, 465 p.

Dothan, M. — Freedman, D.N.: Ashdod. I: The first season of
excavations, 1962. — Jer: The Department of Antiguities and Museums
in the Ministry of Education and Culture 1967. VIII, 171 p., 28 pl. =
‘Atiqot. English series VIL.

North, Robert, S]: Les fouilles dans la région de Jéricho. — R: Pon-
tificio Istituto Biblico 1967. 156 p.; Lire 900.

Huot, Jean-Louis: Typologie et chronologie relative de la céramique
du bronze ancien a Tell el-Féar‘ah. — RBibl LXXIV, 1967, 517-554, 9 fig.

Kapelrud, Arvid S.: Med spade i bibeljord. Vitgravninger i For-
Orienen og Det gamle testamente. — Oslo: Universitetsforlaget 1967.
108 p.; Nkr 10,60.

Yizhar, Michael: Bibliography of Hebrew publications on the Dead
Sea Scrolls 1948—1964. — Cambr (Mass.): Harvard University Pr. 1967.
48 p. = Harvard theological studies XXIII; § 2,50.

Koffmahn, Elisabeth: Die Doppelurkunden aus der Wiiste Juda. Recht
und Praxis der jiidischen Papyri des 1. u. 2. Jahrhunderts n. Chr. samt
Ubertragung der Texte und deutscher Ubersetzung. — Leid: Brill 1967.
VIII, 208 S., 11 Taf., 3 Kartenskizzen = Studies on the texts of the
desert of Judah V; Ln. hfl 54,—.

3. Neues Testament

Goppelt, Leonhard: Christologie und Ethik., Aufsdtze zum Neuen
Testament. — (G6:) Vandenhoeck & Ruprecht (1968). 276 S.; DM 18,80.
Kédsemann, Ernst: Der Ruf der Freiheit. — Tii: Mohr 1968. 170 S.
Hengel, Martin: Nachfolge und Charisma. Eine exegetisch-religions-
geschichtliche Studie zu Mt 8,21 f. und Jesu Ruf in die Nachfolge. —
B: Toépelmann 1968. VIIL, 116 S. = ZNW, Beih. XXXIV; Lw. DM 36,—.

Gerhardsson, Birger: The parable of the sower and its interpre-
tation. — NTSt XIV, 2, 1968, 165—193.

Dupont, Jacques, OSB: La parabole de la Brebis perdue Matthieu
18,12—14; Luc 15,4—7). — Greg XLIX, 1968, 265—287.

Suhl, Alfred: Der Davidssohn im Matthdus-Evangelium. — ZNW LIX,
1968, 57—81.

Snoy, Thierry: La rédaction marcienne de la marche sur les eaux
«Mc., VI, 45-52y. — EphThLov XLIV, 1968, 205—241.

Hengel, Martin: Das Gleichnis von den Weingértnern Mc 12,1-12 im
Lichte der Zenonpapyri und der rabbinischen Gleichnisse. — ZNW
LIX, 1968, 139,

Pesch, Rudolf: Naherwartungen. Tradition und Redaktion in Mk 13. —
Diis: Patmos-Verl. (1968). 275 S., 1 Beil. = Kommentare und Beitrdge
zum Alten und Neuen Testament; Lw. DM 32,— [Diss., Freiburg i. Br.]

Bouwman, Gilbert: Das Dritte Evangelium. Einiibung in die form-
geschichtliche Methode (De derde nachtwake. De wordingsgeschiedenis
van het derde evangelie, dt.) — Diis: Patmos-Verl. (1968). 184 5. =
Patmos paperbacdk; brosch. DM 15,80.

Harrington, Wilfried J., OP: The gospel according to St. Luke.
A commentary. — Lo: Chapman 1967. VI, 297 p.; sh 35/—.

Jones, Douglas R.: The background and character of the Lukan psalms.
— JThSt n. s. XIX, 1968, 19-50.
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Malatesta, Edward, SJ: St. John's gospel 1920-1965. A cumulative
and classified bibliography of books and periodical literature on the
fourth gospel. — R: Pont. Biblical Institute 1967. XXVIII, 205 p. =
Analecta biblica XXXII; § 6,—.

Gutbrod, Karl: Die Apostelgeschichte. Einblicke in ihre Anlage, Eigen-
art und Absicht. — Stu: Calwer Verl. (1968). 68 S.; kart. DM 5,80.
Cambier, J., SDB: L'Evangile de Dieu selon 1'Epitre aux Romains.
Exégése et théologie biblique. Tome I: L’évangile de la justice et
de la grdace. — (Brug:) Desclée [&] de Brouwer (1967). 444 p. =

Studia neotestamentica. Studia III; F 60,—.

Zeller, Dieter: Sithne und Langmut. Zur Traditionsgeschichte von Rém
3, 24—26. — Theologie und Philosophie XLIII, 1968, 51—75.

Barrett, Clharles) K(ingsley): A commentary on the first epistle to
the Corinthians. — Lo: Black (1968). XI, 410 p. = Bladk’s New Testa-
ment commentaries; sh 45/—.

Saillard, Michel, OFMCap: C'est moi qui, par I'Evangile, vous ai
enfantés dans le Christ Jésus (1 Co 4, 15>. — RechScRel LVI, 1968, 5—41.

Gnilka, Joachim: Der Philipperbrief. Auslegung. — Frb/B, Bas, Wien:
Herder 1968. XXI, 226 S. — Herders theologischer Kommentar zum
Neuen Testament X, 3.

Schlier, Heinrich: Uber die Auferstehung Jesu Christi. — (Eins:)
Johannes-Verlag (1968). 71 S. = Kriterien X; kart. DM 6,50.

Gese, Hartmut: Psalm 22 und das Neue Testament. Der dlteste Bericht
vom Tode Jesu und die Entstehung des Herrenmahles. — ZThK LXV,
1968, 1-22,

Fuller, Reginald H.: Die Wunder Jesu in Exegese und Verkiindigung
(Interpreting the miracles, dt.) (Aus d. Engl. iibers. u. mit einem Vor-
und Nachwort versehen von Franz Joseph Schierse.) — (Diis:) Patmos
(1967). 144 S. = Theologische Perspektiven; DM 8,90.

Noll, Peter: Jesus und das Gesetz. Rechtl., Analyse der Normenkritik
in der Lehre Jesu. — Tii: Mohr 1968. 30 5. = Sammlung gemein-
verstindlicher Vortrige und Schriften aus d. Gebiet der Theologie
und Religionsgeschichte CCLIII; geb. DM 2,40.

