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Neueste Forschungen zur koptischen Gnosis

Von Paul Kriiger, Amelsbiiren b. Miinster

In jiingerer Zeit sind zwei wichtige Arbeiten zur Erforschung
der koptischen Gnosis erschienen: das Werk von J. E. Ménard!?
und die Edition von M. Krause - P. Labib? die vor einigen
Jahren publiziert wurde.

Zundchst das Werk von M. Im allgemeinen hat es einen theologisch-
gnostischen Charakter. Niherhin bietet es uns einen Einblick in die
valentinianische Gnosis, insofern sie von der koptischen Gnosis reflek-
tiert wird. Das Evangelium nach Philippus (EP) ist erst jiingst aufge-
funden worden. Es gehort zum Kreise der 1945 (der genaue Termin
steht nicht fest, es konnte sich auch um das Jahr 1946 handeln) in
Nag-Hammadi, einer oberdgyptischen Stadt am Nil, oberhalb von Schag
(Staudamm, 20000 Einw.) entdeckten 51 koptischen Handschriften.
Es geht hier um den Codex II. Er hat einen verzierten Ledereinband
mit einer VerschluBklappe und enthilt 148 Seiten, von denen aber nur
145 beschrieben sind. Seine Numerierung geht zuriick auf die letzte,
von P. Labib durchgefiihrte Inventarisierung. Vorher hatte er eine
andere Nummer getragen. Der Codex weist sieben Traktate auf. Der
Text ist auBer einigen Flecken ziemlich gut erhalten. Er stammt aus
dem 4. Jahrh. Das EP fiillt die Seiten 51—86. Wie aus der Bibliographie

! Ménard, Jacques-E.: L'Evangile selon Philippe. Introduction, texte,
traduction, commentaire. (Université de Strasbourg, Faculté de Théo-
logie Catholique) Strasbourg 1967. 314 S.

¢ Krause, M. u. Labib, Pahor: Die drei Versionen des Apokryphon des
Johannes im koptischen Museum zu Alt-Kairo. (Abh. d. deutsch.
Archiiol. Instituts Kairo, kopt. Reihe, 1) Wiesbaden: Harrassowitz 1962.
307 S., 32 Tafeln.

zu ersehen ist, hat das EP schon manche Bearbeitung gefunden. Hier
die wesentlichsten Angaben: eine photographische Edition hat P. Labib
veranstaltet, wonach Schenke 1956 eine deutsche Ubersetzung anfertigte.
Weiterhin haben sich mit ihm beschéftigt: Wilson, de Cantanzaro, Till,
Segelberg, Grant u. a. Trotzdem stehen viele Fragen noch offen. So z. B.
ist die Auffassung iiber die innere Struktur und die Aufteilung des
Textes kontrovers. Einerseits glaubt man, die Zusammenstellung des
Textes als eine Art Florilegium deuten zu miissen, andererseits als
eine Sammlung von sich entsprechenden Materialien ohne jede Ordnung.
Der Verf. kommt zu einem sehr vorsichtigen Urteil: er meint, man
konne nicht so ohne weiteres der Florilegientheorie zustimmen, viel-
leicht mehr der Hypothese einer Sentenzensammlung. In diesem Zu-
sammenhang wird auf das gnostische Thomasevangelium hingewiesen.
Ein weiteres Problem: welchen geistesgeschichtlichen Platz nimmt das
EP in der Geschichte des gnostischen Gedankengutes ein? Puech hat
hieriiber ziemlich ausfiihrlich referiert. Eine Tangente zwischen dem EP
und der Pistis Sophie scheint begriindet zu sein. Nach letzterer war
Philippus ein Sammler der Ausspriiche (Logia?) Christi, dazu berichtet
er liber dessen Taten. Wahrscheinlich hingen beide, EP und Pistis, nicht
nur sachlich, sondern auch zeitlich zusammen. Andererseits hat das EP
Bezichungen auch zur manichdischen Geisteswelt. Eigenartigerweise fin-
det sich das bei Epiphanius erhaltene Zitatenfragment aus dem EP, das
ja aus dem Griechischen iibersetzt wurde, im koptischen Texte nicht
wieder. Diese kurzen Angaben mégen geniigen, um die weitschichtige
Problemlage anzudeuten.

Auch an die Sprache, das Koptische, sind noch manche Fragen zu
stellen: das Sprachidiom gehért zum Saidischen, d.h. zur Gruppe der
saidischen Dialekte, die zum Adlrnimaisc’:hen und Subachmimischen be-
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stimmte Beziehungen haben. Die Sprachform unterscheidet sich bez.
der Orthographie deutlich von dem Saidischen an sich. Sollte es sich
hier um einen noch unbekannten Eigendialekt handeln? Eine Neigung
zum Achmimischen ist unverkennbar. Einige vorgenommene Stichproben
haben gezeigt, daB die Ubersetzung korrekt, verldBlich und damit
wissenschaftlich fundiert ist.

Zum Theologischen. Dieser geistige Raum verdient eine besondere
Beachtung, weil er uns eine nidhere Einsicht in die valentinianische
Gnosis vermittelt, die wir sonst weniger kennen. Eines wird dem auf-
merksamen Leser sogleich bewulBt werden: er muB sich ldngere Zeit
einlesen, um vor allem erst einmal in die gnostische Terminologie ein-
zudringen. In dieser Hinsicht wird manche Hiirde zu iiberspringen sein.
In unserem Rahmen kénnen wir nur eine Skizze vorlegen. Wir be-
handeln zundchst die allgemeine (1), dann die sakramentale Theolo-
gie (2) und zuletzt bringen wir einiges iiber die Relationen zum NT (3).
Introduction 10—36.

Zu 1, Eine primére Stellung nimmt die mystische Selbstidentifikation
ein, die darin besteht, daB die Seele in sich selbst zuriickfindet, um
sich in sich im wahren Sein zu erkennen und so in die Welt der
objektiven Wahrheit einzutreten. Voraussetzung fiir diese Selbstidenfi-
kation ist der Empfang der Taufe, wodurch der Mensch sein eigenes
Pleroma gewinnen kann, insoweit er weitere Bedingungen erfiillt. Die
Taufe ist nur die erste Station. Die Valentinianer haben als einzige
Gnostiker dieses Sichselbsterkennen, das auch im Hinduismus wund
Buddhismus eine Rolle spielt, durch Symbole dargestellt. Dieses ,Er-
kenne-dich selbst” ist nicht nur der Anfang des religiésen Lebens,
sondern auch sein tragender Pfeiler. Die Gnosis ist eine Heilsreligion,
es geht um die Rettung der Seele. Die hiesige Welt ist nur Durchgang,
nicht Ende und Ziel. Das Reich der Wahrheit dort oben ist das eigent-
liche Ziel des irdischen Lebens, das im echten Sinne real ist. Die Dinge
dieser Welt sind nur Zeichen, Symbole, deren Schépfer der Demiurg ist,
der eine Welt seinesgleichen schaffen wollte. Eine bestimmte Bedeutung
haben auch die Archonten, die von ihrer Mutter Sophia abhiingig sind,
jedoch nicht im Dienste des Menschen stehen.

Unter den geistig-religitsen Werten werden geschitzt: der Vater,
der Sohn, der Geist, die Auferstehung, die Kirche, das Leben, das Licht,
Feuer und Wasser, Glaube, Hoffnung, Liebe, Gnosis. Letztere ist die
Vollendung an sich, die hochste Erfiillung. Diese wiederum ist ohne
Christus und seine Heilslehre nicht méglich. Die Gesamtiibersicht, die
Verf. 25 gibt, ist nicht sehr klar und eindeutig. Das liegt aber am
System selbst. Zur restlosen Klidrung muB noch mancher Schritt zuriick-
gelegt werden.

Zu 2. Die Sakramentenlehre konnte weitere Kreise interessieren.
Dank des EP besitzen wir eine genauere Einsicht in das Sakramenten-
system nicht nur der Valentinianer, sondern, wie es scheint, der Gnostik
iiberhaupt. Erwéihnt werden fiinf Sakramente: Taufe, Salbung (Ulung),
Eucharistie, Erlésung, Ehe. Sie bilden eine temporale Einheit, insofern
sie zu gleicher Zeit vermittelt werden. Es ist nicht festzustellen, ob sie
etwa auch eine innere Einheit bilden. Hier gibt es nur Vermutungen.
E. Segelberg weist vielleicht einen Weg: sie stehen méglicherweise in
Beziehung zu den fiinf Lichtbiumen im Ev. nach Thomas (Sentenz 19),
die das Mysterium als solches konstituieren. Das EP sieht die Sakra-
mentenquinquinitidt unter dem Aspekt der inneren Vorbereitung auf
d as Mysterion: das hochzeitliche Brautgemach. Sie wird immer wieder
verwurzelt bzw. begriindet in der transzendenten Selbsterkenntnis, da
hierdurch der Mensch im Inneren zu seinem géttlichen Ursprunge zu-
riickkehrt.

Die Sakramente im einzelnen: Der Ritus der Taufe &hnelt dem der
Mandéer und der Christen: Ablegung der Kleider, Hinabstieg in das
Wasser, Unter- und Auftauchen, Namensgebung, Bekleidung mit dem
mystisch-symbolischen Gewande, Salbung mit Ol, trinitarische Tauf-
formel. Sie vermittelt das innere Leben und die Auferstehung. Namens-
gebung und Salbung haben eine nihere Bewandtnis. Ohne letztere wire
erstere nicht mystisch begriindet. Die Salbung ist himmlisches Licht in
himmlischer Sphére. Hier die orientalische Auffassung: der Name be-
zeichnet das eigentliche Wesen des Menschen. Zum Pleroma selbst
geniigt die Taufe nicht, sie ist eine conditio sine qua non, die Salbung
erst verleiht dem Menschen das wesentliche mystische Sein. Diese
essentia befdhigt zum Aufstieg in das Pleroma. Taufe und Salbung
sind nicht das Pleroma an sich, sie sind nur Voraussetzungen hierfiir,
Wer nicht die Taufe empfangen hat — er mag sich vielleicht Christ
-nennen — bleibt ein Psychiker ohne den vollen Namen Christ. Die
Salbung wird mit dem Licht und Feuer gleichgesetzt, da sie den Pneu-
matiker creiert und nicht wie die Taufe allein, den Psychiker. Das
Pnewma kann dann zum Pleroma fithren. In dieser Auffassung folgt
die valentinianische Gnosis in der Praxis den Carpokratiern und wei-
teren Riten. Insofern die Salbung supranatural ist, hat sie auch einen
eschatologischen Charakter. Der Verf. fiigt noch hinzu: sie (die Salbung)
vermittelt in gleicher Weise den Geist des Wissens wie im Essenismus.
Hierzu enthalten wir uns einer Stellungnahme.

Das dritte Sakrament ist die Eucharistie. Die Lehrmeinung hieriiber
scheint eine komplexe zu sein. Im Vordergrund steht das corpus Christi,
welches als ein Symbol des Logos und des Geistes gedeutet wird,
Aufgrund dieser Einheit kann der Pneumatiker in das Pleroma ein-

treten, das in diesem Zusammenhang ein Zweifaches aussagen kann:
Pleroma als Ganzes, d.h. das Hachste, das Géttlichste, die letzte
Erfiillung in kosmologischer Hinsicht — objektiv — und das Pleroma
hominis, insoweit ein Mensch des objektiven Pleroma teilhaftig wer-
den kann. Genauer wird nun gesagt: der Leib ist der Logos und das
Blut ist der Geist. Logos und Geist werden demnach innerhalb des
Somatischen nicht unterschieden. Man kann nur schwer erkennen, wem
die Prioritdt gebiihrt. Von hier aus wird eine iiberraschende Linie zum
corpus Christi mysticum gezogen, indem erkldrt wird, die Gnostiker
bildeten in dieser Erkenntnis die Kirche, insofern, als sie als Aus-
erwiihlte dem Leib Christi konsubstantiell sind. In diesem Rahmen wird
die syrisch-orthodoxe Liturgie herangezogen. Wenn, warum nur diese?
Das EP spricht bei der Erérterung dieses Themas von Wasser und
Wein und fiigt hinzu, daB dieses nicht der Gewohnheit der Mandier
entspreche, da diese nur Wasser verwendeten. Der eucharistische Ritus
enthilt auch die Epiklese in der Herabrufung des Logos und des Geistes
(sic), wobei ein Engel eine Rolle spielt. Zum Vergleich wird hinge-
wiesen auf die Epiklese in den orientalischen Riten, worin jedoch die
Rolle eines Engels kaum einen Platz hat,

Das vierte Sakrament konnte man als wiaticum bezeichnen. Diese
Formel gilt nur im valentinianischen Verstindnis. Es macht mit den
Weg frei fiir den Eintritt in das Pleroma, weil es ein Sakrament der
Erlésung an sich ist, die in Vergleich mit der Erlésung durch Christus
gesetzt wird. Vollzogen wird das viaticum wesentlich durch die Salbung
mit Ol. Man beachte die Terminologie: Pleroma scheint hier nicht das
Hochste auszudriicken, sondern nur etwas Supranaturales. Der spe-
zifische Sinn dieses Pleroma miiBite noch gefunden werden. Das Pleroma
im valentinianischen Sinne ist ein vielschichtiges Problem, das noch
ndher untersucht werden sollte. Das groBte und erhabenste Sakrament
ist der gdmos. Wir haben diesen griechischen Ausdruck nicht iibersetzt,
weil uns hierzu die deutschen Sprachméglichkeiten fehlen. Im Kerne
handelt es sich um die leibliche im Gegensatz zur geistigen Ehe. Diese
Gegeniiberstellung ist an sich nicht neu. Zu kldren ist die Frage: was
verstehen die Valentinianer genauer unter diesem gdmos?

Zu 3. Das EP und das Christentum stehen nicht allzuweit ausein-
ander, wie wir gesehen haben. Diese Erkenntnis wird noch bestitigt
durch eine Parallelisierung mit dem AT und dem NT, wobei das NT
den Vorrang hat. Es zeigt sich sogar, daB in einem gewissen Sinne das
EP vom NT abhédngig ist. Die iibereinstimmenden bzw. sich beriihren-
den Stellen sind genau verzeichnet. Bemerkenswert ist, das nur der
Autor des EP Beziehungen zum NT aufweist, die anderen gnostischen
Autoren dagegen nicht. Johannes und Paulus haben auf das EP den
stirksten EinfluB ausgeiibt. Da das EP die Ubersetzung einer grie-
chischen Vorlage ist, lag ein lingerer Weg zwischen Original und Uber-
tragung. Dennoch hélt Verf. an der Einheit des Autors fest. Er kommt
zu folgenden SchluBergebnissen: trotz einiger semitischer Bestandteile
ist das EP ein Werk des hellenistischen Typus der Gnosis. Es hat
seinen geistesgeschichtlichen Standort in der Begegnung zweier grie-
chischer Philosophiesysteme: des Neuplatonismus und des Stoizismus,
die beide insbesondere die Selbstschau lehren.

Die sich anschlieBende Bibliographie (37—44) enthilt die ge-
samte bisherige Literatur. Es folgt der koptische Text mit franz.
Ubersetzung. Der Kommentar wird in Form von 127 Sentenzen
geboten, in denen der Text eingeteilt ist. Jede Sentenz gibt eine
gedankliche Einheit wieder (121-—246) und ist belegt mit einem
reichen Vergleichsmaterial. In Einzelverzeichnissen wird die kop-
tische und griechische Terminologie genau festgelegt, sowie die
Eigennamen, die Sachen und die Schriftstellen bzw. Stellen zu-
sammengefalbt.

Ein sehr beachtliches Werk zur Férderung der gnostischen Stu-
die haben M.Krause und P.Labib beigesteuert. Es unterscheidet
sich vom obigen in Form und Methode dadurch, daB es einen rein
philologischen Charakter hat 3.

Die handschriftliche Grundlage bilden drei der bei Nag Ham-
madi aufgefundenen Codices. Sie stehen mit zehn anderen Co-
dices in einem engeren Zusammenhang. Codex II enthilt auf
den S. 1,1-32,9 das Apokryphon (= A), der Codex III auf
5. 1,1-40,11 und Codex IV auf S. 1,1-49,28. Einiges zu den
Codices III und IV: C III hatte urspriinglich 37 Papyrusblitter
mit 180 S. Durch Hinzufiigung eines weiteren Blattes erhéhte sich
die Seitenzahl auf 152. Er ist nicht ganz erhalten. Datierung:
4./5. Jahrh. Er enth#lt 5 Traktate im saidischen Dialekt, von
denen der erste das A ist. Der dritte Traktat, der Eugnostosbrief,
ist von Till bearbeitet worden. C IV besteht aus 21 Blittern und
21 Seiten. Er iiberliefert nur zwei Schriften, von denen die erstere

#Vgl. dazu auch M. Krause, Das literarische Verhiltnis des
Eugnostosbriefes zur Sophia Jesu Christi (Festschr. Theod. Klauser =
Jahrb. f. Antike u. Christentum, Ergiinzungsb. 1), Miinster 1964,
215—223; ders., Das Evangelium nach Philippos, Zeitschr. f. Kirchen-
geschichte 75 (1964) 168—182.
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das A ist. Ende des 3. oder Anfang des 4. Jahrh. Es folgt der
koptische Text mit deutscher Ubers. nach den drei Handschriften
hintereinander, wobei mit Codex III der Anfang gemacht wurde.
Der Text ist gut herausgearbeitet worden, die Ubersetzung treffend
und verléBlich. Den AbschluB bilden drei Indizes: koptische Wér-
ter, Eigennamen. Am Ende befinden sich 32 Tafeln, die zum gr6B-
ten Teile Textstiicke darbieten, welche den Zustand der Hand-
schriften gut beleuchten.

Die Darstellung des Inhaltes des A ist eine Aufgabe fiir sich.
Der erste oberflichliche Eindruck besteht in der Erkenntnis, daB
das vierte Evangelium sicher eine Rolle gespielt hat*.

4Vgl. M. Krause, Der koptische Handschriftenfund bei Nag Ham-
madi, in: Mitteilungen des Deutsch. Archéol. Instituts, Abt. Kairo, 18
(1962) 121—132.

Zur Ontologie des Funktionalismus

Von Josef Reiter, Regensburg

Heinrich Rombachs umfangreiches Werk ,Substanz, System,
Struktur” * entspringt nicht gelehrtem akademischen Interesse,
das bei aller ,Richtigkeit" (in der Schirfe seines abstrakten
Zugriffs) und ,Objektivitdt® der gewonnenen Ergebnisse nur
allzuleicht an der Wirklichkeit vorbeizielt. Es ist vielmehr zu-
hochst aktuell, weil R. dem Grundgeschehen nachspiirt, das
unsere heutige ,Welt" erst als solche erméglicht. Der Unter-
titel kiindigt die ,Ontologie des Funktionalismus“ als den ,philo-
sophischen Hintergrund der modernen Wissenschaft® an. Mit die-
ser Thematik aber zielt die Untersuchung auf die geschicht-
lichen Bedingungen unserer Existenz, denn: ,Unser
Schicksal ist zwar nicht mehr die ,absolute’ Wissenschaft, aber
die Wissenschaft ist unser absolutes Schicksal® (I, 486). Der an-
fangliche ,Fécher von Fragen“ zentriert sich auf die ,simple
Hauptfrage ...: Worin liegt der mégliche Humanismus der Wissen-
schaft, mehr noch, der mégliche Humanismus der wissenschaft-
lichen Zivilisation?* (II, 520). Denn diese zeigt sich ja immer mehr
als der bestimmende Horizont unserer Lebenswirklichkeit: nicht
so sehr im Hinblick auf die ungeheuren Veriinderungen durch die
Anwendung der Wissenschaft in unserer Welt (hier bleibt Wissen-
schaft immer noch ein &uBerliches, unmenschliches Gegeniiber, zu
dem Distanz zumindest grundsétzlich nicht unmdéglich ist), sondern
auf die jeder Wissenschaft vorausliegende Grundentscheidung
iber Sein und Sinn des Seienden, die nicht der beliebigen Will-
kiir des Einzel-Subjektes unterliegt, auch nicht dem Zwang einer
notwendigen Entwicklung, sondern aus einer geschichtlichen Not-
wendigkeit resultiert, d.h. aus der Entscheidung mensdhlicher
Grundfreiheit, die — aller Wahlfreiheit voraus — dieser erst den
Mboglichkeitsraum erdfinet.

Solche vorgingige Entscheidung weist die Wissenschaft in
ihrem géngigen Selbstverstdndnis weit von sich (I, 25ff). Ge-
wib betrachtet sie sich nicht als ,absolut ohne alle Voraussetzungen®;
doch diese werden, bei fortschreitender Klirung, der rationalen Kon-
trolle unterworfen und in sie selbst eingearbeitet; umgekehrt muB
sie Entscheidungen mit metaphysischen, philosophischen und d.h. fiir
sie weltanschaulichen, ideologischen Implikaten als wissenschaftsfremd
ausscheiden. Der Subjektgebundenheit philosophischen Erkennens gegen-
iiber, das bei der Allgemeinheit seiner Objekte eigentlich itber Ver-
mutungen und Deutungen nicht hinauskomme, freilich, diese verabso-
lutierend, nunmehr als Ideologie den Menschen unter dogmatische For-
derungen zwingen méchte, begreift sich ,Wissenschaft® als allein mog-
liches positives Wissen vom einzelnen, als »Wissen®“, das wirklich
»gewil“ genannt werden darf, weil seine ,Objektivitit*, intersubjektiv
nachpriifbar, von den existentiellen Bedingungen und vorwissenschaft-
lichen Entscheidungen des Wissenschaft betreibenden Subjektes in kei-
ner Weise abhéngt, seine Evidenz allein aus der unmittelbaren Selbst-
gegebenheit des Objekts erwichst: gerade so aber verabsolutiert dieses
»Wissen" die Einzelergebnisse nicht, sondern bleibt offen auf den in
gezielter Forschung sich vollziehenden unabschlieBbaren Gang wissen-
schaftlicher Erkenntnisbemiihung. ,Wissenschaft versteht sich als Selbst-
prisenz der Sachen, als Objektivitdt und Positivitit im elementarsten
Sinne. Wissenschaft nach ihrer Selbsteinschitzung ist Unphilosophie"
(E;733).

Aber gerade dieses iiberdeutliche, kaum iiberbiethare Sich-
absetzen der Wissenschaft von der Philosophie trigt nicht weit,
wie R. durch die wichtige Scheidung von ,informierter* und
wformierender Philosophie“ aufweisen kann. Erstere
meint jene ausgearbeiteten philosophischen Theoreme, die die
Wissenschaft méglicherweise zur Formulierung ihrer Grundlagen,

* Rombach, Heinrich: Substanz, System, Struktur. Die Ontologie des
Funktionalismus und der philosophische Hintergrund der modernen
Wissenschaft. Bd I u. II. Freiburg/Miinchen: Verlag Karl Alber 1965
u. 1966. 526 S.; 527 S.; Ln DM 129,—.

als Hilfe zur Hypothesenbildung beizieht, aber sie in , Wissen®
iiberfithrt und erst jetzt — gerade nicht als Philosophie — wirklich
akzeptiert. Formierende Philosophie jedoch kann nicht derart als
Wissen in die bereits konstituierte Wissenschaft aufgehoben wer-
den, da sie ,nicht in der Wissenschaft ihren Platz hat, sondern
jene BewuBtseinshaltung hervorbringt, die sich dann als ,Wissen-
schaft’ versteht und nun sich ihrerseits einer Philosophie ,be-
dienen’ kann, um zu entsprechenden Grundlagen ihres Vorgehens
zu kommen. ... Sie geschieht nicht in der Wissenschaft, sie ge-
schieht als Wissenschaft® (I, 26). Der Grund entzieht sich im
von ihm selbst Gegriindeten mehr als daB er sich darin anzeigt:
das erwirkte Geschehen in der Welt verdeckt die Bedingung sei-
ner Moglichkeit, ndmlich die Urentscheidung iiber den je ge-
gebenen geschichtlichen Horizont von Welt.

So gehort Wissenschaft als philosophisches Problem
in eine Deutungsgeschichte, wird selbst zu einem ,geschichtlichen
Phédnomen und menschlichen Problem“ (I, 37ff). Wenn R. ,die Wissen-
schaft in die Geschichte einbringen” (I, 41) will, — die ,Wissenschafts-
geschichte“ verfihrt gerade umgekehrt —, so ist nicht spite, siiffisante
Rache der Philosophie an ihrem unbotmiBigen ,Kind" am Werk (die
direkte ,Verwandtschaft der beiden ist fiir R. sehr zweifelhaft), son-
dern es geht um ein konsequentes Ernstnehmen der radikalen
Geschichtlichkeit des Menschen. Ohne diesen anthropolo-
gischen Grundtenor ist das R.sche Opus als Ganzes nicht zu verstehen.
»Geschichtliches Leben bedeutet Leben in einer gedeuteten Welt, Leben
in den verpflichtenden Formen von Religion und Staat, von Recht und
Arbeit, Gemeinschaft und Kultur, Tradition und Gegenwart, in dem
festen Bedeutungsgeflecht der Werte und Dinge. ... Zu einer geschicht-
lichen Welt gehért die Ungebrochenheit des Glaubens an tragende
Grundwahrheiten. Zweifel, Thesenstreit und dgl. sind zwar méglich,
halten sich aber in einer unbestrittenen, ja unbewuBten Gemeinsamkeit
der letzten Uberzeugungen® (I, 38 u. 39). Neuzeitliche Wissenschaft ist
versucht, sich gegen solche geschichtliche Verfiigtheit des Menschen zur
triumphierenden ,Uberwiltigung der Geschichte® (I, 40) aufzugipfeln,
zum ,Ende" der Geschichte, weil von nun an wohl ein unendliches
Wechselspiel in der Welt durch den nie endenden Forschungsfortschritt,
nicht aber mehr ein grundsitzlicher Wandel von ,Welt* méglich er-
scheint. Doch ein Blick auf die formierende Philosophie dieser Wissen-
schaft zeigt uns, daB diese nicht ein letztgiiltiger Horizont sein kann,
sondern ,nur" (und dieses ,nur" setzt nicht herab: denn es gibt der
Wissenschaft ihren ,Ort", bringt sie zu sich selbst, ldBt sie in ihr
Wesen ein) ,eine Epoche der Geschichte* und ,eine Grundgestalt des
Menschlichen* (I, 41); dieser Vorgang beschrinkt Wissenschaft zwar
grundsiétzlich auf Vorldufigkeit und Endlichkeit, 14Bt sie aber auch erst
»menschlich® relevant werden. (Hier liegt unter anderem die groBe Be-
deutung des Pascall).

Das ,Ganze", das neuzeitliches Welt- und Selbstverstindnis
vorweg leitet und eben dadurch als solches freigibt, woran so
etwas wie wissenschaftliche ,Wahrheit“, d.h. ,Richtigkeit* immer
schon implizit gemessen wurde, das ist die ,Ontologie des
Funktionalismus” oder genauer: die Geschichte dieser
neuen Ontologie, eine Geschichte, die nicht einfach offen zutage-
liegt, sondern aus ihrem stetigen Ringen mit der klassischen
Metaphysik nur mithsam zu erheben ist. Denn die begriffliche
Ausarbeitung dieser neuen, ,maB“-gebenden Denkmdglichkeit
blieb, im MaBe ihrer wesenhaften Bestimmungs- und Prégekraft,
hinter der Sache, der geschehenden Wirklichkeit, zuriick, sofern
erst diese Verborgenheit die Prisenz des Phinomens als solchen
gewdhren und freilassen konnte. ,Den Funktionalismus gibt es
zundchst nur als Praxis, nicht als Theorie“, obzwar (oder gerade
weil) er ,der faktische Triiger des wissenschaftlichen Fortschritts®
ist (I, 14).

Die Thematik ,Substanz, System, Struktur® nennt zwei
Grundméglichkeiten menschlichen Denkens (die
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klassische Substanzen — Ontologie und die moderne Funktionen-
Ontologie: die sich nach ersten Andeutungen im Mechanismus
geschichtlich auspriigt in der Ontologie des Systems und schlieB-
lich der Struktur), zwischen denen eine epochale Kluft be-
steht. So ,uniiberbietbar radikal® (I, 15) dieser ,Fort“-gang von
der' Substanz zur Funktion auch sein mag, er geschieht ,unbe-
griffen* d.h. ,apokryph®. Wenn R. gerade diesen ,apokryphen
Funktionalismus® aus der Undeutlichkeit auf die Hohe des
Begriffs bringen und gerade so ihn in seinem ,an-ihm-selbst-sich-
zeigen“ aufweisen will, so werden die Schwierigkeiten sichtbar,
die der Interpretation der abendldndischen Denkgeschichte in der
Spannweite von der antik-mittelalterlichen Metaphysik bis zum
Denken Kants unter der Leitlinie der Idee der Funktion entgegen-
stehen.

Wenn zur Sprache kommen soll, was letztlich nicht im ,Be-
griff“ objektivierbar ist (weil dies hieBe, das Grundgeschehen der
neuen Ontologie in der ihr wesensfremden Sprache des Substan-
zialismus ausdriicken), wenn sich damit aber notwendig die ,For-
derung nach unbelasteten Begriffen und differenzierten Betrach-
tungen“ erhebt (I, 15), so sind Problem- und Begriffsgeschichte
zwar unentbehrlich (sie bringen wertvolle, unerldBliche Einzel-
erkenntnisse bei), greifen aber im Blick aufs ,Ganze“ zu kurz. Sie
bleiben ,nach“-triiglich, agieren in der Dimension der ,principiata”“,
in denen zwar der ,Ursprung“ als der frei-gebende und sinn-
ermdglichende Anfang sich allein zu konkretisieren vermag, die
aber doch nicht auch schon sein ,principiare“ sind. Dieses wird am
ehesten durch eine begriffskritische ,Deutungsgeschichte"
erdffnet.

R.s Gedanken iiber die methodischen Zugédnge zu dieser
sapokryphen Denkgeschichte® (I, 45/48, vgl. dazu auch die
bei den Einzelinterpretationen immer wieder dazu eingeflochtenen Uber-
legungen!), Fundament aller spéteren Ausfilhrungen (am deutlichsten
allerdings spiirbar in R.s Interpretationen zu Descartes (I, 355ff), Kant
(I, 395ff) und besonders zu Pascal (II, 111ff), und vielleicht deshalb
50 ins Auge springend, weil gerade Descartes und Kant von der Wis-
senschafts- und Philosophiegeschichte allzu ,eindeutig® vereinnahmt
worden waren, bzw. Pascal in eine mehr oder minder skurrile ,Sack-
gasse“ abgeschoben worden war!), gehtren zum Besten dieses Buches.
Geschichtlichkeit 1Bt sich nicht in das Prokrustesbett vermeintlich
wissenschaftlicher ,Eindeutigkeit um jeden Preis“ zwingen. Der solchem
Streben zugrundliegende (aber ,natiirlich* geleugnete) schlichte Glaube,
ein factum brutum, ein Gedanke etc. liege schon ,fertig® vor, erweist
sich als ein schlechter Glaube: ,Erst spitere Zeiten lassen die Bedeu-
tungen hervortreten, die zunéichst noch verborgen sind. Richtiger ge-
sprochen: die Bedeutungen bilden sich erst in spéteren Ereignissen
und unter den Sinnhorizonten, die durch die spiiteren Entscheidungen
gesetzt werden ... Neue Entscheidungen setzen immer auch eine neue
Vorgeschichte zu diesen Entscheidungen fest. Historische Taten reichen
ebensogut (und vielleicht noch besser) zuriik in die Vergangenheit
wie voraus in die Zukunft. ... Die Entscheidung iiber die Zukunft ist
immer auch eine Entscheidung iiber die Vergangenheit; groBe Taten
werden ,riickwirts' getan, wie Nietzsche erkannte® (I, 45; vgl. auch
die Ausfithrungen iiber die ,historische Wahrheit* im Nachbericht, II,
469ff). Das Verhéltnis des Denkers zu seinem Denken wird aus den
(substanzialistisch iiberzogenen) Kategorien des ,Habens", ,Eigentums®,
»Leistens" freigelassen auf eine umfassendere Denkbewegung und das
sie entspringenlassende ,Ganze“ hin. Dabei muB héufig das eigentlich
Gedachte eines Denkers gegen dessen ausdriidkliches (selbst wieder
geschichtlich bedingtes) Selbstverstindnis zur ,Geltung* gebracht wer-
den, will man nicht ,historisierend" die Geschichte hypostasieren und
ihre ,Selbst-auslegung” verkennen: ,(Aktuelle) Geschichte ist der
Vorgang der je wechselnden Selbstauslegung der (geschehenen) Ge-
schichte. Geschichte ist durch und durch werdend” (I, 46). R. weiB um
das Riskante solcher Interpretation, um mégliche, ja fast notwendige
MiBverstéindnisse: daB er ndmlich den wissenschaftlich verpflichtenden
Anspruch eines Textes zugunsten einer willkiirlichen Auslegung hintan-
stelle. Doch. zeigt eine ,griindliche* Lektiire den ,Erfolg" dieser Me-
thode: Erfolg nicht so sehr als Katalog aufziihlbarer Ergebnisse, son-
dern als Vermittlung von Ein-sicht in das Bestimmungsganze eines
Denkens, das nur einer Philosophie, die sich wieder — ohne filsch-
liche Gegensetzung zu ,Wissenschaft“ — als Meditation, d. h. als Gang
in die -, Tiefe" begreift.

Die ungeheure Dichte der Thematik ,Substanz; System,
Struktur* umreift R. bereits in den Einleitungssédtzen: -,,Substanz' war
lange Zeit das Grundwort der Ontologie. Es bezeichnet denjenigen
Typus von Sein, innerhalb dessen der Mensch auf unmittelbare Weise
die Dinge und mit ihnen sich selbst erlebt und erfihrt. ,System’ ist
nicht etwa eine Ordnung von Seiendem, sondern ein Typus von Sein . . 7
der sich in allen wichtigen Ziigen von dem der Substanz unterscheidet;
er bestiitigt sich zwar nicht mehr in der natiirlichen Erfahrungsweise,
begriindet dafiir jedoch die vermittelte Erkenntnisform, die als Wissen-

schaft eine unabsehbare Fruchtbarkeit entfaltet. ,Struktur' ist ebenfalls
ein Seinstypus, der seinen Geltungsbereich und die ihm zugehdrige Er-
kenntnis und Verhaltensform hat; er stellt sich nicht nur in den
Wissenschaften dar, sondern mit zunehmender Selbstverstindlichkeit
auch in den anderen Bereichen der modernen Kultur, in Kunst, Wirt-
schaft, Politik usf. System und Struktur gehtren einem eigenartigen
Stamm der Ontologie an, dessen Grundbegriff ,Funktion‘ ist* (I, 11).
Die antik-mittelalterliche Ontologie (vgl. I, 57ff) ist beherrscht vom
Substanzbegriff, wie er von Aristoteles aus der Erfahrung der Sprache
gewonnen wurde: der Grundsinn von Sein ist ,Selbstand”, der sich
allerdings dem ,Wesen" verdankt, das mit seinen Momenten der Ab-
getrenntheit und Etwasheit ,fiir Seiendes das Sein {iberhaupt erst bei-
bringt® (vgl. I, 12/14). Die ,Idee der Funktion" meint hingegen: ,Un-
selbstindigkeit, Angelegtheit auf anderes, Sein im andern. GemiB der
Funktion ist etwas das, was es zu bewirken imstande ist. Es bewirkt,
zu was es aus anderem erwirkt wird. Funktion ist immer DurchlaB,
nie Selbstand ... Das Ganze ,ist' nur in der Artikulation des einzelnen,
das einzelne hat seine Wirklichkeit im artikulierten Ganzen® (I, 14;
vgl. 1, 163). Dieser ,neuen* Ontologie mubBite deshalb der Nominalismus
mit der Zerstérung der ,gekldrten“, ,geschlossenen", ,heiteren Welt"
(I, 77) des Mittelalters, durch ,Enthronung* des Seins- und Wesens-
begriffs (I, 136) erst den Maglichkeitsraum aufbrechen und das neuzeit-
liche Denken mit den bleibenden Leitfragen nach der Mbglichkeit der
Metaphysik, der GewiBheit der Erkenntnis und dem Sein des Geistes
auf den Weg bringen (I, 135ff), Meister Eckarts mystisches und speku-
latives ,Identitdtsinteresse” (II, 491) bereitet den Weg fiir Nikolaus
von Cues, den R. herausstellt als ,Initiator des Denkens, das die Idee
der Welt im neuzeitlichen funktionalistischen Sinne geschaffen hat“, der
»die Grundlage“ stiftete, ,die durch keinen Denker der Neuzeit je iiber-
holt worden wiire, ja vielleicht auch nicht einmal eingeholt werden
konnte® (I, 151 bzw. 150). Deutlicher wird der Systemgedanke bereits
in der ,Natur“-wissenschaft bei Kopernikus, Kepler, G. Bruno, Galilei,
um iiber diese Vermittlung bei Descartes beherrschend zu werden: als
Dimensionslehre in der Mathesis universalis, die allerdings — mechani-
zistisch beschrinkt — immer noch ,Vorform“ des Systems bleibt (der
Geist als ,Ausnahme® paBt nicht hinein!). Der volle Durchbruch des
Systemgedankens gelingt — nach Vorarbeit durch Regius — erst bei
Spinoza (II, 9ff) in der Bestimmung des Verhiltnisses von Substanz,
Attribut und Modus., Pascal (II, 99ff) bringt die Kehre vom noch
auBenbestimmten System zur innenbestimmten, besser: sich selbst be-
stimmenden Struktur, vor allem durch Ablésung der bisher zu sub-
stanzialistisch gefaBten Unterscheidungen durch die klare ,transzen-
dentale Differenz” in der ,Ordnung der Ordnungen“. Zur reinen Struk-
turontologie schreiten dann Leibniz (II, 299ff) und Kant (II, 395ff) fort,
womit auch das ,vorldufige Ende” der Untersuchung (II, 469), weil ihr
wvorldufiges Ziel” erreicht ist, némlich ,jene Philosophie, die den
scheinbaren Widerspruch von universalistischem Dogmatismus, funktio-
nalistischem Empirismus und relativistischem Skeptizismus auflést und
zur Symbiose, mehr noch zur Synthese bringt* (I, 239).

Obwohl nur der konkrete Mitvollzug (vgl. II, 476ff) des
meditativen Ringens um den Grundsinn des eigentlich Gedachten eines
Denkers die R.sche Interpretation als von diesem Grundsinn selbst
er-notigt aufweisen und einen eventuell verbleibenden Verdacht, hier
werde ,Vorgegebenes® unter ein spekulativ vorentworfenes Netz unan-
gemessener Auslegungsgrundsiitze gezwungen, ausrdumen kann, seien
hier nur einige hervorstehende Ziige herausgegriffen.

Unsere ,diirftige” Skizzierung des ,Inhalts* — doch wir sollen nicht
-neue Objekte sehen”, sondern ,Objekte neu sehen* (I, 15) — konnte
zur irrigen Vorstellung einer einigermaBen stetigen Entwicklung des
Funktionsgedankens verleiten. Doch dessen ,Erscheinungs®-
geschichte enthiillt sich als Wechselspiel von Verbergung
und Entbergung jenseits des Beliebens der entscheidenden Denker:
denn es zeigt sich eine merkwiirdige Gebrochenheit, eine Diskrepanz
zwischen ihrem anfiénglichen Ausgriff und dessen spiterer begrifflicher
Ausgestaltung. Denn obwohl z.B. ,die Intention des spinozistischen
Denkens génzlich aus dem Bedeutungskreis des Substanzialismus her-
ausfithrt* (II, 34), erscheint die Radikalitit des Funktionalismus nur
durch die Unangemessenheit von Sache und Begriff hindurch: ,Substanz*
ist ja ein, wenn nicht das Grundwort dieser Philosophie. So lauert
hier die Gefahr zum Verrat am eigenen Gedanken, zum Riickfall in
sdinghaftes* MifBiverstehen mit den daraus resultierenden, die Einheit
dieses Denkens bedrohenden Schwierigkeiten (vgl. etwa II, 91ffl). Uber
ein gewandeltes Verstindnis des Verhédltnisses des Denkers
zu seinem Denken und dariiber hinaus der Denker unter-
einander, das mit Kategorien wie ,direkte Abhéngigkeit®, ,be-
wubBte Ubernahme* etc. (vgl. II, 384!) nicht mehr adidquat zu erfassen
ist, kiindigt sich ein geweiteter ,Begriff* von Philosophie
an. Wenn Kant z.B., trotz seiner erheblichen MiBverstindnisse der
Philosophie des Leibniz, dennoch ,in die genaue Fortsetzungslinie des
funktionalen Gedankens einschwingt, so zeigt dies nur, daB sich hier
eine Idee selbst ihre Bahn bricht und sich des Denkers bedient, der
in der Tiefe und zu dem eigentlichen Quellpunkt der ihm voraufgehen-
den Philosophie zuriickgezwungen wird, ob dies nun durch bestimmte
Termini geschieht oder durch die Gesamtlage seines Denkens. ‘Auch
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eine solche Gesamtkonzeption, die sich nicht unmittelbar begrifflich
auszumiinzen weiB, ist ein Vorgang des Philosophierens, selbst dann,
wenn sie nicht in die Héhenschichten sprachlicher Ausformulierung ge-
langt. ,Denken' ist nicht mit psychologischen Kategorien, mit Kate-
gorien der Individualitit zu fassen. Philosophische BewuBtheit reicht
weit iiber die Vollzugslage im einzelnen, denkenden Subjekt hinaus.
Philosophiehistorische Interpretation muB darum iiber das individuell
Gemeinte hinweggreifen, um das Denken in seinem kontinuierlichen
Selbstvollzug zu erfassen“ (II, 408). Wenn man Kant nur gerecht werde
,durch eine traditionsgebundene Auslegung, die sein Denken nicht iso-
liert, sondern es aufs Unmittelbarste mit den Bemiihungen seiner Vor-
ginger verbindet und ihn zu einem Exekutor der Ansdtze macht, die
weit zurfickreichen und inniger binden, inniger als er selbst glaubt®
(II, 448), so charakterisiert dies auch R. selbst. Die Eigenstindigkeit
des R.schen Werkes wird in nichts beeintrdchtigt, wenn wir darin —
gerade bei gegensitzlichen ,Ergebnissen — den unmittelbaren EinfluB
Heideggers verspiiren: dessen Mithen um das Un- gesagte und Un-
gedachte eines Denkers im Ganzen einer unbeliebigen Denkgeschichte
wodurch gerade das iiberlieferte Denken in den ihm eigenen Wesens-
raum freigelassen wird. Weiter zuriick wird die Nihe zu Hegel spiir-
bar, nach dem ,die Geschichte der Philosophie nicht eine blinde Samm-
lung von Einféllen, ein zufélliger Fortgang®, sondern ,ihr notwendiges
Hervorgehen aus einander® ist; der ,Zug der geistigen Gestalten der
Philosophie®, das ,wahrhafte Geisterreich, das einzige Geisterreich®
ist ,eine Reihe, die nicht eine Vielheit, noch auch eine Reihe bleibt,
als Auseinanderfolge, sondern eben im Sichselbsterkennen, sich zu Mo-
menten des Einen Geistes, zu dem Einen und demselben gegenwiirtigen
Geiste macht® (Vorlesungen iiber die Geschichte der
Philosophie, IIl, S. W. Edit. Glocner, Bd. 19, 690f). In der Ge-
schichte des Geistes — ,das wissende sich vermittelnde Werden* —
bewahrt die ,Er-innerung® als ,das Innere und die in der Tat
hghere Form der Substanz® die Erfahrungen der fritheren Geister auf,
so daB dieses Geisterreich eine ,Auseinanderfolge ausmacht, ,worin
einer den andern abléste und jeder das Reich der Welt von dem vor-
hergehenden iibernahm. Ihr Ziel ist die Offenbarung der Tiefe und
diese ist der absolute Begriff* (Phinomenologie des Geistes,
S. W. Ed. Glockner, Bd. 2, 618ff). Freilich fallt R. nicht zuriid in die
substanzialistische Kategorie eines ,Weltgeistes®, so wie er auch —
vom Strukturdenken her — iiber die ontologische Differenz Heideggers
hinaus zur ,transzendentalen Differenz® von Sein und Sein zuriick-
gehen will. Zum andern wird deutlich, daB Heidegger von seinem
Intimgegner Hegel nicht so weit entfernt ist, wie er selbst anzunehmen
geneigt ist (vgl. Identitdt und Differenz, Pfullingen 1957,
bes. 38ff!).