Wrege, Hans Theo: Die Uberlieferungsgeschichte der Bergpredigt. —
Tii: Mohr 1968. 207 S. = Wissenschaftliche Untersuchungen zum
Neuen Testament IX; Lw. DM 41—,

Diilmen, Andrea van: Die Theologie des Gesetzes bei Paulus. — (Stu:)
Kath. Bibelwerk 1968. 282 S. — Stuttgarter Biblische Monographien V.

Merk, Otto: Handeln aus Glauben. Die Motivierung der paulinischen
Ethik. — Marb: Elwert 1968, XII, 287 S. = Marburger theologische
Studien III; Lw. DM 89,— [Diss. Marburg].

Westermann, Claus: Prophetenzitate im Neuen Testament. —
EvTh XXVII, 1967, 286—317.

V. Kirchengeschichte

1. Allgemeines

Bibliographie de cartographie ecclésiastique. Fasc. I: Bibliographie
kirchengeschichtlicher Karten Deutschlands. Bearb., im Institut fiir
Landeskunde Bad Godesberg von Karl-Georg Faber, Bertram Hartling
u. Hans-Peter Kosack. Und: Bibliographie kirchengeschichtlicher Kar-
ten Osterreichs. Zusammengestellt von Ernst Bernleithner unter
Mitarb. von Rudolf Kienauer. — Leid: Brill 1968. VIII, 352 S.; hfl 68,—

Anderson, Ch. S.: Augsburg historical atlas of christianity in the
Middle ages and Reformation. — Minneapolis: Augsburg Publ. House
1967. 61 p.; § 7,50.

Blank, Josef: Geschichte und Heilsgeschichte. — WoWa XXIII, 1968,
116—127.

Chiocchetta, P.: Church theology and method to study church
history. — EuntDoc XIX, 1966, 302—337.

2. Gesamte Kirchengeschichte

Spiazzi, Raimondo: La chiesa nella storia. T. I: Una esperienza
bimillenaria. T. II: La nuova etd. — R: Bocci 1967. 496 p.; 560 p. 4°.

Nardelli, M.: La chiesa di Roma nell’ antichitd e nell’ alto medioevo.
T. I: La chiesa di Roma nel I secolo. — Brescia: Franciscanum 1967.
438 p. 4°; Lire 10 000.

Handboek der kerkgeschiedenis. T. III: Reformatie en Contra-refor-
matie. Par J. N. Bakhuizen van den Brink - W. F. Dankbaar. — La
Haye: Bakker en Daamen 1967. XI, 314 p.; hil 32,50.

Le diocése de Marseille. Sous la direction de Jean-Remy Palanqgue.
— P: Letouzey et Ané 1968. 340 p. avec actes — Histoire des diocéses
de France I; F 25,—.

Beitrdge zur Geschichte des Bistums Regensburg. Hrsg. von Georg
Schwaiger und Josef Staber. Bd I. — Rgb: Verl. des Vereins fiir
Regensburger Bistumsgeschichte 1967. 408 S.; kart. DM 35,—.

3. Christliches Altertum (einschl. Patrologie)

Bultmann, Rudolf: Christentum und Antike. — ThRu XXXIII, 1968,
1-17.

Horn, Hans-Jiirgen: Respiciens per fenestras, prospiciens per cancellos.
Zur Typologie des Fensters in der Antike. — JbAntChr X, 1967, 30-60.

Schille, Gottfried: Die urchristliche Kollegialmission. — Zii, Stu:
Zwingli-Verl. 1967. 216 S. — AbhThANt XLVIII; DM 24,—.

Christensen, T.: Kirstendommen og imperium romanum. Kirkens
oprindelse og historie til r 600. — Sthlm: Svenska bokforlaget 1967.
443 p. = Scandinavian university books; scr 69,—.

Locatelli, Aldo: Pietro a Roma e il primato del romano pontefice. —
ScuCatt XCV, 1967, 522—528.

Rimoldi, Antonio: L' episcopato ed il martirio romano di S. Pietro
nelle fonti letterarie dei primi tre secoli. — ScuCatt XCV, 1967, 495—521.

Aland, Kurt: The relation between church and state in early times:
A reinterpretation. — JThSt XIX, 1968, 115-127.

Hamman, Adalbert: L'enseignement sur la création dans 'antiquité
chrétienne. — RScRel XLII, 1968, 1-23. 97—122.

Winkelmann, Friedhelm: GroBkirche und Hiresien in der Spit-
antike. — FoFo XLI, 1967, 243—247.

Barnard, L. W.: The heresy of Tatian — once again. — JEcclH XIX,
1968, 1-10.

Fontaine, Jacques: Sur un titre de Satan chez Tertullien: “Diabolus
interpolator®. — StMStRel XXXVIII, 1967 — Studi in onore di Alberto
Pincherle, 197—216.

Marcovich, M.: Textual criticism on Hippolytus’' Refutatio. — JThSt
XIX, 1968, 83—92.

Teall, John L.: The age of Constantine. Change and continuity in
administration and economy. — Dumbarton Oaks Papers XXI, 1967,
11-36.

Straub, Johannes A.: Constantine as KOINOZX EIIIZEKOITIOS. Tra-
dition and innovation in the representation of the first Christian
emperor's majesty. — Dumbarton Oaks Papers XXI, 1967, 37—55.

Fabricius, Cajus: Der sprachliche Klassizismus der griechischen Viter.
— JbAntChr X, 1967, 187-199.

Maur, Hansjorg auf der: Die Osterhomilien des Asterios Sophistes als
Quelle fiir die Geschichte der Osterfeier. — Trier: Paulinus-Verl. 1967.
XV, 194 S. = TrThSt XIX; kart. DM 30,— [Diss., Trier].

Tetz, Martin: Zur Theologie des Markel von Ankyra. — ZKG
LXXV = F. 4, Bd XIII, 1964, 217-270; LXXIX = F. 4, Bd XVII,
1968, 3—42.

Camus, Pierre-Marie: Ammien Marcellin témoin des courants cul-
turels et religieux 4 la fin du IVe siécle. — P: Les Belles Lettres
1967, 286 p.

Funke, Hermann: Majestits- und Magieprozesse bei Ammianus Marcel-
linus. — JbAntChr X, 1967, 145—175.

Das Leben des heiligen Ambrosius. Die Vita des Paulinus und aus-
gewdhlte Texte aus den Werken der Heiligen und anderen Zeitdoku-
menten, (Ubers.: Ilona Opelt u. Lothar Schlipfer.) Eingeleitet von
Ernst Dassmann, — Diis: Patmos-Verl. (1967). 1566 S. — Heilige der
ungeteilten Christenheit; DM 12,80.

Hill, Robert: St. John Chrysostom’s teaching on inspiration in “Six
homilies on Isaiah®. — VigChr XXII, 1968, 19—37.

Aubineau, Michel: Une enquéte dans les manuscrits chrysostomiens:
opportunité, difficultés, premier bilan. — RHistEccl LXIII, 1968, 5—26.

Semple, W. H.: Apollinaris Sidonius, a Gallo-Roman seigneur. —
BullJRylLibr L, 1967—1968, 136—158.

Brown, Peter: Pelagius and his supporters: Aims and environment. —
JThSt XIX, 1968, 93—114,

Serentha, Luigi: La figura di San Pietro rievocata da S. Gregorio
Magno. — ScuCatt XCV, 1967, 529—568.

Prinz, Friedrich: Stadtromisch-italische Mirtyrerreliquien und frin-
kischer Reichsadel im Maas-Moselraum. — Hist]G LXXXVII, 1967, 1—25.

Rintelen, Wolfgang von: Kulturgeographische Studien in der Italia
Byzantina. Untersuchungen {iber die Kulte des Erzengels Michael und
der Madonna di Costantinopoeli in Siiditalien. — Meisenheim a. Glan:
Hain 1968. 133 S. = Archiv fiir vergleichende Kulturwissenschaft III.

4, Mittelalter und Neuzeit

Huber, A. K.: Der sudetendeutsche Katholizismus. Kriifte, Strukturen
und Probleme. — Archiv fiir Kirchengeschichte von Béhmen-Mihren-
Schlesien I, 1967, 41—61.

Klaus, Gregor, OSB: Orgelkunst und Orgelbau in den Benediktiner-
klostern bis zur Sdkularisation. Ein geschichtlicher Beitrag. — Stud-
MittBenO LXXVII, 1966, Ottobeuren 1967, 138—160.

Gottschalk, Joseph: St. Hedwig und der Zisterzienserorden. — Arch-
SchlesKG XXV, 1967, 38—51.

Irmscher, J.: Das Byzanzbild der neueren deutschen Historiographie.
— Klio XLVIII, 1967, 335—349.

Heutger, Nicolaus C[arl]: Das Kloster Amelungsborn im Spiegel der
zisterziensischen Ordensgeschichte. Mit e, Vorw. von Christhard
Mahrenholz. — Hild: Lax 1968. VII, 103 S., 8 Bl. Abb.; brosch. DM 12,—.

5. Mittelalter

Jungandreas, W.: Sankt Maximin zur Zeit der Ottonen. — Kurtrie-
risches Jahrbuch VII, 1967, 12—22,

Grundmann, Herbert: Bibliographie zur Ketzergeschichte des Mittel-
alters ¢1900-1966>. — R: Ediz. di storia e letteratura 1967. 95 S. —
Sussidi eruditi XX; Lire 2000.

Haenni, Gerard: Note sur les sources de la Dacheriana. — Collectanea
Stephan Kuttner. I = Studia Gratiana XI, 1967, 1—22.

Grisart, M.: Les Cathares dans le Nord de la France. — Revue du
Nord XLIX, 1967, 509—519.

Hunt, Noreen: Cluny under St. Hugh, 1049—1109. — Lo: Arnold 1967.
XII, 230 p. and fig.; sh 45—,

Riley-Smith, J.: The knights of St. John in Jerusalem and Cyprus,
<c. 1050—1310>. — Lo: Macmillan 1967. XV, 553 p., 8 pl. and 11 carts —
A history of the Order of the Hospital of St. John of Jerusalem I.

Constable, Giles: The letters of Peter the Venerable. Edited with
an introduction and notes. T. I. II. — Cambr (Mass.): Harvard Univ.
Pr. 1967. X, 450 p.; VIII, 427 p., 1 pl. and carte — Harvard historical
studies LXXVIII; § 35,—.

Die Traditionen und Urkunden des Stiftes Diessen. 1114—1382.
Bearb. von Waldemar Schlégl. — Mchn: Bed< 1967. 89, 377 S. —
Quellen und Erérterungen zur bayerischen Geschichte N.F. XXII, 1;
brosch. DM 50— [Diss., Miinchen. Uberarb.].

Dubois, Jacques, OSB: Quelques problémes de I’ histoire de I' ordre
g;s chartreux a4 propos de livres recents. — RHistEccl LXIII, 1968,

—54.

Gatto, L.: Bonizone, vescovo di Sutri e di Piacenza. — R: La Goliardica
1967. 170 p.

Belperron, P.: La croisade contre les Albigeois et l'union du
Languedoc a la France ¢1209—1249;. — P: Perrin 1967. 479 p., fig. et
pl. = Coll. Histoire; F 20,—.
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Klose, Josef: Das Urkundenwesen Abt Hermanns von Niederalteich
<1242—1273), seine Kanzlei und Schreibschule. — Kallmiinz/Opf.: Lab-
leben 1967. XI, 167 S. mit Faks. 4 — Miinchener historische Studien.
Abt. Geschichtl. Hilfswissenschaften IV = Miinchener Universitits-
schriften. Philos. Fak.; brosch. DM 24,— [Diss., Miinchen].

Sabisch, Alfred: Die Urkunde vom 25. Oktober 1257 «Schles. Reg. 985>
und ihre Bedeutung fiir die Topographie der Breslauer Dominsel bis
zum Jahre 1810. — ArchSchlesKG XXIV, 1966, 67—99.

Matschke, K.-P.: Politik und Kirche im spétbyzantinischen Reich.
Athanasius I., Patriarch von Konstantinopel 1289-1293; 1303-1309. —
WissZULpz XV, 1966, 479—486.

Wood, Charles T.: Philip the Faire and Boniface VIII. State versus
papacy. — Lo: Holt, Rinehart and Winston 1967. VIII, 116 p. =
European problems studies; sh 18/—.

Walter, Ewald: Zum Kaiserchor des Breslauer Domes. — ArchSchlesKG
XXV, 1967, 128-166. =

Moepert, Adolf: Die éltesten Urkunden und Besitzungen des Vinzenz-
stiftes in Breslau. — ArchSchlesKG XXV, 1967, 1-37. ;

Machilek, Franz: Heilserwartung und Revolution der Taboriten
1419/21. — Festiva lanx. Festgabe Johannes Sporl, Mchn 1966, 67—94.

H&édl, G.: Zur Reichspolitik des Basler Konzils. Bischof Johannes Schele
von Liibeck ¢1420-1439;. — MIOG LXXV, 1967, 46—65.

Haines, Roy M.: Aspects of the episcopate of John Carpenter, bishop
of Worcester, 1444—-1476. — JEcclH XIX, 1968, 11-40.

Brandmiiller, Walter: Der Ubergang vom Pontifikat Martins V. zu
Eugen IV. — QFIAB XLVII, 1967, 596—629.