Auffallend, weil ungewohnt, ist die theologische Kom-
ponente — sie geht bis Kant nicht ganz verloren — fiir die
Konstituierung der neuen Ontologie: ,Der Zusammenhang zwi-
schen Funktionalismus und christlicher Theologie ist so fundamen-
tal, daB eins das andere erzwingt. ... daB in der Entwiddung der
neuzeitlichen Wissenschaft jeder Schub in der Steigerung der
exakten Wissenschaft parallel geht mit einem Schritt in der
religiosen Reformbewegung. ... Offenbar stehen Christentum und
Wissenschaft in einem gegenseitigen Bedingungsverhiltnis. Das
beweist sich schon daraus, daB wir exakte Wissenschaft in ur-
spriinglicher Entwicklung nur finden im Bereich christlicher Kul-
turen” (I, 225). So erweist sich bei ndherem Zusehen die , Angelo-
logie" als ,die allererste Form der Strukturtheorie® (II, 361 Anm.;
vgl. II, 38,57!). Der Nominalismus ist ,eine metaphysisch-ontolo-
gische Aktion im Dienste eines theologischen Ansatzes® (II, 483),
ein Ringen um die Absolutheit Gottes, der im Substanzdenken
gerade als hichster Punkt im Seinsbau zum ,Knecht der Welt*
(I, 81) wird: deshalb nun die Forderung (gerade in vermeintlich
unmetaphysischer Verneinung) nach einer neuen Ontologie, nach
ErkenntnisgewiBheit und die Frage nach Sein und Objekt des
menschlichen Geistes. Ebenso bricht der grundlegende cusanische
-Begriff des eigentlichen Seins, das zugleich das eigentliche
Seiende ist* und die daraus resultierende Frage ,Wie verhilt
sih Sein zu Sein* aus der antiken Urdifferenz von Sein zu
Seiendem aus, wird nur relevant ,fiir ein christlich bestimmtes,
d.h. durch das Alte und Neue Testament angesprochenes Den-
ken" (I, 154), so wie auch Meister Eckarts Beitrag zur Funktionen-
ontologie aus den spekulativen Dimensionen seines Inkarnations-
gedankens (vgl. I, 183ff) erwichst. Der cartesische Begriff des
Geistes, der die Idee Gottes nicht einfach hat, sondern sie ,ist*
(vgl. I, 483), ist ebenso christlich initiiert wie die (Eckart und
Cusanus weiterfithrende) spinozistische Bestimmung Gottes als
das ,Absolute* bei ,Radikalisierung der Abhéngigkeit alles Ge-
schaffenen (I, 18ff). Pascal vermag deshalb ,Originalitit und
Unvergleichlichkeit* in dieser Entwicklung zu beanspruchen, weil
er ,das Denken auf die Offenbarung zuriicknimmt, die den An-

spruch der Einzigartigkeit kraft gottlichen Wahrspruchs erhebt. Die
Originalitdt, die sich daraus fiir ihn selbst ergibt, besteht darin,
daB er mit seiner Apologie den hdchsten Punkt des christlichen
Denkens erreicht* (II, 103). Er gewinnt ,die héchste Form des
funktionalen Gedankens in der Ekklesiologie und Christologie.
Von daher gelingt die ,transzendentale* Unterscheidung und der
Schritt von System zu Struktur in der ,Ordnung der Ordnungen“,
weil ,,Christus’ ... gleichsam die Weltformel* (II, 294) in der
Einheit zweier Naturen ist (man vgl. die eckartischen spekulativen
Parallelen!). ,Christologie ist jene dritte Ontologie, aus der her-
aus die Einheit der unterschiedlichen Ontologien erméglicht und
erzwungen wird. ... Die absolute Ontologie ist darum das Chri-
stentum als geschichtliches Faktum“ (I, 203). DaB es aber hier
nicht um billige Apologie des ,Katholischen" geht, zeigt R.s Mut,
»das Verhiltnis so umzudrehen, daB die theologische Problematik
nur das Medium ist, in dem der funktionale Ansatz zu seiner
hochsten Schliissigkeit gebracht werden kann, sozusagen das
optimale Modell“ (II, 294). DaB der Gedanke der Funktion im
theologischen Gewande am deutlichsten hervortritt, bedeutet kei-
neswegs — wie nur ein oberfldchlicher Leser unterstellen kénnte! —,
dab R. die Wissenschaften theologisch fundieren wolle: vielmehr
wird umgekehrt, weil die Theologie mit dem in ihr ,aufscheinen-
den“ Gedanken bisher so wenig ,anzufangen* wuBte, die Not-
wendigkeit einer wissenschaftlichen Begriin-
dung der Theologie herausgestellt.

Die Betonung des theologischen Ferments im Ent-
widklungsgang der modernen Wissenschaft ist voll berechtigt, aber
doch iiberakzentuiert. FaBt man die klassische Ontologie
allerdings mit einem mehr oder minder essentialistischen Akzent
auf, dann kann die moderne Wissenschaft nicht in deren direkter
Linie liegen (vgl. I, 26/28 Anm.). Dies darf freilich nicht dazu ver-
einfacht werden ,daB nur die Funktionenontologie mit dem christ-
lichen Gottesbegriff zu verbinden ist, wihrend der Substanzialis-
mus auf den Bereich heidnischer Theologie beschréiinkt bleibt* —
die ,theologische* Kritik endlicher Kausalitit des Malebranche,
den R. nicht behandelt, ist so motiviert —, weil der Partizipations-
und Analogiegedanke den Substanzialismus mildere (I, 176 Anm.).
Doch das geniigt nicht: denn diese beiden Gedanken (im Grunde
der-selbe Gedanke auf verschiedenen Ebenen) sind ja nicht ein
Fremdkérper in der ,Substanzen“-ontologie. Sie erhalten ihren
vollen Sinn erst vor dem durch und durch dynamischen und
aktualen Hintergrund der aristotelischen und thomistischen Meta-
physik (vgl. dazu etwa die Arbeiten von E. Gilson, |. Maritain,
C. Fabro, M. Miiller, J. B. Lotz, G. Siewerth, F. Ulrich, J. Hegyi!).
Gewil stellt Aristoteles selbst unter den vielfiltigen Bedeutungen
des #v gelegentlich als Hauptsinn <& 5 omv heraus (z.B. Met.
VL, 1). Doch denkt man die Aussage von Sein ,xatd Stvagey A
dvépyeiv  (z.B. IV, 9; VIIL, 6) zu ,Ende“, so ist sie im Sinne der
ontolog. Griindung ,vor" der Ebene des ,agere sequitur esse* zu
~orten“: die besonderte actio (die Substanz kann ,auch* wirken,
dies ist ihr vielleicht sogar ,wesentlich*) gehért noch ganz ins
Kategorienschema (wie auch die ,Entelechie*): doch dem Wesen
(»seingebend" als realer Erméglichungsgrund) ,voraus® liegt der
eigentlich seingebende, vor-wesentliche, iiber-wesenhafte actus
essendi (freilich stets in der Gefahr begrifflicher »kategorialer"
Verdeckung). Dies gilt auch fiir die mittelalterliche thomistische
Metaphysik (sofern sie nicht aus der Sicht des J. D. Scotus oder
Suarez bzw. von cajetanischen Perspektiven her interpretiert
wird), wobei ens (in seiner sprachlichen Ununterschiedenheit von
»Seiendem*, aber auch ,Sein“!) nicht einseitig ,dinghaft“ miBver-
standen werden darf,

Die Anerkennung der aktualen Gestalt der klassischen Ontologie
verdndert nicht grundsitzlich den Gang der Geschichte der Funktion,
sondern macht gerade das (zunichst vielleicht itberraschende) ,Er-
gebnis“ der R.schen Untersuchung ein-sichtiger, ndmlich ,daB nicht
nur der neue, sondern ebenso auch der #ltere Substanzialismus kein
Feind des Funktionalismus ist“, ja, daB ,wir hier zum SchluB — und
etwas leise — den ilteren Substanzialismus als die erste Form der
Strukturontologie bezeichnen® (I, 522). Schien die Strukturontologie
den Substanzialismus (in dem Freiheit erstirbt bzw. nie wirklich
gelebt hat) endgiiltig auszuschalten, so kiindigt ihre Differenzierung bei
Pascal eine ,Gegenlésung” gerade um der menschlichen Freiheit willen
an, die dann iiber die Person-Metaphysik des Leibniz zur Freiheits-
Metaphysik Kants fithrt. Es zeigt sich, was R. schon zu Beginn sagt:
» .. daB der Autor eigentlich auf der anderen Seite steht; nicht auf
der des Funktionalismus. ... Man spiirt einen Mangel, der den ge-
danklichen Raum betrifft, in dem sich System und Struktur realisieren.
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... Es ist, ,als ob dem Menschen das Seiende als Struktur nicht das
sein konnte, als was er es sich selbst wihlen mdchte. Ganz offenbar
ist der Mensch so angelegt, daB er ,Dinge’ braucht, nicht nur in ontischer
Angewiesenheit, sondern auch in ontologischer Korrespondenz. Dinge
von handfester, eindeutiger, wohlumschriebener Form. . Nur im
Gegenhalt an dieser (Substanz; Rez.) und ihrer verldBlichen Seinsart
entfaltet sich der Mensdch, ..." (I, 49). Wie die immer deutlicher zutage
tretende ,Wechselverwiesenheit" der beiden Ontologien zeigt, ,klam-
mert* der Funktionalismus ,die Region von Wesen, Sein und Grund
nicht aus, sondern fordert sie erneut, wenn auch in gewandelter Weise.
In der Akzentuierung von Substanz, Wesen und Grund findet der
Mensch seinen hdchsten Auftrag und seine tiefste Befriedigung” (I, 54).
Gerade die Differenzierung des alten Substanzbegriffs, der ,noch un-
geschieden Freiheitliches und Natiirliches® (II, 522) umfaBte, zur Sub-
stanz und Struktur im neuen, gewandelten Sinne, bis zur entschie-
densten Polaritdt, rechtfertigt die véllige Eigenstéindigkeit der beiden
Ontologien, rettet die geschichtliche ,Mehrdeutigkeit® der Grundbegriffe
(die nichts mit logischer Aquivokation zu tun hat), erlaubt Fortschritt
und Verlust in diesem Geschichtsgang aufzuweisen, ohne ihn in ein
Fortschritts- oder Verfallsschema pressen zu miissen (eine Gefahr, der
Heidegger und auch die von E. Gilson historisch und von G. Siewerth
spekulativ angeregten Denker wohl nicht ganz entgehenl!). Eine Kritik
der Philosophie von den Einzelwissenschaften her er-
weist deren Absehen von allem, was sich im allgemeinen als Philo-
sophie (mit ,imperialem“ Anspruch) anbietet, als rechtens, ja
notwendig: wenn die positiven Wissenschaften in der richtigen,
uneingeschrinkten und exakten Realisierung der Positivitdt dennoch
Philosophie sind, so in einem geweiteten, ,philosophischeren® (weil
den Unernst ,géngigen Philosophierens” in einer neuen, unbeliebigen
Strenge iiberwindenden) ,Begriff* von Philosophie: ,Unsere Unter-
suchungen waren dem Kampf der verfeindeten Briider gewidmet; unsere
Hoffnungen richten sich auf die Moglichkeit ihrer gliicklichen Ver-
bindung; unsere Absicht war die Gewinnung von Leitlinien der ge-
forderten Zuordnung aus den Erfahrungen der Geschichte der Ausein-
andersetzung. In der Verbindung liegt der gesuchte Humanismus. Ein
Humanismus, der nicht Beruhigung des Menschseins, sondern Aus-
spannung in seinen gréfBten Dienst bedeutet. Aus der Bereitung dieses
Humanismus zieht die Philosophie — nicht aus der Einmischung in
die Wissenschaften — ihren Rang" (II, 528). Diese angezielte Verbindung
ist vorerst iiber das Stadium von Andeutungen noch nicht hinaus und
bleibt so unser aller Aufgabe, wobei wir freilich Erhellendes von
der Fortfilhrung des Werkes iiber Kant hinaus bis zur Gegenwart er-
hoffen diirfen. Dies wiirde auch beim weniger mit der Philosophie ver-
trauten Leser ein mogliches MiBverstindnis beheben, als ob das ,vor-
ldufige Ende" mit Kant in Bezug auf den ,philosophischen Hintergrund
der modernen Wissenschaft® ein ,unzeitiges® Ende sei, da doch
seitdem so viel Entscheidendes geschehen sei (und dabei leicht iiber-
sehen wird, daB die entscheidende Grundgestalt neuzeitlichen Denkens
mit Kant in einer ersten, noch vielfdltig ausdifferenzierbaren Form eben
doch erreicht ist). Struktur zeigt sich (vgl. bes. die Pascal-Interpretation
und die nachtréigliche Charakterisierung in II, 503ff!) als eine die Diffe-
renz von Sein und Nichts als unangemessen #uBere Horizonthaftigkeit
zuriicklassende ontologische Verfassung jenseits von Hypostasierung

und Psychologisierung, als im geschichtlichen ,Sich-hervorarbeiten® auf-
scheinende dynamischoffene Selbstkonstitution, als Denken, das als
+Selbstidentifikation einer Wirklichkeit* jenseits substanzialistische:
Scheidung von Form und Materie den ,verschiedensten ,Ebenen‘ der
Natur und des Geistes® (II, 512) nicht in flacher Eindimensionalitét,
sondern konkret entspricht: von daher verbietet es sich, R.
als deutschen Vertreter des Strukturalismus einordnen zu
wollen. Insofern diese heute weithin modische Denkrichtung auf so
etwas wie eine ,ungeschichtliche Nachgeschichte* zielt, d.h. Geschichte
und Subjekt eliminiert dank einem naiven Absehen von allem Dia-
chronischen zugunsten des Synchronischen und somit in einer funktio-
nalen (wenn auch nicht unkomplizierten) Verrechenbarkeit stedken
bleibt, fdllt sie gegeniiber dem ungleich radikaleren und universaleren
Struktur-,Begriff* R.s weit hinter Kant und Hegel zuriick.

Schon jetzt erweisen sich die beiden vorliegenden Bénde als
Werk von durchgéngig hohem Niveau, das philosophie- und
wissenschaftsgeschichtliche wie wissenschaftstheoretische Aspekte
gliicklich zusammennimmt. Niichterne Kritikfdhigkeit und die Kraft
eines nicht in sich fixierten, sondern im konkret-geschichtlichen
Zugriff sich bewidhrenden Denkens gehen ineins. Der bestechende
Reichtum der Detailkenntnis, die Fiille der nicht nur ,verarbei-
teten”, sondern ,bedachten“ Literatur: sie sind echte Wegweiser
und nicht hemmender, bloB historisierender gelehrter Ballast. Das
meditierende und doch stets begriffskritische Sich-einlassen auf
die Quellen — so selbstverstiéindlich es sein sollte — zeigt den von
der Sache her erforderten Mut zum Ungewohnten: es sprengt
festgefahrene Interpretationsschemata und liebgewordene, die
wahre Gestalt der Denker aber oft entstellende ,Bilder* und
weist so neue Wege, die — bei manchem Zweifel hinsichtlich einer
Einzelinterpretation (doch ein solches ,MaB*“ wiirde weder der
Intention noch der Sache des Werkes gerecht!) — durch die Denk-
geschichte hindurchtragen, ohne sie geometrischer Verrechenbar-
keit zu unterwerfen. Die Fruchtbarkeit der hier durchgefiihrten
Denkpraxis wird auf andere Bereiche ausstrahlen (wobei es
allerdings bei der gegenwirtig vorherrschenden ,Geisteslage®
nicht verwunderlich wiire, wenn die Wirkung des R.schen Werkes
nicht nur des Umfangs, sondern mehr noch seines ,Inhalts* wegen
»apokryph* erfolgen sollte!). B. Welte hat z. B. eindringlich darauf
hingewiesen, daB es der Theologie heute vor allem um die Auf-
deckung der epochalen Denkformen gehen miisse, um in der Viel-
falt der Zeugnisse die ,legitime Kontinuitdt" der christlichen Bot-
schaft aufzeigen zu kénnen (Ein Vorschlag zur Theolo-
gie heute, in: Gott in Welt I, Festgabe fiir K. Rahner, Frei-
burg 1964, S. 271/286). In diesem Sinne kénnte der R.sche Ansatz,
der iiber alles erst nachtrigliche Mit-sein und alles bloB vorder-
griindig Dialogische hinausfiihrt, z. B. Bedeutsames zu einem zeit-
gemiBen, geschichtlichen (und damit doch anfénglichen) Verstind-
nis christlicher Glaubensgeheimnisse, wie der Trinitdt, der Kirche,
der Sakramente beitragen.

Bild - Wort - Symbol in der Theologie. Hrsg. von W. Hein e n. Wiirz-
burg: Echter Verlag 1969. 308 S.; DM 16,80.

Das Buch enthélt Vorlesungen, die von Mitgliedern der Katho-
lisch-Theologischen Fakultdt Miinster im Rahmen einer von W.
Heinen angeregten Ringvorlesung im Wintersemester 1967/68 ge-
halten wurden. Da die verschiedenen theologischen Disziplinen
von ihrem je eigenen Standort aus und mit ihrer je eigenen
Methode zu einem nicht nur zentralen, sondern auch sehr aktuel-
len Thema Stellung nahmen, entstand ein Gemeinschaftswerk, das
man auch als Einfithrungslektiire ins Studium der Theologie emp-
fehlen kann.

In einer Zeit, die Wort und Sprache besonders betont, in der ein
Uberangebot an Bildern wirksam ist, in der auf allen Gebieten nach
den Symbolgehalten dieser Welt und menschlichen SichduBerns direkt
oder indirekt gefragt wird, kann die Theologie nicht schweigen.
Adiquate Antworten auf die menschlichen Urfragen und eine effektive
Hilfe kann sie aber nur dann geben, wenn sie die anthropologischen
Vorfragen zu klédren versucht, d.h. wenn sie den Menschen in seinen
verschiedensten Relationen aufsucht (vgl. W. Heinen). Trotz des Ver-
botes, ein Gottesbild zu machen, ist schon im Alten Testament das Bild
des Menschen durchaus vorstellungstragend genutzt im Dienste eines
ungebrochenen Glaubens an Gottes Wirken iiberall und in allen Dingen
(vgl. H. Eising). In der Geschichte wurde immer wieder der Versuch
gemacht, das Spannungsverhiltnis von Wort und Bild zugunsten des
einen oder anderen Poles aufzuheben. Untersucht man jedoch die
traumhaft reiche Symbolsprache der jiidischen Apokalyptik, so wird

einem in Erinnerung gerufen, daB die alten Semiten nicht scharf zwi-
schen Wort und Bild trennten. Sprache war fiir sie ein Vernehmlich-
machen des Geschauten, Bilder und Symbole eine Antwort auf die
Frage nach der Sinnerfiilllung des Lebens und nach der Zukunft (vgl
J. Schreiner). Der neutestamentliche Exeget tut sich schwer, zum Thema
einen Beitrag zu leisten, da er eine Dominanz des Hérens im Neuen
Testament einer Dominanz des Sehens im griechischen Raum gegeniiber-
stellen zu miissen glaubt. Bild und Gleichnis kommen der Zustimmung
des Horers der Botschaft Jesu entgegen (vgl. J. Gnilka). Betrachtet man
die Entwicklung der frithen Christengemeinde von der Bildlosigkeit zum
Kultbild, so wird deutlich, daB die Erlaubtheit von kultisch verehrten
Bildern nur von einer Christologie her begriindet werden kann, die die
Menschwerdung Gottes richtig versteht (vgl. B. Kétting). Eine sorgfiltige
Analyse der Bildfeindlichkeit des Nominalismus und des Bildersturms
im 16. Jh. weist auf, daB solche Stromungen ihre Ursache in einem
falschen Verstidndnis des Bildes haben und zu einer intellektualisierten
Religion fithren (vgl. E. Iserloh). Die Symboltheologie Paul Tillichs
mochte aufholen, was der Protestantismus in diesem Bereich versdumt
hat (vgl. P. Lengsfeld). Der Streit zwischen Sehen und Héren muB aus-
gehalten werden; denn beide sind die Grundweisen der menschlichen
Erfahrung. Wenn in der Theologie der Schrift auch ein Ubergewicht des
Wortes besteht, so darf doch im akademischen Raum, wo so viel zer
redet wird, das Sehen besonders geriihmt werden (vgl. K. Rahner).
Wenn sich das sakramentale Leben auch nicht rein anthropologisch be-
griinden 1dBt, so setzt es doch Sprache und Symbolfihigkeit des Men-
schen voraus; denn das Sakrament ist ein verbum visibile, ein verleib-
lichtes Wort (vgl. W. Kasper). Sichtbares und Horbares sind auch
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wesentlicher und objektiver Bestandteil der Liturgie. Das 1dBt sich
sowohl anthropologisch als auch christologisch und ekklesiologisch be-
griinden. Beide, Wort und Bild, sind Elemente der Zeichenhaftigkeit,
wobei das Wort die Mehrdeutigkeit des Bildes zu determinieren hat
(vgl. E. ]J. Lengeling). Wenn das Entscheidende im Leben des Menschen
nicht in Worten, sondern in Bild und Symbol mitteilbar und wirksam
wird, dann ist und bleibt auch moraltheologische Aussage bereits in
ihrem Entstehen, in den Erkenntnisprozessen auf Bild und Symbol an-
gewiesen. Die geforderten sittlichen Haltungen des Glaubens, Hoffens
und Liebens konnen sich nur entfalten, wenn sie personal vorgebildet
werden. Auch eine verantwortliche Zurechnung ist nur mdglich, wenn
von den menschlichen Beziehungen des Tidters ausgegangen wird, wenn
der symbolisch verkleidete Fragegehalt der Tat beriicksichtigt wird
(vgl. W. Heinen). Macht und Autoritdt sind auch in der Kirche an
Symbole gebunden, die nach Mdglichkeit den jeweils herrschenden ge-
sellschaftlichen Statussymbolen entsprechen miissen, wenn es nicht zu
einer Krise kommen soll (vgl. W. Weber). Die Anpassung christlicher
Symbole an andere Kulturen stellt die Mission der Kirche vor schwie-
rige Aufgaben, insbesondere weil auch die Unterscheidung von mythi-
schen Hierophanien und geschichtlichem Handeln Gottes mit ins Spiel
kommt (vgl. J. Glazik). Eine theologische Erwachsenenbildung darf die
Tatsache nicht iibersehen, daB auf das bildhafte Intuieren, das vor-
bildliche und nach-zubildende Gestalt-werden-Lassen nicht verzichtet
werden darf, soll der Mensch den Anforderungen des Ehe- und Familien-
lebens, der Arbeits- und Freizeitwelt gewachsen sein (vgl. W. Dreier).

Miinster. Christoph Casetti.

Schlette, Heinz Robert: Verdnderungen im Christentum. (theologia
publica, hrsg. v. Ingo Hermann u. Heinz Robert Schlette,
Bd 12) Olten-Freiburg i. Br.: Walter-Verlag 1969. 131 S.; kart. DM 9,80.

Schlette legt hier elf Rundfunkvortriige, iiberwiegend aus den Jahren
1966/67 vor. Klar und abgewogen formuliert sowie frei von theologischem
Modejargon, sind sie auch dem Nichtfachtheologen verstidndlich. Jeder
Vortrag enthélt eine These und verrdt bei aller kritischen Reflexion den
Optimismus, daB die durch das letzte Konzil in die Kirche eingebrachten
Impulse dort ihren Niederschlag finden werden. Eine andere und sehr
beachtliche Nuance entnimmt man jedoch dem Ende 1968 entstandenen
Vorwort (8f), das den Buchtitel ,Verdnderungen im Christentum*
erldutert.

Auch wer Schlette nicht in allen Gedanken folgt, wird ihm eine gliick-
liche Hand bei der Wahl seiner Themen bescheinigen. Immer geht es um
zentrale Fragen, die der kirchlichen Autoritit oder/und der Theologie
unausweichbar gestellt sind. U. a. werden folgende Probleme aufgegrif-
fen: Orthodoxie, Dogmeninterpretation, Bischof und Fachtheologe, Bischof
und Laien, Mission, Humanismus und Christentum. Besonders gut gelun-
gen sind der Beitrag ,Représentieren die Bischife die Laien?* (6075, mit
Vorspann!) und die vier Abschnitte zur Neuorientierung der Mission
(76—102). Es wire ein schlechtes Zeichen, wenn solche Vortrdge keine
Positionen enthielten, die nicht zu kritischen Fragen herausforderten.
Im folgenden einige davon:

Das vorausgesetzt, was Schlette iiber das Verstiindnis von Geschicht-
lichkeit und iiber die Unumst&Blichkeit der Dogmen sagt (20f), wird man
sich dann bei jedem Dogma damit ,helfen' kénnen, durch Neuinter-
pretation ,das von ihnen Gemeinte* (24) zu erschlieBen? Ist es nicht
auch denkbar, daB eben dieses Gemeinte (und nicht nur dessen zeit-
gebundene Erkldrung) zweifelhaft oder korrekturbediirftig erscheint?
Dann ginge es nicht mehr um Interpretation, sondern unausweichlich um
das Problem der UnumstBlichkeit.

Sollten wir Katholiken es wirklich ,dankbar begriiBen“, wenn der
reformatorische Protest irenischer Bestrebungen wegen zuriickgestellt
wird (37)? Ist das MiBtrauen vieler Protestanten nicht verstindlich, das
sie gegen katholische Versuche haben, das ihnen ,AnstéBige neu zu
reflektieren und so zu sagen, wie wir (?) es wirklich meinen, und es auf
solche Weise zu begriinden, daB es bibeltheologisch annehmbar ist* (38)?
Ist deren Sicht des Konzils nicht realistischer als bei manchem von ,uns‘?

LBt sich das Modell ,Bischof-Ditzese” in national-regionaler Hinsicht
erweitern auf die ,Bischofskonferenzen und Diézesanen eines ganzen
Landes (63)? Nach geltendem kanonischem Recht nicht. Wiire das iiber-
haupt erstrebenswert? Wohl kaum, besonders nicht, seitdem in der
(West-)Deutschen Bischofskonferenz auch die Titularbischéfe Stimmrecht
haben.

Ist ,die formale Struktur unserer Epoche eine christliche® (114)?
Schlette iibernimmt eine in der neueren Theologie vorfindliche Unter-
scheidung zwischen strukturaler und existentialer Christlichkeit (115, 120).
Wird nun die Welt unbeschadet des zunehmenden Schwundes an exi-
stentialer Christlichkeit, also an christlicher Glidubigkeit, formal christ-
licher (120, 124)? Hat diese Feststellung nicht ausschlieBlich fiir die Ver-
gangenheit Bedeutung, insofern die geistesgeschichtliche Wirksamkeit
des Christentums betrachtet wird? Liefert sie wirklich Anhaltspunkte
fiir prospektive Kritik (126)? Und weiter: setzt Schlette nicht vorschnell
+hebrdisch* (= atl) gleich mit ,christlich® (125, 129)? Kénnen die ,hebrii-
schen Formalstrukturen Weltlichkeit, Freiheit, Personalitit, Sozialitit,
Geschichtshaftigkeit (123) als ,christliche vereinnahmt werden? Wire
das, was gegen das Modell des ,anonymen Christen' eingewendet wurde,

entsprechend nicht auch hier zu bedenken? Wire es nicht konsequenter,
gemdB dem heutigen Selbstverstindnis der Nichtgliubigen auf die
Vokabel ,christlich' zu verzichten? Bedeutet die angebliche Steigerung
jener rein formalen (vom Gottesglauben entleerten) Christlichkeit fiir den
Christen wirklich einen Anhaltspunkt fiir christliche Hoffnung
(120f)? MiiBte nicht auch hier ,christlich’ in Anfithrungszeichen gesetzt
oder — ehrlicher — gestrichen werden?

Frankfurt. Werner Béckenférde.

Indices verborum et locutionum decretorum Concilii Vaticani II. 3. Con-
stitutio dogmatica de Ecclesia Lumen Gentium; 5. Decretum de
Oecumenismo Unitatis Redintegratio. Firenze: Vallecchi Editore 1968.
XI, 244 S.; X, 83 S.; br. Lire 3200; 1500.

id.: 11. Constitutio dogmatica de divina Revelatione Dei Verbum. Fi-
renze: Vallecchi Editore 1969.

Das von G. Alberigo geleitete Bologneser Istituto per le Scienze
religiose hat sich seit der Ankiindigung eines ékumenischen Kon-
zils durch Papst Johannes XXIII. darum bemiiht, den auf diese
Weise entstandenen theologischen Aufgaben . durch historische
Untersuchungen und vor allem durch verldssige Texteditionen zu
dienen. Als erste Frucht dieser Arbeit war 1962, unmittelbar vor
Erdffnung des Konzils, eine Ausgabe aller Dekrete der Zwanzig
Konzilien erschienen, die heute iiblicherweise in der katholischen
Theologie als tkumenisch gelten. Nunmehr hat das Institut es
iibernommen, Indices aller Konzilstexte zu erstellen, die zunichst
in einzelnen Faszikeln zusammen mit dem jeweiligen Konzilstext
erscheinen, spiter aber nach Méglichkeit in einem Band vereinigt
werden sollen.

Nun kann man natiirlich fragen, ob es nicht schon Konzils-Indices
genug gibt, zumal nachdem X. Ochoa einen vollstindigen Index ver-
borum erstellt hat (Rom 1967). G. Alberigo beantwortet in der Praefatio
(die mit geringen Anderungen den verschiedenen Faszikeln gemeinsam
ist) diese Frage. Er kann darauf verweisen, daB die systematischen
Indices immer notwendigerweise auch ein bestimmtes MaB an Willkiir
enthalten; der Index verborum muBte aus Raumgriinden sich in der
Wiedergabe des Konzilstextes soweit beschriinken, daB der fiir das
Verstindnis unerléBliche Zusammenhang nicht mehr deutlich wird, Die
Bologneser Indices versuchen hier einen Mittelweg zu gehen: Alle Sub-
stantive, Verba (auber ,esse”) und Adjektive, die eine Qualititsaussage
beinhalten, sind ausnahmslos aufgenommen; Adverbien, Pronomina und
sonstige Adjektive sind ausgelassen, soweit sie nicht fiir den Lehrgehalt
von Bedeutung sind. Der Kontext ist soweit wiedergegeben, daB die
spezifische Nuance, die er dem einzelnen Wort gibt, méglichst deutlich
erkennbar wird; aus diesem Grund ist die Auswahl aus einem Satz
jeweils anders entsprechend dem Stichwort, dem sie zugeordnet ist.
Aufgenommen sind auch solche Stiicke, in denen der Text das Stich-
wort durch ein Pronomen wiedergibt bzw. es aus dem Kontext vor-
aussetzt, da ja nicht Wortstatistik, sondern AufschlieBung der Sache
Sinn des Unternehmens war.

Man darf behaupten, daB auf diese Weise ein sinnvoller Mittel-
weg zwischen rein technischem Wort-Index und systematischem
Index gefunden worden ist; die Willkiir des einen ist weitgehendst
vermieden, die Grenzen des nur Worte sammelnden Computers
auf der anderen Seite durch sinngeméBe Auslassungen bzw. Er-
weiterungen vorteilhaft iiberschritten. Dem Istituto und vorab Dr.
Franca Magistretti, die die SchluBredaktion besorgte, gebiihrt
Dank fiir ein ausgezeichnetes Arbeitsinstrument, das hoffentlich
bald vollstindig vorliegen wird.

Regensburg J. Ratzinger.

Miiller, Josef: Wozu noch Mission? Eine bibeltheologische Uberlegung.
(Biblisches Forum, 4) Stuttgart: Verlag Katholisches Bibelwerk 1989,
86 S.; kart. DM 6,80.

Verf. behandelt ein Thema, das heute vielen zur Frage ge-
worden ist, nicht zuletzt den Missionaren selbst. Die Frage ist um
so schwerer zu beantworten, je vielfiltiger die Ansétze zur
theologischen Reflexion heute sind. Vom eigenen Ansatz wird es
abhéngen, inwieweit man M.s Ausfiihrungen zustimmen kann.

Das Biichlein ist aus Vortrdgen hervorgegangen, die Verf. vor
Interessenten verschiedenster Herkunft gehalten hat. Vielleicht er-
kldrt sich daraus die verhdltnismiBig breit geratene Einfiihrung
in die Problematik. Doch 1iBt sie sich durch den Riickgriff auf die
gleichen Probleme im SchluBkapitel rechtfertigen.

Kernstiick der Verdffentlichung ist, wie der Untertitel anzeigt, die
»bibeltheologische Uberlegung® (28—44). Sie hitte deshalb noch um-
fassender sein diirfen, zumal die Linie, die M. nachzeichnet, nicht die
einzig mégliche ,Missionsbegriindung” des NT umreiBt. GewiB ist es
richtig, daB es ,Heidenmission — und damit Kirche* erst nach Tod und
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Auferstehung Jesu gibt (34); aber gerade deshalb scheint mir notwendig
zu beachten zu sein, daB die nachpaulinischen Schriften Kirche und
Mission im Leben Jesu verankert, vorgebildet und begriindet sein
lassen: Die Berufung in die Jiingerschaft, die Bestallung der Apostel,
der Primat des Petrus sind ,kirchen-konstitutive® Elemente und eben
deshalb auch fiir eine biblische Missionsbegriindung von Bedeutung.
Dies gilt um so mehr, wenn es wahr ist, daB die missionarische Ver-
kiindigung sich in der Situation der Pastoralbriefe zu verselbstéindigen
beginnt (42, nach Hahn). Denn dann muB eben diese Verkiindigung be-
griindet werden; es kann nicht genug sein, die Sendung der Kirche auf
Dienste einzuschriinken. III und IV zeigen, wie groB diese Versuchung
ist, Verf. ist ihr teilweise erlegen, obwohl er grundsétzlich darum weil,
daB ,Verkiindigung der Frohbotschaft und =zeugnishafter Dienst...
auf keinen Fall auseinandergerissen werden" diirfen (74). Was er iiber
diesen Dienst zu sagen hat, ist giiltig und beachtenswert; daran soll
nicht gemikelt werden. Es bedarf aber einer Ergéinzung, weil auch der
zeugnishafte Dienst einer Erginzung bedarf, nidmlich der Verkiindigung
der Botschaft.

Minster. Josef Glazik MSC.

Maurier, Henri: Theologie des Heidentums. Ein Versuch. Aus dem
Franzosischen iibers. von J. Bettray. Koln: Verlag J. P. Bachem
1967. 293 S.; Ln DM 28,—.

Wer gedacht hat, der affektbesetzte Begriff ,Heidentum® sei
aus dem Vokabular der Theologie endgiiltig verschwunden und
durch Worte wie ,Nichtchristen® oder ,Vilker“ (gojim) ersetzt
worden, sieht sich getduscht: Der franzosische Afrika-Missionar
Maurier nennt sein Buch demonstrativ: ,Essai d'une Théologie
du Paganisme"“ (Paris 1965). Er beklagt, es gebe keine solche
»Theologie des Heidentums®, erkldrt mit Recht, die Mission habe
die Situation der Menschen zu beriicksichtigen, an die sie sich
wendet, und gelangt von dieser nicht originellen Einsicht aus zu
dem Vorhaben, zunidchst mit den Mitteln der Religionswissenschaft
und Ethnologie diesen Adressaten der Botschaft vorzustellen und
alsdann der Hl. Schrift die entsprechenden Deutungen zu entneh-
men, mit deren Hilfe sich eine missionarische Planung entwerfen
lasse.

Die i#ltere Theologie kannte die (freilich auch nicht befriedigende)
resolute Unterscheidung ,Heiden, Juden und Mohammedaner®, welche
also alle ungetauften Nichtjuden mit Ausnahme der Anhénger des
Islam als ,Heiden® bezeichnete; was Maurier unter ,Heidentum® wver-
steht, bleibt jener Einteilung gegeniiber recht unscharf; die wenigen
Sétze, die er in seinem Werk dieser doch wohl grundlegenden Frage
widmet (vgl. 27f), sind nicht gerade erhellend. ,Heidentum bezeichnet
nicht unmittelbar die nichtchristlichen religitsen Systeme, sondern die
existentielle Situation der Menschen, die in ihnen leben, im Gegensatz
zu den Situationen, die das Alte und das Neue Testament schaffen.”
Sind hier nicht sdmtliche Nichtchristen, welcher Religion sie auch an-
gehoren mégen — auber der jiidischen —, unterschiedslos als ,Heiden*
angesprochen? So scheint es in der Tat, doch Maurier behandelt in
seinem Buch lediglich die Anhédnger der sog. primitiven, archaischen
oder Naturreligionen. Wenn Maurier, was nicht deutlich wird, nur
diese Gruppe von ,Heiden“ als solche bezeichnen wollte, so wire das
zwar iibersichtlich, aber theologisch kaum begriindbar. Wenn man die
Frage umgekehrt sieht und erkldrt, man miisse innerhalb der Nicht-
christenheit differenzieren zwischen Buddhisten, Shintoisten usw., dann
ergibt sich — zu Recht, wie ich meine — die Konsequenz, daB wir eine
Theologie des Buddhismus, des Islam usw. brauchen, aber dann kann
nicht die ebenfalls zu fordernde ,Theologie der archaischen Religionen*
fiir sich genommen en bloc ,Theologie des Heidentums" genannt wer-
den. Hier liegen also terminologische und sachliche Unklarheiten, die
das ganze Buch belasten.

Maurier ist ehrlich bestrebt, dem ,Heidentum® Respekt entgegen-
zubringen. Das hort sich bisweilen leider etwas schulmeisterlich an:
+Heiden sind oft sehr religits, oft sogar zu religiés. Heidentum zeigt
oft hohe moralische Vorschriften, enthilt reiche Weisheitslehren, aber
auch Aberglauben und Sitten, die uns, zu Recht oder Unrecht, als Ent-
artung vorkommen® (27f). Noch einmal problematischer wird der Ansatz
Mauriers durch seine Versicherung, ,Heidentum“ sei ,kein Synonym
tiir archaische Geisteshaltung®, sondern mehr oder weniger offenkundig
mit der ,wirkenden Tiefenschicht der menschlichen Seele* identisch (28).

Es geht Maurier ausdriicklich nicht um eine ,Theologie der Reli-
gionen"”, sondern eben ,des Heidentums“, jedoch nicht um die ,heid-
nischen Religionen als Systeme", sondern um die Situation der kon-
kreten Menschen im Heidentum. Da ,der konkrete Mensch... niemals
der rein natiirliche Mensch® war (33), sondern der immer schon in
gewissem MaBe von der Gnade umgriffene und erreichte, kann Maurier
sagen, das Heidentum sei eine ,Heilskonomie* (33). Obwohl diese seit
Christus zwar grundsétzlich i{iberholt ist, bleibt sie noch fiir jene Men-
schen ,taktisch bestehen”, die noch nicht evangelisiert sind (34, vgl. 116).
Das ist sehr richtig, und vor allem muB man unterstreichen, was
Maurier alsdann sehr deutlich, offenbar gegen entsprechend verbreitete

Antithesen betont, die insbesondere von J. Daniélou vertreten wurden:
«Man kann ... nicht behaupten, der Mensch in der heidnischen Oko-
nomie suche Gott aus eigener Kraft und steige aus eigener Kraft irgend-
wie zu ihm empor, wihrend in der Okonomie der Offenbarung die
Initiative von Gott ausgeht, der zu den Menschen herabsteigt. Tatsich-
lich ist auch in der heidnischen Okonomie Gott der Initiator. Nicht der
Mensch ist es, der Gott sucht und findet, vielmehr ldBt sich Gott
vom Menschen suchen und finden® (34f).

Es ist nun allerdings die Frage, ob Maurier diesen seinen Ansatz
voll durchhilt. Er schildert ndmlich in mehreren religionswissenschaft-
lich gut belegten Kapiteln das Heidentum als eine Selbstdarstellung
menschlichen Daseins, in der es primir stets um dieses Dasein selbst
geht und um Gott nur in dem Mabe, wie er zur Bewiltigung und Be-
friedigung des Daseins niitzt. Die Belege, die Maurier bringt, stammen
aus dem Bereich der sog. Naturreligionen; die groBen nichtchristlichen
Weltreligionen bleiben also auBer Betracht. Im einzelnen erfahren wir
viel Wissenswertes iiber die ,Mythen“ (44—48), die Riten und das Gebet
(48—52, 123—127), liber Synkretismus und Polytheismus, iiber die Fort-
dauer des archaischen Heidentums (78—86), iiber Ahnen und Geister-
michte (89—103), iiber Magie und Idololatrie (128—136), iiber Ethik und
speziell Sexualethik der Heiden (136—146) und vieles andere, das nicht
im einzelnen aufgezihlt zu werden braucht.