6. Gesamte Neuzeit

Vatja, Vilmos: Reformationen— idag. — SvTKv XLIV, 1968, 34—41.

Gieraths, P.-G., OP: Das heutige Lutherbild. Bilanz und Ausblick. —
Ang XLIV, 1967, 409—448.

Heutger, Nicolaus [Carl]: Evangelische und simultane Stifter in West-
falen. Unter bes. Beriicks. des Stiftes Borstel im Landkreis Bersen-
briidk. Mit e. Vorw. von Marie Luise Frir. von der Goltz u. e. Anh.:
Zu Luthers Stellung zum Klosterwesen nach 1521. — Hild: Lax 1968.
168 S. mit 25 Abb.; kart. DM 18,—.

Rapf, Colestin, OSB: Das Benediktinerstift zu Wien. ,Unserer Lieben
Frau von Monte Serrato® Schwarz-Spanierkloster. Griindung und Auf-
hebung. — StudMittBenO LXXVII, 1966, Ottobeuren 1967, 15—73.

7. Reformation und Katholische Erneuerung

Bluhm, H.: Martin Luther and the pre-Lutheran low German bibles. —
The modern language review LXII, 1967, 642—653.

Chrisman, Miriam Usher: Strasbourg and the reform. A study in
the process of change. — NH and Lo: Yale Univ. Pr. 1967. XII, 851 p. =
Yale historical publications. Miscellany LXXXVII; § 8,75.

Erbe und Verpflichtung. Reformationsgedenkbuch. Hrsg. von Franz Lau.
— B: Evangelische Verlagsanstalt (1967). 212 S.; DM-Ost 8,80.

Rieger, Julius: Berliner Reformation. (Ill.: Kurt Sieth.) — B: Lettner-
Verl. (1967). 213 S.; Lw. DM 17,80.

Martin, F. X.,, OSA: The Augustinian Order on the eve of the refor-
mation. — Miscellanea historiae ecclesiasticae II = Bibliotheque de
la Revue d’ histoire ecclésiastique XLIV, Louv 1967, 71—104.

Prodi, Paolo: I cardinale Gabriele Paleotti (1522—1597,. Vol. II. -
R: Ed. di Storia e Letteratura 1967. 623 p. — Uomini e dottrine XII.

Swanson, G. E.: Regime and religion. A sociological account of the
reformation. — Ann Arbor: Univ. of Michigan Pr. 1967. X, 295 p.

Willebrands, J. G. M.: Reformationen och var tid. — SvTKv XLIV,
1968, 16—33.

Trevor-Roper, H. R.: Religion, the reformation and social change,
and other essays. — Lo: Macmillan 1967. 487 p.; sh 63.

Rischar, Klaus: Johann Eck auf dem Reichstag zu Augsburg 1530. —
Mstr: Aschendorff (1968). 142 S. = Reformationsgeschichtliche Studien
und Texte XCVII; brosch. DM 24,— [Diss., Bonn].

Skalweit, Stephan: Reich und Reformation. — B: Propyldenverlag
(1967). 457 S. und 33 Abb. — Propyldenbibliothek der Geschichte.

Ziegler, Walter: Die Bursfelder Kongregation in der Reformations-
zeit. Dargestellt an Hand der Generalkapitelrezesse der Bursfelder
Kongregation. — Mstr: Aschendorff (1968). 156 S., 1 Kte. — Beitrédge
zur Geschichte des Alten Monchtums und des Benediktinerordens
XXIX; brosch. DM 26,—.

Stupperich, Robert: Zur Geschichte des Superintendentenamtes der
Stadt Liineburg ¢1531—1540;. Briefwechsel der Stadt mit Urbanus Rhe-
gius, Hermann Bonnus, Paul vom Rode und Herzog Barnim von Pom-
mern. — JGNsKG LXV, 1967, 117—141.

Jedin, Hubert: Die Universitit Padua und die Gegenreformation in
Schlesien. — ArchSchlesKG XXV, 1966, 252—258.

Schaab, M.: Die Wiederherstellung des Katholizismus in der Kur-
pfalz im XVII. und XVIIL. Jahrhundert. — ZGOberrhein CXIV, 1966,
147—-205,

Raab, Heribert: Apostolische Biicherkommissare in Frankfurt am Main.
— Hist]G LXXXVII, 1967, 326—354.

Diericks, Michel, S]: Le début de la réforme catholique aux Pays-
Bas. — Miscellanea historiae ecclesiasticae. II = Bibliothéque de la
Revue d’histoire ecclésiastique XLIV, Louv 1967, 139-162.

Schrader, Franz: Die landesherrlichen Visitationen und die katho-
lischen Restbestinde im Erzbistum Magdeburg, 1561—1651. — Hist]G
LXXXVII, 1967, 391—410.

Béze, Théodore de: Correspondance de Théodore de Béze. Recueillie
par Hippolyte Aubert. Publ. par Henri Meylan [e. a.]. Vol. V: (1564». —
Genéve: Droz 1968. 199 p. = Société du Musée historique de la
réformation — Travaux d’humanisme et renaissance XCVI; sfr 44,—.

Kingdon, Robert M.: Geneva and the consolidation of the French Pro-
testant movement, 1564—1572. A contribution to the history of Con-

gregationalism, Presbyteranism and Calvinist resistant theory. — Gen:
Droz 1967. 242 p. 4° = Travaux d’humanisme et renaissance XCII.

Ulianich, Boris: Paolo Sarpi, il generale Ferrari e 'ordine dei Serviti
durante le controversie Veneto-Pontificie. — StMStRel XXXVIII, 1967 =
Studi in onore di Alberto Pincherle, 582—645.

Secret, Frangois: De quelques courants prophétiques et religieux
sous le régne de Henri III. — RHistRel CLXXII, 1, 1967, 1-32.

Mosconi, N.: La nunziatura di Praga di Cesare Speciano (1592—1598>
nelle carte inedite Vaticane e Ambrosiane. T. V: Giugno-sett. 1697 —
gennaio-aprile 1598. — Brescia: Morcelliana 1967. 241 p. = Studi e
documenti di storia religiosa; Lire 3500.

Droz, Eugénie: L’ecclésiaste de Théodore de Béze et ses éditions
allemandes <1599 et 1605>. — RevHistPhilRel XLVII, 1967, 338—346.

8. Neuere Zeit

Witte, Ch-M. de: S. Charles Borromée et la couronne de Portugal. —
Boletin internacional de bibliografia luso-brasileira VII, 1966, 114—156.

McGrath, Patrick: Papists and puritans under Elizabeth [. — Lo:
Blandford Pr. 1967. X, 434 p., 19 ill,, 3 maps = Blandford history
series; sh 37/6.

Engelbert, Kurt: Das Bistum Breslau im DreiBigjdhrigen Krieg. —
ArchSchlesKG XXIII, 1965, 85—148; XXIV, 1966, 127—181; XXV, 1967,
201—-251.

Chaussy, Yves: Les bénédictines anglais réfugiés en France au XVIIe
siécle (1611—1669>. — P: Lethielleux 1967. XXIV, 256 p. — Bibliothéque
d’histoire et d’archéologie chrétienne; F 45—

Die reformierten Bergischen Synoden wihrend des jiilich-
klevischen Erbfolgestreites. [Hrsg.:] Albert Rosenkranz. III: Im
Zeichen der Kirchenzucht 1673—1700. — Diis: Presseverband der
Evangelischen Kirche im Rheinland 1967. XI, 421 S. mit 1 Faks. =
Schriftenreihe des Vereins fiir Rheinische Kirchengeschichte XXVIIL

Hammermayer, Ludwig: Restauration und ,Revolution von oben"
in GroBbritannien (1685—1688;. Zur Kirchen- und Innenpolitik Jakobs
II. <VII., und zur Rolle der deutschen Schottenkloster. — Hist]G
LXXXVII, 1967, 26—90.

Forbes, Anthony H.: The English penal laws: persecution or pre-
caution? The case of Middlesex, 1690—1709. — CathHistR LIII, 1968,
556—572, ¥

Diilmen, Richard van: Propst Franziskus Topsl «1711—1796> und das
Augustiner-Chorherrenstift Polling. Ein Beitrag zur Geschichte der
Aufklirung in Bayern. — Kallmiinz/Opf: Lassleben 1967. XI, 360 S. mit
Abb.; brosch. DM 38,— [Diss., Miinchen].

Diilmen, Richard van: Die Prilaten Franz Tépsl aus Polling und Johann
Ignaz von Felbiger aus Sagan. Zwei Reprédsentanten der katholischen
Aufklirung, — Zeitschrift fiir bayerische Landesgeschichte XXX, 1967,
731—823.

Willeke, Venantius, OFM: Personalbestand der Franziskaner Nord-
brasiliens 1739 und 1779, — ArchFrancHist LX, 1967, 408—417.

Ravitch, Norman: Liberalism, catholicism and the abbé Grégoire. —
ChH XXXVI, 1967, 419—439.

Tritz, Heinrich, CSSR: Fiirstbischof Diepenbrocks heitere Chronik-
berichte fiir Kanonikus Zech in Regensburg, — ArchSchlesKG XXIV,
1966, 232—255.

Altholz, J.L.: The churches in the XIXth century. — NY: Bobbs-
Merrill 1967. XI, 248 p.; $§ 6,50.

Winner, Gerhard: Die Klosteraufhebungen in Niederdsterreich und
Wien., — Wien, Mchn: Herold (1967). 307 S. = Forschungen zur
Kirchengeschichte Osterreichs III; OS 230,—.

Korolevskij, Cyrille: La fondation de I'Institut Pontifical Oriental. —
OrChrPer XXXIII, 1967, 5—46.

Newman, John Henry: The letters and diaries. Vol. XVII: Opposition
in Dublin and London, October 1855 to March 1857, edited by Charles
Stephen Dessain. — (Lo, Ed:) Nelson (1967). XVII, 602 p.; sh 126/-.

Mayer, H. A.: Auf immerwihrende Zeiten. Die Vereinigung des Stiftes
Neukloster in Wiener Neustadt mit dem Stifte Heiligenkreuz im Jahre
1881. — Wien: Heiligenkreuz 1966, 152 S., 4 Abb.

Aubert, Roger: Les conversations de Malines. Le cardinal Mercier
et le Saint-Siége. — AcBelgBullLettr LIII, 5° sér., 1967, 87—159.

9. Neueste Zeit

Warloski, Ronald: Catholic students and revolutionary Germany:
The establishment of Neudeutschland in 1918—1919. — CathHistR LIII,
1968, 600—620.

Die Avantgarde der Kirche. Bahnbrecher des modernen Katholizis-
mus in Frankreich. Texte und Dokumente (Une Eglise en marche.
Textes et documents du catholicism frangais, dt.) Hrsg. von Jean-
Marie Domenach und Robert de Montvalon. — Olten, Frb/B: Walter-
Verl. (1968). 269 S.; Lw. DM 26,—.

Schmidt, Jirgen: Studien zur Vorgeschichte des Pfarrernotbundes. —
ZKG LXXIX = F. 4, Bd XVII, 1968, 43—67.

Binder, Gerhart: Irrtum und Widerstand. Die deutschen Katholiken
in der Auseinandersetzung mit dem Nationalsozialismus. Mit einer
Einfithrung von Felix Messerschmid. — Mchn: Pfeiffer (1968). XVI,
455 S.; Lw. DM 19,80.

Stroyen, W.B.: Communist Russia and the Russian Orthodox Church,
1943—1962. — Wash: CUAPr. 1967. X, 161 p.; $ 4,95.

Die katholische Kirche und die Viélker-Vertreibung. (Ein kathol.
Beitr, z. Dialog iiber das Verhiltnis des dt. Volkes zu seinen &stl.
Nachbarn.) Hrsg. von Oskar Golombek. — Kéln: Wienand 1966. 294 S.
mit Abb. u. Kin. = Schriftenreihe der Katholischen Arbeitsstelle,
Nord, fiir Heimatvertriebene, Kéln IX; kart. DM 14,80,

Fesquet, Henri: Rom vor einer Wende? (Rome s'est-elle convertie?,
dt.) Dringende Fragen an die Kirche nach dem Konzil. Aus d. Franz.
iibers. von Reny und Franz Johna, — Frb/Br, Bas, Wien: Herder
(1968). 148 S.; kart. DM 12.80.
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Ricca, Paolo: Il cattolicesimo del concilio. Un giudizio protestante sul
concilio Vaticano II. — To: Ed. Claudiana 1966. 131 p.; Lire 600.
Blanshard, Paul: Vatican II. — Lo: Allen and Unwin 1967. 371 p.

VI Christliche Philosophie

Berlinger, Rudolph: Der Name Sein — Prolegomena zu Augustins
Exodus-Metaphysik. — Wirklichkeit der Mitte. Beitrige zu einer
Strukturanthropologie. Festgabe fiir August Vetter zum 80. Geburts-
tag, Frb/B, Mchn (1968), 80—94.