Wichtiger scheint mir die Frage nach der theologischen Me-
thode, die Maurier anwendet. Er stellt jeweils den einzelnen Dar-
legungen religionsphénomenologischen Charakters die einschld-
gigen Aussagen des AT und NT gegeniiber und will damit die
Unvollkommenheit und Unerfiilltheit, aber auch die heilsékono-
mische Legitimitdt der Heiden aufzeigen. Obwohl Maurier bei die-
sen vergleichenden Konfrontationen (wie auch sonst) zahlreiche
Verweise auf die wissenschaftliche Literatur bietet, kann das Be-
denken nicht entkriftet werden, daB er die biblischen Auskiinfte
allzu sorglos auf die konkrete Situation der ,Heiden® hin befragt
und appliziert. Deutlich sieht Maurier die Ambivalenz oder Ambi-
guitdt des Heidentums, die in der faktischen Vermengung der
heidnischen ,bona fides“ (148) und vielfacher Verirrung und Ver-
wirrung zum Ausdruck kommt. ,Wie mag der Herr diese Fort-
schritte und Abirrungen richten, wenn er sich offenbaren wird?
(147). Die christliche Antwort auf diese Frage wire Hoffnung und
Vertrauen; ob das Problem aber durch die Rekapitulation der (alt-
und) neutestamentlichen Aussagen iiber die Unterwerfung der
~Michte* (104-116) und die Offenbarung der Siinde (150-176)
gelost werden kann, erscheint fraglich. Es kommt m.E. auf die
Ausarbeitung der in den biblischen Texten enthaltenen Prin-
zipien an und weniger auf die Akkommodation prophetischer, pau-
linischer und anderer Aussagen auf gegenwirtige systematisch-
theologische Fragestellungen, auf die hin jene Texte nicht formu-
liert worden sind.

Auch im einzelnen bleibt manches sehr problematisch, obwohl im
Ganzen gesehen Mauriers Bereitschaft zu einer fairen Beurteilung des
Heidentums positiv zu werten ist. Maurier sagt, im ,Willen zur Macht"
liege eine ,eminent heidnische Versuchung®. ,Sich selbst iiberlassen,
wird der Mensch versucht zu Stolz und Grausamkeit, bildet sich
auf Stérke, Schonheit und Reichtum etwas ein. Er will alles beherrschen,
sich alles unterwerfen* (159). Gilt das nicht fiir jeden Menschen, auch
fiir den Christen? Warum soll man dann aber das Heidentum unter
dieses so miBdeutbare Verdikt bringen? Wenn das Menschliche das
Heidnische ist, sind wir alle betroffen. Nun ist es aber doch so, daB
das Menschliche im Grunde das Christliche ist. Das sollte — bei aller
Fragwiirdigkeit solcher Axiome und Formeln, auf die wir hier nicht
weiter eingehen kénnen — immerhin davor bewahren, das Problem der
Siinde und des Bdsen einseitig am Modell der ,Heiden" abzuhandeln
und das Christliche einseitig in seiner Idealitit zu betrachten oder vor-
zustellen. So entstehen schlechte Vergleiche. Dafl Vergleichen schwerer
ist, als es zundchst scheint, ist fiir die Religionswissenschaft eine alte
Erkenntnis. Nachdem man dort die methodischen Schwierigkeiten allzu
grobziigigen Vergleichens mehr und mehr einzusehen beginnt, sollte
sich die Theologie nicht mehr erst mit der vorkritischen Art des Ver-
gleichens einlassen.

In Bezug auf die Problematik des Bésen und der Siinde wire iiber-
haupt sehr vieles kritisch anzumerken. Dieser Komplex stellt sich heute
immer nachdriicklicher als das Zentralproblem aller Theologie heraus.
Maurier entfaltet die biblischen Aussagen, aber sie werden nicht niher
reflektiert oder hermeneutisch befragt. Als Beispiel nehme ich nur
diesen Satz: ,Wenn nun Paulus die Siinde in ihrer Universalitit so
anprangert, so geschieht das deshalb, weil er das in Jesus Christus
fortan fiir alle Menschen erschienene Heil verkiindigen will* (174). Was
soll dieser Satz bedeuten? Meint er, daB Paulus die Gefdhrlichkeit der
Siinde kerygmatisch i{iberzeichnet? Oder geht es hier um die Frage, ob
wir méglicherweise gar nicht anders kinnen als von Siinde zu sprechen,
wenn ,Heil* verkiindigt werden soll? Diese letztere Position wiére natiir-
lich um einiges gefédhrlicher, sie kommt dem Kern des Problems néher,
aber wird sie von Maurier iiberhaupt gesehen?
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Die heidnische Heilsékonomie nennt Maurier wenig gliicklich auch
,Kosmobiologie* (57f, 143 u.8.). Das ist insofern miBverstindlich, als
Maurier selbst so viele iiberzeugende Beispiele fiir die Beziehung der
Nichtchristen zum ,Géttlichen®, zum ,Numinosen® anzufithren weiB.
Der Terminus ,Kosmobiologie“ kénnte dazu verleiten, die Feuerbach-
sche Position fiir schlechterdings zutreffend zu halten, derzufolge Reli-
gion aus dem Gefithl der Abhingigkeit von der Natur hervorgeht
und dieses Abhéngigkeitsverhiltnis lediglich personifizierend und
mystifizierend auslegt. Maurier schreibt, der Heide werde von der
»UngewiBheit und Zwiespiltigkeit seiner religitsen Haltung hin und her
gerissen: Sucht er wirklich Gott oder nur sich selbst?* (176). Diese
Frage ist viel zu direkt, zu unvermittelt und zu alternativ angesetat,
als daB sie eine Antwort finden konnte. Es scheint, daB Maurier selbst
sich nicht sicher ist. Eine Antwort miiBte wohl davon abhingen, daB und
wie zuvor prézisiert ist, was denn ,Gott suchen" bedeutet. Diese Frage
wird bei Maurier wiederum nicht gestellt, weil er prihermeneutisch
denkt. Ich personlich bin durchaus der Meinung, daB ,der Heide" 2Gott*
sucht und nicht bloB sich selbst, aber daB und inwiefern es sich so ver-
hilt, miibte auf dem Weg iiber die Hermeneutik und kann wohl auch nur
noch auf diesem Weg gezeigt werden.

Weitere kritische Bemerkungen: Worte wie wHoherfithrung® und
+Uberhéhung" des Heidentums sind zu mehrdeutig und vage, um hilf-
reich zu sein. — Thesen wie ,Der Heide ist nicht im Besitz der
Offenbarung” (188), withrend der Christ ,den Plan Gottes bereits kennt*
(243), lassen auf einen unkritischen Offenbarungsbegriff schlieBen. —
Peinlich wirkt es auch, wenn gegeniiber den heidnischen «Prinzipien
der Fruchtbarkeit oder der Kosmobiologie® fiir die christliche Position
gesagt wird: ,Die Fruchtbarkeit hat nicht mehr nur den Zwedk, die
Ahnenreihe fortzusetzen, sondern dem Herrn Glieder fiir sein Reich
zu erwecken” (230 f).

In &hnlicher Form wiire noch eine Vielzahl weiterer Details zu
beanstanden. Dies ist um so mehr zu bedauern, als die berech-
tigten theologischen Sympathien Mauriers fiir die Situation der
Heiden nicht zu iiberhéren sind (vgl. 244). So bleibt noch zu ver-
sichern, daB hinter den abschlieBenden Kapiteln, die unter dem
Titel ,Theologie des Heidentums und missionarische Pastoral®
vorgelegt werden (207—241), konkrete Erfahrungen (vgl. 208f) und
kluge Einsichten stehen. In vielen weiB Maurier sich einig mit
J. Dournes, der seine religionswissenschaftlichen, ethnologischen
und theologischen Einsichten am Beispiel der Jérai in Vietnam in
dem bewegenden Buch ,Dieu aime les paiens® (Paris 1963, deutsch:
Freiburg 1965) aufgezeichnet hat. Missionsmethodisch bedeutsam
scheint mir vor allem der von Maurier angefiihrte Bericht iiber die
Konversion eines Oberzauberers zu sein (vgl. 221f). Maurier tritt
mit Recht fiir eine behutsame und indirekte Vorbereitung auf das
Christentum ein und versteht das christliche Leben sehr realistisch
als einen fortdauernden und sich stets weiter vertiefenden Be-
kehrungsprozeB (234).

Trotz der erwéhnten Schwichen ist dieses Buch eine beachtens-
werte Dokumentation all jener Schwierigkeiten, denen sich die
christliche Theorie und Praxis ausgesetzt sieht, wenn es um die
Verkiindigung des Evangeliums an die auch in der heutigen Welt
noch antreffbaren ,archaischen Religionen* geht.

Bonn. H. R. Schlette.

Biblia Sacra iuxta Vulgatam versionem adiuvantibus Bonifatio Fischer
OSB, Iohanne Gribomont OSB, H. F. D. Sparks, W. Thiele recensuit
et brevi apparatu instruxit Robertus Weber OSB. Tomus I:
Genesis — Psalmi, Tomus II: Proverbia — Apocalypsis, Appendix.
Stuttgart: Wiirttembergische Bibelanstalt (1969). 1980 S.; Ln DM 56,—.
Diese kritische Handausgabe der wichtigen lateinischen Bibel-

iibersetzung Vulgata ist ein wissenschaftliches Ereignis. Durch

Initiative der Wiirttembergischen Bibelanstalt kam es zur Zu-

sammenarbeit der Fachleute fiir den lateinischen Bibeltext bzw.

der daran arbeitenden Institute, wobei in Umfang und Biicher-
reihenfolge der Sixto-Clementina die Vorarbeiten der Ménche von

San Girolamo in Rom, die Materialsammlungen des Uetus-Latina-

Instituts in Beuron und die kritische Ausgabe des NT von ].

Wordsworth und H. J. White zugrundegelegt wurden. Hinzu kom-

men noch Einzeleditionen, auch das Psalterium iuxta Hebraeos des

Hieronymus, das dem Psalmentext der Vulgata zur Seite gestellt

wurde. Bei all dem handelt es sich nicht nur um Ubernahme der

erwdhnten Arbeiten und ihre Erg#inzung um Proph. und Makk.,
die in der groBen romischen Ausgabe noch nicht erschienen sind,
sondern um eine teilweise neue Durcharbeitung von Handschriften,
also um eigene Beitrdige zur kritischen Feststellung des vermut-
lichen Urtextes der Vulgata.

Ein Vorwort unterrichtet kurz iiber die Entstehung und Textiiber-
lieferung der Vulgata, besonders aber iiber die Eigenart und Begriindung

dieser Edition. Die handschriftliche Bezeugung, wie sie in den FuB-
noten erscheint, wird erkldrt. Nach gesunden Grundsétzen wird darin
eine erste Begriindung der Textform aufgrund der wichtigsten Hand-
schriften, Nebenzeugen und Editionen gegeben.

BegriiBenswert ist die Wiedergabe der Prologe des Hieronymus je
an ihrer Stelle, aber auch die von den Benediktinerinnen der Abtei
Mariendonk neu erarbeiteten Parallelstellen auf dem #uBeren Rand.

Somit bietet die Wiirttembergische Bibelanstalt der Wissenschaft
jetzt zu jhren Ausgaben des MT und der LXX eine Studienausgabe der
Vulgata, die auch gegeniiber der édhnlich konzipierten Handausgabe der
Ménche von San Girolamo, die 1959 bei Marietti erschien, einen Fort-
schritt darstellt.

Miinster. Hermann Eising.

Larcher, C. OP: Etudes sur le livre de la sagesse. (Etudes bibligues)
Paris: Librairie Lecoffre, J. Gabalda 1969. 442 S.

Dieser umfangreiche Band enthélt Untersuchungen, die ur-
spriinglich Teil eines Kommentars zum Weisheitsbuch (Wb) bilden
sollten. Sie erscheinen jetzt getrennt, verweisen aber immer wie-
der auf diesen Kommentar, der bald erscheinen soll. In ihm sollen
folgende Fragen behandelt werden: Text und Ubersetzung, Aus-
einandersetzung mit &lteren Kommentaren, literarische Analyse,
Verfasser und Abfassungszeit. Der vorliegende Band nimmt fol-
gende Themen vorweg: I. Wb und NT, Wb in der patristischen
und kirchlichen Literatur, im Mittelalter und in der Zeit bis zum
Trienter Konzil, in den protestantischen und orthodoxen Kirchen.
II. Wb und AT, Wb und jiidische Literatur (Henoch, Qumran,
hellenistisches Judentum, Philo). III. Hellenistischer EinfluB. IV. Un-
sterblichkeit der Seele und jenseitige Vergeltung. V. Weisheit
und Geist.

Wegen der Vielfalt der Themen kénnen hier nur kritische Fragen
gestellt und einzelne Hinweise gegeben werden, welche die Position
des Verfassers verdeutlichen kénnen. Nach L. l&Bt sich die Verwen-
dung des Wb im NT nicht beweisen; es ist aber gut moglich, daB
Paulus es kannte (20). Zwischen Wb und Johannesevangelium bestehen
trotz der Unterschiede in der Terminologie gréBere inhaltliche Ent-
sprechungen. Diese lassen sich durch die Herkunft aus der gleichen
religitsen Umwelt erkliren, oder aber der Evangelist hatte indirekte
Kenntnis vom Wb, oder aber — und hier nennt L. iiberraschende
weitere Moglichkeiten — Jesus selbst kannte als Mensch das Wb oder
wulite aus gdttlichem Wissen heraus um den Inhalt des Wb und formu-
lierte diesen dann auf seine Art (25f). Diese Hypothese setzt wohl
voraus, daB die Reden Jesu im Johannesevangelium Worte des histo-
rischen Jesus sind. Auf den folgenden Seiten des I. Kapitels (36—84)
behandelt L. leider nicht, wie die Uberschriften vermuten lassen, die
Geschichte der Auslegung des Wb oder seiner Bedeutung fiir Theologie
und Glauben, sondern lediglich die Geschichte seiner umstrittenen
kanonischen Anerkennung. Es ist nicht recht ersichtlich, welchen Sinn
diese eingehende umfangreiche Untersuchung hat, da die ,Méangel®,
welche die kanonische Anerkennung behinderten, von vornherein fest-
stehen.

Uber die Beziehung des Wb zum AT urteilt L. eher zuriidhaltender
als etwa Fichtner: Der Verf. des Wb kannte sehr gut die Bibel, er
wollte aber etwas Neues sagen und achtete daher, wenn er das AT
zitierte, nicht immer auf den urspriinglichen Sinn. Es finden sich bei
ihm sehr viele Anspielungen auf den Text des AT, aber ,er wollte
nicht ein scharfsinniges Mosaik biblischer Worter und Ausdriicke kom-
ponieren und dabei dem kundigen Leser die Miihe iiberlassen, jedes
Fragment an seinen urspriinglichen Ort zuriickzuversetzen* (101f). Doch
L. miiBte sich fragen, warum der Verfasser des Wb solchen Wert darauf
legte, seine neuen Gedanken biblisch zu formulieren. Wollte er nicht
damit zeigen, daB seine neuen Erkenntnisse in der Linie biblischen Den-
kens liegen, daB sie daher auch vor allem vom AT her interpretiert
werden miissen? Nach L. kennt der Verfasser des Wb Hen wohl direkt
(111), eine direkte Abhdngigkeit vom Qumran sei schwer zu beweisen;
es sel moglich, daB der Verfasser den EinfluB der Sekte erfahren habe
oder ihre Schriften gekannt habe (127—129). Wb und Philo liegen zeit-
lich nahe beieinander; es ist moglich, daB Philo das Wh gekannt hat;
der Verf. des Wb kannte aber nicht Philo (170).

Im Wb finden sich Elemente aus den verschiedensten Systemen
griech.-hellenist. Philosophie. L. meint, der Verf. des Wb habe viel
phil. Schrifttum gelesen, von allem ein wenig, aber er habe wohl kein
phil. System wirklich verstanden. Doch sei ihm das griechische Denken
weniger fremd als ‘man meist annehme. Er habe eine persénliche Syn-
these zwischen Philosophie und Offenbarung schaffen wollen (2351).

Kap. IV trdgt die Uberschrift: Die Unsterblichkeit der Seele und
die endzeitliche Vergeltung. L. spricht von einer Lehre des Wh von
der ,Unsterblichkeit der Seele® (301). Dieser Ausdruck ist m. E. ungenau
und sollte besser vermieden werden, da er die Auffassung des Wb
iiber das Fortleben nach dem Tod griechischem Denken niiher riickt als
es sachlich gerechtfertigt ist. Denn nach dem Wb wurde nicht die Seele,
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sondern der Mensch zur Unvergénglichkeit erschaffen (2,28); die Ge-
rechten, nicht ihre Seelen, leben in Ewigkeit (5,15 vgl. 8, 21). Unsterb-
lichkeit ist Lohn fiir Gerechtigkeit (1,15; 5,15), also nicht Folge einer
bestimmten Eigenschaft der Seele, ewiger Tod aber ist Strafe fiir Un-
gerechtigkeit (1,16). Unsterblichkeit erscheint so als Gabe Gottes an
den Gerechten, unterscheidet sich also grundlegend von der griechisch
verstandenen Unsterblichkeit der Seele. Nach L. glaubt der Verf. des
Wb an eine Auferstehung des Leibes. Er spreche zwar nicht ausdriick-
lich davon, aber seine biblische Auffassung von der Unsterblichkeit und
einige andere Hinweise lieBen es vermuten (326f).

L. bietet in seinen FEtudes auf breiter Basis eine kritische, sach-
kundige und meist (das sei hier nach den vorhergehenden Aus-
fithrungen ausdriicklich betont) iiberzeugende Auseinandersetzung
mit den Ergebnissen der bisherigen Arbeit am Wb und damit auch
einen ausgezeichneten Uberblick iiber den heutigen Stand der
Forschung, wobei er den griech.-hellenist. Einfluf mehr als heute
iiblich betont. Die in diesem Band vereinigten Untersuchungen
berechtigen zu der Hoffnung, daB der bald erscheinende Kommen-
tar ein wertvoller Beitrag zur Auslegung des Wb sein wird. Das
Werk ist gut und sorgfiltig gedruckt; nur wenige Druckfehler
fielen auf (S. 36 Z. 19 v. oben ,du“; S. 86 Z. 8 v. oben ,trans-
former*; S. 285 Anm. 4 Z. 4 v. unten ,man*). Ein ausfiihrlicher
Index macht die Etudes zu einem brauchbaren Arbeitsinstrument
(alte Autoren, moderne Autoren, analytischer Index, griech. und
hebr. Wérter, Inhaltsverzeichnis).

Hiinfeld. G. Ziener OMIL

Fohrer, Georg: Geschichte der israelitischen Religion. Berlin: Walter
de Gruyter 1969. XVI, 435 S.; Ln DM 32,—.

Verfasser gliedert seinen Stoff — wie nicht anders zu er-
warten — in die Religionsgeschichte der Friihzeit, der Konigszeit,
der exilischen und der nachexilischen Zeit. Packender und zu-
gleich biblisch bedeutsamer ist die Sicht von den inneren Stationen
her: Die mosaische Jahwereligion als erster Impuls, das Konig-
tum als zweiter, die Prophetie als dritter, die deuteronomische
Theologie als vierter, die exilische Prophetie und die beginnende
Eschatologie als fiinfter Impuls. Damit ist neben dem chrono-
logischen ein organisches Prinzip gegeben. Es ndtigt, immer bei
der Sache zu bleiben, d.h. bei der Bibel und ihrer Zeit.

Bei der Bibel und ihrer Zeit zu bleiben, ist Fohrers Grundsatz schon
in den einleitenden Erwigungen iiber die religionsgeschichtlichen Vor-
aussetzungen zur Religion Israels. BewubBt setzt Verfasser sich ab von
der Methode ilterer Werke. Weder neuzeitlich-abendléndische Denk-
formen noch Panbabylonismus sind ihm gliltige Ansétze, weder die
Geschichtsphilosophie Hegels (3) noch die Dialektische Theologie (6),
weder das Entwicklungsschema, das Animismus, Polyddmonismus usw.
an den Anfang stellt (21), noch Einseitigkeiten der nordischen mythisch-
kultischen Schule (7). Fohrer mdchte sich mehr an das durch die
Archdologie beleuchtete Bild halten. Das Verfahren ist legitim von der
Sache her und von der Notwendigkeit her, die religionsgeschichtliche
Forschung zu neuen Ergebnissen zu fithren, fehlten doch der auf-
brechenden Religionsgeschichte des vergangenen Jahrhunderts ganz ent-
scheidende Fakten. Dabei sucht Fohrer besonnen die Synthese (7). Einer-
seits will er den Werdegang der Religion Israels als die ,normale
Geschichte einer normalen Religion neben andern® schildern (7f), ander-
seits bekennt er, daB die ,Eigenart der israelitischen Religion zu be-
achten und festzuhalten* sei (9). Steht es einerseits fest, daB die
Religion Israels keine einheitliche und gleichbleibende GréBe ist, bleibt
es dennoch unbezweifelbar, daB iiber das Religionsgeschichtliche hin-
aus eine Theologie des AT moglich ist, d.h. die Darstellung der ,theo-
logisch entscheidenden Grundstrukturen einer Botschaft" (8).

So ist das Buch als eine besonnen abgewogene, die umfang-
reiche Materie neu deutende Leistung zu bewerten. Was man
anders interpretieren wiirde als F., liegt nicht am Prinzip des
Buches, sondern an der Einordnung der Details in die Beziige zum
AT iiberhaupt. Ob man das Verhiltnis Habiru-Hebrder so oder
anders sieht (23f), ob der Gott der Viter eine einheitliche Vor-
stellung war oder ob von verschiedenen Sippengéttern auszu-
gehen ist (24), ob man Am 9,8-15 dem Propheten zu- oder ab-
spricht (246), ob Hosea einmal oder zweimal eine Ehe einging
(248), ob man die Eschatologie im wesentlichen erst mit der
exilischen Prophetie beginnen 1Bt (345) u.a., entscheidet nichts
gegen F.s Gesamtentwurf dieser Religions-Geschichte.

Sach-, Stellen-, und Wortregister vervollstindigen das Werk,
besonders aber — auBer dem allgemeinen Literaturverzeichnis --
die umfangreichen Literaturangaben vor jedem Abschnitt.

Bochum. Othmar Schilling.

Balthasar, Hans Urs von: Herrlichkeit. Eine theologische Asthetik. Bd
111, 2: Theologle. Teil 1: Alter Bund. Einsiedeln: Johannes
Verlag (1967). 413 S.; Ln DM 35,—.

Dieser Teilband der groBangelegten theologischen Asthetik
+Herrlichkeit* (vgl. 21-25) wire an sich im Zusammenhang mit den
iibrigen bereits erschienenen Bénden zu wiirdigen. Es ist jedoch
gerechtfertigt, ihn als eigenstiindiges Werk der Theologie des
Alten Testaments vorzustellen, und zwar als ein Werk von hohem
Rang. Nicht nur der imponierende Gedankenreichtum und die an
M. Buber und G. von Rad erinnernde Brillanz der Sprache werden
begeistern, auch der Exeget als solcher sollte sich angesprochen
fithlen. Er hat es mit einem Entwurf von ungewdhnlicher syntheti-
scher Kraft zu tun, der sich, obwohl alle exegetischen Fragestellun-
gen fachgerecht eingearbeitet sind, doch nicht in den ausgefahre-
nen Bahnen seines Metiers bewegt.

Die Bedeutung des Werkes liegt vor allem darin, dab die
Problematik der Erfiillung in Christus umfassender in die Theo-
logie des Alten Testaments einbezogen wird. Ein Vergleich
mit der in dieser Hinsicht wohl allein vergleichbaren Theologie
G. v. Rads (III. Hauptteil des II. Bandes) driingt sich auf. v. Rad
wendet das Prinzip der Neuinterpretation an und weist auf die
innerhalb des Alten Testaments feststellbaren, jeweils literarisch
fixierten neuen Sehweisen hin, die jedoch nicht eindeutig, sondern
nur anhand typischer Vorausdarstellungen im Geschehnishaften
und in groBer Diskontinuitdt das Neue Testament ansteuern. Das
Christus-Ereignis wird sich durch eine letzte bevollméchtigte,
charismatische Neuinterpretation der Texte bemichtigen und sie —
nicht ohne eine gewisse Gewaltsamkeit — als VerheiBung der Er-
filllung hinstellen. Es ist der kritisch-exegetische Befund, der v. Rad
zu dieser Sicht nétigt und berechtigt. Man kann von einem linearen,
aber diskontinuierlich fortschreitenden Prinzip sprechen. v. Baltha-
sar denkt mehr zentrisch und zeigt gréBere Bereitschaft zur
Synthese. Auf den mitunter weit abfithrenden und dunklen Wegen
des Alten Testaments bleibt fiir ihn eine Mitte, die in der Fiille
der Zeit legitim von Christus eingenommen wird. Auch er betont,
daB diese Mitte im Alten Testament selbst aus den sie um-
lagernden Einzelgestalten nicht errechnet werden kann (vgl. bes.
871-382: Argumentum ex prophetia). So bedarf es also auch fiir ihn
einer charismatischen Neuinterpretation durch das Neue Testament.
Aber zu der mehr formalen Betrachtungsweise v. Rads, fiir den die
Inhalte der einander ablésenden atl Bekenntnisse — schon gar
Aussagen iiber Gott — weniger wichtig sind, tritt ein bleibender
Inhalt hinzu, némlich der in sich selbst seiende und zugleich sich
mitteilende Gott, eben jene biblische ,Herrlichkeit“. Eine biblische
Theologie solcher Prigung ist ,katholischer*. Sie weil um den
fragmentarischen Charakter der theologischen Aussage einzelner
Biicher und Stromungen des Alten Testaments und hélt sich ge-
rade deshalb an die bisweilen unsichtbar bleibende und nur zu
erschlieBende Mitte. Das Wissen um die Mitte mag auf einem
aus anderen Quellen gespeisten Vorverstdndnis beruhen. Es diirfte
jedoch schwer sein, es als nicht legitim zu erweisen. Jedenfalls
1Bt es die kritischen Ergebnisse der Exegese intakt. Fiir eine
Theologie des Alten Testaments scheint es sogar unerldBlich
zu sein. Die philosophisch-theologische Anndherung des Themas
+Herrlichkeit* in den vorausgehenden Bénden des Verf. ist weg-
weisend und bewihrt sich.

Das Thema ,Herrlichkeit" wird auf originelle Weise (und mit ent-
sprechend eigenwillig formulierten Titeln) durch das Alte Testament
verfolgt. Es ist nicht sinnvoll, hier eine detaillierte Inhaltsangabe zu
bieten. Dafiir ist der Inhalt zu reichhaltig, denn wohl alle wichtigen
Themen der Theologie des Alten Testaments werden gestreift und unter
das zentrale Thema gestellt. (Bisweilen entsteht sogar der Eindrudk,
daB der Verf. die Darstellung an eine zu ,lange Leine" nimmt und
seine bibeltheologischen Kostbarkeiten gerade noch in den Rahmen
des Themas einzufiigen vermag.) Die groBen Linien des Werkes seien
jedoch kurz skizziert: Gottes Herrlichkeit in sich (die keineswegs auf
den kebéd JHUJH im technischen Sinn der Priesterschrift und Ezechiels
zu beschréinken ist), ihre geschopfliche Partizipation (das ,Bild“) sowie
das ,konkrete* Sichmitteilen der Herrlichkeit durch Gnade und Bund
bilden den Inhalt des ersten Teiles (I. Gottes Herrlichkeit und der
Mensch); in der Situation des gebrochenen Bundes fithrt der von den
Propheten verkiindete Weg des Gehorsams zur Herrlichkeit zuriick (IL
Die Treppe des Gehorsams); die Spétzeit (III. Das lange Zwielicht) sucht
die Herrlichkeit in der eschatologisch-messianischen Zukunft (,Herr-
lichkeit vorne“) oder — wie die Apokalyptik — in einer jenseitigen
Welt (,Herrlichkeit oben") oder — wie die Weisheitsliteratur — in der
Gegenwart (,Herrlichkeit vorweg“). In Wahrheit ist die Spitzeit ,das
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Heute ohne Herrlichkeit, ,die leere Zeit", die sich mittels des Heiligen
Buches und des Opferkultes einrichtet.

Die Anlage des Werkes — auf die Einzeldarstellungen kann
begreiflicherweise nicht eingegangen werden — wird viel Zu-
stimmung finden, gibt jedoch auch AnlaB zu kritischen Erwégungen.
Die Spitzeit (beim Verf.: eschatologische Heilsprophetie samt
Messianismus, Apokalyptik und Weisheitsliteratur) erscheint ge-
geniiber der altisraelitischen Tradition und der ,Gehorsamstreppe®
der Propheten trotz aller Ehrenrettung als heilsgeschichtlich
dekadent. Gegen diese Kanon-im-Kanon-Methode kénnen jedoch
exegetische Bedenken geltend gemacht werden, wie iiberhaupt
gegen die vorgenommene Einteilung.

Zunichst zu dem Platz, den der Verf. in der Anlage des Werkes
der eschatologischen Heilsverkiindigung und dem Messianismus
zuweist (,Herrlichkeit vorne"; 283-297). Die literarkriti-
schen Voraussetzungen, denen er hier verpflichtet ist, sind zwar
die der géngigen Exegese, aber deshalb nicht weniger anfechtbar.
Man verlegt den Schwerpunkt in die Friihgeschichte Israels, in die
Konigszeit und die Zeit der klassischen Prophetie (einschlieBlich
Deuterojesajas), allenfalls noch in die deuteronomisch-deuterono-
mistische Epoche, und sucht nach Méglichkeit alles heilsgeschicht-
lich Hochwertige dort anzusiedeln. Das Alte Testament ist anderer
Ansicht. Es hat als Kerygma seinen Standort in exilisch-nachexili-
scher Zeit, also wenigstens teilweise in der ,Zeit des langen
Zwielichts“. Sowohl der um die Mitte des 6. Jh. (oder spiiter]
schreibende Deuteronomist als auch die ungefihr gleichzeitig
arbeitenden Herausgeber der Prophetenbiicher kiinden in ver-
schiedenen Variationen die Botschaft vom neuen Heil. Es ist die
hohe Zeit des Alten Testaments, die allenfalls mit der Achsenzeit
Jaspers’ in Verbindung zu bringen wire (vgl. 96). Ihr gehoren die
eschatologische Heilsverkiindigung und der — vor der Koénigsherr-
schaft Jahwes iibrigens fast vollig zuriicktretende — Messianismus
an. Eschatologische Heilsverkiindigung sind vor allem die deutero-
jeremianischen, deuteroezechielischen (beide werden nicht als
solche erkannt) und deuterojesajanischen Texte. Der Verf. méchte
sie der heilsgeschichtlich hoch zu veranschlagenden ,Gehorsams-
treppe® der Propheten zuweisen und eine andere eschatologische
Heilsverkiindigung annehmen, die zum fragwiirdigen ,langen
Zwielicht* gehort. In Wirklichkeit handelt es sich durchaus um
parallele, wenn auch variierende Verkiindigung. So wird man also
die Trennungslinie zwischen der , Treppe des Gehorsams* und dem
»langen Zwielicht* in dieser Form nicht anerkennen kénnen.
(Gekiinstelt erscheint u.a. die Einordnung des Buches Job;
260—269.)

Neben der ,Herrlichkeit vorne“ erhélt sodann die ,Herrlich-
keit vorweg"* (317—336) nicht den ihr gebiihrenden Platz. Ihr
ist auber der Weisheitsliteratur vor allem zuzuweisen, was man
in der heutigen Exegese die theokratische Strémung der nach-
exilischen Zeit nennt. Theokratie ist Konigsherrschaft Jahwes.
Man vermifit diese heilsgeschichtlich erstrangige Idee der Kénigs-
herrschaft Jahwes, die schon von der eschatologischen Heilsver-
kindigung als unmittelbar bevorstehend angekiindigt wurde
(Jes 52,7 wird vom Verf. nicht erwihnt), in der Apokalyptik eine
eschatologische Verschiirfung erfahren wird, von der theokratischen
Strémung aber als zeitlos verwirklicht gesehen wird; sie reicht
vom Exil bis zur ersten Verkiindigung Jesu und fiillt die Leere des
»langen Zwielichts" gut aus. Représentanten der theokratischen
Stromung sind die Priesterschrift mit der Endredaktion des
Pentateuchs und das Chronistische Werk. Diese Stimme miiBte bes-
ser Gehor finden, weil aus ijhr ein erheblicher Teil des Alten
Testaments spricht. Oder ist das Buch-Sein des Alten Testaments
nur ein Phinomen unter anderen (vgl. 346-357: das Sprachereignis)
und nicht vielmehr der MaBstab einer Theologie eben dieses Alten
Testaments?

SchlieBlich ist die Apokalyptik (,Herrlichkeit oben*; 208—
318) positiver zu werten. Durch sie vollzieht sich giiltige Offen-
barung. Sie ist ganz unmittelbar praeparatio evangelica. Jesus selbst
und die Kiinder der Botschaft von Jesus stehen doch wohl in dieser
Strémung. Die Kanonbildung hat zwar eine Trennungslinie zwi-

schen dem Danielbuch und den iibrigen Apokalypsen gezogen. Sie:

ist aber weder historisch-kritisch — den anderen Apokalypsen war
es nicht beschieden, wie das Danielbuch filschlicherweise als echt
angesehen zu werden — noch vom Neuen Testament her begriindet,
wenngleich andererseits als offenbarungsgeschichtliche Setzung ein
fiir allemal anzunehmen. Man kann nicht sagen, daB das Henoch-
buch den vom Danielbuch gedffneten Raum ,in einer ganz un-

providentiellen Art" in Beschlag nimmt (299). Denn wenn seine
Menschensohnstellen vorchristlich sind, dann ist dieses Buch in
stirkerem MaBe praeparatio evangelica als das Danielbuch, das noch
um 165 v. Chr. eine persénliche Heilsgestalt so ganz ,unproviden-
tiell” ausschlieBt und nur gegen den Literalsinn durch Neuinter-
pretation auf die Menschensohntheologie von EinfluB sein konnte.
Um einen wesentlichen Unterschied zwischen Daniel und Henoch
statuieren zu konnen, méchte der Verf. Dan 7 als ,echte Offen-
barungsschau, unableitbar aus den vorgegebenen Mythologemen*
betrachten (298; &hnlich 20 und 247, Anm. 4, mit Bezug auf die
Johannesapokalypse). Dieser Weg kann nicht beschritten werden.
Die Visionsschilderungen aller Apokalypsen sind, wenn man will,
literarisches Machwerk. Thr Offenbarungsgehalt muB tiefer gesucht
werden, vielleicht gerade in den vorgegebenen Mythologemen.
Keiner wire berufener als der Verf,, sich dieser schwierigen, viel
Glaubenssinn und iiberschauendes Ahnungsvermégen fordernden
Auigabe zu stellen.

Einige kleinere kritische Anmerkungen. Der historische Sachverhalt
der messianischen Idee ist nicht befriedigend dargestellt. Das mag mit
der unklaren Forschungslage zusammenhingen. Doch hitten eschatolo-
gische Heilserwartung und messianische Erwartung terminologisch sauber
unterschieden werden miissen. — Unterschitzt der Verf. nicht das alle-
gorische Durchhaltevermégen und die geistige Beweglichkeit der nach-
exilischen Hagiographen und Editoren, wenn er das biblische Buch des
Hohenliedes nur fiir eine Darstellung des Eros halt (120—125)? — Das
Werk verrdt groBe Vertrautheit mit der Literatur, die vollstidndiger an-
gefithrt wird, als es sonst in bibeltheologischen Werken iiblich ist.
Es fallt daher auf, daB zum Ezechielbuch der Kommentar von Zimmerli
nicht zitiert wird und daB der Name Lohfink im Autorenverzeichnis
iiberhaupt fehlt. DaB G. v. Rad weitaus am hiiufigsten genannt wird,
beruht auf der unverkennbaren Kongenialitit beider Autoren. Leider
wird die Literatur einige Male fehlerhaft zitiert. — Auch Transskription
(z.B. immer kabod [hwh statt kebod Jhwh) und Stellenangaben wirken
gelegentlich improvisiert. Zwei stérende Versehen: S. 112, Anm. 24:
lies 1 Sm 29,9; 2 Sm 14, 17. 20; 19, 28 und Zach 12, 8; S. 120, Z. 13: lies
6,10. Einige sachliche Mingel, die sich in der 2. Aufl. leicht beheben
lassen: S. 47, Z. 10f: doch wohl nicht ,jahwistischer Dekalog“; S. 183, Z. 3:
auch | enthdlt eine Vélkertafel; S. 200, Z. 17ff: wohl nicht der Jahwist,
sondern der Elohist.

Der Verf. hat dem Fachexegeten viel zu sagen. Vor allem aber
ist sein Werk fiir den Fundamentaltheologen und Dogmatiker,
der exegetisch Verantwortbares sucht und gleichwohl nicht in
duberlicher Exegese stecken bleiben mdchte, eine wirkliche Hilfe.
Uniiberhérbar ist der bibeltheologisch durchreflektierte Protest
gegen eine falsche ,Gott-in-Welt“-Theologie. Er spricht schon aus
dem Thema des Werkes; denn ,Herrlichkeit* ist ja gleichbedeutend
mit der Gottlichkeit Gottes. Der Verf. wird auch in dem neu-
testamentlichen Teilband (dem 2. Teilband dieses 2. Teiles des IIL
Bandes!) allen, die beim Umgang mit exegetischen Sachverhalten
die Mitte verlieren, Wichtiges zu sagen haben.

Simpelveld (Niederlande). Joachim Becker ss.cc

Balthasar, Hans Urs von: Herrlichkeit. Eine theologische Asthetik. B d
III, 2: Theologie. Teil 2: Neuer Bund. Einsiedeln: Johannes-
Verlag (1969). 400 S.; Ln DM 385,—. (I)

ders.: Spiritus Creator. Skizzen zur Theologie III. Einsiedeln: Johannes-
Verlag (1967). 480 S.; Ln DM 38,—. (II)

I

Von der theologischen Offentlichkeit kaum beachtet, hat un-
lingst das vielleicht einzige und in seiner Art zweifellos einmalige
systematische Unternehmen der Theologie unserer Tage seinen
wenigstens vorldufigen AbschluB erlangt, als Hans Urs von Baltha-
sar dem Aufbau seiner Theologischen Asthetik den SchluBstein
in Gestalt des Bandes einfiigte, der der Theologie des Neuen Bun-
des gewidmet ist.

Am Vorabend des Konzils in Angriff genommen, entstand das Ganze
in einem Jahrzehnt tiefgreifender Umschichtungen, auf die sein Verf.
mit zunehmender Heftigkeit reagierte. Das schlug sich auch auf den
vorliegenden Band nieder, wie die wiederholte Zuriickweisung der
»politischen Theologie* erkennen 14Bt. Doch bestdtigt sich die enorme
Konzentration, der die Vollendung zu danken ist, nicht zuletzt dadurch,
daB der aktuelle Bezug fiir sie ganz hinter der inneren Einheit zuriick-
tritt.

In ruhigem Atem entfaltet der vorldufige SchluBband den Ansatz,
den der Eingangsband mit dem Begriff der ,Gestalt* umsdhrieben und
als den zentralen des gesamten Werkes herausgestellt hatte. Was dort
prinzipiell, im Stil einer theologischen Transzendentalienlehre, erarbeitet
wurde, wird hier im Blick auf das vielschichtige Gesamt der ntl Aus-
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sagen und Stile (wobei die bei der Entfaltung des ,Féchers der Stile*
im ersten Teil des zweiten Bandes gesammelten Erfahrungen wenigstens
unterstromig zu Hilfe kamen) mit souverdner Kennerschaft expliziert.
Hatte der Titel ,Schau der Gestalt* im ersten Band noch mehr den Klang
des Desiderats, so proklamiert der johanneische Satz Uidimus gloriam
eius jetzt die erreichte Einldsung, die Exemplifikation des vor nahezu
einem Jahrzehnt mehr postulatorisch Gesagten, die sich zu diesem verhdlt
wie die Erfilllung zum Versprechen. So dezidiert ist B.s Treue zum
eigenen Prinzip, daB er sich nach dem ausdriicklichen Gestéindnis des
Vorworts auch jetzt noch nicht entschlieBen kann, ,iiblich gewordene
Trennungslinien“ gegen den Duktus des Ganzen einzuhalten.

Tatséchlich wird die von ihm erwartete Kritik vor allen Dingen dort
einsetzen, wo die von der ntl Wissenschaft postulierten Abgrenzungen
und Differenzierungen ignoriert werden, wo also der Paulus der
Originalbriefe unterschiedslos mit dem der Gefangenschafts- und Pasto-
ralbriefe in eins gesetzt oder Johannes als eine zumindest der inneren
Biographie nach ebenso greifbare Gestalt wie Paulus angesehen wird.
DaB gegeniiber dem kritischen Geist der modernen Exegese das Prin-
zip der ,Einfaltung® beschworen wird, wird die Einwénde um so weniger
verstummen lassen, als die Einfalt des schlichten Hingegebenseins auch
hier, nach einigen Anzeichen zu schlieBen, einer Haltung gleichkommt,
die sich vornehmlich im Gehorsam, gegebenenfalls sogar im Freiheits-
verzicht bewihrt. Wurzelhaft scheint sich das eine (die Unbekiimmert-
heit um die Ergebnisse der exegetischen Wissenschaft) wie das andere
(das Postulat einer spezifisch vorkritischen Grundhaltung) aus der Uber-
nahme der Siewerthschen Position zu ergeben, nach der die gesamte
Entwidklung seit Thomas im Zeichen zunehmender Seinsvergessenheit
begriffen ist.

Indessen werden Einwiinde dieser Art nicht iibersehen kénnen, dal
sie mit Argumenten operieren, die dem Werk bewuBt oder unbewuBt
#uBerlich sind und die als solche hichstens seine Peripherie, nicht aber
seine Substanz betreffen. Gleichzeitig miiBten sie sich, gerade angesichts
eines so groB angelegten und intensiv betriebenen Versuchs, das Offen-
barungswort hirbar zu machen, der Relativitdt jhres eigenen kritischen
Ansatzes bewuBt werden, der in der Helle des reflexen BewuBtseins
zwar Differenzen und unterschiedliche Stellenwerte erkennen hilft, dar-
iiber aber nicht selten die iibergreifenden Zusammenhénge aus dem Auge
verliert. Und iiberdies miiBten sie bedenken, daB sich jede groBe Theo-
logie noch immer gegen den sichtbaren Zug der Zeit durchsetzte, da
sich das wahrhaft GroBe bei aller Ubereinkunft mit dem Interesse des
Bestehenden zugleich als dessen Infragestellung und insofern als das
Unzeitgem#Be erweist. Bei B. betrifft diese Diskrepanz vor allem den
Willen zur Zusammenschau, zur Synthese des Disparaten und zur Auf-
spiirung der nur solcher connaissance synthétique, wie sie Rousselot
bezeichnete, ersichtlichen Ganzheitsstrukturen, der unvermeidlich mit der
spezifisch analytischen Denkweise der Gegenwart kollidiert. Doch liegt
gerade hier die eigentliche Domiine des Balthasarschen Ingeniums, das
Feld, auf dem sich dann insbesondere auch der Ansatz des Ganzen
glanzvoll bewihrt. Und es bleibt nicht nur bei der Erschliefung noch
kaum wahrgenommener Sinnrdume des Evangeliums; Schritt um Schritt
werden auch die dafiir erforderlichen ,Schliissel der Erkenntnis“ erarbei-
tet, Kategorien, die meist ebenso spontan einleuchten, wie sie der
gingigen Theologie fremd und ungewohnt sind. Titel wie ,Uberlassung®,
oRiidkauswortung”, ,Anprall* kénnen etwas von dieser vor- und iiber-
greifenden ErschlieBungsfihigkeit verdeutlichen. Wenn auch das meiste
Umschreibung bleibt, die auf die letzte begriffliche Durchkldirung — wie
es scheint, bewuBt und im Interesse der Wahrung des meditativen
Gesamtcharakters — verzichtet, treten hier doch Einsichten zutage, an
denen eine biblisch orientierte Theologie nur auf die Gefahr des
Selbstbetruges hin vorbeigehen konnte.

So steht das Ganze auf dem Grund seiner eigenen unver-
wechselbaren Prdmissen, in der Festigkeit seines selbstgewihlten
Baugesetzes, im Glanz seiner ungewohnlichen Schau- und Aus-
druckskraft. AuBere, aus dem Vergleich mit géngigen Tendenzen
hergeleitete Kriterien kommen gegen diese weniger konstruierte
als vielmehr gewachsene, aus dem zentralen Ansatz und dessen
Entfaltung hervorgegangene Geschlossenheit nicht auf. Woran das
Werk dagegen gemessen sein will und darum auch letztlich ge-
messen werden mub, ist dieser Ansatz selbst, wie er im Eingangs-
band und zuvor und danach in den geschichtstheologischen Studien
(Theologie der Geschichte, 1950; Das Ganze im Fragment, 1963)
erarbeitet wurde.

In strengster Fassung wird die von der ,Herrlichkeit' selbst
provozierte Frage lauten miissen: Ist das, was der SchluBband als
das Gesehenhaben der Herrlichkeit vorweist, wirklich die Ein-
lésung dessen, was jene grundlegende Erbrterung des ,Prinzips’
versprach? Dort hatte B. das zu universaler Geltung erhéhte
Faktum Jesus als den absoluten Bezugs- und Erhellungsgrund alles
christlichen Denkens herausgestellt und in der Folge, vor allem
in seiner uniibertroffenen Studie ,Das Ganze im Fragment“ (264—
350), die grundlegenden Modi seiner Selbstauslegung genannt. Ver-
gleicht man nun aber das ,Ergebnis' des SchluBbands mit dem

,Postulat' des einleitenden, so ist zwar das enorme Mehr an
kategorialen Differenzen und qualitativem Materialgehalt nicht
zu iibersehen, ebenso wenig aber auch das Nachlassen des In-
teresses an spekulativer Verarbeitung und systematischer Integra-
tion.

Das kénnte durchaus als Indiz einer stillschweigenden Selbst-
korrektur des Prinzips zu deuten sein, zumal sich dieses nach dem
Vorwort des Eingangsbands durchaus als Entwurf innerhalb der
von der klassischen Transzendentalienlehre freigelegten Dimen-
sionen, niherhin der des Schénen, verstand und gerade nicht als
ihre kritische Fortbildung, wie dies etwa von Vicos analoger
Gleichsetzung von verum und factum zu gelten hat. Diese Deutung
wird aber von ungleich kréftigeren Indizien ausgeschlossen. Posi-
tiv durch die uneingeschrinkte Bezugnahme auf das Prinzip zu
Beginn (12) und Ende (492) des Bandes. Vor allem aber negativ
durch die eigentiimliche Abwertung dessen, was allein die ,onto-
logische Engfiihrung' des Ansatzes zu sprengen vermochte: der
Sprache. Denn die Mitte des Wortes ist, nach der einleitenden
Ortsbestimmung (69ff), das ,Nichtwort® und die Héhe alles gott-
lichen Redens die direkte Sinn-Ubereignung, die zwar ,ins mensch-
liche Sprechen ... verfiigt werden kann*, dieses Mediums aber nach
B.s mystischem Offenbarungsverstindnis nicht bedarf. DaB das
Werk aufgrund dieser Vorentscheidung relativ rasch iiber die
Gipfel der neutestamentlichen Offenbarungssprache hinweggeht
und weder in den johanneischen Ich-bin-Worten viel mehr als
+Selbstdefinitionen® Jesu vernimmt, noch in den Gleichnissen, bei
aller Wiirdigung ihrer Unableitbarkeit (312), viel mehr als das
machtvoll andringende ,Vorwort* dessen, was erst in der
Jkirchlichen Verwandlung“ (313) seine volle Zeugniskraft er-
reicht, fillt noch nicht einmal entscheidend ins Gewicht. Bedenk-
licher ist aber der Umstand, daB das Werk gerade hier den Kontakt
zur geistigen Situation der Gegenwart aufgibt, die nicht an der
Oberfldche, wohl aber in der Tiefenstrémung auf die Wahrheit im
Wort (vgl. Joh 17,17) hindréngt.

Aber selbst wenn hier eine Bruchstelle sichtbar wird, die das
Werk aus seinem immanenten Elan nicht zu schlieBen vermag,
wird doch sogar noch daran sichtbar, was die spezifische Leistung
des Ganzen ist: die Umschreibung eines Prinzips, das bei aller
Verpflichtung der metaphysischen Tradition gegeniiber ein genuin
theologisches ist und als solches die Theologie dazu erméchtigt,
ihre Aufgabe aus eigenmer Initiative, unabhiéngig von den durch
die profane Vernunft ausgelegten Sinnbahnen in Angriff zu
nehmen.

II.

Gleichzeitig mit dem vorletzten, dem Alten Bund gewidmeten
Band der ,Herrlichkeit* vertffentlichte Balthasar (1967) einen dritten
Band seiner Skizzen zur Theologie unter dem Titel Spiritus Creator,
der sich in mancher Hinsicht wie eine Art Prolegomena zum neu-
testamentlichen Teilband ausnimmt.

Die Beriihrungspunkte sind zahlreich und wesentlich. Vieles wird
schiarfer, mitunter polemisch akzentuiert: der Glaube als Haltung der
Einfalt und der Einféltigen (51ff), die mystisch-unvermittelte Teilhabe
als sprachiiberhobene Spitze der Offenbarung (95ff), die kritische Distan-
zierung von der zum Liberalismus tendierenden, von ,protestantischen
Methoden® iiberfremdeten Theologie der Gegenwart (233), die selbst das
Zweite Vatikanum trifft, sofern sich dieses in einer ,nicht aufzuhebenden
Tragik* dem Aggiornamento anstelle echter Reform verschrieb (76).
Gleichzeitig sammelt sich der Blick nachhaltig im zentralen Ausgangs-
punkt. Bindende Norm aller Theologie und theologischen Spiritualitit
ist das Evangelium, das sein nicht hinterfragbares MaB in Christus, dem
Faktum in ewiger Allgemeingiiltigkeit, hat (247ff). Hier — und nur
hier — liegt das Kriterium der Wahrheit und Unterscheidung. Der Wahr-
heit, die so, wie sie in Christus existent wurde, nachvollzogen sein will
und daher aus ihrer theoretisch-strukturellen Gestalt in die ,biblisch-
existentielle" zuriidcgefiihrt werden muB (239ff). Aber auch der Unter-
scheidung, weil die Néte der Zeit, angefangen von der Klage iiber die
.Gottverdunkelung® (266) bis hin zur Verstérung der zwischenmensdh-
lichen Beziehungen nur durch Ausrdumung der falschen Kompro-
misse und KompromiBformeln (296) iiberwunden werden kann. Freilich
wird man gerade im Hinblick darauf mit Karl Rahners Ansprache vor
der Romischen Glaubenskongregation (vom 6. Oktober 1969) fragen
miissen, ob die Schrift noch ldnger diesen Anspruch der Nicht-Hinter-
fragbarkeit behalten kann, nachdem sie selbst als eine vielfach ge-
schichtlich bedingte Gréfe erwiesen wurde.

Im iibrigen ist der Band aber nicht nur als Supplement zum jiingsten
Teilband der ,Herrlichkeit* von Interesse, sondern auch als Vorgriff auf
deren noch ausstehenden Epilog, den Band zum Thema Ukumene,
der nach der Planskizze zu Beginn des Teilbands ,Alter Bund“ auch das
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Problem der christlichen Kunst behandeln soll. Dazu leistet Spiritus
Creator abschliebend bedeutende Vorarbeit, insbesondere in den
Betrachtungen iiber das Verhiltnis von Tragtdie und Glaube (347), iiber
die Frage nach dem Guten bei Bertold Brecht (366ff) und iiber das
Abschieds-Terzett der Zauberflote (462ff).

Dabei zeigt sich einmal mehr, wie weit das Prinzip trigt, das
hier wie dort zugrundeliegt, hier aber, in der rhapsodischen
Streuung der Motive, weitrdumiger zum Tragen kommt als in der
strengen Gebundenheit des systematischen Aufbaus.

Wiirzburg. Eugen Biser.

Dornier, Pierre: Les Epitres Pastorales. (Sources Bibliques) Paris:
]. Gabalda 1969. 256 S.

D. hat sich bereits frither an der Auslegung der Pastoralbriefe
(Past.) beteiligt: Les épitres de saint Paul 4 Timothée
et a Tite (La Sainte Bible), Paris 21958. In seinem neuen,
ungleich ausfiihrlicheren Kommentar lebt in etlichen Schemati-
sierungen und Formeln der erste noch diirftig nach, im Ganzen
wird jedoch eine wirklich neue Auseinandersetzung mit den Pro-
blemen der Briefe vorgelegt. Bewegten sich die friiheren Ausfiih-
rungen (spez. zu den Einleitungsfragen) véllig im Rahmen kon-
ventioneller ,L&sungen“, so beweist dieses neue Buch gréBere
Beweglichkeit und ein eigenes Konzept, um dessen willen die
Beurteilung der nach wie vor umstrittenen Authentizitit der Past.
durch D. nidhere Auseinandersetzung verdient.

Die Introduction (9—27) bringt folgende Problemauswahl samt
den zugehdrigen, im Hinblick auf die Echtheitsfrage getroffenen Ur-
teilen:

A. Désignation. Destinataires. Genre littéraire.
Canonicité (9—11): Auf eine kurze Erklirung der Bezeichnung
+Past.” folgt die Information iiber die Adressaten. Bereits hier beginnt
eine typische Eigenart des GroBteils aller Past.-Kommentare, die man
auch in den folgenden Abschnitten bis hinein in die abschlieBende
Beurteilung der Briefe becobachtet: Historische und literarische Schwierig-
keiten werden nur teilweise zur Sprache gebracht, etliche von ihnen
werden unterschiitzt oder bleiben ganz unerwdhnt. D. gewinnt sein
Timotheus-Bild aus Apg und Paulus (Pl), zieht aber ohne jeglichen
Hinweis auf die darin vollzogenen Pridsumptionen die Angaben der
Past. zur Erstellung der historischen Vorgéinge und des Charakterbildes
des Timotheus hinzu. Die historischen und sachlichen Unstimmigkeiten
sowie Auslassungen, die bei solcher Reihung von Texten notwendig in
Kauf genommen werden, werden {ibergangen wie z.B.: ,Relativement
jeune (1 Tim 4,12), de santé délicate (1 Tim 5, 23), Timothée était
probablement un peu timide, parfois hésitant, mais généreux, sir et
totalement dévoué & Paul (Rm 16,21; 1 Co 4,17; Ph 2,20—22)“ (10).
Diese Zusammenstellung ist willkiirlich, denn eine ganze Aussagenreihe
der Past. (bes. aus 2 Tim) ist z.B. aufsgefallen: Timotheus als der-
jenige, der (im Gegensatz zu den Pl-Texten) dringend der elementarsten
Unterweisung und der durchschnittlichsten Ermahnung bedarf, — Das
literarische Genus der Briefe wird bestimmt als Schreiben mit Einzel-
adressat, aber mit gleichzeitig {iberindividueller Bedeutung. Nach Dispo-
sition, Stil, Gedankenfilhrung etc. erreichen sie nicht das Niveau der
groBen Paulinen. — Unter ,canonicité“ wird die altkirchliche Bezeugung
in sachgemiBer Vorsicht behandelt und als das erste sichere Zeugnis
der Kanon Muratori gewertet (dann Irendus, Klemens Alex., Tertullian).
Es 1dBt sich ergdnzen (was aber keinen groBen Unterschied ausmacht),
daB ca. 177 allem Anschein nach durch Athenagoras, Suppl. 37,1, der
Text 1 Tim 2,2 bezeugt ist. — Fiir Markion (um 140) wird voraus-
gesetzt, daB er die Past. kannte und mit voller Absicht aus seinem
Kanon verbannte, doch ist das durch nichts erweisbar.

B. Le probléme critique (11—12): Die Maglichkeit der Un-
echtheitsthese wird nach zwei Richtungen eingerdumt: Kanonizitit einer
biblischen Schrift deckt sich nicht notwendig mit Authentizitit. Und: Die
biblische (atl) und profane Antike kennt das Phédnomen der Pseudepi-
graphie zwecks Aufwertung der betreffenden Schriften. Die altchristliche
Zeit verhielt sich diesbeziiglich mit ihrer Umwelt unkritisch. — Im
folgenden werden darauf einige der wichtigsten Argumente der Echt-
heitskritik analysiert:

C. La place des Pastorales dans la vie de S. Paul
(12—14): Mit Recht heiBt es, Apg 28 gebe eine Freilassung des Pl und
einen weiteren Lebensabschnitt frei. Recht gewagt ist aber die Be-
hauptung, Eus. h.e. II 22 mit seiner Bezeugung einer zweiten Ge-
fangenschaft reflektiere eine alte Uberlieferung; nichts deutet die Aus-
wertung einer Quelle an, vielmehr muB sehr damit gerechnet werden,
daB Euseb 2 Tim 4,16, das er selbstredend fiir echt hielt, entsprechend
auslegte. — Unter den etwaigen Zeugnissen fiir eine weitere Lebens-
phase des Pl (nach 63) wird der Kanon Muratori als Indiz fiir die
Spanienreise des Apostels gewertet, Clem. Rom. dagegen (Kor 5,7) mit
seinem Terminus téppa t#c 8Yoews fiir zu unbestimmt gehalten, als
daB darunter mit geniigender Sicherheit Spanien verstanden werden
konnte. — Man wird zustimmen, daB somit eine zweite Gefangen-

schaft eine historisch verniinftige, jedenfalls mégliche Hypothese ist,
doch ist zu schnell gefolgert, wenn D. damit sogleich die gesamte Wirk-
samkeit des Pl im Osten, die in den Past. vorausgesetzt ist, unter-
bringen zu konnen glaubt. Denn sofern wir es mit authentischen Bio-
graphie-Fragmenten fiir eine Phase nach der in Apg beschriebenen Zeit
zu tun haben sollten, wissen sie Pl im #uBersten Westen, eben nicht
im Osten (Lukas miibte zudem diese nicht unwichtige Riickkehr des Pl
nach Asien etc. verborgen geblieben sein! Vgl. Apg 20).

D. Les hérésies combattues (14—16): Es handelt sich um
Falschprediger ohne Mandat innerhalb der Gemeinden, nicht um eine
organisierte Sekte mit kohdrentem Lehrgebiude. RichtungsmiBig kénnte
man von Pridgnostizismus reden. Die Dokirinen spiegeln ein Stadium
der noch nicht vollendeten Entwicklung von einem heterodoxen Juden-
tum zur eigentlichen Gnosis. Dieses Urteil entspricht im ganzen dem
Forschungsstand. D. will mit der Datierung der Hiresie noch nicht die
Echtheit erwiesen haben, aber jede zu spite Datierung ausschlieBen. —
Merkwiirdig ist, daB D. fiir die These, man habe die Past. auf markioni-
tischem Hintergrund zu lesen, F. D. Gealy (The Interpreter’s Bible
11, 360} zitiert statt die Viter (F. Chr. Baur u.a.) oder die neueren
Varianten (H. v. Campenhausen, W. Bauer, M. Rist) dieser These, Die
Literaturauswahl verrédt allerdings nirgends System oder Wertung (vgl.
das wenig sorgfiltig angelegte Verzeichnis (28f). Wichtigste Forschungs-
beitrige fehlen ganz (z.B. H. ]J. Holtzmann, E. Kisemann, F. Maier,
H. H. Mayer, W. Michaelis, A. Vigtle, H. W. Bartsch).

E. L'organisation des Eglises (16—28): In diesem Kapitel
fillt eine wichtige Vorentscheidung, wie sich nachtriiglich herausstellt:
Die Kirchenverfassung der Past. empfiehlt eine Datierung in die Zeit
zwischen den groBen Missionen des Pl und das Ende des 1.Jh. (also
nicht mehr die Zeit des Pl selbst, aber mdglichst kurz danach). Das
Ergebnis wird hauptsiichlich gewonnen durch einen summarischen Ver-
gleich des Gebrauchs der Termini mwpeofidtepog und Ermioxomog in der
apostolischen Zeit einerseits (Pl, Apg, Past.) und Ignatius von Antio-
chien andererseits; danach erscheinen die Past. eben in der Mitte der
Entwicklung. Ein detaillierter Exkurs zu den kirchlichen Amtern in der
Friihzeit (163—175) bietet Genaueres. Die Angaben und somit auch die
Konklusionen wechseln ofter zwischen zutreffender Rekonstruktion und
Vereinfachung, so daB sie auf engem Raum schwer diskutiert werden
konnen. Fiir die doch relativ groBziigige Argumentationsweise ein Bei-
spiel: Die Mittelstellung der Past. zwischen apostolischer Zeit und
Ignatius entdeckt D. auch darin, daB sich eine Entwidklung zum monar-
chischen Bischof andeutet: Der Singular &nioxomes (1 Tim 3, 2; Tit 1,7),
der allein begegnet, ist zwar vielleicht ,un singulier de catégorie" (18),
deutet aber wahrscheinlich bereits jene Entwicklung an. Nun kann aber
dieser Singular als Numerus diesbeziiglich keinen Ausschlag geben,
denn er ist vom Verfasser evidentermaBen an beiden Stellen zusam-
men mit dem jeweiligen Bischofsspiegel iibernommen und also als
generischer Singular anzusprechen. Doch kommen bei D. solche litera-
rischen Erwédgungen und gattungsméBigen Beobachtungen am Text so
gut wie nicht in die Diskussion, obwohl sie sich in der Auslegung dieser
Briefe ldngst als unerldBlich erwiesen haben. Die Ergebnisse fallen ent-
sprechend zuféllig und oft genug anfechtbar aus.

F. La théologie des Pastorales (18—20): In ihrer Theo-
logie bieten die Briefe ,une curieuse ambiguité”, ndmlich so gut echt
paulinische Passagen wie auch Dinge, die man schwer Pl zuschreiben
wird. Parallelen und Differenzen zu Pl werden in den geldufigen Auf-
stellungen gezeigt, wobei D. sehr treffend formuliert. An einer Stelle
wird allerdings ein Unterschied konstruiert, wenn D. ndmlich das MiB-
trauen des Pl gegen die menschliche Leistung mit dem Dréngen der
Past. auf ,gute Werke* kontrastiert; die Ausdrucksweise, nicht die
Sache als solche ist unpaulinisch (wie D. dann spéter selbst gegen
andere bemerkt). — Nachdem einige Unterschiede zu Pl iiberzeugend
herausgestellt wurden (wenn auch nicht vollstéindig), geschieht die Wer-
tung wiederum in einer fiir viele Past.-Kommentare bezeichnenden, letzt-
lich fruchtlosen Weise. Die Diskussion wird nicht aufgegriffen, sondern
abgesetzt: Man solle die Differenzen nicht iiberschédtzen (was schwer-
lich méglich istl); D. beschwichtigt mit nebensichlichen Details: Auch
Kol und 2 Thess reden — wie die Past. — selten vom HI. Geist, und
Tit 3, 5—7 harmoniert genauestens mit Rém 3, 24; der Unterschied im
Glaubensbegriff, der so treffend formuliert war, ist jetzt nur mehr
relativ, akzentverschieden. Der iibrig bleibende Rest wird, wie gesagt,
nicht diskutiert. — Die Theologie der Past. (so D. trotz allem zu Recht)
ist also nicht rundum unvertréiglich mit Pl. Man mufi gerechterweise
sagen, daB sie ist ,d'inspiration authentiquement paulinienne® (20),
was fiir viele Details kaum jemand (auch unter Voraussetzung der
Unechtheit) bestreitet.

Diese Restriktion, die die Probleme dann doch nicht in ihrem ganzen
Gewicht gelten 1dBt, filhrt bei D. nun aber nicht, wie zumeist, auf
direktem Weg zur Echtheitserklirung; und darin unterscheidet sich D.
von den verwandten Kommentaren entscheidend in Richtung seiner be-
sonderen Hypothese: Trotz der Beschwichtigung soll alles respektiert
werden, was in den Briefen es doch verbietet, hier die Handschrift
des Pl selbst zu erkennen. Die Annahme direkter Verfasserschaft schei-
tert fiir D. an etlichen Formulierungen, an der Betonung bestimmter
Themen, an der Verschiebung etlicher Perspektiven. Man erwartet an



201 1970 Jahrgang 66 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 4 292

dieser Stelle die Sekretdrs-Hypothese, doch steht noch die Diskussion
eines letzten Arguments aus.

G. Le vocabulaire et le style (21—24): Diesen Punkt er-
ledigt D. in direkter Auseinandersetzung mit P. N. Harrison, der auf
Grund von Wortstatistik und Stilkritik die Unechtheit, eine Datierung
ins 2.Jh. sowie die Fragmenten-Hypothese (in einer sehr abenteuer-
lichen Version) vertrat. Im Gefolge friiherer Kritik widerlegt D. die
Spitdatierung und die Uberschitzung der von Harrison fiir die Past.
herangezogenen Wortstatistik. Dagegen respektiert er dessen Argument
des Fehlens wichtiger paulinischer Begriffe in den Past. Den Stilunter-
schied zu Pl faBt er zusammen: ,Au style du prophéte a succédé celui
du moraliste® (21). Zu dieser Differenz im Stil bestreitet D. alle Vor-
schlige, welche sie zur Rettung der Echtheit auf die verdnderten Be-
dingungen oder auf den gealterten Pl zuriickzufithren: ,Toutes les
particularités de style ne sont pas, dans les Pastorales, une guestion
d'age" (24). — Man wartet auf das Fazit, nachdem D. sich bei allen
Einzelfragen weder fiir die Authentizitit (die er zwar praktisch schon
ausschloB) noch fiir die Unechtheit entschied, sondern die Briefe
chronologisch immer nach Pl, aber noch im nicht allzu spdten 1.Jh.
ansiedelte.

H. L'authenticité des Pastorales (24—25): Das Ergebnis
wird in 4 Punkten vorgelegt: 1. Es besteht kein zwingender Grund
fiir Spiitdatierung ins 2.Th.; 2. Die Fragmenten-Hypothese (2 Tim und
Tit) ist aussichtslos, da keine prdzisen Abgrenzungen und Identifizierun-
gen moglich sind; 3. Auf die Besonderheiten in Vokabular und S5til
hin muf zumindest die Sekretirs-Hypothese erwogen werden; es miiBte
sich um einen Sekretir handeln, dem Pl besonders groBe Freiheit ge-
lassen hiitte. — Man muB bemerken, daB diese Konstruktion (wenn
noch so oft vertreten) wertlos ist. Wo wird sie unanwendbar, d.h. wo
liegt die Grenze der ,Freiheit* dieses Sekretdirs? C. K. Barret schrieb
mit Recht, daB man dem Pl mit Hilfe dieses Sekretdrs fast auch die
Johannesbriefe zutrauen diirfe... Aber auch D. ldBt sich darauf nicht
ein, der Sekretir erklirt ihm nicht alle Schwierigkeiten der Briefe. Also
weder Pl noch ein Sekretdr und nach allem Bisherigen auch nicht ein-
fach un- und nachpaulinisch! — 4. Die abschlieBende Antwort D.s auf
die Echtheitsfrage ist nicht neu, jedoch in gerade dieser Version auch
nicht verbreitet —, dies wohl sicher darum (um es gleich zu sagen),
weil seine Hypothese (mehr beansprucht D. nicht zu bieten) vollig
ungeschiitzt und vielseitig anfechtbar ist: Man muB eine losere Ver-
bindung zwischen den Past. und Pl annehmen als die Hypothese von
einem zu Lebzeiten des Pl und unter dessen Anweisung schreibenden
Sekretdr. Da einerseits mehrere Uberlegungen der Einleitung eine Da-
tierung zwischen die groBen Paulinen und das Ende des 1.Jh. nahe-
legen und andererseits die Past. nach Inhalt und Sprache in grofem
Umfang paulinisch sind, kann man verniinftigerweise folgende Hypo-
these vorschlagen:

Pl hat tatsichlich 2 Briefe an Timotheus und einen an Titus ge-
schrieben, die alle verloren sind. Man muB sie sich kiirzer, spontaner
und fiir die paulinische Theologie repridsentativer vorstellen als die vor-
liegenden Past. Nach des Pl Tod hat ein Schiiler, ochne Zweifel aus
der Kirche zu Rom, etwa in der Zeit 70—80 die 3 Briefe aufgegriffen
und eine ,entwickeltere Edition veranstaltet, die besser den Bediirf-
nissen der Kirche seiner Zeit entsprach. Man hat also nicht die schlecht
und recht gegliickte Nachahmung eines ,Félschers® vor sich, sondern
eine neue Redaktion von authentischen Pl-Briefen. Der Redaktor ist
freilich nicht zu identifizieren. — Auf den extrem hypothetischen Cha-
rakter der ,Losung” muB nicht hingewiesen werden; die Diskussion sei
noch einen Augenblidk zuriickgestellt.

J. Les Pastorales dans la vie de 'Eglise (26—27): D.
glaubt die Past. abschlieBend vor theologischer Unterbewertung schiitzen
zu miissen. Er sieht ihren Wert u.a. in der Konfrontation der Glaubens-
lehren mit verschiedenen Stromungen der heidnischen Welt; dabei pflan-
zen sie die Kirche mit bemerkenswertem Optimismus und Sicherheit in
die profane Welt ein (so mit C. Spicq). An zweiter Stelle sind sie wert-
voll fiir den okumenischen Dialog, wofiir auf die ,frithkatholischen*
Elemente der Briefe verwiesen wird; durch diesen Hinweis soll (zu-
sammen mit der Forderung, jede Kirche habe sich der ganzen
Schrift zu unterwerfen) offenbar anderen Kirchen empfohlen werden,
ihre Theologie um eben diese Elemente zu erginzen (es hiitte da schon
zumindest das Kanonproblem mitangesprochen werden miissen, um
eine solche Empfehlung iiberhaupt ernst und wertvoll sein zu lassen). —
Und endlich bedeuten die Briefe — trotz ihres nur indirekten Zeugnis-
wertes — das authentische Echo der letzten Botschaft des Apostels.

Gegen die Grund-Hypothese zur Entstehungsfrage wird man
eine Vielzahl an Bedenken sammeln kénnen, welche die Zeit ihrer
vorldufigen Vertretbarkeit wahrscheinlich erheblich abkiirzen. Wie
soll man sich beispielsweise vorstellen, daB eine Kirche die ihr
bekannten 3 Pl-Briefe plétzlich in einer vollig neuen Rezension
toleriert? Oder waren die authentischen Briefe als ,Privatbriefe®
(die sie doch gar nicht waren) unbekannt und wurden erst vom
Redaktor und dann gleich in zweiter Edition ans Licht gezogen?
Die Ritsel mehren sich, je linger man fragt: Wie ist diese Rezen-

sionsarbeit zu denken, wenn ihr Erfolg der ist, daB unmittelbare
Echtheit nur jene theologisch ganz unerheblichen Passagen von
personlichem Inhalt (die sog. Fragmente) atmen, wéhrend alle
theologischen Ausfiilhrungen (auch abgesehen von den sicherlich
nichtpaulinischen Katalogen, Kirchenordnungen u.dgl.), selbst wo
sie inhaltlich ganz paulinisch sind, formelhaft, abgegriffen, ver-
flacht klingen, wie es unbestreitbar der Fall ist? Das ist nicht das
Ergebnis einer einmaligen pragmatischen Bearbeitung echter PIl-
Zeilen, sondern einer lingeren Uberlieferung zentraler paulinischer
Theologumena in einem bestimmten Kirchen-Milieu.

Der gréBte Argwohn gegen die vorgelegte These entsteht aber
angesichts ihrer iiberraschenden ,Brauchbarkeit”; sie ist geradezu
verdidchtig ideal, denn sie nimmt in einem Augenblick alle Last
der Echtheitsfrage von der Einzel-Exegese weg. Wer die Briefe fiir
echt hilt, hat es schwer, die dann notwendige Entwicklung des
Pl begreiflich zu machen, und zwar ganz konkret an sehr un-
paulinischen Texten. Wer sie fiir nachpaulinisch hilt, muB vor
den unbedingt echt anmutenden Passagen entweder zur Frag-
menten-Hypothese Zuflucht nehmen oder eine Erklidrung schuldig
bleiben, wenn er sich nicht entschlieBen kann, ein solches Aus-
maB an ,raffinierter Fédlschung" zuzugeben. Mit der neuen These
kann beiden geholfen werden, jede Aporie l8st sich auf, denn
jede Qualitit bzw. jede Dichte von Authentizitit ist hier vor-
gesehen: vom echten Pl-Wort bis zur weit von Pl entfernten
Formel einer spéteren Kirche. Die Einzelauslegung hat jeweils
festzustellen.

Nachdem die These als solche historisch absolut ungesichert ist,
vieles sogar unmittelbar gegen sie spricht, mag man sich ihr auf
diese allzu glatte Anwendbarkeit hin noch weniger anvertrauen.
Sie gestattet, den hermeneutischen Standort jeweils zu wechseln,
ja sie verlangt diesen Wechsel: Ein Text wie 2 Tim 4,6-8, den
D. fiir echt hilt (27.240f), muB z.B. als genuines Pl-Wort, also
aus der Perspektive des Apostels interpretiert werden, anderes im
selben Brief dagegen aus der spiteren Perspektive des Redaktors
und seiner Kirche — jedenfalls nach der Theorie. Eine einheitliche
Auslegung der Briefe ist nicht mehr notig, aber auch nicht mehr
moglich.

Die Alternative kann nur angedeutet werden: Um die Past. sinn-
vollerweise als homogen zu interpretierende Dokumente beibehalten zu
konnen (was bei D. aufgegeben wird), mub konsequent bis zum Ende
gefragt werden. Steht die Unechtheit der Briefe auf Grund der ent-
sprechenden Indizien nach allem mdéglichen Ermessen fest, so ist fiir
diejenigen Texte und Tatbestdnde, die nun schwer einzuordnen sind,
bei derselben Herkunft zu verharren — zumindest zunéchst und ver-
suchsweise. D.h. es muB erprobt werden, ob sie wirklich nicht aus
der Hand eines fingierenden Schriftstellers, also als Elemente antiker
pseudepigraphischer Praxis begreiflich gemacht werden konnen. Dies-
beziiglich scheinen die Moglichkeiten noch nicht ausgeschépft zu sein;
die Past. stellen die Exegese vor eigene Probleme. Aber die Be-
mithung darum verspricht, nicht ganz erfolglos zu bleiben (vgl. die
Versuche des Rez. in: BiblZ NF 18, 1969, 76—94; Kairos NF 11, 1969,
81—94). Mit Sicherheit jedenfalls bewegt sich die Exegese auf einem
verldBlicheren Boden, wo sie diese Briefe als Dokumente einer ein-
heitlichen, paulinisch und allerdings auch anderweitig orientierten Uber-
lieferung versteht, welche geprédgt sind von einem dezidiert traditio-
nellen Trend einerseits und einem starken Aktualisierungs-Zwang an-
dererseits und dadurch formal wie inhaltlich-theologisch alles andere als
einschichtig sind (neben einer ,archaischen“ Christologie steht beispiels-
weise ein weit vorgetriebenes Amtsverstindnis u. d.). Allerdings greift
diese Kritik, durch D.s These zur Echtheitsfrage provoziert, iiber dessen
Kommentar léngst hinaus. Und das ist nun wirklich enttduschend: Nur
mit Miihe findet man die Position der Einleitung in der Textauslegung
in blassen Konturen {iberhaupt wieder; man muB durchweg meinen,
eine Auslegung der Past. als echter Pl-Briefe vor sich zu haben, ein
wirklicher Unterschied zu solchen Kommentaren liegt nicht vor. So
werden fortgesetzt Texte aus den Paulinen zur Erkldrung herangezogen,
nicht etwa nur zu bestimmten (eben ,urspriinglichen“) Passagen. Auch
die Reihung 1 Tim — Tit — 2 Tim suggeriert historische Reihenfolge
und ungebrochene Echtheit. Die These wird de facto nicht an den Texten
verifiziert. Durchgehend wird Pl als Autor vorausgesetzt. Die typische
Pl-Anamnese der Past. z.B. (wie 1 Tim 1,12—17) mit ihren reichlich
unpaulinischen Ziigen ist ohne jeden kritischen Vergleich mit ein-
schldgigen Pl-Texten ,le reflet d’'une méditation personnelle* (43). Auch
eine Aussage wie 1 Tim 2,15 o. 4. lassen bei D. nicht einmal die Frage
aufkommen, wie unmittelbar sie auf Pl zuriickgehen kénnen. Wenn nicht
einmal hier der vermeintliche Redaktor bemiiht werden muB, so ist
seine Redaktion nicht sehr tiefgreifend anzusetzen, vielmehr so gut wie
irrelevant. Es lieBen sich viele Inkonsequenzen in Einzelurteilen und
-auslegungen aufzdhlen, die aus diesem Verfahren rithren, wonach prak-
tisch doch alles als authentische AuBerungen behandelt wird. — Nur
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ganz gelegentlich — etwa bei der ,unertriglichen* Terminologie von
1 Tim 2, 2 — ist unversehens nicht von Pl, sondern von der ,Perspektive
der Past." die Rede, was aber selbst hier nicht prinzipiell (im Sinn der
These) kenntlich gemacht wird und hermeneutisch belanglos bleibt, weil
es nichts weiter ist als eine Sprachregelung zur Lésung partieller
Aporien. Die (ohnehin nur wenigen) in der Einleitung z. T. unter Vers-
Angabe namhaft gemachten Schwierigkeiten kommen in der Einzelaus-
legung gar nicht mehr als Authentizitdts-Probleme vor. Dabei liegen im
Kommentar z. B. von W. Lodk (ICC, 1924), den D. im Verzeichnis fiihrt,
prizise Vorstellungen von der angenommenen Redaktion der Briefe
durch eine nachpaulinische Hand vor, die von D. lediglich zu iiber-
nehmen oder zu diskutieren gewesen wiren.

Man bedauert dies wirklich, daB ein Kommentar, der mit seiner
Einleitungs-Hypothese einen entschiedenen Vorschlag zur Ldsung
des Problems unterbreitet, sich selbst um seine Wirkung bringt,
indem er die These nicht konsequent in der Einzelauslegung er-
probt. Er verbleibt auf dem Boden jener Kommentare, die die
Briefe pauschal als echt behandeln und damit alle Probleme, die
sie stellen, offenlassen. Die Kommentierung liest sich folglich auch
mit Unbehagen und ohne neuen Gewinn. — Es scheint in der dies-
beziiglichen exegetischen Problematik bisweilen, daB die ,Reiz-
schwelle” bei der Konzedierung biographischer und historischer
Moglichkeiten und Spielriume sehr verschieden hoch liegt.

Miinchen. Norbert Brox.

Grabner-Haider, Anton: Paraklese und Eschatologie bei Paulus. Mensch
und Welt im Anspruch der Zukunft Gottes. (Neutestamentliche Ab-
handlungen, Neue Folge Bd 4) Miinster: Verlag Aschendorff 1967.
XXII, 160 S.; kart. DM 24,—; Ln DM 28,—.

Die von H. Schliers wie E.Kisemanns und P. Stuhlmachers EinfluB
gleicherweise geprédgte Untersuchung wurde 1965 von der Kath. Theol.
Fakultdt der Universitit Graz als Dissertation angenommen und in der
Folge neu bearbeitet und ergénzt. Gegenstand der Untersuchung sind die
Mahnungen in den Briefen des Paulus, die Paraklese des Apostels, die
im Blick auf ihre Weisen, ihren Ort und ihr Eigenart sowie auf ihr Ver-
héltnis zur Eschatologie befragt wird. Der Verf. trigt das Ergebnis seiner
Studien in drei groBen Kapiteln vor: I. ,Die Eigenart der paulinischen
Paraklese" (4—55), II. ,Die eschatologische Begriindung der Paraklese
(Thr ,Woraufhin‘)“ (57—112), III. ,Die eschatologische Ausrichtung der
Paraklese (Ihr ,Wozu')* (113—153). Ein Anhang (153—157) bietet ,Aus-
blicke und Ansitze“, ein ,Stellenregister in Auswahl“ (158—159) und
ein ,Sachregister' (160) erschlieBen den Band; im Literaturverzeichnis
(XII—XXII) dokumentiert der Autor die umfassende Beriicksichtigung
der bisherigen Bemiihungen zum Thema.

Die Untersuchung ist — trotz der Ankiindigung ,Methodisch soll in
der Befragung der Texte eher von den ersten Hérern und Lesern dieser
Texte ausgegangen werden, als von dessen Verfasser (1) — weniger
historisch als systematisch und pastoral orientiert, von einem Ineinander
von Deskription und systematischer Interpretation bestimmt. Im
ersten Kapitel wird nach der Einfithrung in die Fragestellung —
es geht dem Verfasser nicht um den ,Inhalt“, sondern um die Eigenart
des ,Vollzugs" der Paraklese — das ,Was* (z.B. Prophetie oder
Didache als Weise der Paraklese), das ,Wie“ (briiderlicher Zusprud),
und ,Wer* (Gott, Jesus, Gemeinde, Schriften des AT) der Paraklese
sowie ihr Verhiltnis zum Evangelium (Spitze der Evangeliumsverkiin-
digung) ertrtert. Im zweiten Kapitel wird der eschatologische
Horizont bei Paulus, der Zusammenhang von Eschatologie und Mahnung
in der jidischen Apokalyptik, die eschatologische Begriindung der
Paraklese bei Paulus und in den Deuteropaulinen besprochen. Der Verf.
sieht die Paraklese des Paulus umfassend durch die von Gott im
Christusereignis zur Entscheidungszeit gemachte Zeit (,Gespaltene
Eschatologie®, 111) begriindet: ,So ist die paulinische Paraklese der
Anruf an die Christen, in den Gang der endgiiltigen Geschichte Gottes
mit der Welt einzusteigen, in eine Geschichte, die er in seiner end-
giltigen Entscheidung, nédmlich in seinem Handel in Christus, fiir die
Menschen verfiigt hat" (111). Das dritte Kapitel hat den kosmolo-
gischen und eschatologischen Horizont im Leben der Christen zum
Thema; der Verf. zeigt den Zusammenhang von Zukunft Gottes und
Weltwirklichkeit im Leben der Christen und die Funktion der Paraklese
im Blick auf die zur Weltlichkeit befreite Existenz des Christen. In die-
sem Teil kommt der systematische Ansatz — in Buberschen und Ebner-
schen Kategorien — stdrkstens zum Zuge. Paulus ist der Geburtshelfer
eines modernem Denken verpflichteten theologischen Entwurfs.

Die anregende Untersuchung hitte durch klarere Disposition,
groBere sprachliche Zucht und weniger Wiederholungen noch be-
deutend gewinnen kénnen. Vor allem wire man dankbar gewesen,
wenn die Linien der paulinischen Theologie (Bedeutung der Chri-
stologie fiir Paraklese und Eschatologie etc.) in historischem Zugriff
schiirfer gezeichnet worden wiren.

Freiburg i. Br. Rudolf Pesch.

Mikat, Paul: Die Bedeutung der Begriffe Stasis und Aponoia fiir das
Verstindnis des 1. Clemensbriefes. (Arbeitsgemeinschaft fiir For-
schung des Landes Nordrhein-Westfalen, Geisteswissenschaften, Heft
155) Kdln und Opladen: Westdeutscher Verlag 1969. 40 S.; kart.
DM 6,50.

Fiir Rudolf Sohm hatte einst (1892) der Klemensbrief eine erste
Begegnung mit dem Kirchenrecht des Katholizismus und so mit
dem Ende des Urchristentums dokumentiert; die rémische Chri-
stengemeinde habe hier ohne Vertrauen auf die Kraft des gott-
lichen Pneuma die Einheit der Kirche in und mit Korinth durch
menschliche Zwangsmittel zu wahren gesucht. Gegeniiber dem ein-
seitig theologischen Standpunkt Sohms sucht Paul Mikat in dieser
K. Th. Schifer gewidmeten Untersuchung das rémische Eingreifen
in Korinth aus der ,Situation der Kirche angesichts der staats-
rechtlichen und politischen Gegebenheiten des romischen Im-
periums” (9) verstdndlicher zu machen.