Vogel, C.J., de: Some reflections on the Liber de causis. — Vivarium
1V, 1968, 67—82,

Decloux, Simon, S]: Temps, Dieu, liberté dans les commentaires
Aristotéliciens de saint Thomas d'Aquin. Essai sur la pensée
grecque et la pensée chrétienne. — (Brug:) Desclée [&] de Brouwer
1967. 262 p. — Museum Lessianum. Section philosophique LIV; FB 252.

Hinske, Norbert: Teilhabe und Distanz als Grundvoraussetzung der
Gottesbeweise des Thomas von Aquin. — Ph] LXXV, 2, 1968, 279—293.

Hufnagel, Alfons: Wahre Erkenntnis — Erkenntnis der Wahrheit,
Gedanken zur Wahrheitsfrage im AnschluB an die ,Quaestiones de
veritate* des hl. Thomas von Aquin. — Wahrheit und Verkiindigung.
Michael Schmaus zum 70. Geburtstag, Bd I, Mchn, Pad, Wien 1967,
75—96.

Sermoneta, Josef Barikh: La dottrina dell'intelletto e la ‘“fede
filosofia® di Jehudah e Immanuel Romano. — Studi medievali, Ser.
I1I, A. VI, Fasc. II, 1965, 3—78.

Alvarez-Gémez, Mariano: Die verborgene Gegenwart des Un-
endlichen bei Nikolaus von Kues. — Mchn, Sa: Pustet (1968). 258 S. —
Epimeleia X; brosch. DM 29,— [Diss., Miinchen].

Hirschberger, Johannes: Gegenstand und Geist bei Nikolaus von
Cues. — Studium Generale XXI, 1968, 274—284.

Hemmerle, Klaus: Gott und das Denken nach Schellings Spit-
philosophie. — Frb/B, Bas, Wien: Herder (1968). 331 S.; Lw. DM 45—
[Habil.-Schrift, Freiburg/B].

Pleines, Jirgen-Eckardt: Zum Begriff des Selbstverstdndnisses im
Werke Soren Kierkegaards. — Salzburger Jahrbuch fiir Philosophie
XI/XII, 1966/67, 105—149.

Steck. Karl Gerhard: Joseph Kleutgen und die Neuscholastik. — Fest-
schrift fiir Joseph Klein, G6 1967, 288—305.

Borgmann, Albert: Die ontologischen Grundlagen der Newman’schen
Philosophie. — Newman Studien VII, 1967, 9—125.

Hofliger, Anton: Das Universalienproblem in Edith Steins Werk
«Endliches und ewiges Sein». — Frb/S: Univ. Verl. 1968. VIII, 124 S. =
Studia Friburgensia. N.F. XLVI; sfr 15— [Diss., Frb/S].

High, Dallas M.: Language, persons and belief. Studies of Wittgen-
stein’s philosophical investigations and religious uses of language. —
NY: Oxford Univ. Pr. 1967. VIII, 216 p.; § 4,75.

Sladeczek, Franz-Maria: Ist das Dasein Gottes beweisbar? Wie
steht die Existentialphilosophie Martin Heideggers zu dieser Frage? —
Wii: Triltsch 1967, XVI, 127 S. = Forschungen zur neueren Philosophie
und ihrer Geschichte XVII; kart. DM 15,—.

Herzog, Frederick: Die Gottesfrage in der heutigen amerikanischen
Theologie. — EvTh XXVIII, 1968, 129—153.

Collins, James: The emergence of philosophy of religion. — New
Haven <Conn.;, Lo: Yale Univ. Pr. 1967. XV, 517 p.; sh 90/—.

Racette, Jean: Thomisme ou pluralisme? Réflexions sur I’enseigne-
ment de la philosophie. — Brug, P: Desclée [&] de Brouwer 1967.
132 p. — Essais pour notre temps. Section philosophique VIII; BF 111.

Dhondt, U.: Atheisme, humanisme en godsgeloof. — CollBrugGand
XIII, 1967, 469—486; XIV, 1968, 63—81.

VIIL. Fundamentaltheologie und Dogmatik

1. Apologie und Dogmatik

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

Aleu, José, S]: La constitucién dogmética sobre la Divina Revela-
cién. — EstEcl XLIII, 1968, 23—59.

Philips, Gérard: Exégése scripturaire et théologie dogmatique. —
Maria in Sacra Scriptura. Acta congressus mariologici-mariani in
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Wo steht die Okumene heute? Beitrdge von Klaus Haendler [u.a.] —
Go6: Vandenhoeck & Ruprecht (1967). 100 S. = Evangelisches Forum
IX; brosch. DM 5,80.

Theurer, Wolfdieter, CSSR: Die trinitarische Basis des Ukumeni-
schen Rates der Kirchen. — Bergen-Enkheim bei Ffm: Kaffke 1967.
285 S.; DM 42,50.

Lackmann, Max — Paulus G. Wacker: Wir wollen die Ver-
sohnung heute. Ein dkumenisches Bekenntnis. — Reklgh: Paulus Verl.
(1968). 144 S.; kart. DM 12,—.

Recherche oecuménique sur leucharistie. Equipe de réflexion
oecuménique d' Aix-Marseille, — Lumiére et Vie, T. XVI = n°®
LXXXIV, 1967, 57—107.

Oeyen, Christian: Chronologisch-bibliographische Ubersicht der

Unionsverhandlungen zwischen der orthodoxen Kirche des Ostens
und der altkatholischen Kirche der Utrechter Union. — IntKirchlZ
LVII, 1967, 29-51.

Blake, Eugene C.: Einheit als ékumenische Aufgabe. Eine Standort-
bestimmung. — OekRu XVII, 1968, 22—35.

Meyer, Heinrich: Die kommende Einheit der Kirche. — Kirche zwischen
Planen und Hoffen, Kassel (1968), 49—60.

A propos des pourparlers d'union entre Anglicans et Méthodistes en
Angleterre. — Istina XII, 1967, 68—101.

VIIL Moraltheologie

Long, Edward Le Roy, Jr.: A survey of christian ethics. — NY: Oxford
Univ. Pr. 1967. IX, 342 p.; § 6,50.

Schulte, Josef: Das Gewissen in seinen sittlichen und religiosen
Funktionen nach John Henry Newman. — Newman-Studien VII, 1967,
127—2486.

Henel, Ingeborg C.: Paul Tillichs Begriff der Essentifikation und
seine Bedeutung fiir die Ethik. — NZSystThRelph X, 1968, 1-—17.
Meilhac, Louis: La morale chrétienne dans l'optique de Vatican II,

d’aprés des travaux récents. — Lumen Vitae XXIII, 1968, 9—26.

Finance, Joseph de: Grundlegung der Ethik (Essai sur I'agir humain,
dt.) — Frb/B, Bas, Wien: Herder (1968). 485 S.; Lw. DM 52,—.

Kuniéié, J., OP: Systema moralis christocentricae. — Div XII, 1968 =
Miscellanea André Combes IV, 211—-228.

Héiring, Bernhard: Personalismus in Philosophie und Theologie. —
Mdhn u. Frb/B: Wewel (1968). 115 S.; Lw. DM 9,50.

Korff, Wilhelm: Empirische Sozialforschung und Moral. — Concilium
1V, 1968, 323—330.

Monden, Louis, 8]: Siinde, Freiheit und Gewissen (Vernieuwdgeweten,
dt.) — Sa: Miiller Verl. (1968). 163 S.; kart. DM 14,20.

Griindel, Johannes: Das Gewissen als ,norma normans’ und als
,norma normata“. — Grenzfragen des Glaubens. Theologische Grund-
fragen als Grenzprobleme, Eins, Zii, Koln (1967), 389—422.

Matros, Norbert: Das Selbst in seiner Funktion als Gewissen. —
Salzburger Jahrbuch fiir Philosophie XI/XII, 1966/67, 169—213.

Miiller, Michael: Grundlagen der katholischen Sexualethik, — Rgb:
Pustet (1968). 195 S.; brosch. DM 16,80.

Lindenmeyer, Albert: Christliche Ehe und moderne Moral. — Refor-
matio XVI, 1967, 643—658.

Broglie, Guy de, SJ: Pour la morale conjugale traditionelle. — Doctor
Communis XXI, 1968, 117-152.

Béckle, Franz - Josef K6 hne: Geschlechtliche Beziehungen vor der
Ehe. Die Lage bei der studentischen Jugend. — Mz: Griinewald-Verl.
(1967). 67 S. = Probleme der praktischen Theologie V; DM 6,80.

Hornig, Gottfried: Schwangerschaftsunterbrechung. Aspekte und Kon-
sequenzen. — (Gii:) Giitersloher Verl.Haus G. Mohn (1967). 55 S.
Spijker, A. M. J. M. Herman van de: Die gleichgeschlechtliche Zu-
neigung. Homotropie: Homosexualitidt, Homoerotik, Homophilie - und
die katholische Moraltheologie. Geleitworte von Hans Giese u. Alois
Miiller. — Olten, Frb/B: Walter-Verl. (1968). 321 S.; Lw. DM 26,—.

De vraag van de homofiele medemens. — Tijdschrift voor theologie
VII, 1967; p. 141-151: Sengers, W. ]J.: De pastorale begeleiding
van pedofielen en efebofielen; p. 151-159: Gotts chalk..J..BaFE.::
De pastorale pratijk; p. 159—175: Beemer, Th, C. J.: Theologisch-
antropologische overwegingen over de homosexualiteit als mense-
lijke bestaanswijze.

Hauser, Richard: Was des Kaisers ist. Zehn Kapitel christlicher Ethik
des Politischen. — Ffm: Knecht (1968). 268 S.; Lw. DM 17,80.

IX. Christliche Sozialwissenschaften

Savramis, Demosthenes: Religionssoziologie. Eine Einfiihrung. —
Mchn: Nymphenburger Verl.Handlung (1968). 204 S. = Sammlung
Dialog IX; kart. DM 12,80.

Lazarsfeld, Paul: Am Puls der Gesellschaft. Zur Methodik der
empirischen Soziologie. — Wien, Fim, Zi: Europa-Verl. (1968). 184 S.

Sozialer Wandel. Zivilisation und Fortschritt als Kategorien der
soziologischen Theorie. Hrsg. u. eingeleitet von Hans Peter Dreitzel. —
(Neuwied, B:) Luchterhand (1967). 514 5. = Soziologische Texte XLI.

Dirks, Walter - Bernhard HanBler: Der neue Humanismus und
das Christentum. — Mchn: Késel-Verl. (1968). 152 S.; brosch. DM 9,80.

Der modernen Gesellschaft ein modernes Strafrecht. Mit Bei-
triigen von Christian Broda, Hans Holif, Rudolf Machacek [u.a.] —
Wien, Ffm, Zii: Europa-Verl. (1968). 63 5.; DM 3,80.

Hofmann, Werner: Universitdt, Ideologie, Gesellschaft. Beitrdge zur
Wissenschaftssoziologie. — (Ffm:) Suhrkamp (1968). 143 5. = edition
suhrkamp CCLXI; DM 3,—.

Campenhausen, Axel Frh. v.: Erziehungsauftrag und staatliche
Schultrigerschaft. Die rechtliche Verantwortung fiir die Schule. — Go:
Vandenhoede & Ruprecht 1967, 252 S.; kart. DM 29,— [Habil.-Schrift,

Gaottingen].
Hentig, Hartmut von: Systemzwang und Selbstbestimmung. Uber die
Bedingungen der Gesamtschule in der Industriegesellschaft. — Stu:

Klett 1968. 176 S.; DM 9,50.

Maier, Hans: Der Christ in der Demokratie. — Augsb: Winfried-Werk
(1968). 111 S. = Christliches Leben heute I; Lw. DM 5,80.

Parteien — Wahlrecht — Demokratie. Vortridge und Diskussionen einer
Arbeitstagung der Friedrich-Naumann-Stiftung und der Deutschen
Gruppe der Liberalen Weltunion vom 17. bis 19. Mérz 1967 im Kurhaus
Baden-Baden. — Ko6ln-Opladen: Westdeutscher Verlag 1967. 165 8, =
Schriftenreihe der Friedrich-Naumann-Stiftung zur Politik und Zeit-
geschichte XII; DM 9,80.

Rendtorff, Trutz - Heinz Eduard T 6 d t : Theologie der Revolution.
Analysen u. Materialien. — (Ffm:) Suhrkamp Verl. (1968). 164 5. =
edition suhrkamp CCLVIII; kart. DM 3,—.

Kirchen als Triger der Revolution, Ein politisches Handlungsmodell
am Beispiel der USA. Hrsg. von Hans-Jiirgen Benedikt und Hans-
Eckehard Bahr. — Hbg: Furche (1968). 190 S. = Konkretionen IIL

Weltfrieden und Revolution. Neun politisch-theologische Analysen.
Hrsg. v. Hans-Eckehard Bahr. — (Reinbek b. Hbg:) Rowohlt (1968).
314 S. — Rowohlt paperback LXVI; brosch. DM 10,80.

Die Kirche und die Rassenfrage. In Zusammenarbeit mit ... hrsg.
von Klaus-Martin Bedkmann. Mit Beitr. von... u. Dokumentarteil. —
B: Kreuz-Verl. (1967). 147 S. = Kirche und Volk XXXIV; kart. DM 5,80.