Das Kernproblem des Klemensbriefes ,ist die Darstellung der kirch-
lichen Amtslehre* (14). Die Amtstriger in Korinth stehen ordnungs-
gemil in einer apostolischen Sukzessionskette. Ihre Einsetzung geschah
durch Nachfolger der Apostel unter Zustimmung der Gemeinde auf
Lebenszeit (chne daB die Absetzung un wiirdiger Presbyter unmoglich
gewesen ware). Mit diesen Feststellungen wollte Klemens nicht neues,
»katholisches” Kirchenrecht setzen, sondern apostolische Uberlieferung
verkiinden. Gern bucht der Rezensent, daB Clemens Romanus also
gerade auch in dieser Hinsicht , Apostolischer Vater” ist.

Gegen korinthische Presbyter, die nach dem Zeugnis des Briefes
untadelig waren, hatten sich ordoic und é&névore erhoben. Mikat
kommt nun zum eigentlichen Anliegen seiner Schrift. Uber K. Beyschlag
hinausgehend versteht er die beiden Begriffe im Sinne rechtlich-poli-
tischer Aussage. Stasis und Aponoia in Korinth waren auch auBerhalb
der Kirche bekannt geworden (1,1; 47,7). Nun hatte aber im Falle
derartiger Unruhen die kommunale oder staatliche Behorde einzugreifen,
wie der Verfasser an Beispielen verdeutlicht. Stesis und Aponoia
bringen daher die korinthische und vielleicht auch andere Gemeinden
in ,grobe Gefahr“ (14,2) — nicht nur im Innern, sondern speziell von
auben her, m.a. W. in die Gefahr der Christenverfolgung. Von daher
erklirt Mikat auch die Ermahnung, daB die Ridelsfiithrer des Aufruhrs
aus der korinthischen Kirche ausgeschaltet und ihre Mitldufer zur Be-
sinnung gebracht werden sollen. Er sieht die Zurechtweisung der Auf-
rilhrer geradezu in Analogie zur magistratischen Koerzition. Die ge-
wiinschte AusschlieBung hat im griechischen Strafrecht ihre Parallelen,
und wenn im Klemensbrief eine gewisse Freiwilligkeit des Exilsortes
ausgesprochen ist, so gab es dafiir Vorbilder im rémischen Recht.

Das Gebet fiir die weltliche Obrigkeit in Klem 60f interpretiert Mikat
schlieBlich konsequent aus seiner Sicht der Stesis und der Aponoia:
die 60, 4 ausgesprochene ,Bitte um Frieden und Eintracht korrespondiert
der heraufbeschworenen Gefahr“ (37).

Der juristisch-politologische Beitrag des Verfassers zur Inter-
pretation des Klemensbriefes stellt eine Bereicherung der Aus-
legung dar. Man wird kiinftighin Stesis und Aponoia sowie die
vorgeschlagene Verbannung der Ridelsfithrer nicht mehr aus-
schlieBlich innerkirchlich-theologisch verstehen diirfen; man wird
das Anliegen des Klemensbriefes mit darin erkennen miissen, daB
durch seine Friedensmahnung ein Einschreiten der weltlichen Be-
horden gegen die Kirche verhindert werden sollte.

DaB aber die Fiirbitte fiir die Herrscher Teil des Allgemeinen
Gebetes am SchluB des Klemensbriefes ist, hitte mitbedacht wer-
den sollen. Wenn Mikat meint (23), die korinthische Gemeinde
wiire zur Zeit der Abfassung des Briefes ,praktisch fiihrerlos*
gewesen, so ist auf 44,6 zu verweisen, wo nur von der Absetzung
~einiger" Presbyter die Rede ist. — In der Abwertung der
Didache (16) vermag der Rezensent dem Verfasser nicht zu folgen.
— Anm. 143 lies 1 Clem 59, 1f.

Wiirzburg. Joseph A. Fischer.

Simonetti, Manlio (Ubers.): I Principi di Origene. (Classici delle religioni,
sezione quarta: la religione cattolica) Turin: UTET 1968. 611 S.; Ln
7500 Lit.

Der Verlag UTET (Unione Tipografico-Editrice Torinese) hat
damit begonnen, mehrere Reihen von ,Klassikern* herauszugeben.
Neben ,Classici Latini“, ,Classici Italiani* u. a. ist eine Reihe
»Classici delle religioni* in Angriff genommen, in deren vierter,
dem Katholizismus gewidmeter Sektion von zwei geplanten Orige-
nesbinden, offenbar als erster der ganzen Reihe, der Band erschie-
nen ist, der die Prinzipien des Origenes enthilt. Von Origenes
sollen noch die Gebetsschrift, die Ermahnung zum Martyrum, Ge-
gen Celsus und Homilien erscheinen.

Simonetti hat seiner mit reichen FuBnoten versehenen Ubersetzung
100 Seiten Einleitung vorangestellt und ihr 45 Seiten Register beigegeben.
Unter Berufung auf K. Miiller und G. Bardy greift er die Textrekon-
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struktion, die P. Koetschau als-Band V der Origeneswerke in den Grie-
chisch-Christlichen Schriftstellern 1913 vorgelegt hat, heftig an (25f). Der
Ubersetzung des Rufinus gebithre mehr Glauben. Indirekt iiberlieferte
Fragmente seien in den Text nur dann zu iibernehmen, wenn sie sich
eindeutig als wortliche Zitate zu erkennen geben. Die von Koetschau
vermutungsweise eingefiigten Fragmente 4, 7, 15, 17a, 23a, 25, 35, die
Gregor von Nyssa, den Antiorigenistischen Anathematismen der Synode
von 553, Antipater von Bostra und anderen eninommen waren, verweist
S. in die Anmerkungen. Wo Paralleliiberlieferung vorliegt, wégt er sorg-
sam ab, so maB man in seiner Ubersetzung eine neue Rekonstruktion in
moderner Sprache vor sich hat,

Den Titel der Schrift deutet S. als ‘trattazione su argomenti impor-
tanti di carattere teoretico; arché sei ndmlich nicht Grundlehre, sondern
Seinsprinzip (28f). Die Einteilung des Werkes in vier Biicher entspricht
nicht seiner logischen Struktur, sondern ergab sich aus der damaligen
Editionstechnik. Die drei ersten Biicher fiillten jeweils eine Papyrusrolle,
Buch IV ist kiirzer. Obwohl Origines in der Einleitung ein organisch
konzipiertes Werk verspricht, fallen Wiederholungen und Abweichungen
auf. Il 4-11 lauft I 1-6 parallel, in IIT 5. 6 und IV 4 werden dieselben
Fragen wieder behandelt. S. sieht in groben Umrissen in den beiden
erstgenannten Teilen Darlegungen auf verschiedener Ebene. I 1-6 bietet
iiber den Vater, den Sohn, den Geist, die Welt Ausfithrungen, die Ori-
genes als persénlichen Beitrag zu dogmatisch noch nicht entschiedenen
Fragen verstanden hitte, II 4-11 dagegen stiitze sich auf Entscheidungen
des kirchlichen Lehramtes. Der Abschnitt I 7 — II 3 sei eine analytische
Darbietung der Lehren, die in I 5. 6 schon mehr synthetisch geboten
wurden. Der Hauptteil von Buch III (1-4) beschéftigt sich mit Fragen
der Moraltheologie wie Freiheit des Willens usw., der Hauptteil des vier-
ten Buches (IV 1-3) mit biblischen Fragen. III 5. 6 und IV 4 aber seien
zwel retractationes, mit denen Origenes auf Fragen und MiBverstdnd-
nisse, die durch das Erscheinen von Buch I und II aufgetaucht waren,
antwortete.

8. betont, man kénne Origines nur dann fiir einen Gnostiker oder
hellenistischen Philosophen halten, wenn man seine iibrigen Werke
auBer acht lasse und manche in dieser Schrift gemachten AuBerungen
iiberbewerte. Nicht nur seine Lehre iiber den freien Willen und iiber die
Schriftinterpretation seien von keinem Theologen des christlichen Alter-
tums iiberboten worden, sondern auch seine Studien iiber die Drei-
faltigkeit, ndmlich iiber das Verhéiltnis von Vater und Sohn sowie iiber
das Wesen des HIl. Geistes, stellten eine Errungenschaft fiir immer dar
(43ff).

Auf knapp 50 Seiten (45-92) gibt S. einen klar gegliederten und gut
verstindlichen Uberblick iiber die von Origenes behandelten Fragen und
verteidigt ihn iiberzeugend gegen manche spétere, auch moderne Verzeich-
nung. Die Behauptung z. B., die F. H. Kettler (Der urspriingliche Sinn
der Dogmatik des Origenes, Berlin 1966, vgl. ThRev 65, 1969, 114ff) auf-
stellt, Origenes lasse die korperliche Schépfung sich im Endzustand auf-
losen, verhiille diese seine feste Meinung aber, indem er sie nur als
Hypothese darstelle, hélt S. fiir unbewiesen. Die Zitate seien willkiirlich
herausgegriffen und iiberbewertet. Die Kérperlichkeit der Geschopfe im
Endzustand und deshalb auch im Urzustand sei vielmehr eine Lehre, die
Origenes nicht nur gelegentlich vortrage, um der kirchlichen Tradition
geniigezutun, sondern sei notwendig verbunden mit seinen anderen An-
sichten und in den Grundlinien seines Systems fest verankert (65—69).

S. behilt bei seinen Erkldrungen immer die anderen Werke des O. im
Auge, so daB er die Relativitit der hier vorgetragenen Meinungen zeigen
kann. So hat etwa der dreifache Schriftsinn von IV 2,4 (Leib — Seele —
Geist der Schrift) nicht programmatischen Wert, da sonst von nur zwei-
fachem oder auch von vierfachem Sinn der Schrift gesprochen werden
kann (88f, bes. Anm. und 502ff Anm. 27-32).

Zum Beweis fiir die Vorldufigkeit vieler Thesen des O. beruft S. sich
auf Praef. 3, wo O. betont, die Apostel hétten von manchen Dingen zwar
die Existenz gelehrt, aber nicht ihren Grund und ihre Eigenart an-
gegeben, damit die eifrigeren unter ihren Nachfolgern Gelegenheit hit-
ten, sich geistig zu iiben und die Friichte ihrer Begabung zu entfalten,
Dazu bemerkt S., O. insistiere auf dem Charakter der Ubung, der seiner
Forschung zukomme, deren Ergebnisse eher Vorschlige als endgiiltige
Einsichten seien. Der nicht definitive, sondern nur provisorische Charak-
ter, der von Origenes vorgeschlagenen Losungen werde auch von Athana-
sius (Decr. Nic. Syn. 27) hervorgehoben (121 Anm. 11). O. erklért aber,
er meine mit den eifrigeren, die sich {iben sollen, jene, die wiirdig und
fahig sind, die Weisheit zu empfangen (ebda). Soll aber Weisheit, deren
nicht alle wiirdig und fihig sind und die fiir O. mit dem Logos also mit
der Wahrheit schlechthin identisch ist, sich darin erschépfen, daB pro-
visorische Losungsvorschlige gemacht werden?

S. méchte Origenes nicht als ,Nachfolger® von Pantainos und Kle-
mens ansehen: beide seien wie Justin in Rom private Lehrer des Chri-
stentums gewesen. Erst nachdem der vom Bischof Demetrius zum Kate-
cheten ernannte Origenes die Glaubensunterweisung in zwei Stufen ge-
gliedert hatte, habe es ein Didaskaleion im Sinne von kirchlicher Schule
gegeben (94 Anm. 2). S. meint, O. sei nicht aus Griinden der Lehre, son-
dern nur aus disziplindren Griinden von Demetrius verurteilt worden,
weil dieser seine bischofliche Autoritéit durchsetzen wollte (96 Anm. 5).
Die Ubersicht iiber die Werke des O. trennt S. von der nota biografica
und gibt nur fiir wenige die Abfassungszeit an-(99-102),

Simonettis Ubersetzung der Prinzipien des Origenes ist fliissig und
verstdndlich und 148t den Leser nie im Unklaren. Zu fast allen auftau-
chenden Fragen bietet er Erkldrungen und Literaturhinweise in den FuB-
noten, die zusammen nicht viel weniger Umfang haben als der Text. An
einigen Stellen ist des guten etwas zuviel getan, so vor allem, wenn die
jeweils erste Note eines Kapitels nicht nur den AnschluB an das vorher-
gehende herstellt und eine Gliederung des nachfolgenden vorfiihrt, son-
dern auch ein gut Teil von dessen Inhalt vorwegnimmt (z. B. 113 Anm. 1;
118 Anm. 1;127 Anm. 1; u. 6.). Viele Anmerkungen sind der Begriindung
der von S. getroffenen Auswahl unter den Textzeugen gewidmet. Er bie-
tet einen fortlaufenden Text, in den er alle Fragmente die ihm wiirdig
erschienen, eingearbeitet hat. Die Ubersetzung folgt also zwar meist dem
Rufin, aber an manchen Stellen auch dem Hieronymusbrief an Avitus
oder dem Brief des Kaisers Justinian an den Patriarchen Menas und auf
lange Strecdken natiirlich den Ausziigen, welche die Philokalie der hl. Ba-
silius und Gregor von Nazians bietet.

Der Ubersetzer hat wohl das Recht und die Pflicht sich jeweils fiir
einen Textzeugen zu entscheiden, aber S. macht es dem Leser nicht leicht,
sich ein eigenes Urteil zu bilden. Ohne Anmerkungsstudium, das an
manchen Stellen recht miithsam ist, weil man nicht, wen man jeweils
vor sich hat. In dieser Hinsicht war die Ubersetzung von G. W. Butter-
worth (Origen, On first principles. London 1936 = New York 1966), die
sich ganz auf Koetschaus Text verldBt, vorzuziehen. Sie 148t durch zwei-
spaltigen Druck bzw. durch die Uberschrift sofort erkennen, ob die
Stiicke griechisch oder lateinisch iiberliefert sind. Auch wo S. die Paral-
lelen in den FuBnoten angibt, gelingt es nicht leicht Ubereinstimmung
oder Unterschiede zu erfassen. Das Zweispaltensystem hitte mehr ge-
niitzt; S. hdtte seine Entscheidung durch GroBdruck oder Fettdruck her-
vorheben kénnen.

Die sehr ausfiithrlichen Register (Namen, Sachen, Bibelzitate), die auf
die Seitenzahlen verweisen, und die zahlreichen Hinweise auf andere
Werke des O. und auf Literatur machen die Ausgabe zu einem niitzlichen
Arbeitsinstrument. An vielen Stellen wird auch das sinntragende grie-
chische oder lateinische Wort wiedergegeben. Wenn man aber mit einer
anderen Ausgabe vergleichen will, tut man sich unnétig schwer. Auf
beiden gegeniiberliegenden Seiten wird iiberall nur das Buch angegeben,
nicht das Kapitel. Statt LIBRO SECONDO hitte man besser einfach z. B.
Il 4 oder auch II 4, 3 iiber die Seiten gedruckt.

Man bedauert es auch, daB S. sich nicht entschliefen konnte, den gan-
zen Text nach seinem Einteilungsprinzip zu gliedern. Da es sich nicht um
eine Textausgabe handelt, sondern um eine Ubersetzung, die allerdings
mit duBerster textkritischer Sorgfalt gearbeitet ist, wire das — bei An-
gabe der traditionellen Einteilung etwa auf dem unteren Rand — zu ver-
antworten gewesen. Dann hétte sich der Gliederungsvorschlag bewihren
konnen, so aber ist er in der Einleitung vergraben. Ob sich S. und der
Verlag der Hoffnung hingeben, der ganze Band wiirde von der ersten bis
zur letzten Seite gelesen? Verdienen wiirde er es. Jedenfalls wird man
die Prinzipien des Origenes nicht mehr zitieren diirfen, ohne Simonettis
Urteil jeweils zu beriicksichtigen, so daB man die Revision mancher Posi-
tionen erwarten darf.

Waldorf. Hermann J. Vogt.

Huber, Wolfgang: Passa und Ostern. Untersuchungen zur Osterfeier der
alten Kirche. (Beiheft zur Zeitschrift fiir die neutestamentliche Wis-
senschaft und die Kunde der ilteren Kirche 35) Berlin: Verlag
A. Topelmann 1969. XI, 255 S.; Ln DM 48,—. :

Der Arbeit, die 1965/66 der Evangelisch-theologischen Fakultét
Tiibingen (Referent Prof. W. Eltester) als Dissertation vorlag, geht
es um ,die Geschichte der Osterpredigt und des Osterfestes in
den ersten [fiinf] christlichen Jahrhunderten*, die, insofern sie auf
vielfache Weise die Geschichte der biblischen Hermeneutik und
der Christologie impliziert, mit Recht und Gewinn von vornherein
nicht unter dem Gesichtspunkt der Liturgieentwicklung, sondern
zugleich auch ,als ein Schnittpunkt von Dogmengeschichte und
kirchlicher Wirklichkeit* (Vorwort) betrachtet und behandelt wird.
Dieser Zielsetzung entspricht der Inhalt und Aufbau: Kap. I:
»Quartodezimanisches Passa und Osterfeier am Sonntag* (iiber
den historischen Ursprung und Wandel der Osterfeier); Kap. II:
»Altes und neues Passa®* (iiber typologische und allegorische Aus-
wertung biblischer Pascha-Texte); Kap. IIl: ,Karfreitag und Ostern"
(iiber das Verhiltnis von Todes- und Auferstehungsgedichtnis in
den verschiedenen Typen und Etappen der frithchristlichen Oster-
feier); Kap. IV: ,Ostern und Parusie“ (iiber die mit den altkirch-
lichen Osterfeiern verbundene Parusie- und Auferstehungshoff-
nung). Daran schlieBt sich das Verzeichnis der je chronologisch
geordneten griechischen, syrischen und lateinischen Autoren
(»Quellen: Predigten zum Osterfestkreis und verwandte Literatur";
vgl. auch das Quellenregister). ‘ :

Kritisch bzw. erginzend anzumerken wiire m. E. folgendes: Hinsicht-
lich der Sekundédrliteratur ist es zu bedauern, daB. der Ver-
fasser sich mit zwei neueren, teilweise stark divergierende Voraus-
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setzungen und Ergebnisse vertretenden Spezialuntersuchungen nicht
‘mehr auseinandersetzen konnte: O. Perler, Méliton de Sardes. Sur
‘la Pique et fragments. Introduction, texte critique, traduction et notes
(Sources chrétiennes 123), Paris 1966, sowie R. Cantalamessa,
L'Omilia ,in S. Pascha“ dello Pseudo-Ippolito di Roma. Ricerche sulla
teologia dell’Asia Minore nella seconda metd del II secolo, Mailand
1967 (513 S.1).

Zu den Quellen selber: Sie konnten, was ihre Vollstindigkeit
betrifft, unschwer ergénzt werden, z.B. durch liturgiegeschichtlich auf-
schlubreiche Texte fiber die Osterfeier der pachomianischen Monche
(vgl. nun dazu A. Veilleux, La liturgie dans le cénobitisme
pachdmien au quatriéme siécle, Rom 1968, bes. S. 249—261). In bezug
auf ihre Datierung und Situierung scheint neuerdings von R. Can-
talamessa hinldnglich erhértet worden zu sein, daB die vom Verfasser
mehrfach herangezogene Osterpredigt Ps.-Hippolyts nicht dem 3., son-
dern dem 2. Th. angehdrt und nicht rémisch-monarchianischen, sondern
kleinasiatisch-quartodezimanischen Ursprungs ist.

Hinsichtlich der rekonstruierten historischen Entwicklung
der christlichen Osterfeier entsteht bisweilen der Eindrucdk, der Ver-
fasser versuche, von seinem Systematisierungsbestreben verfiihrt® (52
u.0.: ,Die [sonntdgliche] Osterfeier entwickelte sich aus der quar-
todezimanischen Passafeier*), die wohl von allem Anfang an sehr
komplexen und ,pluralistisch“-uneinheitlichen Tatbestinde (vgl. schon
das Neue Testament, z.B. Lk 22,15f einerseits und Lk 24,13—49
andererseits) dadurch zu vereinfachen, daB er Texte, um sie der von
ihm, wie es scheint, zu einspurig konzipierten Entwicklungslinie ein-
ordnen zu kénnen, manchmal recht gewaltsam und deshalb wenig iiber-
zeugend interpretiert. So kann man aus Irendus’ Brief an Papst Viktor
(Eusebius, H. E. V., 24,14) kaum schlieBen, daB man ,vor der Ein-
fithrung der [urspriinglich jerusalemisch-alexandrinischen] Osterfeier am
Sonntag in Rom iiberhaupt kein Osterfest’ begangen habe (58); viel-
mehr wird das in seiner Objektlosigkeit singuléire wypsiv sich als (viel-
leicht im Zusammenhang mit: Lk 17, 20 gebildeter) terminus tedinicus
auf das Halten des quartodezimanischen Pascha beziehen. Um anderer-
seits den das sog. quartodezimanische Pascha betreffenden Zeugnissen
wirklich gerecht zu werden, wird man (u.a. mit R. Cantalamessa,
O. Perler, J. Daniélou) nicht umhin kénnen, auch hier verschiedene,
zumindest zeitweise vor allem in Kalenderfragen untereinander rivali-
sierende Typen zuzugestehen. Infolgedessen reicht der Hinweis, daB
Melito von Sardes Jesus, der johanneischen ‘Chronologie entgegen,
anscheinend am 15. Nisan' gekreuzigt werden liBt, nicht aus, ihn zum
Nicht-Quartodezimaner zu machen (31—37). .

In bezug auf die Euchariste geht es wohl kaum an, zu sagen,
daB auber bei Gaudentius von Brescia ,die Typologie von Passa und
Eucharistie nur noch an ganz wenigen Stellen“ begegnet (130). Denn
neben den vom Verfasser 129—135 (,Passa und Eucharistie®) ange-
fiilhrten Texten wére u.a. hinzuweisen auf Ps. Hippolyt (P. Nautin,
Homélies pascales I [Sources chrétiennes 27] 163; die Allegorese setzt
die Pascha-Eucharistie-Typologie als selbstverstdndlich voraus — nach
R. Cantalamessa ist die Homilie voll von Eucharistie-Anspielungen);
Origenes, Uber das Pascha, und, im AnschluB daran, Ps. Chrysostomus
(P. Nautin, Homélies pascales II [Sources chrétiennes 36] 85); Eusebius,
Uber das Paschafest 7 und 12 (PG 24,701 A; 705 D); Theodoret, Quaest.
in Ex. XXIV (PG 80, 252 B—C).

Ein etwas griindlicheres Eingehen auf allfdllige Beziehungen zwi-
schen dem neutestamentlich-christlichen Ostern und dem alttestament-
lich-jiidischen Pascha (von dem, trotz der im Anhang reichlich ange-
fiihrten Literatur, explizit nur auf S. 2f die Rede ist), hiitte sich gewill
gelohnt. So diirfte beispielsweise die (S. 61 zitierte) Aufforderung der
syrischen Didaskalie, ,vom 10, an... zu fasten“, mit der alttestament-
lichen Bestimmung Ex. 12,3 zusammenhédngen, derzufolge das Pascha-
lamm am 10. Nisan auszusondern ist. Und schlieBlich noch eine (weiterel)
Kleinigkeit: Ps 112 gehért nicht zu den am Pascha (und anderen
jiidischen Festlichkeiten) gesungenen ,Hallelpsalmen* (217).

Doch alles in allem: Hubers sorgfiltige Arbeit verdient Dank
und Beachtung. Denn beachtenswert ist, was ihm iiberzeugend
nachzuweisen gelungen ist: ,Fiir die alte Kirche ist die Liturgie
nicht ein Gebiet, das mit der Theologie nichts oder doch nur wenig
zu tun hat. Sondern allen liturgischen Verdnderungen gehen theo-
logische Verdnderungen voraus.“ (Nebenbei gefragt: wie steht es
diesbeziiglich heute, wo die Liturgik auf dem besten Weg ist, eine
verabsolutierte para-theologische Spezialwissenschaft zu werden,
auf Grund derer Liturgien nur allzu leicht entweder historistisch
repristiniert oder kiinstlich konstruiert werden?)

. Beachtens- und beherzigenswert sind aber auch die sehr kon-
kreten Konsequenzen: Zwar kann man die geschichtliche Entwick-
lung, die von der einen, umfassenden Paschafeier zu dem sich all-
méhlich in Karfreitag (Kreuzestod), Karsamstag (Hollenfahrt; so
bes. im Osten), Ostern (Auferstehung), Himmelfahrt (Erhthung)
und Pfingsten (GeistausgieBung) differenzierenden ,Osterfestkreis
gefithrt hat, nicht leichthin wieder riickgingig machen. Aber man
kann aus der Geschichte seiner Entstehung lernen, daB diese Aus-

bildung nicht nur liturgischen Reichtum und leichtere FaBlichkeit
des den einzelnen Tagen zugeordneten Festinhaltes, sondern auch
Verluste gebracht hat, und daB das uns iiberlieferte Kirchenjahr
ganz besondere Gefahren in sich birgt. Denn: ,Das einheitliche
Verstdndnis der Erhohung Christi ist verlorengegangen. Auf-
erstehung, Himmelfahrt und GeistausgieBung stehen fiir uns heute
vielfach unverbunden nebeneinander und werden gar je fiir sich
in ihrer historischen Faktizitét untersucht. Den inneren Zusammen-
hang des im Grunde einheitlichen Geschehens der ,Erhéhung
Christi’, an dem [zusammen mit dem Kreuzestod und der Héllen-
fahrt] Auferstehung, Himmelfahrt und GeistausgieBung nur ein-
zelne Momente sind, miissen wir uns theologisch neu erarbeiten;
den Christen der ersten Jahrhunderte war er [im AnschluB an
das noch nicht historisch, sondern kongenial verstandene Neue
Testament] selbstverstdndlicher Besitz“. Hubers Buch hilft, das zu
erkennen und zu verwirklichen, worum es geht: ,den Zusammen-
hang von Kreuzigung und Auferstehung, von Erniedrigung und
Erhohung theologisch neu zu durchdenken und in der Predigt —
vielleicht dem Kirchenjahr zum Trotz — neu zur Sprache zu
bringen” (229). Unsere Verkiindigung wiirde reicher und das Ver-
kiindigen — man denke z.B. an den Himmelfahrtstag — leichter
werden.

Salzburg. Notker Fiiglister OSB.

Corpus Consuetudinum Monasticarum, publici iuris fecit Kassius Hal-
linger. Tomus V: Consuetudines et Observantiae
monasteriorum Sancti Mathiae et Sancti Maxi-
mini Treverensium ab Johanne Rode abbate con-
scriptae, edidit Petrus Beck er OSB. Siegburg: Respublica-Ver-
lag (F. Schmitt) 1988. LXX, 322 S.; Ln DM 76—

Im Jahre 1421 bestellte der Trierer Erzbischof Otto von Ziegen-
hain den Prior der Kartause St. Alban und ehemaligen Offizial in
Trier und Dekan des Simeonsstiftes, Johannes Rode, mit pipst-
licher Erlaubnis zum Abt des Benediktinerklosters St. Matthias.
Damit beginnt die groBe Reformtitigkeit Rodes, die sich spéter
auf sdmtliche stadttrierischen Abteien und unter dem EinfluB des
Basler Konzils auf die Benediktinerkltster der trierischen und
kélnischen Kirchenprovinzen sowie verschiedener Bistliimer der
Mainzer Provinz erstreckte. Die Frucht der Erneuerungsarbeit sind
die schriftlich niedergelegten Consuetudines Rodes, die seit 1435
in St. Matthias und wahrscheinlich seit 1436 in St. Maximin in
Trier beobachtet wurden. Auch andere Abteien, wie etwa St.
Maria ad martyres und St. Martin in Trier, Hornbach und sogar
die Reichenau lebten, zumindest eine Zeitlang, nach den St
Mattheiser Consuetudines. Dagegen fanden diese keinen Nieder-
schlag in den Bursfelder Statuten.

Die Consuetudines, die nach P. Bedcer unter literarischem Gesichts-
punkt nicht zu den besten Werken Rodes gehéren, sind getragen von
dem Bemiihen, die Benediktusregel méglichst schlicht und treu zu be-
folgen unter Anpassung an die Notwendigkeiten der Zeit. So hat die
zeitgendssische Spiritualitidt der Devotio moderna bei Rode einen deut-
lichen Niederschlag gefunden. Einen breiten Raum innerhalb der Con-
suetudines nehmen die Bestimmungen iiber die Abtswahl ein. Die
Wahl soll streng nach den kanonischen Formen vorgenommen werden.
Die Abtswahlkapitel sind groBenteils von dem ,Tractatus de electioni-
bus“ des Wilhelm von Mandagoiit abhdngig. Auch sonst greift Rode
sehr stark auf vorgegebene Quellen zuriick. Der Liber ordinarius des
St.-Jakobs-Klosters in Liittich, die Statuta antiqua und nova Ordinis
Cartusiensis, des Petrus Boherius': In regulam S. Benedicti apparatus,
die Consuetudines Sublacenses in der Melker Form sind verwendet.

Die Consuetudines waren (von einigen kleinen Teilen abgesehen),
wie die meisten anderen Schriften Rodes, bisher nicht im Druck ver-
offentlicht. . : :

-Die erhaltenen Handschriften zeigen zwei Gruppen auf, eine Version
von St. Matthias und eine solche von St..Maximin; die letztere ist in
ihrem Text auf die Verhiltnisse der dortigen Abtei ausgerichtet. Von
der St.-Mattheiser-Gruppe ist eine' Handschrift dieser Abtei aus der
Zeit um 1435, die sich heute in. der .Bibliothek des Priesterseminars. in
Trier befindet (vom Editor Et genannt), als Reinschrift des Entwurfs
fiir St. Matthias anzusehen. Sie wurde daher als Grundlage fiir die
Edition gewihlt. Die Edition .ist nach den allgemeinen Normen des
Corpus Consuetudinum gestaltet. Eine Reihe von Indices -erleichtern
wesentlich die Benutzung des Textes, so eine Konkordanz der Hand-
schriften, - eine Ubersicht iiber die .Quellenbenutzung, ein liturgisches
und ein kanonistisches Repertorium, ein Autoren- und ein General-
register.

Die Consuetudines des Johannes Rode bilden ein wertvolles
Zeugnis fiir das sich erneuernde Ménchtum im Zeitalter der Re-
formkonzilien von Konstanz und Basel. Daher ist es zu be-
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griiBen, daB der Text nun in Form der vorliegenden Edition zu-
giinglich gemacht worden ist. Eine wertvolle Ergénzung wird der
darstellende Kommentan zu den Consuetudines bilden, der vom
Editor demniichst in der Reihe: Beitriige zur Geschichte des alten
Ménchtums und des Benediktinerordens erscheinen: wird.

Trier. Klaus Ganzer.

Breuning, Klaus: Die Vision des Reiches. Deutscher Katholizismus ZWi-
schen Demokratie und Diktatur (1929-1934). Miinchen: Max Hueber
1969. 404 S.; Linson DM 24,80.

Das Buch trug als Dissertation, die bei der Philosophischen Fakultét
Miinster eingereicht wurde, den Titel ,Die Reichsideologie im deutschen
Katholizismus zwischen Demokratie und Diktatur*. Er bringt den Inhalt
des Werkes besser zur Geltung als der jetzige Buchtitel.

Die Geschichte einer Ideologie zu verfolgen und darzustellen, ist ein
schweres Unternehmen. Eine weitere Schwierigkeit liegt im Begriff
,deutscher Katholizismus*, der nicht identisch ist mit ,deutsche katho-
lische Kirche*. Es handelt sich hier vielmehr um eine Gesellschaftsgruppe
im deutschen Sprachraum, deren Glieder nicht nur der katholischen
Kirche angehéren, sondern auch vom katholischen Glauben her ihr per-
sénliches Leben zu gestalten und auf die Offentlichkeit gestaltend einzu-
wirken versuchen. Diese Tatsache erhellt die Schwierigkeit der Quellen-
suche. Der Zeitraum von 1918-1934 hat auch im katholischen Deutsch-
land die Buchpublikationen und das Zeitschriftenwesen kaum iibersehbar
anschwellen lassen. Es war also einer Fiille von Spuren nachzugehen,
denen nicht von vornherein anzusehen war, ob sie zu ergiebigem Ma-
terial fithren wiirden. Vor allem waren filhrende Zeitungen, Zeitschriften
und gedruckte Reden durchzusehen. Dabei durften solche Publikationen
nicht iibersehen werden, die fiir verschiedene Verbédnde, Biinde, organi-
sierte und nicht organisierte Gruppen bestimmt waren und wegen ihrer
begrenzten Verbreitung heute kaum noch bekannt sind.

Verf. hat die Schwierigkeit der Quellensuche in einer Weise gemeistert,
die hohe Anerkennung verdient. Das 40 Seiten umfassende Quellen- und
Literaturverzeichnis gibt einen Eindruck davon. Es ist dem Verf. dariiber
hinaus gelungen, ungedrucktes Material aufzuspiiren. AuBlerdem hat er
durch Interviews und briefliche Befragungen einer grofien Zahl damals
filhrender Vertreter der Reichsideologie oder ihrer Gegner den ge-
sammelten Stoff {iberpriift und erginzt. Einiges davon findet sich im
Dokumentenanhang, (Hier miiBte bei Dokumenten 1—4 der Fundort ange-
geben werden.)

Die Quellen werden in gut ausgewihlten und bezeichnenden Aus-
ziigen im Text vorgefiihrt. Obwohl dieser dadurch sehr angeschwollen
ist, halte ich diese Methode fiir richtig. Denn 1. ist das Material weit
verstreut und schwer greifbar, 2. kann der Leser in diesem Fall die vom
Verf. gemachten Aussagen und gezogenen Folgerungen sofort auf ihre
Richtigkeit {iberpriifen. Die Zeitschriften, ihre Herausgeber, die Autoren
werden — das sei ausdriicklich vermerkt — mit ihren Lebensdaten, ihrer
Berufsstellung usw. in den Anmerkungen vorgestellt.

Die Darstellung selber ist niichtern und sachlich, der Stil klar, gefillig
und ohne Pathos. Im Urteil zeigen sich sowohl die Unvoreingenommen-
heit wie die Besonnenheit des Verf. in bestem Licht, handelt es sich doch
bei den katholischen Vertretern der Reichsideologie um Personlichkeiten,
von denen nur ein geringer Teil als AuBenseiter zu bezeichnen ist, wih-
rend deren gréBerer Teil als Theologen, als fithrende Minner in der
Kirche oder im kulturellen, geistigen und politischen Leben der 20er
und 30er Jahre hervorragte. Viele Namen haben bis heute — mit Recht —
einen guten Klang; andere leben heute noch oder befinden sich gar in
wichtigen Positionen. Die rein sachliche und von jeder persénlichen
Spitze freie Behandlung der Personlichkeiten und der von ihnen vertre-
tenen Reichsideologie macht die Lektiire der Arbeit um so erregender.

Das gilt insbesondere vom IV. Abschnitt, der den theologischen Hin-
tergrund der katholischen Reichsideologie zeichnet. Dieser Abschnitt der
Arbeit zeigt, da Verf. iiber dem Stoff steht: er sieht nicht nur die un-
mittelbaren Folgen des reichsideologischen Denkens, insofern es eine
innere Ablehnung der Weimarer Republik bedeutet und die deutschen
Katholiken gegeniiber den Absichten des Nationalsozialismus blind
macht, sondern er legt die fehlerhaften Entwidklungslinien offen, die zur
Reichsideologie gefiihrt haben. Dabei ist der Aufweis, daB die Uber-
tragung des hierarchischen Denkens auf das politische Gebiet, seine
Sakralisierung und metaphysische Fundierung bis weit in das Mittelalter
zuriickreiche und seine Wurzeln in der Patristik habe, besonders iiber-
raschend. Das gleiche gilt fiir die Erkenntnis des Verf., daB wesentliche
Aspekte der modernen katholischen Reichsideologie einen Riickgriff auf
die Kaiser- und Reichstheologie des Eusebius von Caesarea darstellen.
Auch die Konstruktion einer inneren Beziehung des Reiches zum alt-
testamentlichen Gottesvolk und damit eine guasi-biblische Begriindung
der Reichsideologie wird als Riickgriff auf die seit frithchristlicher Zeit
tradierte Lehre von den vier Weltreichen in Verbindung mit der Theorie
der ,Translatio imperii* aufgewiesen. Die Tatsache, daB die Reichs-
ideologie und die Sakralisierung des Reiches ein spiritualisiertes Kirchen-
verstindnis voraussetzen und die eschatologische Ausrichtung christ-
licher Existenz verhiillen, erweist das reichsideologische Denken nach
Ansicht des Verf. letztlich als unchristlich. Diese Feststellung erhellt die
Tragik der katholischen Reichsideologen, die gerade im ,Reich®, wie sie

es sahen, die Sikularisierung der modernen Welt aufhalten zu kénnen
glaubten, durch ihre den Idealismus und das christliche Gefiihl anspre-
chende politische Theologie aber ungewollte Zubringerdienste fiir das
Dritte Reich leisteten.

Die in vieler Hinsicht anzuerkennende und fiir die Beurteilung
der unmittelbaren deutschen Vergangenheit weiterfithrende Arbeit
Breunings wird ohne Zweifel eine éhnliche Diskussion entfachen,
wie der Hochland-Artikel E. W. Bockenférdes vom Jahre 1960. Sie
wird an Abschnitt IV ansetzen, In wesentlichen Punkten wird man
die Ergebnisse dieser Arbeit aber nicht entkrdften kénnen. Der
Verlag hat das Buch gut ausgestattet, nur die unruhige Form des
Umschlagtitels ist zu beanstanden.

Bonn. Eduard Hegel.

Archiv fiir Kirchengeschichte von Biéhmen — Miihren — Schlesien, Bd 1.
Hrsg. vom Konigsteiner Institut fiir Kirchen- und Geistesgeschichte
der Sudetenlinder, Schriftleitung: Dr. Augustinus Kurt Huber.
Konigstein/Taunus 1968. 212 S., 2 Karten.

Der riihrige Kénigsteiner Kirchenhistoriker 1&8t der Reihe der ,Ver-
offentlichung” ein ,Archiv* fiir Kirchengeschichte der Sudentenldnder
folgen, dessen erster Band nunmehr vorliegt. Am Beginn (9—40) stehen
dankenswerte historisch-statistische Ubersichten iiber die béhmischen
und mihrischen Bistiimer sowie den sudetendeutschen Anteil des
Breslauer Bistums (mit reicher Bibliographie und Verzeichnissen der
Bischofe). AnschlieBend (41—61) referiert der Herausgeber iiber Krifte,
Strukturen und Probleme des sudetendeutschen Katholizismus, wo
— nach den tiefen Einschnitten von Hussitismus und Reformation —
Barodkkirche, Josephinismus, Liberalismus, Nationalititenkampf und
Zugehdorigkeit zum Gsterreichischen Kaiserstaat miteinander rangen und
die Lebensform der Kirche bestimmten. Der Rezensent vermerkt mit
groBer Befriedigung, daB eine zufillig gemachte Bemerkung in seiner
dsterreichischen Kirchengeschichte Prof. Huber AnlaB gab, 54 Briefe des
spiteren Prager Erzbischofs Franz Kordaé, die sich im Archiv des Colle-
gium Germanicum in Rom befinden, herauszugeben und mit Kommentar
und Anmerkungen zu versehen (62—184). Die Briefe stammen aus der
Titigkeit des jungen Korda¢ als Kaplan in Reichenberg (1879—1885) und
als Professor und Seminarrektor in Leitmeritz (1885—1905) und geben
tiefe Einblicke in die nationalen, sozialen und religiésen Probleme der
bohmischen Kirche zu Ende des vorigen Jahrhunderts. Sie sind Bau-
steine fiir eine Biographie des Erzbischofs, der 1929 nach einem
ZusammenstoB mit dem Prager Nuntius Ciriaci zur Resignation gezwun-
gen wurde, zumal fiir eine gerechte Beurteilung die Zeit noch nicht
gekommen ist und die Quellen in Rom und Prag noch nicht zur Ver-
fiigung stehen. Den AbschluB des Bandes (185—212) bildet eine auto-
biographische Skizze des sudetendeutschen Sozialisten Walter Kolarz
(gest. 1962) iiber seinen religiosen Werdegang, zu der Emil Franzel die
Einleitung schrieb.

St. Polten. J. Wodka (1).

Spanische Forschungen der Gdérresgesellschaft. Hrsg. von Johannes
Vincke. Erste Reihe: Gesammelte Aufsétze zur Kulturgeschichte
Spaniens, 23. Band, in Verbindung mit Edmund Schramm und José
Vives. Miinster: Aschendorffsche Verlagsbuchhandlung 1967. VI, 382 S.;
Ln DM 48,—, kart. DM 46,—.

1. J. J. Bauer, Rechtsverhéltnisse der katalanischen Kloster in
ihren Klosterverbédnden (9.—12. Jahrhundert) (1—130). In Bd. 22 (1965)
der gleichen Reibe hatte der Verf. die Rechtsverhéltnisse der katalani-
schen Einzelkloster von der Mitte des 10. Jahrhunderts bis zur Ein-
fithrung der Kirchenreform behandelt. Vorliegende Untersuchung faBt
die Klosterverbiinde ins Auge, die besonders durch die cluniacensische
Reform in eine neue Epoche traten. Wertvoll der Hinweis (43) auf die
Fortsetzung westgotischer Mdnchs-Traditionen in abgelegenen Pyrenden-
tdlern.

2. W. Kiichler, Alfons V. von Aragon und das Basler Konzil
(131—146). Alfons hatte sich zuerst auf die Seite des Papstes gegen das
Konzil gestellt, das er nicht beschickte. Als aber der Papst (Eugen IV)
am 23. 2. 1436 den Herzog René von Anjou mit dem Kénigreich Neapel
belehnte, auf das auch Alfons Anspruch erhob, énderte dieser schlag-
artig seine Stellung und trat auf die Seite des Konzils gegen den Papst.
Hierbei verhielt Alfons sich nach dem Muster des Schismas zur Zeit
des Konstanzer Konzils. Er berief so auch die aragonesischen Angehori-
gen des pipstlichen Hofes ab und befahl sie zum Konzil, als ob Eugen IV
Schismatiker wire. Aragonesen, die am pépstlichen Hof verblieben, wur-
den durch Entziechung der aragonesischen Benefizien bestraft. Die
Kollektoren des Koénigs, die die Benefizien bzw. deren Emolumente
einzogen, behielten 80% der Betridge als Kosten fiir sich...

3. . M. Madurell i Marimon, Il luminadors, escrivans de
lletra rodona formada i de llibres de cor (147—170). Namentliche Iden-
tifizierung von Handschriften-Illuminatoren (Rubrikatoren).

4. M. Ferndndez Alvarez, Las instrucciones politicas de los
Austrias Mayores. Problemas e interpretaciones (171—188). Die
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,Austrias Mayores‘ sind Karl V. und Philipp. II. Die politischen Instruk-
tionen der beiden sind von einem hohen Ethos inspiriert.

5. H. Kern, Ludwig Tiecks Calderonismus (189—356). ,Da nun aber
die Poesie von vornherein als das Heilmittel fiir die Wunden der Ge-
genwart gilt, kann dem Suchenden nichts willkommener sein als eine
Dichtung, die von heiler Welt kiindet, die sich zudem um den Katholizis-
mus als um ihr Zentrum bewegt. Im Katholizismus erblickt Tieck eine
Heimstatt fiir alle groBen Werte" (221).

6. A.Melo6n, Vivencia de Alejandro de Humboldt (357—369).

7. R. Pageard, Bibliographie annotée des oeuvres de ].]. A. Be-
trand (1884—1960) (370—380): ein franzisischer Germanist, der sich be-
sonders um die deutsch-spanischen Beziehungen [Tieck usw.] bemiiht
hat. :
8. ]. Vincke, Wilhelm Neuss zum Gedéchtnis (381—382).

Miinster. Heinrich Lausberg.

Spanische Forschungen der Girresgesellschaft. Hrsg. von J. Vincke.
Erste Reihe, 24, Band. Miinster: Aschendorffsche Verlagsbuchhand-
lung 1968. VI, 434 S.; Ln DM 65,—, kart, DM 62,—.

1. O. Engels, Die weltliche Herrschaft des Bischofs von Ausona-
Vich (889—1315) (1—40). Uich ist der Name des Ortes Ausonae nach der
Wiederbesiedlung. Der Markt des Ortes war der koniglichen Ver-
fiigungsgewalt entzogen. ,Im Unterschied zum Notariat hatte sich der
Bischof rechtzeitig die Verfiigung iiber den Badkofen sichern kénnen. Er
personlich vergab den Backofen auf ein Jahr gegen eine genau fest-
gesetzte Abgabenhohe, die groBenteils der bischéflichen Tafel zugute
kommen sollte (27)...".

2. R. Freitag, Die katalanischen Handwerkerorganisationen unter
Konigsschutz im Mittelalter, insbesondere Aufbau und Aufgaben im 14.
Jahrhundert (41—226). Zu unterscheiden ist zwischen gremio ,gewerbe-
polizeiliche Organisation’ und cofradia ,Bruderschaft zur Pflege des
kultisch-religiosen Lebens und zur gegenseitigen Hilfe unter den Mit-
gliedern‘. Zahlreiche Urkunden.

3. W. Kiichler, Besteuerungen der Juden und Mauren in den Lin-
dern der Krone Aragons wéhrend des 15. Jahrhunderts (227—256). ,Es
wurde nicht unterschieden, ob der zollpflichtige Kaufmann Jude, Maure
oder Christ war. Mit Ausnahme der Fille, in denen der Konig Privile-
gien verliehen hatte, muBten alle das gleiche bezahlen. Und Privilegien
verlieh er an Juden und Mauren ebenso wie an Christen* (230).

Abdruck einer Urkunde vom Jahre 1460.

4, K-W. Giimpel, Zur Frithgeschichte der vulgirsprachlichen spa-
nischen und katalanischen Musiktheorie (257—336). Textedition und
wertvoller terminologischer Index.

5. H. Kern, Calderon und Tiecks Welthild (337—396). ,Calderon
und Katholizismus werden unter Tiecks Blickpunkt identisch... Auch
hitte Calderons Werk wohl nicht die notwendige Autoritdt fiir Tieck
besessen, wenn er es als Produkt eines einzelnen Dichters verstanden
hitte; fiir ihbn war es Besitz katholischen Glaubensgutes. Eben darum
fuBt Tiecks katholizistische Glaubensiiberzeugung auf diesem Drama“
(363—364).

6. W. Briiggemann, Johannes Schulzes Schrift ,Uber den stand-
haften Prinzen des Don Pedro Calderén de la Barca' (1811) (397—418).
Die Schrift wurde von Goethe und spiter noch einmal von A. Farinelli
verworfen. ,Sie gehort durch die in ihrem Kern enthaltene interpretato-
rische Darstellung eines neu in Erscheinung tretenden Dramentypus zu
den wichtigeren Schriften innerhalb der Deutungsgeschichte Calderéns"
(413).

7.]J. Vincke, Zum frithen Humanismus im Kronarchiv zu Barcelona
(419—421). In der Zeit um 1400 findet sich die ,humanistische’ Ver-
wendung metrisch abgefaBter Sentenzen in rechtlichen Dokumenten.

8. M. R. Saurin de la Iglesia, 1868: Reflexiones italianas sobre la
,Gloriosa' (422—434). Nach dem Vorbild der englischen Revolution und
der franzdsischen Julitage des Jahres 1830 heiBt die spanische Revolution
des Jahres 1868 auch die ,Gloriosa‘. In Italien, so in Neapel, gab es
parallele republikanische Bewegungen.

- Miinster. Heinrich Lausberg.

Renard, Ludwig: Salazar. Kirche und Staat in Portugal. Essen: Ludgerus-

Verlag 1968. 117 S.; br. DM 12,80.

Als der portugiesische Staatspridsident Salazar nach iiber 40jdh-
riger mehr oder weniger diktatorischer Herrschaft am Ende vorigen
Jahres, gezwungen durch seine Krankheit, von der politischen
Biihne Portugals abtrat, riickte die Geschichte dieses Landes und
vor allem das Verhélinis von Staat und Kirche wieder stirker in
den Mittelpunkt auch des deutschen Interesses. Dem Wunsch nach
stirkerer, besserer und vollstindigerer Information kommt die
Untersuchung von L. Renard entgegen. Der Autor, durch lingeren
Studienaufenthalt auf der iberischen Halbinsel mit den Verhalt-
nissen Portugals wohl vertraut und der Sprache kundig, entwirft
ein Bild dieses Landes, das von den klischeehaften Vorstellungen
in mancher Hinsicht abweicht. In einem fiir den Umfang des Wer-

kes vielleicht etwas zu ausfiihrlichen Uberblick zeigt er die Ent-
widklung des Landes vom Ende der Monarchie, iiber die Revolution
und die antikirchliche Gesetzgebung der Freimaurer bis hin zur
Machtiibernahme Salazars, der auf ein gutes Verhiltnis von Staat
und Kirche hinsteuerte. Dabei behielt der Staat zwar immer das
Ubergewicht, die Kirche konnte jedoch relativ frei, wenn auch
arm und chne Privilegien dahinleben.

Neben den auch in Deutschland zugénglichen Quellen (Portugie-
sisches Trennungsgesetz vom 20. 4. 1911, Konkordat vom 7. 5. 1940
sowie die beiden Missionsabkommen vom 7. 5. 1940 und 5. 4. 1941)
stiitzt sich R. auf bislang unbekannte portugiesische Quellen, Zei-
tungen und Zeitschriften und auf Auskiinfte von wohlinformierten
Gewihrsleuten, was die Arbeit besonders lesenswert macht. Sie
zeigen ndmlich, daB die katholische Kirche Portugals bei aller
Loyalitidt gegeniiber dem Staat ldngst nicht in allen Féllen den
jeweiligen Regierungskurs billigt oder gar befolgt, ja daB vielfach
prominente Katholiken in mehr oder weniger offener Opposition
stehen.

Die Zusammenstellung der Literatur und Quellen sowie wich-
tige weiterfiilhrende Hinweise in den FuBnoten machen dieses
Werk fiir den Historiker wie Kirchenhistoriker unentbehrlich.

Bonn. Klaus Weber.

Kriger, Athanasius, OSB: Mensch und Person. Moderne Personbegriffe
in der katholischen Theologie. Recklinghausen: Paulus Verlag (1967).
208 S.; Ln DM 15,80.

Mit Interesse greift man nach einem Werk, das eine bereits
zur Mode gewordene Richtung in der Philosophie und Theologie
der Gegenwart, den Personalismus, kritisch unter die Lupe nimmt.
Die Erwartung steigert sich vielleicht noch, wenn man im Vorwort
liest, die kritische Stellungnahme solle von einem Standpunkt aus
erfolgen, der ,grundsitzlich nichts mit theologischen Schulmei-
nungen zu tun hat® (7). Diesen Standpunkt glaubt der Verf.
gefunden zu haben in der semantischen Methode. Ein wenig skep-
tisch wird man jedoch schon, wenn im selben Atemzug gesagt
wird, daBl sich dabei ,wie von selbst eine Ubereinstimmung mit
dem thomostischen Gedankengut* ergebe (ebd.).

Nach einem kurzen Uberblick {iber die Entwicklung des modernen
Personalismus wird die Bedeutung von ,Person’, ,persinlich’ und ver-
wandter Ausdriicke in der Umgangssprache untersucht (27—48), mit dem
Ergebnis: Person ist der Mensch in sich und fiir sich (41). Das be-
rechtigte und wichtige Anliegen des dynamischen und du-bezogenen
Personbegriffs ist ein ethisches, das aber ,kein giiltiges Kriterium fiir
den Personbegriff sein kann“ (47). Dann zeigt der Verf., daB Thomas
den Du-Bezug des Menschen durchaus nicht iibersehen hat, aber iiber-
einstimmend mit der Umgangssprache den Menschen als je einzelnen
Menschen Person nennt, wihrend er den sozialen Bezug der Natur
des Menschseins zuspricht. Von dieser Konzeption her nimmt der Verf.
nun Stellung zum dynamischen Personbegriff, zum Begriff der per-
sonalen Beziehung und Begegnung und schlieBlich zu den theologischen
Thesen des Personalismus. So kommt er zu der Feststellung: ,Irgend-
eine biblische, menschliche oder philosophische Notwendigkeit ist fiir
die neuartigen Personbegriffe bisher nirgends nachgewiesen“ (170). Er
meint, das Anliegen des Personalismus kénnte zum groBen Teil schon
das Wort ,Personlichkeit’ ,einwandfrei erfiillen* (ebd.). — Den Ab-
schluB des Werkes bildet eine Untersuchung iiber den Gebrauch von
,Person’ in lexikalischen Artikeln und kirchlichen Dokumenten aus
jlingster Zeit.

Mangel an Kenntnis der personalistischen Literatur kann man
dem Verf. nicht vorwerfen. Um so mehr befremdet es, daB er
die Bedeutung der Sprachphéinomenologie im personalistischen
Denken — etwa bei Ebner und Buber — mit einem Satz abtut
(28f). Mit deren Sprachdeutung hétte er seine semantische Me-
thode konfrontieren miissen. Denn seine Sprachauffassung ist
bereits streng thomistisch. Er sieht die Namen — nach Aristoteles -
lediglich als Zeichen des Verstandenen, des erkannten Wesens
der Sache an (41). Von einer hermeneutischen Funktion der
Sprache fiir unser Denken und Erkennen, um die sich die gegen-
wiirtige Sprachphilosophie und Methodenlehre bemiihen, scheint
er nichts zu halten. DaB er die semantische Methode tatséichlich
schon im hermeneutischen Horizont der aristotelisch-thomistischen
Sprache handhabt, mége folgendes Beispiel dartun:

»Eine weitere Gruppe von Redewendungen: ,Du muBt unbedingt
personlich kommen ... Ja, ich komme hachstpersonlich ...* Offensicht-
lich will der, der personlich kommt, keinen Vertreter (= kein Du)
schicken. Niemand soll ihn ersetzen. Wie vorher, liegt auch in diesen
Sitzen der AusschluB des Du, wenn man ,personlich’ sagt® (31; vgl.
81f). — Mit einer derartigen formal-begrifflichen Tautologie ist der
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Semantik doch wohl nicht geniige getan. Es ginge darum zu erforschen,
in welcher Situation statt ,ich komme' gesagt wird ,ich komme per-
sonlich. Als unvertauschbare, unersetzbare Person fithit man sich ja
nicht bei jeder Gelegenheit beansprucht. Niemandem wiirde es z. B. ein-
fallen zu sagen: ,Ich esse perstnlich”, wenn er allein (ohne Du-Bezug,
wie ihn der Verf., nicht der Personalismus!, versteht) iBt.

Der Gegensatz zwischen sachlich und persénlich wird vom Verf.
nur eben gestreift (37), obschon doch geistesgeschichtlich der Per-
sonalismus in Auseinandersetzung mit der idealistischen Geist-
Natur-Spekulation entstanden ist. Vielmehr wird stindig der Sinn
von personlich und Persénlichkeit unterstellt, wie ihn der neu-
zeitliche Individualismus gepréigt hat. Nicht umsonst spricht der
Personalismus von ,personalen' Beziehungen und nicht, wie Verf.
unterstellt, von persénlichen Beziehungen.

Beziiglich des Naturbegriffes werden unterschiedliche Bedeu-
tungen zugegeben, allerdings wird bezeichnenderweise nicht von
Bedeutungswandel gesprochen. Im Gebrauch von ,Person’' und
,persénlich’ soll es dagegen ,grundsitzlich seit sieben Jahrhun-
derten keinen Wandel“ gegeben haben (120; vgl. 169). Fiir das
Denken und Sprechen des Verf. mag das stimmen, vor allem auch
fiic seine Theologie. Dazu zwei Beispiele:

oWenn Adam war, bevor Eva geschaffen wurde, so war er ein
,einsamer Mann'. Er hatte keinen Bezug zum Du. Trotzdem wird ihm
wohl niemand die Personwiirde nehmen wollen. Eben darum diirfte
aus diesem Spezialfall entnommen werden, daB die Du-Beziehung nicht
wesensgemiB zur Person gehért" (121). Ferner 122: Die Seele nach dem
Tode (anima separata) sei keine Person im vollen Sinne, habe aber
doch Beziehungen, zu Gott, den Engeln und den anderen Seelen. ,Eben
deshalb kann wiederum die Beziehung nicht im Personsein griinden,
sondern in der Natur. Dann hat man keine Schwierigkeiten".

Dem persénlichen Bekenntnis des Verf. zum strengen Thomis-
mus (personlich = mit Einsatz der Person, seines Namens, an
andere gerichtet; bedeutete persénlich hier der Einzelmensch je
fiir sich, wire dieses Buch gar nicht geschrieben worden) soll die
Achtung nicht versagt werden. Es darf jedoch bezweifelt werden,
daB seine Methode zu einem fruchtbaren Gesprich zwischen
Thomismus und heutigem Personalismus irgendetwas beitragen
kann.

Paderborn. Bernhard Langemeyer.

Waldmann, Giinter: Christliches Glauben und dhristliche Glaubenslosig-
keit. Philosophische Untersuchungen zum Phénomen des cdhristlichen
Glaubensvorgangs und zu seiner Bedeutung fiir die Situation der
Gegenwart. Tiibingen: Max Niemeyer Verlag 1968. VIII, 382 S.; Ln
DM 32,—.

Waldmanns Grundthese lautet, daB das christliche Glauben-an durch
-seine paradoxale Struktur in sich selbst den Grund zu seiner irrever-
siblen Auflésung in Glaubenslosigkeit trigt. Diese Glaubenslosigkeit,
die heute zur Massenerscheinung wird, ist jedoch ihrerseits in ihrem gan-
zen Wesen durch ihre christliche Herkunft geprégt. Sie ist ein fanati-
siertes Glauben an die eigene Gldubigkeit, die nur ihren caristlichen
Gegenstand verloren hat. Obwohl der Verfasser mehrfach betont, daB
seine Analyse als eine rein philosophische zu betrachten sei und er die
Frage nach der Existenz oder Nichtexistenz der Inhalte des christlichen
Glaubens nicht entscheiden wolle (4, 148, 253), erklirt er die Person-
aussage des christlichen Glaubens-an fiir ,objektiv unmdglich* (138) und
versucht, deutlich zu machen, dal man aus der in Glauben und Glaubens-
losigkeit sich durchhaltenden und seiner Auffassung nach unheilvollen
Struktur des Glaubens-an herausbrechen miisse, um iiberhaupt ein
einigermaBen menschenwiirdiges Leben fithren zu kénnen (338—344).

Christliches Glauben-an ist nach dem Verfasser ,jemandem-diesen-
als-etwas-Glauben*, némlich ,(dem)-Jesus-(den)-Jesus-als-den-Christus-
Glauben* (122). Dies stelle eine im Grunde sich selbst aufhebende, weil
zirkelhafte Kombination des privalierend subjektiven und willensméBig
bedingten vagen Etwas-Glaubens mit dem vornehmlich objektiv und
rational begriindeten Jemandem-(etwas)-Glauben dar: ,Offenbar begriin-
den hier nicht erkennbare und ausweisbare Glaubwiirdigkeit das jeman-
dem- und Glaubhaftigkeit das als-etwas-Glauben in ihm, sondern beide
sind aufeinander bezogen, und das Glauben-an kreist in sich selbst (38)“.
Man vermag Jesus nur aufgrund seiner geglaubten Gottheit zu glauben,
daB er Gott ist (139). Der paradoxen Struktur des Glaubensvorganges,
der gerade in seiner beanspruchten Rationalitét irrational sei (145), ent-
spreche die Paradoxie seines Inhaltes, die Menschwerdung Gottes. In
ihr ,treffen zwei Vorstellungen aufeinander, die miteinander unverein-
bar sind: die jiidische Vorstellung der unbedingten Transzendenz Gottes
und die antike Vorstellung eines stetigen Ubergangs von Géttlichem
und Menschlichem* (71). Gerade der absolut transzendente und wesens-
miBig auf das radikalste von allem weltlichen Sein unterschiedene Gott
soll das geworden sein, was er seinem innersten und eigensten Wesen
nach niemals sein kann: etwas Irdisches, Mensch (70). Diese im Glauben

als identisch gesetzte Kontradiktion von Gott und Mensch und- die
paradox-absurde Denkform des Glaubens an sie sind nur in der Weise
itberhaupt vollziehbar, daf man die antinomischen Momente nicht direkt
identisch setzt, sondern durch einen Begriindungsvollzug auseinander-
riickt (141), um sie dann allein durch den Willen zusammenzuhalten
(153). ,Welch auBerordentliche religiose Potenz ist erforderlich, um auf
diesem brisanten Glaubensverhalten das Heil der Seele zu begriinden!"
(178). Zuvor hatte der Verfasser bereits eine Erklidrung fiir dieses Wol-
len gegeben: ,Welche geradezu kosmische Dignitit verleiht es dem
Menschen, jedem einzelnen Menschen, wenn er gewil daran glauben
kann, daB das ganze ,Welttheater' bloB seinetwegen aufgefiithrt wird!"
(156).

Der Gegenstand des christlichen Glaubens-an bleibt damit allein durch
das glaubende Subjekt konstituiert, doch in der Art, dafl er subjektiv
als ausschlieBlich objektiv begriindet gesetzt wird (144). Dadurch ist der
christliche Glaube zu derjenigen paradox-absurden Denkform bestimmt,
die bereits den Keim der Zersetzung in christliche Glaubenslosigkeit in
sich enthélt und mit innerer Notwendigkeit in diese umschldgt: ,Das
Fiir-wahr-Halten des rationalen Moments hilt nicht mehr die Glau-
bensgegenstiinde fiir wahr und setzt sie als dies Fiir-wahr-Halten selbst
objektiv bedingend, sondern es hélt nur noch das fiir wahr, was den
rationalen Kriterien der souverinen menschlichen Vernunft geniigt; die
subjektive Setzung der Glaubensgehalte setzt diese nicht mehr
als objektiv bedingte und gegebene Wirklichkeiten, sondern als blof
subjektiv begriindete Vorstellungen, die letztlich nur Fiktion, Illusion,
,Jdeologie’ usw. des autonomen Ich sind; der Wille will nicht mehr
als freier Gehorsamswille den Glaubensvorgang als Erfassung des ihn
bedingenden Glaubensobjekts und sich selbst durch dieses gewollt,
sondern will sich und seine Aktion der Selbst- und Weltbeméchtigung
als Manifestation seiner individuellen oder gesellschaftlichen Selbstge-
setzlichkeit” (231). Diese vom christlichen Glauben-an, wie es der Ver-
fasser versteht, selbst induzierte Glaubenslosigkeit bedeutet die {iberaus
gefihrliche Bereitschaft zu einem Verhalten, ,das grundsétzlich jede
Paradoxie und Absurditdt annehmen, vertreten und verbreiten kann, da
in einem solcherart als verniinitig, objektiv bedingt und absolut gewiB
geglaubten Verhalten das Kriterium, ob etwas angenommen werden
kann oder darf oder soll, stets das Geglaubte selbst ist, das sich selbst
als das Wahre und somit Anzunehmende bezeugt und erweist* (321).
Faschismus, Kommunismus und westliche Wohlstandsideologie sind Bei-
spiele fiir solchen Fideismus (302—313), der seine christliche Herkunft
nicht zu leugnen vermag. Im ,Glauben an“ die Vernunft oder den
Menschen oder die Wissenschaft oder die Technik, im ,Glauben an" das
Du oder das Volk oder den Staat werden nun aber ,diese menschlichen
Moglichkeiten in solchem MaB intensiv auf unerfiillbare Forderungen
und Hoffnungen bezogen, daB sie an sich praktisch unvollziehbar und
als ernstzunehmende Madglichkeiten in Frage gestellt® und zerstort wer-
den (333). Das Ende ist Enttduschung, Resignation, Frustration und
Verzweiflung. Der Verfasser bemerkt — u. E. mit Recht —: ,Dasselbe
gilt, wenn diese Hoffnungen zu einem ,Prinzip Hoffnung' zusammen-
gefaBt und aufgehdht werden: Ein eschatologisch als ,Prinzip Hoffnung'
hypostasiertes ,Glauben an das Glauben-an' schafft (wie eine in diesem
Prinzip griindende ,Theologie der Hoffnung') prinzipiell und im End-
effekt — Hoffnungslosigkeit* (333f).

Die Behauptung der Heillosigkeit des christlichen ,Glaubens-
an", das sich noch in der christlichen Glaubenslosigkeit durchhilt,
scheint mir im Gegensatz zur Meinung des Verfassers in Wirklich-
keit nicht auf den christlichen Glauben selbst zuzutreffen, sondern
auf einen sehr weit verbreiteten Unglauben im Gewand des christ-
lichen Glaubens, also auf einen Unglauben, der sich selbst mit dem
christlichen Glauben verwechselt. Es gibt tatséichlich eine Weise
zu ,glauben®, die den Glauben in ein ,Werk der Aneignung von
Unglaubwiirdigem* (G. Ebeling) verfidlscht und dazu tendiert, in
eine offene Glaubenslosigkeit iiberzugehen, die noch immer von
gleicher Struktur ist.

Denn Unglaube ist iiberhaupt jeder Versuch des Menschen, zur
Verkiindigung des wirklichen Glaubens von sich aus Stellung zu
nehmen: nicht nur das Nein und die Unentschiedenheit, sondern
auch und vor allem ein als eigene Leistung verstehbares Ja, worin
man den Glauben in der gleichen Weise zu bejahen versucht, wie
man auch sonst eine beliebige Weltanschauung sich als gewiB ein-
reden kann; und man behauptet gar noch, es bediirfe dazu der
gottlichen Gnade. Das Ergebnis kann nur solcher Art sein, dab man
den Unterschied zu logischem Unfug nicht angeben kann.

Wirklicher Glaube hat — wie von seinem Inhalt her gegeniiber
jedermann nachzuweisen und zu verantworten ist — nicht diese
Struktur. Im christlichen Glauben geht es darum, daB wir in unse-
rer eigenen Endlichkeit von Gott unendlich geliebt sind: Die Liebe
Gottes zur Welt ist die gleiche unbedingte und unendliche Liebe,
in der er von Ewigkeit her seinem eigenen Sohn zugewandt ist.
Nur in einem solchen trinitarischen Gottesverstéindnis kann iiber-
haupt eine Liebe Gottes zur Welt ausgesagt werden, ohne diese
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Liebe durch ihren Gegenstand zu verendlichen und damit Gott
seiner Gottheit zu berauben. Historisch beruft sich dieses Ver-
stindnis auf den Menschen Jesus von Nazareth; von seinem Inhalt
her betrachtet kann es als wahr urspriinglich nur von dem mitge-
teilt werden, der selbst der unendlich geliebte Sohn Gottes ist.
Denn diese Liebe Gottes zur Welt, die ,vor Grundlegung der
Welt“ als Liebe zu seinem eigenen Sohn konstituiert ist, kann
nicht an der Endlichkeit der Welt selbst abgelesen werden, sondern
muB im Wort dazugesagt werden und wird allein im Glauben er-
kannt, Das einzig und allein beim: christlichen Glauben verifizier-
bare negative Kriterium seiner Glaubenswiirdigkeit besteht
darin, daB sich dieses Wort, das sich als Wort Gottes und damit
als Selbstmitteilung Gottes behauptet, tatsdchlich nachweislich
jeder irdischen Beurteilung entzieht, also weder bewiesen noch
widerlegt werden kann, und an keiner Stelle seinem eigenen An-
spruch auf reinen Glauben selbst widerspricht, wie dies bei allen
sonstigens Anspriichen auf Glauben der Fall ist. Dadurch wird jede
dem Menschen von sich aus mogliche Stellungnahme zum Wort
der christlichen Verkiindigung vor der Vernunft als unglaubwiirdig
erkennbar. Denn man will darin etwas beurteilen, was einem unter
der Voraussetzung, man miisse es von sich aus beurteilen, gar
nicht zugénglich sein kann. Zu glauben im Sinne des christlichen
Glaubens vermag man allein aufgrund der einem zu glauben zuge-
sagten Tatsache, daB man von vornherein vor Gott gar nicht der
natiirliche, auf sich allein gestellte Mensch ist, fiir den man sich
von sich aus zu halten geneigt ist, sondern der von Gott unend-
lich geliebte Mensch, der Mensch also, bei dem Gott ist. Es ist
wahr, daB die Glaubwiirdigkeit dieses Glaubens, ndmlich da8 er
denjenigen Glauben wert ist, der nur im Heiligen Geist moglich
ist, wiederum nur geglaubt werden kann. Jedoch kann die Un-
glaubwiirdigkeit des Unglaubens, d. h. die Unsachge-
mébheit jeder dem Menschen von sich aus mdéglichen Stellung-
nahme (Nein, Unentschiedenheit und weltanschauliches Ja) zu die-
sem Wort der christlichen Verkiindigung, vor der Vernunft mani-
fest gemacht werden. Damit hat grundsétzlich das vom Verfasser
als unlésbar angesehene (133) Problem der Glaubensbegriindung
seine Antwort gefunden.

Der Verfasser behauptet wiederholt, daB unter Voraussetzung
des Glaubens an einen Schépfer und eines Verstdndnisses der
Welt als Schépfung die Natur an sich nichtig sei (323), .rational
unerfaBbar” (49), so daB es im Grunde keine Naturwissenschaft
geben diirfte (50), ein ,an sich zwedk-, ziel- und sinnloses, aus
sich nach Entstehen wie Bestehen unerkldrbares, bloB vorhan-
denes Sein* (202). Dieser Auffassung liegt der hermeneutische
Fehler zugrunde, den Begriff einer Schépfung aus dem Nichts unter
Voraussetzung des Gottesbegriffs erldutern zu wollen, anstatt
umgekehrt Gott von vornherein nur als den zu verstehen, ,ohne
den nichts ist“. Denn in ihrer relativen Absolutheit, als ein Zu-
gleich von Sein und Nichtsein, stellt die Welt ein. Widerspruchs-
problem, das nur durch die Angabe zweier verschiedener Hin-
sichten, die sich nicht wiederum ausschlieBen, zu beantworten ist.
Gerade in ihrer relativen Absolutheit ist die Welt in allem, worin
sie sich vom Nichts unterscheidet, ndmlich in ihrer ganzen Wirk-
lichkeit in jeder Beziehung, nichts als ein ,Bezogensein auf/in
Verschiedenheit von“. Das heiBit Geschaffensein aus dem Nichts.
Den Terminus dieses restlosen Bezogenseins, der iiberhaupt nur
durch dieses restlose Bezogensein auf ihn bestimmt werden kann,
nennen wir ,Gott*. Es sei angemerkt, daB aufgrund der Einseitig-
keit dieser Relation des Geschaffenen auf Gott dem vom Verfasser
fiir unlgsbar gehaltenen (223) Problem der Vereinbarkeit der
gottlichen Seinsmacht mit der menschlichen Freiheit die ontolo-
gische Grundlage abgeht, so daB es sich um ein bloBes Schein-
problem handelt: Man kann von Gott her keine Aussagen iiber
die Welt deduzieren.

Wenn man unter der Dreifaltigkeit Gottes drei untereinander
verschieden vermittelte Relationen der einen, unbegreiflichen
Wirklichkeit Gottes auf sich selber versteht, und wenn Mensch-
werdung Gottes bedeutet, daB die Relation einer menschlichen
Natur auf sich selbst aufgenommen ist in eine Relation der gott-
lichen Natur auf sich selbst, dann ist Menschwerdung Gottes nicht
mehr — wie der Verfasser will — ein unverstindliches Paradox.
Sie kann vielmehr gerade als Glaubensgeheimnis logisch pro-
blemlos ausgesagt werden: In Jesus Christus sind Gottheit und
Menschheit ,unvermischt® (also voneinander unterschieden) und
»ungetrennt” (also durch die Relation des Selbstbesitzes mitein-
ander verbunden). Demgegeniiber ist das Verstindnis des Gott-

menschen, das der Verfasser als den Inhalt des christlichen Glau-
bens ausgibt, ganz schlicht monophysitisch: ,Ein Ubergang beider
Bereiche ineinander“ (69), so daB in Christus ,die Differenz zwi-
schen Gott und Mensch aufgehoben ist“ (110f). Verwunderlich ist,
daB der Verfasser es nicht fiir nitig gehalten hat, sich mit der
orthodoxen chalzedonensischen Christologie, die sich doch selbst
als Antwort auf die von ihm genannte Problematik versteht, iiber-
haupt auseinanderzusetzen.

Das vorliegende Werk stellt eine sehr scharfsinnige und mit
beachtlicher Erudition vorgetragene Kritik an dem dar, was der
Verfasser meint, fiir den christlichen Glauben halten zu miissen.
Es ist lohnend, mit Sorgfalt der Frage nachzugehen, wie sich
wirklicher Glaube davon unterscheidet.

Frankfurt am Main Peter Knauer SJ.

Schillebeeckx, Edward, OP: Die eucharistische Gegenwart. Zur Diskus-
sion iiber die Realprdsenz. Aus dem Niederlindischen von Hugo
Zulauf., Diisseldorf: Patmos Verlag 1967. 107 S.; kart. DM 8,80.

Das Glaubensgeheimnis der Eucharistie ist wiihrend der letzten
Jahre in eine zunehmende theologische Diskussion geraten. Das
Buch von Sch. stellt dazu einen — wenn auch nun schon einige
Zeit zuriickliegenden — von ernster Verantwortung gepréigten Bei-
trag dar.

In den einleitenden Uberlegungen (7—14) weist Sch. auf die Unruhe
hin, die im Hochmittelalter eine stirker ,sakramentale® Deutung der
zweifellos realistisch verstandenen eucharistischen Gegenwart (durch
Albert, Bonaventura, Thomas) gegeniiber einer frither mehr allgemein
verbreiteten ,sensualistischen® Auffassung hervorbringen muBte. Eine
dhnliche Unruhe lasse sich bei jedem neuen und notwendigen Nach-
denken iiber dieses Glaubensmysterium kaum vermeiden, wobei Sch.
mit Recht erinnert an die heutige ,neue ethische Situation® des Theo-
logen (10), dessen Uberlegungen durch die modernen Massenmedien
eine ungeheure und oft verwirrende Breitenwirkung im Volke haben
(10f). Es geht Sch. um das Anliegen, das bleibende kirchliche Dogma
fiir die Gldubigen von heute leichter vollziehbar zu machen. Leider
sind seine Ausfithrungen in einer auch fiir den Fachtheologen weithin
nicht leicht verstdndlichen Darstellungsweise geschrieben.

In einem 1. Kapitel beschreibt Sch. ,Die Glaubensdefi-
nition des Tridentinums* (15—57), um dann im 2. Kapitel
eine ,Neuinterpretation der Glaubensformulierung"
(58—102) zu versuchen, worauf noch eine kurze SchluBbetrachtung folgt
(103—107).

Nach Skizzierung des ,allgemeinen Hintergrunds® (15—18) — ném-
lich der Notwendigkeit einer Unterscheidung zwischen Glaubensinhalt
und zeitgebundener Aussage; wobei man freilich acht geben muB, daB
man mit der ,Form* nicht auch den ,Inhalt* aufgibt — geht Sch. ein
auf den dogmatischen Text des Tridentinum — seine Entstehung, Ent-
wicklung und Endredaktion (18—25). Es ist kennzeichnend, daB er den
Vorschlag eines Bischofs zum 1. Schema der Canones 1—2 (vgl. DS
1651—52) begriibt, statt von einer ,eihzigartigen und wunderbaren
conversio“ lieber von einer ,conversio sacramentalis zu sprechen (20).
Mit Recht unterscheidet er im tridentinischen Dogma drei Aussage-
ebenen: die Glaubensaussage einer ,spezifisch eucharistischen realen
Gegenwart” des Leibes und Blutes Christi unter den sakramentalen
Gestalten; die Begriindung dieser Gegenwart in einem Wandlungs-
geschehen (,conversio® der ,Substanz® von Brot und Wein in die des
Leibes und Blutes Christi); schlieBlich die geeignete Benennung dieser
~conversio® als transsubstantiatio® (,Wesensverwandlung®). Letztere
Ebene hilt Sch. zutreffend fiir die ,historische“, ,relative® und fiir die
u.U. auswechselbare Einkleidungsform, wobei man freilich das Urteil
dariiber, ob ein neuer Begriff die alte Sache gleich gut aussagt, dem
Lehramt der Kirche iiberlassen muf. Nicht ganz sachgerecht scheint die
Ansicht von Sch., das Konzil habe mit dem Kanon von der ,Trans-
substantiation” nur die ,Eigenart* der spezifisch eucharistischen Real-
prdsenz aussagen wollen; ,Jnhaltlich fiigt der Kanon iiber die
Transsubstantiation dem Kanon von der spezifisch eucharistischen realen
Gegenwart nichts hinzu. Eucharistische ,reale Gegenwart’ und ,Trans-
substantiation® sind im Sinne der Konzilsvdter zwei identische Aus-
sagen® (29f; vgl. 80—34). Zwar hidngt die Gegenwarts weise mit dem
Zustandekommen der Gegenwart wesentlich zusammen; aber
niher bestimmt wird doch durch ,transsubstantiatio® zunéchst nicht die
Gegenwart (das ,vere, realiter et substantialiter”), sondern die ,com-
versio“ als Begriindung des Zustandekommens der Gegenwart. Hat nicht
auch Luther am ,vere, realiter et substantialiter® der Gegenwart fest-
gehalten, allerdings — hauptséchlich, weil er die , conversio® ablehnte —
nur fiir die Dauer der Abendmahlsfeier?

In einem weiteren Abschnitt (34—49) wendet sich Sch. dann dem
Begriff der ,Substanz* in der kirchlichen Tradition und aristotelischen
Interpretation zu. Er wendet sich gegen die Auffassung, das Konzil
whabe sich von einer aristotelischen Naturphilosophie ginzlich distan-
ziert" (34f), da es — trotz des gegenteiligen Antrags eines Bischofs —
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von bleibenden ,species® statt von ,Akzidentien® gesprochen habe. Er
hat wohl recht, daB der philosophische Denkrahmen praktisch aller
Konzilsviter damals scholastisch-aristotelisch geprigt war. Trotzdem
darf man als sicher annehmen, daB das Konzil keine bestimmte Philo-
sophie sanktionieren, ja: eine zu enge Bindung an ein philosophisches
System vermeiden wollte. Dies kann man doch wohl aus der besagten
Wortwahl schlieBen sowie der ofter wiederholten Versicherung, es
sollten keine innerkatholischen scholastischen Diskussionen geschlichtet
werden. Vor allem aber ist bedenkenswert, daB die Kirche den ,Sub-
stanz-* und ,Wandlungs“-Begriff in der Eucharistielehre schon vor dem
eigentlichen Eindringen des Aristotelismus in die abendléndische Theo-
logie verwandte, nimlich bereits auf dem Konzil zu Rom 1079 im
Glaubensbekenntnis des Berengar: Von Brot und Wein wird ein ,sub-
stantialiter converti“ ausgesagt, und von Christus bekannt, er sei gegen-
wiirtig ,in veritate substantiae® (vgl. Fr. Wetter, Die eucharistische
Gegenwart des Herrn, in: H. Volk - Fr. Wetter, Geheimnis des Glau-
bens, Mainz 1968, 12f). Hier wird also praktisch schon unterschieden
zwischen dem ,Wesen® (der ,Wirklichkeit*) einer Sache und der ,Er-
scheinungsform* derselben, so daB ,die kirchliche Lehre von der eucha-
ristischen Wesensverwandlung oder Transsubstantiation unabhéngig
vom aristotelischen Substanz-Akzidens-Schema entwidkelt wurde und
itberhaupt von der aristotelischen Philosophie unabhéngig ist, mit
ihrer Ablehnung also auch nicht entfillt (Wetter, 15). Ubrigens scheint
auch Thomas von Aquin schon #hnlich wie das Tridentinum drei Ebenen
zu unterscheiden: die besondere eucharistische Gegenwart (= ,Glau-
bensebene®), die ,Seinsverwandlung® (,transentatio®, ,conversio totius
entis®; = ,ontologische Ebene*) und die ,naturphilosophische®
(?) — so Sch. — Bennenung derselben als ,trans-substantiatio® (41).
Sch. fragt dann (42ff), ob nicht nur die Formulierung Ltrans-substan-
tiatio®, sondern evtl. auch die ,conversio® zum auswechselbaren Ein-
kleidungsaspekt gehore. Richtig weist er darauf hin, daB genau so
fest wie die mittelalterliche Kirche schon die frithe Christenheit (vgl.
dstliche und westliche Viter und Liturgien) von einer ,wirklichen®,
,radikalen Verwandlung” von Brot und Wein in Christi Leib und Blut
iiberzeugt war (42f). Man darf allerdings bezweifeln, ob diese ,Wand-
lung* nur ,dynamisch® als Verlust der ,natiirlichen Selbsténdigkeit”
von Brot und Wein (wie des Leibes bzw. der menschlichen Natur
Christi bei der Inkarnation des Logos) und Aufnahme ,in den Besitz
des Logos® (bzw. seines Leibes) verstanden wurde oder nicht auch
sontologisch, als Verinderung im Seins- und Wesensbestand.

Richtig stellt Sch. fest, es sei fiir das tridentinische Glaubensdogma
fundamental, ,daB es nach der Konsekration keine Wirklichkeit
Brot gibt* (48). Mit der Rede von der ,substantiellen Verwandlung®
sollte eine ,Wirklichkeitsaussage* gemacht, eine schopferische Umge-
staltung der Wirklichkeit von Brot und Wein als ,Glaubensgegebenheit®,
nicht bloB als ,Einkleidungsaspekt” gelehrt werden, sonst stiinde ,der
Realititswert der Selbstgabe Christi im sakramentalen Brot auf dem
Spiel“ (54).

So erhebt sich die wichtige Frage: ,Was ist Wirklichkeit?“
(49—57). Wenn Sch. darauf nicht ,naturontologisch" (= naturwissen-
schaftlich?), sondern wesentlich anthropologisch-personal antworten will,
so sagt er zweifellos sehr Richtiges, aber es geniigt trotzdem wohl
nicht ganz. Die Wirklichkeit der Dinge ist nicht nur, was wir ,von
ihnen sehen und erfahren® (50), sondern sie ,ist das, was sie ist, durch
gottliche Einsetzung® (51); sie besteht in der Realisierung einer gott-
lichen Schépfungsabsicht, in der Sinngebung durch Gott, der durch die
Dinge wie unter Zeichen persénlich real gegenwirtig ist. Wirklichkeit
ist kein ,Gemichte* des Menschen, sondern ,Mysterium, Gottes ent-
hiillende und verhiillende Offenbarungsgestalt. Das tiefste Wesen von
Personen und Dingen entzieht sich uns daher immer* (86). Auf der
Grundlage dieses ,fundamentalen®, gottgewirkten ,Sinnes fiir mich"
geht der Mensch mit Recht immer wieder dazu iiber, die vorgegebene
Welt zu ,vermenschlichen®, ihr eigene ,Sinn-Stiftungen“ aufzuprigen,
odie bestimmen, was die Dinge auf Grund dessen, was sie selbst sind,
konkret fiir mich bedeuten werden“ (86f). Z.B. ist Brot anders, je
nachdem, ob es ein Physiker behandelt oder ob es ein Mensch im
Freundschaftsmahl teilt. ,Die Sinnverdnderung vollzieht sich gerade in
der vermenschlichten Welt, und in dieser ist sie substantiell,
d.h. tiefgreifender, einschneidender als eine rein physisch-biologische
Verdinderung (88). — Hier muB — bei aller Anerkennung richtiger An-
liegen — doch wohl gefragt werden, ob bei Sch. geschépiliche ,Wirk-
lichkeit* zu sehr als mit ,Sinn“ einfachhin identisch gefaBt wird. Ge-
schopfliche ,Wirklichkeit® hat Sinn, sie ist nicht einfachhin (auch
von Gott her) ,Sinn“. — Gedanken aus dem 2. Kapitel schon in etwa
vorwegnehmend, sagt Sch. sodann: Das ,fundamentale Geschehen®
(= die ,Wirklichkeit*?) der Eucharistie ist nicht einfach die ,Real-
prisenz” als ,objektive Gegebenheit”, sondern ,die aktuelle tatsdchliche
Selbstschenkung Christi, die eucharistische ,reale Préisentation seiner
selbst’... Das ,ontologische Moment' in der Eucharistie, Heilsgabe Got-
tes in Christus und deshalb aktuelles Heilshandeln Gottes in einem
souverdn-freien Akt der Selbstschenkung, ist gerade dieses ,Schéfungs-
moment'* (53). ,Diese gottliche Schenkung ergreift die weltliche Wirk-
lichkeit des Brotes schépferisch* (ebd.); Brot und Wein werden ,der-
maPen ihrer weltlichen Selbsténdigkeit, ihrem ,Selbst-Sein' entzogen.. .,
daB sie zur sakramentalen Erscheinungsform der himmlischen Leiblich-

keit Christi selbst — d.h. deren realen Gegenwart fiir mich —
werden® (56).