Garaudy, Roger: Was erwartet der Nichtchrist von der Kirche im
Hinblick auf die Entwicklung von Normen des offentlichen Lebens? —
Concilium IV, 1968, 330—341.

Berthold, Hans: Sozialethische Probleme des Wohlfahrtsstaates. —
(Gii:) Giitersloher Verl.Haus G. Mohn (1968). 145 S. = Studien zur
evangelischen Ethik II; DM 19,80.

Wiehn, Erhard: Theorien der sozialen Schichtung. Eine kritische Dis-
kussion. — Mchn: Piper 1968. 182 S. = Studien zur Soziologie IX.
Grote, Heiner: Sozialdemokratie und Religion. Eine Dokumentation
fiir die Jahre 1863 bis 1875. — Tii: Mohr (1968). X, 253 S.; brosch.

DM 24,— [Diss., Tiibingen. Uberarb.].

Kritik der politischen Okonomie heute. 100 Jahre ,Kapital*. Referate
und Diskussionen vom Frankfurter Colloguium im September 1967 . ..
Hrsg. v. Walter Euchner und Alfred Schmidt. — (Ffm:) Européische
Verlagsanstalt (1968). 359 S. — Politische Okonomie. Geschichte und
Kritik; DM 22,—.

Reding, Marcel: Christliches Marx-Verstindnis, — Theologie im Wan-
del. Festschrift zum 150jihrigen Bestehen der kath.-theol. Fakultét
an der Universitit Tiibingen, 1817—1967, Mchn, Frb/B (1967), 280—290.

Merk, Gerhard: Volkswirtschaftslehre und katholische Sozialtheorie. -
ZevEth XI, 1967, 257—275.

Soziologie der Entwidklungsléinder. Hrsg. v. Gottfried Eisermann. —
Stu, B, K6ln, Mz: Kohlhammer (1968). 195 S.; kart. DM 16,80.

Wallraff, Hermann Josef: Eigentumspolitik, Arbeit und Mitbestim-
mung. — Kéln: Bachem (1968). 195 S.; DM 13,80.

Nell-Breuning, Oswald v.: Mitbestimmung. — (Ffm:) Européische
Verlagsanstalt (1968). 158 S, = Theorie und Praxis der Gewerk-
schaften; DM 9,—.

Herder-Dorneich, Philipp: Der Markt und seine Alternativen in
der freien Gesellschaft. Ukonomische Theorie des Pluralismus. Mit
Vorworten von Karl Schiller und Goetz Briefs. — Hann: Dietz; Wien,
Frb/B: Herder (1968). 138 S. = Konfrontationen V; DM 7,80.



377 1968 Jahrgang 64 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 4

378

X. Kirchenrecht
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Mchn: Kaiser Verl. 1967. 218 S. = Studien zur praktischen Theologie
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Handreichungen fiir den Religionslehrer an Berufs- und weiter-
fithrenden Schulen. — Mchn: Ehrenwirth Verl. (1968). 214 S.; DM 12,80.
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del Teresianum 1967. 194 p.; Lire 1800.

Chiovaro, Francesco: Bernardino Ressignoli, S] (1547-1613). Orien-
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sianum 1967. IX, 582 p. — Bibliotheca Carmelitica III, 2.

Rabut, Olivier A., OP: Redlichkeit im Glauben. Auf der Suche nach
einer Spiritualitit fiir die Zeit der UngewibBheit (La vérification reli-

gieuse — Recherche d’une spiritualité pour le temps de lincertitude,
dt) — Frb/B, Bas, Wien: Herder (1968). 94 S.; kart. DM 7,80.

Leclercq, Jean, OSB: Genése et évolution de la vie consacrée. —
Revue diocésaine de Tournai XXII, 1967, 172-197; ~ ib. p. 398—420:
Le renouveau de la vie religieuse.

Nigg, Walter: Der exemplarische Mensch. — Kiln, Olten: Hegner (1967).
66 S,; DM 6,—.

Prager, Mirjam: Die religiésen Frauenorden. — Aschffbg: Pattloch
Verl. (1968). 164 S. = Der Christ in der Welt XII, 7; kart. DM 4,50.

Leclercq, Jacques: Die geistliche Krankenschwester (La soeur hospi-
taliére, dt.) — Sa: Miiller Verl. (1967). 97 5.; DM 7,90.
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Geischer, Hans-Tirgen: Heidnische Parallelen zum friihchristlichen
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Krautheimer, Richard: The Gonstantinian basilica. — Dumbarton
Oaks Papers XXI, 1967, 115—140.

Harrison, Evelyn B.: The Constantinian portrait. — Dumbarton Oaks
Papers XXI, 1967, 79-96.
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Saint Chrodegang, Metz 1967, 123—1382; 3 pl.
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4 pl., 4 plans.

Griiger, Heinrich: Die Bauentwicklung der Klosterkirche zu Kamenz. —
ArchSchlesKG XXV, 1967, 97—127.

Ecclesia Cathedralis, der Dom zu Wiirzburg. (Hrsg. im Auftr.
des Domkapitels zu Wiirzburg von Richard Schémig.) — (Wii: Echter-
Verl. 1967). 92 S. mit Abb., 32 S. Abb.; kart. DM 9,80.

Miiller, Wolfgang: Die mittelalterliche Ausstattung der Kirchen in den
Speyerischen Landkapiteln Weyher unter Rietburg und WeiBenburg. —
ArchMRhKG XIX, 1967, 317—334.

Zykan, Josef: Zur Bauplastik von St. Stephan. — Osterreichische Zeit-
schrift fiir Kunst und Denkmalpflege XXII, 1968, 6—16.

Eckmann, Notker: Kleine Geschichte des Kreuzweges. Die Motive
und ihre kiinstlerische Darstellung. — Rgh: Pustet (1968). 121 S. mit
46 Abb.; DM 13,80.

Vetter, Ewald M.: Die Kreuzigungstafel des Isenheimer Altars. —
Hdbg: Winter 1968. 67 S., 8 Taf. — Sitzungsberichte der Heidelberger
Akademie der Wissenschaften. Philos.-histor. Klasse 1968, 2; DM 16,—.

Frohlich, Hans Martin: Ein Bildnis der Schwarzen Muttergottes von
Briinn und Aachen. — Mdnchengladbach: Kiithlen 1967. 72 S. mit Abb.
— Verbffentlichungen des Bischdfl. Ditzesanarchivs Aachen XXVI.

Reuther, Hans: Die SchloBkapelle zu Werneck und ihre Stellung in
der mitteleuropdischen Barodkarchitektur. — Miinster XXI, 1968,
113—120.

N eue Kirchenbauten im Erzbistum Freiburg i. B. 1947—1967. Text- und
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