In dem 2. Kapitel (58—102) wird sodann eine ,Neuinter-
pretation der Glaubensformulierung" versucht. Ausgangs-
punkt neuerer Bemiithungen ist ,die nicht naturphilosophische, sondern
anthropologische und deshalb formell sakramentale Betrachtungsweise®
(60). Nach Sch. fiihrten fiinf Faktoren zu einer neuen Sicht: der ,Kon-
flikt zwischen Aristotelismus und moderner Physik®, der zur Kldrung
brachte, es handle sich nicht um eine ,physische, sondern eine meta-
physische Verwandlung von Brot und Wein" (62); dann die ,Wieder-
entdeckung der sakramentalen Symboltitigkeit, woraus ,Sakramente®
(richtig, aber doch etwas verengt) verstindlich werden als ,zwischen-
personale Begegnungen zwischen den Gldubigen und Christus® (63—66);
ferner die Schwierigkeiten eines modernen existentiellen Denkens gegen-
iiber dem ,Substanzbegriff des Tridentinums“ (66—68); weiter die Wie-
derentdedkung anderer Formen ,wirklicher Gegenwart® Christi (vgl.
Vaticanum II, Liturgiekonstitution Nr.7) und das Bemiithen um Kli-
rung ihrer Beziehung zur spezifisch eucharistischen Realprdsenz (69f);
schlieBlich das Verlangen nach der Okumene (69f).

In einem weiteren Abschnitt skizziert Sch. sodann einige Versuche
neuerer Interpretationen der eucharistischen Gegenwart (70—81). Ge-
meinsam ist ihnen, daB sie ,Transsubstantiation“, ,Wandlung" nicht
ynaturphilosophisch®, auch nicht ,metaphysisch“, sondern ,sakramental-
anthropologisch® erkldren wollen. Nach I. de Baciocchi werden dadurch,
daB der Herr sich in den Zeichen von Brot und Wein gibt, diese
~Gaben" objektiv und grundlegend ,verwandelt (nicht ,eine Substanz,
die hinter der phinomenalen Welt liegen soll“: 72). A.Vanneste will
unterschieden wissen zwischen dem, ,was die Dinge fiir Gott (und fiir
den Gldubigen) sind, und dem, was sie fiir unsere menschliche profane
Erfahrung sind. Der Mensch gibt den Dingen nicht ihren letzten Sinn.
Wenn Gott diesem Brot eine andere Bestimmung gibt, ist dieses
metaphysisch etwas anderes® (73f). Nach B. Welte dndert sich das Sein
eines Dinges (= ,conversio entis“), wenn der ,Beziehungszusammen-
hang” geiindert wird (z.B. ein gefdrbtes Tuch wird zur Nationalflagge).
So gibt in der Eucharistie der Sohn Gottes, nicht irgendein Mensch,
Brot und Wein einen neuen ,Sinn“. Der Englinder Ch. Davis setzte die
Linie de Baciocchis fort. Die Hollinder Schoonenberg und Smits gingen
aus von der ,personalen® (micht nur ,rdumlichen“) mitmenschlichen
Gegenwart, die durch Zeichen leiblich vermittelt, angeboten und emp-
fangen wird. Sie betonen die Einzigartigkeit der Selbstgabe Christi in
Brot und Wein und fithren die Begriffe ,Transsignifikation und ,Trans-
finalisation* ein. Es ist aber doch wohl sehr bedenklich, wenn Schoonen-
berg in diesem Zusammenhang sagt: ,Dieser Schatz“ (ndmlich des Glau-
bens an Christi sakramentale Gegenwart) ,wird nicht geraubt
werden, wenn diese Gegenwart Christi unter den Gestalten ganz und
gar in seine Gegenwart in der Gemeinde verlegt wird” (80).

In einem letzten Abschnitt legt Schillebeedkx seine eigene Auffas-
sung von der ,spezifisch eucharistischen ,wirklichen Gegenwart'“ (81—102)
dar, beginnend mit den biblischen Voraussetzungen (81—84). Er will
bereits im NT eine zwar berechtigte, aber auch gefdhrliche ,Akzentver-
schiebung" sehen: Christi eschatologische Gnadengemeinschaft, die ,wirk-
liche Gegenwart in seiner Gemeinde wird kultisch in seine reale Gegen-
wart unter den Gestalten von Brot und Wein konzentriert" (82). Tat-
siichlich handelt es sich doch wohl um die schon friihzeitige Erkenntnis
des entscheidenden Aspektes der eucharistisch-sakramentalen Realitét.
Noch einmal wird dann von Sch. ausfiihrlicher das ,Grundprinzip® be-
handelt: ,Wirklichkeit ist kein Geméchte des Menschen” (84—97), wozu
oben schon Einiges referiert wurde. Die unsichtbare Wirklichkeit der
Dinge tritt in Zeichen (Ph#nomenen) in Erscheinung, mit denen sie nicht
einfach identisch ist, von denen sie aber auch nicht getrennt werden
kann. ,So ist auch unser Erfahrungsinhalt von Brot und Wein immer
schon Zeichen einer sich uns entziehenden Wirklichkeit auch auBerhalb
des eucharistischen Kontextes* (86). In den sakramentalen Zeichen der
Eucharistie kommt nun noch einmal eine hthere Wirklichkeit zur Er-
scheinung. Nach diesen gewiB von allen angenommenen Aussagen pré-
zisiert Sch. sein Anliegen genauer: ,Die eucharistische Transsubstan-
tiation kann man nicht isoliert von dem Bereich der Sinngebung im
sakramentalen Zeichen sehen®, welches das Mahl ist, ,in dem Brot
und Wein genossen werden* (89f). In dem eucharistischen ,Gedéchtnis-
mahl werden Brot und Wein Subjekt einer neuen Sinn-Stiftung,
nicht von Menschen, sondern des in der Kirche lebenden Herrn, wo-
durch sie zu Zeichen der wirklichen Gegenwart Christi, der sich
uns selbst gibt, werden” (92). Die ,sakramentalen Speisen“ sind dabei
,nicht nur das realisierende Zeichen der realen Gegenwart Christi fiir
uns, sondern auch der realen Gegenwart der Kirche (und darin auch
unserer realen Gegenwart) fiir ihn“ (94). Man fragt sich hier, ob nach
dieser Deutung (neue ,Sinn-Stiftung") sich am Sein von Brot und
Wein wirklich etwas dndert; auch ist die primére Richtung der Hingabe
des in der Eucharistie gegenwdrtigen Herrn die an den Vater (in Ge-
horsam und Liebe), allerdings wirklich fiir die Menschen (in Liebe);
ebenso ist die primdre Richtung der Hingabe der Gldubigen in der
Eucharistiefeier die ,in Christus“ an den Vater, damit notwendig aber
auch an die Briider.

AbschlieBend stellt Sch. die entscheidende Frage, ob ,Transsigni-
fikation* oder neue ,Sinn-Stiftung® des Mahles mit der ,Transsubstan-



309 1970 Jahrgang 66 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 4 310

tiation® zusammenfalle oder deren ,Folge* (,Implikation*) sei. Man
muB, so antwortet er, schon allgemein unterscheiden zwischen der
sWirklichkeit* und ihrer ,phdnomenalen Erscheinung®, die sich nicht
vollig decken (98f). Das ,Erscheinende® ist ,Zeichen der Wirklich-
keit*, und die ,Erscheinung® wird mitbestimmt durch die Verfassung
des Menschen (99f). In der Eucharistie nun ,erscheint® der Leib des
Herrn in sakramentaler Gestalt. Es ,hiéngen Transsubstantiation (con-
versio entis; was ist die vorhandene Wirklichkeit? Christi Leib) und
Transsignifikation (neue Sinn-Stiftung oder Zeichenwert) unléslich zu-
sammen, aber man kann sie nicht schlechthin identifizieren...
Die Bedeutung der phinomenalen Gestalten Brot und Wein wandelt
sich, weil kraft des schopferischen Geistes die Realitdt sich gewandelt
hat, auf die das Phiéinomenale hinweist: Nicht mehr Brot und Wein ist,
sondern nichts weniger ist als der ,Leib des Herrn', mir zur geistigen
Speise angeboten“ (101).

Es besteht kein Zweifel, daB Sch. an der Tatsache einer spezi-
fischen eucharistischen realen Gegenwart des Auferstandenen fest-
hélt. Auch ist die neue Realitét unter dem sakramentalen Zeichen
und die neue Sinn-Stiftung nicht ,menschliches Geméchte“, son-
dern ,hervorgerufen durch die neuschaffende Titigkeit des HI.
Geistes" (102), gottliche Tat. Es ist aber bemerkenswert, dal Sch.
ohne den alten Ausdruck ,Transsubstantiation neben dem der
»Transsignifikation“ nicht auskommt, wodurch sich wiederum die
Frage erhebt, was ,Substanz“ besagt, was ,Realitdt”, ,Wirklich-
keit* ist, die sich mit der ,Erscheinung” nicht einfach dedkt. Es
scheint, daB der , Wirklichkeits“-Begriff bei Sch. zu einseitig anthro-
pologisch-existential geprigt ist: ,Wirklichkeit* bedeutet ,Sinn-
Haben“ fiir den Menschen (In-Beziehung-Stehen zum Menschen),
das von Gott oder vom Menschen selbst gesetzt wird. Dies ist
natiirlich ein sehr entscheidender und wohl oft iibersehener Ge-
sichtspunkt, aber er allein diirfte doch nicht geniigen. , Transfinali-
sation“ und ,Transsignifikation” geschehen tatsichlich bei der
eucharistischen ,,Wandlung“: Das Brot wird aus seinem bisherigen
Bezugssystem herausgenommen und in ein neues eingefiigt. Es
erhiilt einen neuen Sinn und einen neuen Zweck — durch Gottes
Schopfermacht —, weil es zu einem neuen Sein, zu einer anderen
Wirklichkeit wird. Sicher kann man auch sagen, dal die neue
Sinn-Stiftung bei der Eucharistie so radikal und tiefgreifend ist,
daB sich auch das Sein von Brot und Wein wandelt. Aber aus
sich besagen ,Transsignifikation® und ,Transfinalisation®, auch
wenn sie von Goft gesetzt werden, noch keine Anderung des
Wesens einer Sache; z.B. bleibt das Wasser bei der Taufe Was-
ser, das Ol bei der Krankensalbung Ol. Bei den eucharistischen
Gaben aber geht eine ,seinshafte Verwandlung” vor sich in einer
Tiefe, in Dimensionen, die der Alltagserfahrung oder der Natur-
wissenschaft nicht mehr erreichbar sind (vgl. Schreiben der deut-
schen Bischofe an alle, die von der Kirche mit der Glaubensver-
kiindigung beauftragt sind, vom 22. 9. 1967, Nr. 47; Fr. Wetter,
aa0., S. 19-27). Sinn, ,Zweck und seinshafte Beschaffenheit be-
dingen einander“ (Wetter, S. 26f). Es wird also doch wohl dabei
bleiben miissen, ,Wirklichkeit* (,Wesen") in der Eucharistie nicht
naturwissenschaftlich und nicht nur anthropologisch-existential,
sondern grundlegend ,metaphysisch® zu verstehen, so schwer
(oder unméglich) es ist, den genauen Inhalt des ,Wesens* von
Brot und Wein anzugeben. Jedenfalls ist mit der ,Wesensver-
wandlung” ein Stiidk ,neue Schépfung”, beginnende Verklirung
und Umwandlung der materiell-kosmischen Welt zum ,neuen
Himmel und der neuen Erde“ im auferstandenen Christus gegeben.
Vgl. zum Ganzen noch: O. Semmelroth, Eucharistische Wandlung,
Kevelaer 1967; F. Holbtick, Credimus. Kommentar zum Credo
Pauls VI., Salzburg 1969, 181—197; G. B. Sala 8], Transsubstan-
tiation oder Transsignifikation? Gedanken zu einem Dilemma:
ZKTh 92 (1970) 1-34 (weiterfithrende Gedanken zu Schillebeedkx).

Osnabriick. Wilhelm Averbeck.

Heinzmann, Richard: Die ,Institutiones in sacram paginam“ des Simon
von Tournai. Einleitung und Quaestionenverzeichnis. (Verdffentl. d.
Grabmann-Institutes, Neue Folge 1) Paderborn: Schéningh 1967. 93 S.;
kart. DM 12,—.

Die Disputationes und zwei weitere Werke des Pariser Theologen
Simon von Tournai (+ 1201) sind gedruckt. H. bietet hier auch eine
Ubersicht iiber die Themen des in sechs Hss. iiberlieferten Frithwerkes.
Er datiert dieses (10) (chne Begriindung) als ,sehr wahrscheinlich zwi-
schen 1170 und 1175 entstanden® (L. Hoédl, LThK? 9, 722: 1165—1170).
Der Hauptteil der ,Einleitung" ist der Frage gewidmet, inwieweit Si-
mon hier schon das realphilosophische Schrifttum des Aristoteles rezi-
piert. H. konstatiert einerseits den entscheidenden Wandel, daB Simon
erstmals nicht mehr in Platon (oder Boethius) ,den Philosophen* sieht,

sondern in Aristoteles (18f), anderseits 1Bt er nur die Kenntnis der
Metaphysica vetustissima als moglich gelten (22). Der Text des Themen-
verzeichnisses ist ausschlieBlich Cod. Paris. Nat. lat. 14886 entnommen.
Ohne den Versuch, ,den besten Text herzustellen* (23), sind zwei wei-
tere Hss. im Apparat kollationiert.

Uber den Inhalt der Institutiones wird in der ,Einleitung® auBer der
Aufzdhlung der acht Teile (Distinctiones) nur gesagt, daB ,die Escha-
tologie nicht mehr behandelt ist* (10). Der Untertitel ,Quaestionen-
verzeichnis® ist insofern ungenau, als z.B. unter den vierzehn Themen
der Distinctio 1 nur eine einzige Quaestio vorkommt; formal kollidiert
er auch sowohl mit dem Titel ,Institutiones® wie mit der Einteilung
in Kapitel. — Was die theologiegeschichtliche Einordnung angeht, so
fallt lediglich die Bemerkung, daB Simon sich als ,Porretaner” ausweise
(19). Aus dem Inhalt, besonders aus Distinctio IV, ist leicht zu ersehen,
daB z.B. der EinfluB von Dionysius und Eriugena stark ist. Weitere
Fragen, die sich aufdridngen: Inwieweit bedeutet bei Simon sacra
pagina® noch ,Heilige Schrift"? Inwieweit schon so viel wie (dogma-
tische) Theologie? Wie verhalten sich Inhalt und Aufbau der Insti-
tutiones zu den Sentenzen des Petrus Lombardus, und wie z. B. zu den
Sententiae divinitatis?

Mainz. Rudolf Haubst.

Javelet, Robert: Image et ressemblance au douziéme siécle de S. Anselme
a Alain de Lille. (Thése pour le doctorat de Théologie, Université
de Strasbourg) Paris: Letouzey & Ané 1967. Tome I: Texte XXIV,
467 S., Tome II: Notes XL, 382 S.; kart. F. 120,—; DM ca. 96,—.
Nimmt man die Entfaltung der scholastischen Methode und den

Ausbau umfassender Lehrsysteme zum MaBstab, so erscheint das

12. Jahrhundert im Vergleich zu dem ,goldenen Zeitalter* des

13. Jahrhunderts als ,silbern® (IX), als ,Vorscholastik® (). Die

christliche Spiritualitdt des Mittelalters dagegen hat schon in

Anselm von Canterbury, Bernhard von Clairvaux (de Citeaux)

und Wilhelm de St. Thierry sowie in den groBen Viktorinern

Hugo und Richard ihre dynamischen Neuaufbriiche und ihre leben-

digste Selbstdarstellung erfahren. Nicht das 13., sondern schon das

12. Jahrhundert ist ,le siécle d'or de la contemplation® (226). In

seiner Geistigkeit, die an der menschlichen Selbsterfahrung und

Freiheit stdrker als an einer Metaphysik der Wesensordnung inter-

essiert ist, steht es auch dem modernen Personalismus niher als

das 13. Jh. (XII; 454—456).

Schon seit dreiBig Jahren ,lebt“ Javelet in dieser groBartigen
Zeit (XIV). Ihr (einschlieBlich Thomas Gallus [t 1246], der in
seinen Kommentaren der Mystik des Ps.-Dionysius die stirkste
Auspriigung im Sinne der Theologia negationis gab) gelten seit
1958 seine Hauptverdffentlichungen. In dieser seiner theologischen
+These" sind mehr als hundert Autoren, z.T. aus Handschriften,
bentitzt, und zwar nicht nur im Hinblick auf die verschiedenen
Fassungen und Definitionen, die bei ihnen in abstracto das Be-
griffspaar Bild und Ahnlichkeit erfahrt, sondern in einem z.T.
recht intensiven und konkreten Nachvollzug der gesamten Rolle,
die das Denk- oder Vorstellungsschema von Urbild und Abbild
sowie die Unterscheidung (oder auch Identifikation) von Bild und
Ahnlichkeit in ihrer gesamten Theologie spielt.

So differenziert sich das Material, das J. zu bewiltigen sucht,
in eine ungeheure Vielfalt von Einzelaussagen. Um seine Studie
nicht zu ,pulverisieren, legt er einen systematischen Aufbau zu-
grunde, und zwar die ,klassische Einteilung der Theologie® (XIf).
Das ermdoglicht es ihm, jeweils grundlegend das gemeinsame Ge-
dankengut zu skizzieren, aber auch, in diesem Rahmen das fiir
die bedeutendsten Autoren und Schiiler Charakteristische kontrast-
reich zu nuancieren. Der Anmerkungsband verarbeitet die Details.
Um auch diese leicht zugénglich zu machen, bietet er abschlieBend
auber dem Namen-Index (323—339) u.a. auch Ubersichten (340—
376), die in Stichworten auf das hinweisen, was das Ganze an
quellenanalytischen und ideengeschichtlichen Forschungsergeb-
nissen enthilt.

Das vorliegende Werk hat sich von dem urspriinglichen Thema
»Contemplation et extase au XIIe siécle* her entwidkelt. Das Leitwort
sextase* trat zuriick. Der Schwerpunkt in dem Beitrag des 12. Jh. zur
kontemplativen und mystischen Theologie ist geblieben. Was z. B. die
Schule von Chartres und der mittelalterliche Boethianismus sowie
Abaelard in der Geschichte der scholastischen Philosophie und Theolo-
gie bedeuten, wird im Vergleich damit (auBer im Kap. III, S. 103—106)
nur am Rande beriihrt. Die Theologie des geistlichen Lebens im 12. Jh.
hat eine um so reichhaltigere und eindringendere Untersuchung und
Darstellung gefunden, welche die bisher vorliegenden Monographien
(von A. Landgraf, O. Lottin und M. D. Chenu) gliicklich erginzt und
tiir jhren Sektor nicht nur als Kompilation, sondern aufgrund eigen-
stindiger Forschung weit iiber diese hinausgeht.
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Das 12. Jh. schopft stark aus der antiken Tradition. Doch explizite
Zitate sind im allgemeinen selten. Die Texte haben im Laufe der Jahr-
hunderte auch derartige Umformungen erfahren, daB eine exakte Be-
antwortung der Quellenfrage noch zahlreicher minutigser Untersuchun-
gen bedarf (X, 1). J. hat sich immerhin durchgehend um den Aufweis
bemiiht, was aus Uberlieferung stammt. Er ordnet dieses jeweils nach
Mbglichkeit auch in den geistesgeschichtlichen Ursprungsort ein. In dem
priliminaren 1. Kapitel (1—66) stellt er die ganze Vorgeschichte des
Themas ,Bild und Ahnlichkeit® von Platon bis Johannes Eriugena im
Uberblick dar. Als ein Beispiel fiir die Umsicht dieser Darstellung sei
der Einspruch erwihnt, den J. gegen die Erkldrung H. Crouzels (Théo-
logie de l'image de Dieu chez Origéne, Paris 1956, S. 34) erhebt, daB
nach Platon ,nur das Sinnenfillige Bild sein kénne® (II, S. 2, Anm. 7).
— Bei dem Umfang, in dem die Anmerkungen zu allen Kapiteln Quel-
lentexte anfithren und interpretieren, ist eine éhnlich ergiebige Berlick-
sichtigung der Sekundér-Literatur von vornherein nicht zu erwarten.
Es iiberrascht jedoch, daB J. das Schrifttum des (Ps.-)Dionysius nur nach
Patr. Graeca 3 und franzdsischen Ubersetzungen zitiert, statt die
~Dionysiaca“ (ed. Descleé de Brouwer, Paris 1937), die auch die dem
Mittelalter vorliegenden lateinischen Ubersetzungen enthalten, wenig-
stens mitzubenutzen. Auch den ,Plato Latinus®, von dem seit 1940 vier
Biinde in Corpus Platonicum Medii Aevi, ed. R. Klibansky (in aedibus
Instituti (Warburgiani Londonii) erschienen sind, scheint J. nicht zu
kennen. Dem Dogmengeschichtler wird z. B. bei der trinitarischen Aus-
deutung des Seelengleichnisses im Sinne Augustins in mehreren Ka-
piteln die Nichterwihnung von M. Schmaus, Die psychologische Trini-
titslehre des hl. Augustinus, Miinster 1927, sowie von A. Schindler,
Wort und Analogie in Augustins Trinitdtslehre, Tiibingen 1965, auf-
fallen.

Der Kern des Werkes behandelt zundchst (in Kap. II) den trinitdts-
theologischen Gebrauch des Begriffspaares Bild und Ahnlichkeit: Der
Sohn ist ,das Bild des Vaters®; kraft seiner Inkarnation, in Christus,
versichtbart dieses Bild sich und den Vater als ,das Prinzip der Ahn-
lichkeit®. Der am Kaiserhof zu Xonstantinopel schreibende Hugo
Etherianus neigt unter dem EinfluB griechischer Viter (Athanasius,
Basilius, Kyrill v. Al) auch dazu, den HIl. Geist als ,Bild des Sohnes“
zu bezeichnen (67—101). Das III. Kapitel befaBt sich mit der die plato-
nische Ideen- und Nous-Lehre christlich umformenden Vorstellung, daB
der Vater im Logos die ganze Schépfung prikonzipiert und das All im
Sohne als dem Urbild der Schopfung .prdexistiert” (102—124). Das
IV. Kapitel gilt der Hierarchie der sich im Stufenbau des Kosmos dar-
stellenden progressiven Verwandtschafts-Ahnlichkeit mit Gott und dem
bei Isaak von Stella besonders prignant dargelegten Leitgedanken: Der
Mensch ist der Mikrokosmos, der reale Inbegriff der Gesamtschopfung
(124—157). Nach einem Seitenblick auf die rein-geistige Gottebenbild-
lichkeit der Engel sind die Kapitel VI—X (169—450) vollends auf den
nach Gen. 1, 26f als Bild (des Dreieinen) Gottes (oder ad Imaginem =
Christum) erschaffenen Menschen sowie auf dessen gnadenhafte Ver-
#ihnlichung und Einung mit Gott konzentriert. Es wiirde zu weit fithren,
hier alle Einzelthemen zu nennen. Aus Kap. VII (246—297) hervor-
gehoben sei der Kontrast: Dignité de l'image de Dieu — La dis-
semblance sowie die eindeutige Lehre: Kraft seiner Geistigkeit und
Freiheit bleibt der Mensch auch in der Siinde, weil ,capax Dei”, Bild
Gottes.

Die beiden letzten Kapitel (368—450) ertrtern die Bedeutung, die
nach den ,auteurs spirituels* des 12. Jh. dem glidubigen Erkennen
sowie der Liebe zu Gott und dem Mitmenschen fiir die aktuelle Aus-
prdgung und gnadenhafte Vollendung der imago Dei durch Christus als
die Imago Dei recreans (398ff) zukommt. Hier seien diese Feststellun-
gen unterstrichen: Es waren nicht etwa Hugo und Richard von St. Vik-
tor, die die Zeichenfunktion der sichtbaren Welt fiir die Gottes-
erkenntnis (die freilich alles Sinnfillige {ibersteigen mubB) unterschétzten.
Der Scholastiker Abaelard hat vielmehr ,mit einer Theologie der ge-
schlossenen Begriffe begonnen“ (374). Die ,speculatio® der ersteren
(371ff) sieht als solche in allem Geschaffenen einen Spiegel des Gott-
lichen; ihrem personalen Selbstverstindnis lag es erst recht ferne, sich
in sich selbst einzukapseln (433f). Deshalb hélt es J. auch fiir ein
MiBverstindnis, daB das ,ontologische Argument* Anselms nur einen
triigerischen Sprung aus der logischen Sphédre in die Wirklichkeit dar-
stelle. In Anselms Dialektik driicke sich vielmehr die Grundiiberzeugung
aus, dab der wirklichkeitsoffene menschliche Geist ,nichts erkennen
konne, das nicht existiert®, und daB darum zumal die Nichtexistenz des
Absoluten, das bei der Betrachtung der Weltwirklichkeit als notwendig
existierend konzipiert werde, etwas Undenkbares sei (390—408, bes.
396f). In seinem SchluBwort #duBert freilich J. selbst den Zweifel, ob
die ,Spirituels® des 12. Jh. nicht eine Theologia gloriae intendierten,
die den irdischen Menschen iiberfordert.

Mainz. R. Haubst.

Codices manuscripti operum Thomae de Aquino recensuerunt H. F.
Dondaine et H V. Shooner cooperantibus sociis Commissionis
Leoninae. Tom. I: Autographa et Bibliothecae A-F. (Editores Operum
Sancti Thomae de Aquino 2) Commissio Leonina Romae ad Sanctae
Sabinae 1967, XV, 381 S.

Seit 1953 haben Mitglieder der Leoninakommission die euro-
péischen und nordamerikanischen Bibliotheken nach Handschriften
der Werke des hl. Thomas durchforscht. Man wollte ein mdglichst
vollstindiges Verzeichnis aller noch vorhandenen Manuskripte
erstellen. Das Ziel war, die Editionsarbeit selbst zu erleichtern
und einen Uberblick iiber die Verbreitung der Thomasschriften zu
vermitteln. Gerade die letztgenannte Absicht ist zu begriiben, da
erst eine solche Bestandsaufnahme ein Urteil iiber den mittelalter-
lichen EinfluB des Aquinaten ermdglicht.

In die Liste wurden nicht aufgenommen: 1. Handschriften, die nicht
mehr aus dem 15. Th. stammen, weil diese, soweit bekannt, von Drucken
abhiingen. 2. Solche, die lediglich apokryphes Material enthalten (Aus-
nahme: Avignon 251 mit sieben umstrittenen Opuskeln). 3. Liturgische
Handschriften des Fronleichnamsofficiums und von Thomas zugeschrie-
benen Gebeten. 4. Solche, die nur Verzeichnisse, Konkordanzen, Korrek-
torien und sehr knappe Ausziige enthalten. Dagegen werden alle
Fragmente und isolierte Blidtter aufgefiihrt, die textgeschichtlich wichtig
sind. Ferner alle bedeutenden Ausziige und Werke von umstrittener
Authentizitit sowie die seit 1900 verlorenen oder vernichteten Hand-
schriften. SchlieBlich auch die, die nach 1900 in Bibliotheks- oder Ver-
steigerungskatalogen aufgefiihrt waren und bisher nicht wiedergefunden
wurden. DaB das Bemiithen um Vollstdndigkeit nicht immer erfolgreich
war, erkldren die Bearbeiter (S. VIII) ausdriicklich. Die meisten Hand-
schriften wurden von den Mitarbeitern an Ort und Stelle i{iberpriift,
andere wenigstens im Mikrofilm, Angaben aus zweiter Hand sind da-
her ganz selten. Die Beschreibung der Manuskripte ist kurz, enthilt
aber alles Wesentliche hinsichtlich Alter, Material, Umfang, Pagination
usw. Besonders wertvoll fiir den Leser, der mehr an der geistes-
geschichtlichen Seite des Verzeichnisses interessiert ist, sind die Hin-
weise auf Zeit und Ort der Entstehung, auf Namen der Abschreiber
und Besitzer sowie auf alte Bibliotheksvermerke. Am SchluB des Ban-
des sind 12 Textreproduktionen beigegeben, davon 6 Proben aus Auto-
graphen. Das vollstindige Handschriftenverzeichnis wird ein hdochst
wichtiges Hilfsmittel zur literargeschichtlichen Kenntnis des mittelalter-
lichen Thomismus sein.

Walberberg. Ulrich Horst OP.

Pottmeyer, Hermann ].: Der Glaube vor dem Anspruch der Wissen-
schaft. Die Konstitution iiber den katholischen Glauben ,Dei Filius®
des 1. Vatikanischen Konzils und die unveréffentlichten theologischen
Voten der vorbereitenden Kommission. (Freiburger Theologische Stu-
dien, Heft 87) Freiburg-Basel-Wien: Herder (1968). 517 S., 105 S.
Dokumentenanhang; kart. DM 60,—.

Die Definitionen und Beschliisse des ,Vatikanischen Konzils"
schienen, so lange es kein Vaticanum II gab, die letzte Station
der Konziliengeschichte und das letzte Wort einer allgemeinen
Kirchenversammlung zu sein. Erst seit dem zweiten Konzil dieses
Namens wird das nun als Vaticanum I bezeichnete Konzil aus
seiner ins Zeitlose entriickten Hohe herabgeholt und auch im
Bereich der systematischen Theologie in seiner geschichtlichen Be-
deutung und Bedingtheit zu wiirdigen gesucht. Das kann nicht
ohne Auswirkung auf jene dogmatischen und fundamental-theolo-
gischen Entwiirfe bleiben, die auf einem ungeschichtlichen Ver-
stindnis des Vaticanum I aufgebaut waren.

Die Untersuchung der dogmatischen Konstitution ,Dei Filius©, die
P. vorlegt (es handelt sich um die iiberarbeitete Fassung einer rémischen
Dissertation), setzt hier an und leistet einen bedeutenden Beitrag fiir
ein sachgerechteres, weil geschichtlicheres, Verstindnis dieser Kon-
stitution und damit zugleich auch fiir eine gréBere Freiheit der Fun-
damentaltheologie von ungeschichtlichen Bindungen an Geschichtliches.
DalB die Relativierung des Vaticanum I durch P. unter dem Stichwort
einer ,Rehabilitierung” (11) dieses ungeliebten Konzils vorgenommen
wird, mag zum Teil mit der Sympathie des Autors fiir den nach seiner
Ansicht hiufig miBverstandenen Gegenstand seiner Untersuchung, mit
dem Ort der Abfassung der Dissertation und auch mit apologetischen
Motiven, von denen die Arbeit trotz einer durchaus kritischen und
selbstéindigen Grundhaltung nicht frei ist, zusammenhéingen, hat aber
in erster Linie sachliche Griinde. Die Verfasser der Konstitution ,Del
Filius® wuBten nidmlich selbst noch sehr genau um die Bedingtheit und
um die einseitige Blidkrichtung ihres ganz bewult auf bestimmte Irr-
tiimer und Positionen bezogenen Textes; dieses Wissen und diese Ab-
sicht nachweisen bedeutet im Akt des Relativierens der spiiteren verab-
solutierenden Auslegung eine Art Ehrenrettung des Konzils und folg-
lich eine Befreiung der Theologie von Bindungen, die nicht auf das
Konzil selbst, sondern auf dessen ungeschichtliche Auslegungen zu-
riickgehen.

Die weit ausholenden geschichtlichen Einordnungen, die der Ver-
fasser vornimmt, zeigen sehr gut die vom Konzil wegen seiner zeit-
geschichtlich-polemischen Ausrichtung bewuBt in Kauf genommene, ja
geradezu intendierte Einseitigkeit — eine Einseitigkeit, die allerdings
in manchen Punkten (z.B. in der Frage des Offenbarungsintellektualis-
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mus) nach dem Urteil des Verfassers nicht soweit geht, wie es heute
manche pauschale Abwertungen des Konzils wahrhaben wollen. Das-
selbe gilt fiir die Frage des Verhiltnisses von Glaube und Wissen-
schaft, wo die vom Konzil getroffenen Entscheidungen ,richtiger® und
,besser® sind, als man auf Grund der bisherigen Auslegungs- und Wir-
kungsgeschichte annehmen konnte. Gerade diesem auf eine ,wesens-
gerechte Unabhéngigkeit und Freiheit der Wissenschaft® (12) zielenden
Verstdndnis widmet P. seine besondere Aufmerksamkeit, was auch
in dem Titel der Untersuchung zum Ausdruck kommt. Die Frage, ob
der Verfasser hier in seinem Bestreben, Verschiittetes freizulegen und
das Konzil gegen manche seiner Ausleger zu verteidigen, nicht Uber-
interpretationen gibt, wird man freilich stellen miissen.

Die Arbeit P.s kann man als eine historische Untersuchung zur
Geschichtlichkeit systematischen theologischen Denkens bezeichnen.
Als solche ist sie eine eigenstéindige, umsichtige und wertvolle
Leistung in Form eines theologiegeschichtlich orientierten und
textgeschichtlich durchgefithrten Kommentars zu ,Dei Filius“ —
des ersten seit dem J. A. Vacants aus dem Jahre 1895. Das Unter-
nehmen P.s war sinnvoll und nétig nicht nur wegen der in-
zwischen eingetretenen Wandlungen der genannten Art, sondern
weil er {iber die von I. D. Mansi 1923—27 verdffentlichten Texte
hinaus die Voten Franzelins und Peccis und den Fragebogen zum
Votum Peccis im Vatikanischen Geheimarchiv benutzen konnte
(sie sind dem Buch als Anhang beigegeben).

Nach Anlage, Verfahren, minutiéser Detailbehandlung und
auch nach dem indirekt bekundeten Anspruch des Verfassers will
die Untersuchung ein Kommentar zu ,Dei Filius“ sein. Einen voll-
stdndigen, historisch-kritischen Kommentar kann man sie indes-
sen nicht nennen. Das liegt nicht zuletzt an der auch auf die
Methode sich auswirkenden betont herausgestellten Gegenwarts-
bezogenheit der Arbeit. Die vielfachen Bezugnahmen auf moderne
und vielfach durchaus gute, in das Konzept des Verfassers pas-
sende, aber nicht zur Sache eines Kommentars gehorige und auch
in keinem direkten Bezug zum Text stehende Literatur geben der
Arbeit eine augenfillige Aktualitdt, jedoch teilweise auf Kosten
einer Auseinandersetzung mit der eigentlichen Fachliteratur. Man
hétte sich mehr philologische und methodische Strenge gewiinscht
und eine Auseinandersetzung Punkt fiir Punkt mit der Fach-
literatur. Dann wire das Neue vom Alten und das Richtige vom
Falschen besser unterscheidbar geworden und der eigentliche For-
schungs- und Erkenntnisfortschritt der Untersuchung sichtbarer in
Erscheinung getreten. DaB der Verfasser wegen der grofen
Materialfiille und natiirlich auch infolge der Beschrinkung auf die
Thematik Glaube — Vernunft — Wissenschaft die Stiicke wegléBt,
die sich mit den Quellen der Offenbarung, mit der Interpretation
der Schrift und dem Magisterium der Kirche befassen, geht zu
Lasten einer Vollstindigkeit, die durch gréBere Konzentration auf
das wirklich Einschldgige wohl realisierbar gewesen wiire.

P. gliedert die Untersuchung in 7 Kapitel. Die ersten drei sind der
Einordnung des Konzils und der Konstitution ,Dei Filius® gewidmet,
die iibrigen vier befassen sich mit den Kapiteln der Konstitution iiber
+Die Lehre von Gott dem Schépfer”, ,Die Lehre von der Offenbarung®,
»Die Lehre vom Glauben® und ,Die Lehre iiber das Verhiltnis von
Glauben und Wissen“. Das Konzil erscheint seiner Geschichte und seiner
Absicht nach als Hohepunkt der restaurativen kirchlichen Bewegung des
19.Th, Die Vorarbeiten, die Konzilsverhandlungen und auch noch die
Rezeption der Konstitution sind von daher gezeichnet. Entgegen einer
weitverbreiteten Ansicht, von der P. sich absetzt, geht die wirkliche
Leistung der Konstitution jedoch weit dariiber hinaus, weil sie ,grund-
siitzlich ... die traditionalistische Verketzerung und Aufhebung der
Vernunft zugunsten der Autoritéit abgelehnt* und ,die feierliche Aner-
kennung der Wahrheitsmomente im Anliegen der Aufkldrung® (!) aus-
gesprochen hat (460), indem sie der Vernunft eine ,genuine Befihigung
zur Wahrheitserkenntnis® zusprach und darin ,eine Moglichkeitsbedin-
gung des Glaubens" erkannte (461). DaB das Konzil die Freiheit, Eigen-
stindigkeit und Eigengesetzlichkeit der Wissenschaften feierlich erklérte,
wertet P. als ,revolutionidren Schritt* (461). Das Konzil bejahte damit
die ,Sdkularisierung" (461). P. schrinkt in seinem SchluBwort diese
Urteile allerdings dahingehend wieder ein, daB das Konzil doch immer
noch ,von der Vorstellung einer im Dienst der Autoritit sich be-
titigenden Vernunft ausging“ und iiberall dort, wo Glaube, Lehramt
und Autoritdt von Vernunft und Wissenschaft bedroht schienen, in eine
wiberaus starke Betonung der Autoritdt* auswich (467).

Diese letzte Feststellung entspricht zweifellos dem Sachverhalt. Dall
P, sie praktisch nur als kritische Randbemerkung gegeniiber dem groB
herausgestellten Ja des Konzils zur Vernunft- und Wissenschaftsauto-
nomie anbringt, ist indessen fiir den Gang und das Resultat seiner
Analysen bezeichnend. Wenn er z B. S. 462 zusammenfassend erklért,
das Konzil habe ,nicht die Vernunft und das Vernunftwissen als
solches, sondern einen unkritischen Glauben an die Vernunft, ganz ein-

fach den Versuch der Selbstsetzung und Selbstsicherung der Vernunft®
verurteilt, so liegt hier des Pudels Kern, denn der strittige Punkt war
und ist gerade der der autonomen Vernunft. Aussagen wie die,
man miisse es bedauern, ,dall das Konzil in seiner Gesamtheit und
seine Theologen die kritische Frage nicht verstanden haben, die die
Wissenschaften und ihre Ergebnisse an ihr Offenbarungsverstdndnis und
die lehramtliche Deutung der Offenbarung, kurzum an ihre Theologie
stellen®; die ,Eigenstindigkeit der Wissenschaft® und sogar ,die Aus-
driicke der Wertschdtzung fiir die Erfolge der Wissenschaften“ wiirden
sletztlich doch abstrakt bleiben* (424); das ,tiefe MiBtrauen gegeniiber
den Wissenschaften und ihren Ergebnissen und ihren Methoden* sei
wauffallend”; es dréinge sich die Frage auf, ,ob in den genannten
Phinomenen und in der Demonstration der Uberlegenheit, wie sie den
Text prédgt, sich nicht das nichteingestandene Gefiihl der Ratlosigkeit
und Unterlegenheit auswirkt” (428) einerseits — und anderseits dann
die vollténende Versicherung, das Konzil habe den hdchsten Ausdruck
Jfiir die Wiirde der menschlichen Wissenschaften und ihre letzte Sinn-
erfiillung” gefunden (430) und die Kirche habe ,in feierlicher Erkldrung
die Eigenstdndigkeit, selbstindige Methode und die wesentliche Un-
abhéngigkeit der Wissenschaft von der Glaubensautoritdt anerkannt“
(431) lassen sich schwer auf einen Nenner bringen. Das Gefiihl solcher
Unausgeglichenheit, die darin zu griinden scheint, daB das Problem
der Vernunftautonomie in seiner letzten Radikalitét nicht erfaBt ist,
hat der Leser an manchen Stellen — etwa auch dort, wo darauf hin-
gewiesen wird, die Konzilstheologen seien nicht in der Lage oder nicht
willens gewesen, die Anliegen von Hermes und Giinther zu erfassen
und zu wiirdigen, und wo auch durchaus differenzierend iiber Hermes’
und Giinthers Denken berichtet wird, wo aber dann schlieBlich doch
der Vorwurf iibernommen wird, die beiden wiirden letztlich den Glau-
ben nicht mehr ,auf Gott selbst”, sondern nur auf die autonome Ver-
nunft griinden.

In dem Kommentar zum dritten Kapitel der Konstitution (Die Lehre
vom Glauben) féllt auf, welche Auslegung P. dem Text iiber das
Formalmotiv des Glaubens — der unfehlbaren Autoritit des offen-
barenden Gottes und der Vermittlung und Wirksamkeit dieses Motivs —
gibt. Ich halte die diesbeziiglichen Ausfithrungen (bes. 245—247) fiir
verwirrt und falsch. Sie stehen auch im Widerspruch zum letzten Ab-
satz S. 248, Dasselbe gilt fiir einige weitere Punkte des analysis-fidei-
Problems, wo Verwechslungen vorliegen. Die Vorstellung, der Glaube
setze ,sich die Uberzeugung von der Glaubwiirdigkeit der Offenbarung
voraus als Bedingung seiner Moglichkeit” (278), steht im Widerspruch
nicht nur zu anderweitigen Ausfiihrungen des Verfassers (trotz seiner
zu seinem iibrigen Denken etwas unvermittelten plotzlichen Sympathie
fiir Rousselots ,Augen des Glaubens*), sondern doch wohl auch zu
dem, was das Konzil will und sagt. Auch die blanke Behauptung, mit
den ,internis Spiritus Sancti auxiliis* des Konzils sei ,nicht die eigent-
liche Glaubensgnade* gemeint, kann mitsamt den beigegebenen und
gleichfalls widerspriichlichen Erlduterungen und Begriindungsversuchen
nicht akzeptiert werden.

Trotz seiner zum Teil vermeidbaren Grenzen stellt das vor-
liegende Werk, das in formulierfreudiger Sprache geschrieben ist,
eine beachtliche Bereicherung der Forschung dar. Eine kritische
Beschdftigung mit ithm lohnt sich. Es ist vor allem fiir die Er-
hellung der zeitgeschichtlichen Dimensionen von ,Dei Filius“ sowie
fiir seine Text- und Redaktionsgeschichte sehr lehr- und hilfreich.

Tiibingen. Max Seckler.

Dias, Patrick V.: Vielfalt der Kirche in der Vielfalt der Jiinger, Zeugen
und Diener. (Okumenische Forschungen I, Band II) Freiburg - Basel -
Wien: Herder-Verlag 1968, 408 S.; Ln DM 38,—.

Will man die 6kumenische Entwicklung der letzten Zeit skizzen-
haft umreiBen, so sieht man die rémisch-katholische Kirche eine
Vielfalt suchen, die sich eben noch integrieren 148t. Die evangeli-
schen Kirchen dagegen sicht man auf ihrer Suche nach der Ein-
heit immer wieder steckenbleiben. In den Formeln ,Einheit in
der Vielfalt® oder ,Vielfalt in der Einheit* kann man jedoch An-
néherungen aneinander feststellen.

Patrick V. Dias versucht in seiner iiberarbeiteten Tiibinger Disser-
tation dieses Schema hinter sich zu lassen. In Fortfithrung vor allem
der Arbeiten seines Lehrers Hans Kiing fordert er in einer umfang-
reichen Einleitung (bis S. 81) die Vielfalt als theologische Notwendigkeit.
Wenn auch die Konzilsdekrete ,weit hinter dem zuriickbleiben, was zur
Verwirklichung einer echten Vielfalt in der Kirche gefordert werden
muB® (22), so geben sie doch eine gewisse Freiheit dazu (18). Aber es
ist nicht nur der ,Uniformitit* abzusagen, sondern die ,Gestaltwerdung®
der Kirche selbst neu zu denken (24). Ein Vergleich mit den Vorstellun-
gen der auberrémischen Christenheit ergibt, daB ,keine Kirche im-
stande ist, allen anderen eine umfassende, alle einigende Gemein-
schaftsgrundlage zu bieten® (35). Noch deutlicher erweist ein religions-
geschichtlicher Aspekt die Kirche als ,Zeichen® und nicht als ,Dar-
stellung der Gottesherrschaft schlechthin®. Sie bietet nicht den addquaten
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Mafstab®, um an ihm ,die Frage nach dem Heil in den nichtchristlichen
Religionen® zu messen (45). Heilgeschichtlich erfilllen diese an den
Kirchen ,eine kritisch-positive Funktion“, weil sie sie in ihrem Wider-
spruch und in ihrer Siindhaftigkeit ,enthiillen” (49).

Die Kirche muB in ihrem ,Verhalten... die Dimensionen der ganzen
Welt" spiegeln (51) und ,in den vielschichtigen Strukturen der Gesell-
schaft” gegenwiirtig sein, wobei nur im Evangelium ,der eigentliche
MabBstab der Mannigfaltigkeit” gefunden werden kann (52f}.

Dies zwingt um der Tradition der Jesusverkiindigung willen zur
+Freiheit gegeniiber den Traditionen“ (58). Ohne den Begriff zu ge-
brauchen, regt Dias eine ,Theologie der Kanonbildung' an, die gegen
die stdndige Versuchung, nur eine Theologie zu ,kanonisieren“, das
Zusammenwirken ,aller Glieder der vielfdltigen Gemeinschaft® als
sbeispielhaft* erweisen konnte (61f). Nach einem Referat iiber die
gegenwirtige protestantische ,Haltung* (,Diskussion“ wire besser)
zum Thema und iiber katholische Arbeiten, (bes. Betz, Schnadkenburg
und Kiing) findet Dias, daB die Katholiken ,ihre Katholizitit in der
Interpretation des Neuen Testamentes nicht geniigend vorgelebt” hitten.
An dies will er ,unvoreingenommen® herangehen, um dessen ,norma-
tiven Wert... fiir ein neues Verstindnis der Kirche zur Geltung zu
bringen* (81).

Unvoreingenommen heifit fiir Dias nicht voraussetzungslos.
Exegese kann nicht im luftleeren Raum stattfinden. Die standort-
und umweltbestimmte Fragestellung wird das Ergebnis mitbestim-
men. Denn ,Geschichte und Eschatologie“ sind miteinander ver-
bunden wie voneinander geschieden (81). Diese Paradoxie zwingt
ihn — wie die Verkiindigung der Kirche selbst — auf die Paradoxie
des Kreuzes Jesu. In diesem entscheidenden Ereignis der Offen-
barung liegt der Schliissel fiir das Verstehen von ,Kontinuitdt und
Diskontinuitét” der Kirche und ihrer Verkiindigung (86).

Der Hauptteil entfaltet nun das Programm in zwei Kapiteln. Die drei
Unterabschnitte des ersten zeigen den Ruf zur Nachfolge innerhalb einer
vielfdltigen Situation, die Jiingerschaft als Zeichen der in Jesus nahe-
gekommenen Gottesherrschaft und als Zeugenschaft im Dienst des Auf-
erstandenen. Kurze Interpretationsskizzen verfolgen unter Berufung auf
evangelische und katholische Exegeten ,die Gemeinde* auf ihrem Weg
von der vor- zur nachdsterlichen Situation, in der Ubernahme alt-
testamentlicher Tradition und im Bruch mit ihr. So macht Jesus z.B.
die Nachfolger ,gleichsam zu einem Gegenpol des (ihn) ablehnenden
Volkes* (111), ohne daB ihre Schar ,Sonderstellung und Vorrechte auf-
zuweisen hiétte (113). Sie bleibt eine ,miBverstehende Schar®, die
allenfalls die Gottesherrschaft bezeugt, aber weder als ,ihr Anfang*
(116) noch ,von vornherein“ als ,gdttliche Institution® zu betrachten ist.
Sie ist ,Zeichen der Wirksamkeit ... der Gottesherrschaft* mit einer
Vielfalt von Verwirklichungsmdglichkeiten (119). Sie ist qualifiziert durch
Héren und Sehen Jesu, dem ,Horende(n) und Sehende(n) schlechthin®
(128) und durch ihren ,hingebenden Dienst“ an alle Menschen in sach-
licher Ubereinstimmung mit seinem ,Heilshandeln® (130).

Auch die ,eschatologische Gemeinschaft® im eigentlichen Sinn —
eine Neuschépfung durch Kreuz und Auferstehung Christi — ist samt
ihrem Herrn ,der Doppeldeutigkeit® ausgeliefert. Sie bleibt eine Schar
von verschiedenen Menschen, die alle Anteil, Auftrag und Befdhigung
zur Verkiindigung der Heilstaten Gottes, zu Glaube und Glaubens-
bekenntnis, zur sichtbaren Gemeinschaft in Taufe und Eucharistie und
zum Dienst am Auferstandenen haben (142). Eben deshalb kann die
Kirche ihr ,eschatologisches Sein nur zeichenmhaft® und in Vielfalt be-
zeugen. Uber die theologische Relevanz, die evangelische und katholische
Exeﬁeten diesem Phdnomen beilegen, kiénnte freilich deutlicher referiert
werden.

Im 2. Kapitel zeigt Dias die Vielfalt ,an den Zwolfen", ,Petrus®, ,den
anderen Jiingern" und ,den Aposteln“; dann an den Funktionen der
Propheten, Lehrer, Evangelisten, Vorsteher und Hirten. ,Die Vielfalt der
Diakonia im Herrn“ beschlieBt das Kapitel. Verf. untersucht ,die kon-
krete Vielfalt der Gaben in ihrer Einmaligkeit” und stellt ,ihre Not-
wendigkeit und ihren bleibenden Wert fiir die Kirche aller Zeiten®
heraus (160/61). So sind z.B. die Zwdlf als Zeugen gegeniiber Israel
»Zeichen des Anbruchs der Endzeit“. Sie sind nicht ,eine Einheit von
wirklich bedeutsamen vielen" und treten zuriick, sobald sie ihre Funktion
erfiillt bzw. ,wegen der Ablehnung Israels* nicht erfiillt haben. Fiir
die Kirche sind sie nur noch in Verbindung mit den anderen Aposteln
»von fundamentaler Bedeutung“ (161—173).

Diese wird an der Gestalt Petri besonders deutlich. Keiner der
Jiinger hat nach den Evangelien so ,bis ins Tiefste das eschatologische
Skandalon in Jesus erfahren und war ihm unterlegen“. Dennoch hat
Jesus ,ihn zum ,Fels’ seiner Kirche gemacht. Aber andere NT-Zeugnisse
verbieten, das Fels-sein des Petrus als ,Konzentration aller in der
kirchlichen Gemeinschaft wahrzunehmenden Aufgaben* zu verstehen
(197). Die Jiinger und Zeugen der anderen Traditionen wie auch die
Jingerinnen (die das ,Idealbild der Kirche glaubwiirdiger als die minn-
lichen Jiinger zu erfilllen" vermochten) sind ebenso Zeugen des Auf-
erstandenen. Die Tatsache der Vielfalt der Funktionen ist ,weit wich-
tiger als das Einordnen dieser Funktionen unter bestimmten Kategorien
und die Abgrenzung bestimmter Funktionstriiger voneinander® (212).

Auch die Funktionen beschreibt das Neue Testament in vielfiltiger
Akzentuierung. So besitzt z.B. das ,inspirierte Wort* der Propheten
.eine eigene Autoritit und erméglicht der Kirche; die Irrlehre abzu-
wenden und des eigenen Geistesbesitzes bewuBt zu werden" (261). Dias
fragt dann im Blid auf die heutige Kirche: ,Hat sich die Verwaltung
der ,Gnaden’ so sehr institutionalisiert, daB sie die Gabe der Prophetie
in einem MaBe verdridngt hat, daB sie zum Aufbau und zur Erneuerung
der Kirche keinen Platz mehr hat?* (261).

Auch bei den Lehrern, ,der einmal gepriigten kerygmatischen Formu-
lierung" verpflichtet, die sie ,belehrend auslegen und iiberliefern” sollen,
(265) zeigen sich deutliche Unterschiede zwischen Matthius, Paulus und
den Pastoralbriefen. Deshalb wird man letztere kaum zu Kronzeugen
fiir das Verstdndnis der ununterbrochenen apostolischen Sukzession...
auf eine bestimmte abgesonderte Gruppe von Amtstrégern...“ machen
kdnnen (280).

Noch sprechender ist die Vielfalt bei den Amtern der Gemeinde-
leitung. Erstlinge kennt man in der paulinischen Mission, Egumenoi vor
allem im Hebr#erbrief und Presbyter in Ankniipfung an jiidische Vor-
bilder in den Acta, 1. Petr., den Pastoralen und der Apokalypse; die
Episkopoi vorerst nur in den hellenistischen Gemeinden. Die Funktion
des Episkopus bleibt im Neuen Testament ,unklar” und sein Verhéltnis
zum Presbyter ,unsicher®. Es geht ,hier weder um eine besondere Form
christlicher Existenz noch um eigentliche Berufung und unverdienten
Auftrag®, sondern ,fihige Leute“ werden zur ,fiirsorgenden und len-
kenden Titigkeit" in soziologisch gefestigten Gemeinden herangezogen
(309). Man kann in ihnen nicht die legitimen Nachfolger aller jenen
Zeugen sehen, die ,in ihrer Vielfalt die Kirche aufgebaut haben". Noch
in der Didache sind sie abhéngig und haben eine geringe Autoritit
gegeniiber den anderen Dienern. Ihre heutige Stellung hat jedenfalls
keinen Anhalt im Neuen Testament, das keinen Titel aus den welt-
lichen Herrschaftsstrukturen fiir die kirchlichen Dienste iibernimmt
(306f). ,DaB sich in solchem Verzicht auf Titel, Wiirde und Amter die
Neuheit der Gemeinde gegeniiber der alten religiosen oder nichtreligié-
sen Ordnung bezeugt, ist nirgends vergessen“ (314). Deshalb kann
Gehorsam ,nicht aufgrund der Wiirde oder Stellung gefordert werden,
sondern nur in dem MaBe, in dem durch den Dienst das eschatologische
Ereignis des dienenden Herrn zur Geltung kommt* (314). Im Ubergang
von der apostolischen zur nachapostolischen Zeit haben sich feste Amter
und Stinde herausgebildet. ,Verfehlt wire es jedoch, darin die Aus-
formung der kirchlichen Struktur zu sehen, die in ihrer hierarchischen
Rangordnung Vorbild und MaBstab jeder Vielfalt in der Kirche sein
soll” (317).

Der SchluB faBt noch einmal zusammen: Die Vielfalt darf nicht als
,belanglose willkiirliche Verschiedenheit der Gaben“ verstanden werden,
sondern als ,positiv gewolltes Moment der Manifestation des einen
Geistes". Von Einheit kann man also nur in Beziehung auf den Geist
reden. In der leibhaften Ausgestaltung ist die Vielfalt konstitutiv (338).
Die kirchliche Gemeinschaft als ,Berufungs- und Gabenstruktur” (399) und
als ,Zeugnis- und Dienststruktur® (341) wird immer wieder dort falsches
Argernis erregen, wo Gabe und Auftrag miBbraucht und man sich von Gott
nicht mehr in Frage stellen 1dBt. ,Solange die Kirche auf das endgiiltige
Kommen der Gottesherrschaft wartet, bleibt ein solches Argernis eine
ernste und nicht zu verharmlosende dunkle Wirklichkeit der Zeugen-
und Dienststruktur der Kirche* (346). Deshalb wiire es verfehlt, aus der
Faktizitit bestimmter Entwicklungen ,eine normative exklusive und
fiir immer giiltige Ordnungsform und Gestaltwerdung der Kirche ab-
leiten zu wollen, als ob darin das Geheimnis der Kirche und ihre Ver-
wirklichungsmoglichkeiten erschopft wiren* (348).

Die Vorstellung dieses wichtigen und notwendigen Buches
spricht fiir sich selbst. Es rdumt mit einem Mythos auf und zeigt —
wenn auch noch schattenhaft — was herauskommt, wenn man den
Geist der Schrift zum kritischen MaBstab der Kirche macht. Es
zeigt auch, wohin das 6kumenische Gespriich gefiihrt werden mub,
will man es nicht bei der kirchenpolitischen Taktik belassen. —
Schade nur, daB Dias seine Sache nicht einfacher und schlichter,
konzentrierter und konsequenter vertritt. So aber verliert sich
manche treffliche Einsicht in plerophorem Sprachgestriipp. Histo-
rische Analysen vermengen sich mit Gegenwartsreflexionen und er-
baulichen Wendungen. So z.B. daB ,die Verleugnung durch Petrus
...fiir Lukas eine kurze Episode (ist), die sogleich durch seine
Reue wieder gutgemacht wird, denn der Blick des Herrn ... flobt
ihm Mut und Kraft ein. Damit ist die innere Wandlung des Petrus
herbeigefiihrt, die durch die Erscheinung des Auferstandenen...
vollendet wird" (190). Fiihrt hier nicht ein Idealismus die Feder,
in der die Anfechtung keinen theologischen Platz hat? Oder was
ist eine ,unzweideutige und absolute Einheit zwischen Gé&ttlichem
und Menschlichem* und wo ist eine ,christliche Gemeinde®, die
sich als ,die eschatologische Gemeinde mit der Gabe der Endzeit,
ndmlich dem Geist, erfiillt* weiB? (239). Oder: ,Weil das Heils-
ereignis in der Geschichte Israels ein greifbares ,Zu-sich-selber-
Kommen dieses Ereignisses — sowohl durch Gottes offenbarende
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Bezeugung als auch kraft der Glaubensiiberzeugung — ist, wird
diese Heilsgeschichte zur besonderen“ (96). Solche ,Antithesen’
treten leider nicht nur sporadisch auf, sondern begleiten die
,Thesen’ getreulich und verderben sie. Denn das Neue Testament
berichtet nicht nur das so gewiinschte ,gegenseitige Sich-achten,
Sich-fiigen und Sich-einander-Zuordnen ... der Propheten unter-
einander” (292), sondern auch deren unerbittlichen Kampf im Ver-
stehen und MibBverstehen von ,Evangelium®. Dann treten Bekennt-
nisgemeinschaften (Konfessionen) auf, die nur mithsam wieder zu-
einander finden oder iiberhaupt nicht. Der unmittelbare AnlaB, an
dem Vielfalt in Gegensatz auseinander bricht, mag verschieden
sein: theologisch (Wort und Sakrament), strukturell (Liebe und
Ordnung), philosophisch (Mission an und Rezeption der Gnosis
etwa); aber der aus Unterschieden erwachsene und mit Hilfe von
jus divinum unverséhnlich gewordene Streit von Kirchen gehort
bereits zur Struktur der Urchristenheit. Hétte Dias Mt 7, 20ff,
Gal 1,6ff u.a. nicht nur erwihnt, sondern auch historisch-kritisch
reflektiert, dann wére das eigentliche 6kumenische Problem deut-
licher geworden. Der sonst so reichlich zitierte Ernst Késemann
z.B. hdtte genug Anregung dazu bieten konnen. Dann wire frei-
lich der auch stark harmonisierte Apparat etwas anders ausge-
fallen.

Erst wo Widerspruch und Gegensatz theologisch ernst genom-
men werden —etwa unter dem paulinischen Begriffspaar Gesetz und
Evangelium oder dem johanneischen Logos und Agape fallen Ein-
heitsideologien dahin. Da Dias aber dieses Problem vorsichtig um-
gangen hat, ist zu fragen, ob er die Vielfalt nicht doch nur als Entfal-
tung einer dogmatisch rechtlich fixierbaren Einheit sieht und ob er
nicht doch die evangelisch-katholische Koalitionsidee von der ,vor-
gegebenen Einheit* hofiert. Er sagt zwar immer wieder, daf} die
Einheit der Geist sei, das Evangelium, die eschatologische Gabe,
die Liebe — aber man vermiBt den durch das Kreuz Christi ge-
setzten kategorischen Unferschied zwischen dem unsichtbaren
Herrn und den sichtbaren Gemeinden samt ihren vielféltigen Unter-
schieden und Gegensdtzen. Die ,notwendigen ekklesiologischen
Folgerungen®, auf die Visser't Hooft im Vorwort verweist, blei-
ben also im Verein mit einer Theologie des Kreuzes noch zu
ziehen.

Noch einige Corrigenda: man wiinschte sich mehr sprachliche Sorg-
falt (z.B. ,weitgehendst* u.d.), weniger Literaturangaben (35 S. (!), in
denen dann doch noch Titel fehlen wie z. B. Richard Boedkler, Der
romisch-katholische Traditionsbegriff; Per Erik Persson, Repraesentatio
Christi etc.) und saubere Daten (so gehdrt Gotthold Hasenhiittl unter
die katholischen Theologen — 70f; und in Lausanne (1927 statt 1928)
gab es noch keinen Okumenischen Rat — 27). Trotz der schon beige-
legten Berichtigungen sind auch noch etliche Drudkfehler stehen-
geblieben.

Doch diese kritischen Bemerkungen sollen den Wert der Arbeit
nicht schmélern, sondern zur konsequenten Weiterarbeit auf dem
eingeschlagenen Weg anregen.

Bensheim. Joachim Lell.

Ivanka, Endre von: Rhoméerreich und Gottesvolk. Das Glaubens-, Staats-
und VolksbewuBtsein der Byzantiner und seine Auswirkung auf die
ostkirchlich-osteuropiische Geisteshaltung. Freiburg-Miinchen: Verlag
Karl Alber 1968. 167 S.; kart. DM 28,—.

In der vorliegenden kulturhistorischen Arbeit, der friihere
Aufsdtze des Verfassers zugrunde liegen, geht es um einige we-
sentliche Aspekte des byzantinischen Kulturgefiiges, dessen Grund-
lagen, Konstituierung und Auswirkungen meisterhaft analysiert
werden.

Der Verf. zeigt, daB die oft als gleichbedeutend angewandten Be-
griffe europHische und abendldndische Kultur nicht dasselbe sind.
Dieser Sprachgebrauch ist auch insofern fragwiirdig, als man die Polari-
tit zwischen der abendldndischen und der byzantinischen Welt hervor-
zuheben bemiiht ist. Daran kniipft der Verf. die Frage, ob das spezifisch
Byzantinische, das in der osteuropdischen Kultur fortwirkt, durch un-
europdische bzw. ,orientalische* Elemente iiberfremdet wurde, um dann
auf das gemeinsame Kulturerbe Europas hinzuweisen: die romische
Reichsidee und die Idee des Gottesvolkes. Bei der Erarbeitung dieses
Ideenpaares wird ersichtlich, daB eine solche Uberfremdung — abgese-
hen von Einzelerscheinungen — nicht vorliegt.

Dem Begriff Gottesvolk rdumt der Verf. eine Schliisselstellung zum
Versténdnis der byzantinischen Kaiser- und Reichsidee ein. Dabei unter-
streicht er einen Gesichtspunkt, der bei der Beurteilung der byzantini-
schen Reichsidee oft auBer acht gelassen wird; er sieht sie nicht als ein
Gebilde, das aus der Verchristlichung des heidnischen Gottkaisertums
entstanden ist, sondern weist auf einen Bestandteil hin, der von der alt-

testamentlichen Idee des ,auserwéhlten Volkes* und der neutestament-
lichen Idee des ,neuen Gottesvolkes® herzuleiten ist. Das zeigt er in
einer eingehenden Analyse der ,konstantinischen Idee* bei Eusebios
von Kaisareia, der die byzantinische Staatsideologie stark beeinflubt hat.
Im eusebianischen Sinn erscheinen die Begriffe ,Rhoméerreich®, d.h.
rémisch-griechisches Volkstum, und ,Gottesvolk® als zwei Aspekte der-
selben Gesellschaft, in der Reich und Volk Gottes zusammenfallen: ,das
Reich ist ,das Volk Gottes’, und das ,Volk Gottes’ ist das universale
romische Reich, an dessen Spitze als Oberhaupt dieser Einheit der Kai-
ser steht* (58f). Der Verf. {iberzeugt zwar den Leser, der aber immer
noch auf eine Auseinandersetzung mit dem zweibdndigen Werk Fr.
Dvorniks, Early Christian and Byzantine Political Philosophy (Wa-
shington 1966) gespannt bleibt. Vielleicht liegt es an der Abfassungszeit
(zwischen 1948—1959) der Aufsétze, die Ivanka hier in teilweise umge-
arbeiteter Form eingebaut hat, daB Dvornik — auch bei den aus-
gewdhlten Literaturangaben — nicht genannt wird. Darauf geht viel-
leicht auch die uneinheitliche Beurteilung der Echtheit der Plutarchischen
Jugendarbeit ,De fortuna Romanorum” zuriick (29 u. 109).

Dem aktuellen Problem der Polaritit zwischen der &stlich-byzantini-
schen und der abendlindischen Welt widmet der Verf. seine besondere
Aufmerksamkeit (62ff) und stellt treffend fest, daB nicht allein die
eusebianisch-konstantinischen Gedanken im Osten und die augustinischen
im Westen die immer stirker werdende Divergenz zwischen den beiden
Kulturgebieten verursacht haben, sondern vielmehr die unterschiedliche
historische Entwicklung im Osten und im Westen. Den Ausgangspunkt
der divergierenden Entwicklung sieht der Verf. auch nicht in dem Zerfall
der alten Reichseinheit, sondern in einem, wie er es selbst bezeichnet
(66), paradoxen Phénomen der europiischen Geistesgeschichte: ,Im
Westen das Fortbestehen der geistigen und kulturellen Einheit, iiber
den #duBeren Zerfall hinweg, ... — im Osten ein Zerfall, nicht aus
nationalen Griinden, sondern infolge der geistigen Gegensiitze..." (76f).
In einer knappen Skizzierung des byzantinischen Kulturlebens im Gan-
zen (84—97) zeigt er die besonderen Ziige der Kulturentwicklung in
Byzanz und faBt in dem darauffolgenden ,Riickblick” (97ff) die Gegen-
siitze in der Entwidklung und im Kulturgefiige zwischen Abendland und
Byzanz zusammen, deren kulturelle Ausgangspositionen dieselben sind.

AufschluBreich fiir das Verstdndnis der ostkirchlichen Ekkle-
siologie ist die Aufzeichnung (123ff) des byzantinischen Traditions-
gutes aubBerhalb der zeitlichen und rédumlichen Grenzen Byzanz'
bis auf die Gegenwart. Obwohl es dem Verf. darum geht, die
Verbindungslinien aufzuweisen, gelingt es ihm, auch in Gebieten
und Zeitabschnitten, fiir die er sich nicht als kompetenten Fach-
mann betrachtet (10), bedeutende Urteile zu féllen, die sicherlich
Diskussionen auslésen werden. Nicht jeder (vor allem orthodoxe)
Theologe wiirde ihm z.B. ohne weiteres zustimmen, daB die
Ekklesiologie Chomiakows, der das GlaubensbewuBtsein des
Kirchenvolkes als oberste kirchliche Autoritdt und Triger der Un-
fehlbarkeit ansieht, der traditionellen orthodoxen Kirchenauffas-
sung zuwiderlduft (155f). Diesen Fragenkomplex behandelt St.
Charkianakis in seiner Athener Dissertation: Uber die Unfehl-
barkeit der Kirche in der Orthodoxen Theologie, Athen 1965
(griechisch).

Uneingeschrédnkt dagegen kann man die Frage des Verf. bejahen
(160): ,...Legt das nicht die Hoffnung nahe, dab sich eine ihrer
Bindungen an ,Reich’ und Nation entledigte Orthodoxie und eine
auf ihre weltlichen Machtmittel und Positionen verzichtende katho-
lische Kirche, wie sie heute von der hochmittelalterlichen und der
barodken so verschieden, in der Gegenwart besteht, in einem ge-
meinsamen Begriffe vom ,Volk Gottes' treffen kénnen?*

Miinster. A.Kallis.

Gassmann, Benno: Ecclesia reformata. Die Kirche in den reformierten
Bekenntnisschriften. (Okumenische Forschungen, hrsg. von Hans
King und Joseph Ratzinger, Ekklesiologische Abteilung, Band
IV) Freiburg-Basel-Wien: Herder (1968). 480 S.; Ln DM 48,—.

Eine ausgezeichnete und fiir die weitere Forschung dienstbare
Doktorarbeit! Der Verf. zeigt — besonders im analytischen Teil
seiner Untersuchung — eine bemerkenswerte Reife, was die Me-
thode und die Interpretation der Texte betrifft.

Die Einteilung ist nicht chronologisch, sondern nach den groBen
Linien der aufgezeigten ideengeschichtlichen Entwicklung konzipiert. In
sieben treffend betitelten Kapiteln werden folgende Gruppen von refor-
mierten Bekenntnisschriften (= BS) nach ihrem Kirchenbild bzw. -begriff
befragt: — I. ,Protest und Besinnung“: Zwinglis polemische Schriften und
die von ihm inspirierten BSen (1523—30); — II. ,Wege der Konsolidierung
und Vertiefung®”: BSen, die um die Zentren StraBburg und Basel von
humanistisch gebildeten und auf ,Vermitteln* bedachten Reformatoren
(Bucer, Capito, Oekolampad) erarbeitet wurden (1530-36); — III. ,Neu-
orientierung aus neuen Kréften“: Calvins und Bullingers bekenntnis-
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bildendes Werk (u. a. der Genfer Katechismus, Consensus Tigurinus,
Confessio Helvetica posterior) (1536—66); — IV. ,Gemeinden in Bedring-
nis*: BSen von Frankreich, von den Niederlanden und von den Flicht-
lingskirchen in Deutschland (1559—66); — V. ,Reine und sichere Lehre*;
BSen in Ungarn (1562—67); — VI. ,Eine ,Zweite Reformation' “: deutsch-
reformierte BSen, u, a. der Heidelberger Katechismus (1563—1671); — VIL
JFreunde u. Nachkommen®: Dokumente der Waldenser, der Bohmischen
Briider und der ,bekennenden Kirchen® im NS-Deutschland. — Das
VIII. Kapitel ist der Konfrontierung der ekklesiol. Grundziige aller analy-
sierten BSen mit der Kirchenkonstitution des II. Vaticanum (= CE) ge-
widmet. — Eine sehr umfangreiche Bibliographie (45 S.) ergéinzt das Werk.

Die Methode der sieben analytischen Kapitel ist wissenschl. einwand-
frei: 1. Skizzierung der geschichtlichen Situation, 2. systematischer Ort
der ekklesiol. Sitze, 3. charakteristische Ziige des Kirchenbegriffs bzw.
-bildes in den untersuchten BSen. Seine Untersuchung der Quellen weill
der Verf. derart durchzufithren, daB er unnétige Wiederholungen ver-
meidet, die BSen durch Verweise auf andere Schriften der betreffenden
Autoren ergénzend erhellt und das ,,Woher" wie das ,Wohin“ der ideen-
geschichtlichen Entwicklung klar anzeigt. Calvins Ekklesiologie hat der
Verf. m. E. besonders gut erkannt und verstanden, Was Melanchthon,
den ,Philippismus* und Zwinglis Grundgedanken betrifft, scheint sein
Verstdndnis weniger vertieft zu sein. Im Zwingli-Kapitel (27—66) vermiBt
man Hinweise auf das 1525 erschienene Hauptwerk des Reformators, den
Commentarius de vera et falsa religione, um so mehr, als im Fall der
Institutio Calvins solche Hinweise reichlich vorliegen. Es lieBe sich noch
fragen, nach welchen Kriterien die ,Thesen" Zwinglis und seiner Berner
Anhiénger unter die BSen eingeordnet werden. Wieweit kann die in die-
sen Texten verfaBte Polemik und theol. sehr begrenzte Kontroverse
als Bekenntnis eines evang. Kirchenglaubens gelten? Anders als in den
folgenden Kapiteln erscheint im Kapitel iiber Zwingli ein zu individuell
geprigtes, sehr unausgeglichenes Kirchen-Denken, das anscheinend nicht
einmal einen richtigen Kirchenbegriff auszuarbeiten vermochte. Der Verf.
stellt bei Zwingli zunédchst zwei ,dominierende Gedankenlinien®
fest: eine ,prddestinatistisch-individualistische® und eine ,realistisch-
gemeinschaftliche”, die sich dann in einem ,dritten Moment®, dem ,alt-
testamentlich-theokratischen“, ndhern, ja schneiden sollen (53). Ferner
schreibt er, der ,rein zwinglianische* Kirchenbegriff sei durch
diese drei Faktoren gekennzeichnet (61). Nun kommen aber die beiden
erstgenannten ,Gedankenlinien® gerade in bezug auf einen evang. Kir-
chenbegriff beinahe als eine confradictio in terminis vor: die erste, weil
eine rein individualistisch gedachte Priddestination keine Gemeinschaft,
also keine ekklesia begriinden kann, die zweite, weil ein rein mensch-
liches Sich-zusammen-SchlieBen — trotz gemeinsamem Bekenntnis ,vor
den Menschen“ — dem versammelnden Tun Gottes, also dem Vollzug der
ekklesia tou theou keineswegs gerecht wird, Erst das ,dritte Moment",
der atl Volk-Gottes-Gedanke kann als ekklesiol. relevant betrachtet wer-
den. Denn in dieser Sicht ist die Kirche als ,Volk der VerheiBung® (62)
wirklich Gemeinschaft und wirklih Gottes Gemeinde. Der Leser
mochte nun folgendes wissen: Wird der Verf. mit seinem Dreierschema
Zwinglis Kirchendenken vollig gerecht? Wenn ja, kann dieses Kirchen-
denken als ein evangelisch-reformatorisches Bekenntnis der das Da-
sein der Kirche betreffenden Offenbarung Gottes verstanden werden?
Wenn nicht, wenn Zwinglis ,Kirchenbegriff* nur einem ,scharfen Pro-
test” (38) gegen die rom. Kirche seiner Zeit gleichkommt, also ein pures
Negativum ist, nach welchem Kriterium werden die mit diesem ,Begriff*
erarbeiteten Schriften als BSen angesehen?

Mit der vorangehenden Uberlegung beabsichtige ich nur anzudeuten,
welche Folgerungen das Fehlen einer einleitenden Besinnung iiber das,
was eigentlich theologisch eine BS ist, in der vorliegenden Arbeit
haben kann. In der Einleitung fragt zwar der Verf. nach dem specificum
einer BS, aber er begniigt sich, diese Frage mit der aus dem EKL (I, 376)
angefithrten Definition von G. Hoffmann zu beantworten. Laut dieser
Definition heiBen BSen ,die zur offiziellen Anerkennung gelangten Zu-
sammenfassungen der christlichen Heilslehre“, die eine ,verfabBte
Kirche" aussagt und damit ,ihre Lehr verkiindigung normiert* (17).
Fiinf Zeilen weiter unten fiigt jedoch der Verf. hinzu, der ,primire
Aspekt* an den BSen sei nicht ,die Normierung der Lehre, sondern
das Bekenntnis des Glaubens“. Daraus ergibt sich eine gewisse Un-
klarheit in Hinblidk auf das Verhiltnis zw. Glauben und Lehre, sowie
auf das Subjekt und die normierende Funktion des gemeinten Glaubens-
oder Lehrbekenntnisses. Es wire ratsam gewesen, diese Prohlematik
grindlicher zu kldren, so wie es etwa Karl Barth in seiner Besinnung
iiber die kirchl. Autoritét einer ,Konfession* tut (KD I/2, 693—740). Mir
scheint némlich Barths theologische Definition von der ,Konfession®
gerade dem vom Verf. sachlich intendierten Verstéindnis der BS viel bes-
ser zu entsprechen als die einseitig ,kirchenrechtlich* formulierte Defini-
tion G. Hoffmanns. ,Eine kirchliche Konfessio — schreibt Barth — ist eine
aufgrund gemeinsamer Beratung und EntschlieBung zustandegekommene
Formulierung und Proklamation der Kirche in bestimmtem Umkreise
gegebenen Einsicht in die von der Schrift bezeugte Offenbarung® (693).
Als solche ist die Konfession natiirlich mehr als die Thesensammlung
eines Theologen oder sogar die lehrhaften ,Selbstzeugnisse der
Kirchen" (16, 26). Durch das Fehlen einer theologischen Besinnung
dariiber, was eine BS ist und was die BSen zu einem ,typischen Phéno-
men der Reformation“ (17) macht, verliert die Einleitung des Veri. an

Interesse. M. E. verdient aber seine ausgezeichnete Forschungsarbeit eine
griindlichere Einleitung.

Vom Kapitel II ab erschlieBt sich immer mehr die groBe historische
und theologische Qualitdt des Werkes. Die Confessio helvetica
prior und die mit ihr zus. bearbeiteten Dokumente kommen mit ihrem
reichen und tiefen ekklesiol. Inhalt gut zur Geltung. (Gemeinschaft in
Glauben und Liebe; Unvollkommenheit der Kirche; ihre grundsétzliche
Einheit in ihrer Sichtbarkeit und Unsichtbarkeit; die Kirche als Abend-
mahlsgemeinschaft; die Diener der Kirche als Mitarbeiter Gottes usw.
83-92). — Alles, was der Verf. dann iiber die calvinische Ekklesio-
logie schreibt verdient das aufrichtige Lob des ,Spezialisten“, Die dialek-
tische Auffassung der kirchl. Sichtbarkeit und Unsichtbarkeit, die dyna-
mische Kommunikation des Heiles in und mittels der Kirche, das Zusam-
menwirken von Wort und Sakrament unter der Wirkung des Geistes,
die Kirche als ,Funktionsgemeinschaft®: all das wird sachgemdB und klar
dargelegt (112—157). Hier nur eine Bemerkung (zur S. 119; vgl. 84):
Calvin selbst hat die Formel ,numerus electorum® nie in einem indivi-
dualistischen Sinn gebraucht. Bereits 1536 redet die Instifuiio von ,umni-
versus electorum numerus® und davon, daB die ,electi in Christo
¢ o adunantur® (OS 1, 86).

Bei der Schilderung der Reformation in Frankreich wire es vielleicht
besser gewesen, wenn der Verf. die in Fachkreisen z. T. umstrittene
Histoire Générale du Protestantisme von E. G, Leonard seltener als
privilegierte Dokumentations- und Interpretationsquelle benutzt hétte. —
Die Entstehung der presbyterial-synodalen Verfassung in den verfolgten
oder exilierten Gemeinden erkldrt er aber — kritischer mehrere Quellen
benutzend — auf eine sehre zutreffende Weise (178ff, 206ff). — Die un-
garischen BSen als auf die lokale Aktualitdt gerichtete ,pastoraldogma-
tische" Lehrbiicher situiert er auch vorziiglich in ihre, mehrfach ,autori-
tative“, historische Bedingtheit (221—230). — Im letzten analytischen Ka-
pitel wire vielleicht eine ausfiihrlichere Behandlung der beiden ,Bar-
merErkldrungen" von 1934 willkommen gewesen. Bes. ein Heraus-
heben des hist. Zusammenhanges zw. diesen sehr wichtigen Zeugen der
fortdauernden Bekenntnisbildung und dem urspriinglichen reformatori-
schen Erbe hétte den Leser interessiert; und dies gerade an jener Stelle,
wo der Verf. von der hist. Analyse zur aktuellen Auswertung der BSen
iibergeht. Drei Seiten iiber die ,bekennende Kirche* (280ff), das ist m. E.
etwas zu wenig.

Im SchluBkapitel erweist sich der Verf. als begabter Systematiker.
Seine Zusammenfassung der ekklesiol. Grundziige der BSen und sein
Vergleich letzterer Grundziige mit dem Inhalt der CE tragen Wertvolles
und Anregendes zur gegenwértigen Diskussion bei. Ich stimme seiner
vorsichtigen Erkldrung villig zu, daB die BSen ,keineswegs" als ,Mal-
stab fiir katholische Ekklesiologie hingestellt“, vielmehr als ,Fragesteller
oder Herausforderer” betrachtet werden sollen. Die richtende Instanz
miisse fiir beid e die ,urspiingliche Botschaft" sein (284f). Und trotzdem
begegnet man hier und da der Frage, ob mit dieser oder jener Aussage
»die CE dem Anliegen der BSen gerecht* werde oder nicht (z. B. 339, 382).
Dabei hat man sogar manchmal den Eindruck, es ginge doch im Grunde
genommen um ein Belehren-Wollen des II. Vaticanum durch die refor-
mierten BSen. Und dies um so mehr, als der Verf. den BSen eine gro-
Bere Schrifttreue als der CE zuerkennt (vgl. 340ff.). Andererseits aber
wird (in Hinblick auf das Problem der Unzerstérbarkeit der Kirche) er-
klart: ,Von einem direkten Widerspruch und Gegensatz zw. den BSen
und der CE hinsichtlich unseres Problems zu reden, ist nicht gerecht-
fertigt. Denn die beiden reden aneinander vorbei" (385). Man spiirt also,
daB der Verf. sich trotz allem des erheblichen Unterschiedes zw. beiden
»Anliegen" bewuBt ist. Man wiinschte, er hétte das spezifische ,An-
liegen* der CE im Horizont der faktischen Intentionen und Mboglich-
keiten (!) des II. Vaticanum noch nuancierter herausgearbeitet, dhnlich
wie er es fiir das ,Anliegen“ der BSen der Reformationszeit getan hat.
Solches Auseinanderhalten beider ,Anliegen* hitte ihr gemeinsames In-
Urteil-Ziehen vor der in der Schrift bezeugten Offenbarung (primér) und
angesichts der jeweiligen Erwartungen der Menschheit (sekundér) noch
tunlicher gemacht.

Das groBe Risiko jedes derartigen Vergleiches besteht darin,
daB die zu vergleichenden Dokumente ebenso wie die urteilende
Instanz, trotz entgegengesetztem Bemiihen, doch abstrakt, idea-
listisch und ungeschichtlich erfaBt werden. Ist dem Verf. gelungen,
dieses Risiko zu neutralisieren? Ja und nein. Ja: insofern er das
Gesetz des geschichilichen Wandels, das die schriftliche Fest-
legung der ,urspriinglichen Botschaft® ebenso bestimmt hat wie
die Entstehung der BSen oder der Konzilsdokumente, kennt und
anerkennt. Nein: insofern er oft von einem ideellen ,Wesen"
der Kirche spricht und dieses systematisch in einem Spannungs-
verhéltnis zu der ,empirischen Verwirklichung” derselben
Kirche sieht (331, 342). Dieses Wesen ist fiir ihn eine ,theologische
GroBe“ (337), eine ,iberlokale GréBe“ mit ,iibergemeindlichen
Strukturelementen“ (393), etwas, was man in einer Definition
formulieren kann und mubB (297). GewiB gibt er einmal auch zu,
daB das ,Wesen der Kirche . . . keine andere Realitdt" ist ,als die
empirische Kirche" (292). Diese prinzipielle Aussage scheint aber
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nicht der Gesamtheit der durchgefiihrten Reflexion zugrunde zu lie-
gen. Die Tatsache, daB das NT eben keine Wesensdefinition der
Kirche kennt, wird zwar erwéhnt, ihre Folgerungen werden aber
nicht durchreflektiert. Eine andere Tatsache, ndmlich daB die Re-
formatoren praktisch nie von der ,essentia” der Kirche redeten und
die BSen auch wohl kaum, wird in die Diskussion nicht eingearbei-
tet. (Die Reformatoren sprachen vielmehr vom ,Wozu" und vom
. Wie® der ,wahren” kirchlichen Existenz!) So bleibt das Risiko
eineridealistischen Ekklesiologie, anders gesagt: einer Ideo-
logie der Kirche, doch bestehen. Dieser Idealismus hat dann keine
andere Moglichkeit, um einem das Idealbild und die Wirklichkeit
gegeniiberstellenden Dualismus zu entkommen, als (paradox) eine
positivistische Methode zu Hilfe zu rufen. Das heibt,
schematisch gesprochen, dab die ,urspriinglichen Strukturen einer
konkreten Kirche mit allen Mitteln der historisch-kritischen Exe-
gese systematisch ausgearbeitet und dann als Norm und Ideal
der kirchlichen Existenz aller Zeiten erkldrt werden. Diese Me-
thode hat vieles fiir sich. Sie ist, reformisch-programmatisch ge-
sehen, bestimmt die wirksamste, weil die einfachste. Sie wird nur
fragwiirdig, wenn sie als die moderne ekklesiologische Methode
schlechthin Anspruch auf AusschlieBlichkeit erhebt und in das Ex-
trem der ,theologischen Parénese* (Mahnrede) fdllt. Dieses Extrem
weiB der Verf. zu vermeiden iiberall, wo er selbstdndig denkt. Nur
im (mit dem Corpus der Arbeit wenig homogenen) abschlieBenden
Teil des Buches, der den (nicht ganz berechtigten) Titel ,Ertrag des
Vergleiches" trigt (381—419) und z. T. in der Einleitung (13-17)
scheint er der ,parénetischen® Tendenz erhebliche Konzessionen
gemacht zu haben. M. E. hat eine Forschungsarbeit kaum zu ,pre-
digen“. Die sachliche Darstellung spricht fiir sich, iiberzeugt allein.
Die vorliegende schéne und gute Arbeit ist in ihrem eigentlichen
Hauptteil objektiv genug. Sie bedarf keiner Mahnrede als Ergin-
zung.

Zum SchluB méchte ich eine sehr wichtige Konklusion der Ar-
beit hervorheben: die Betonung der Sendung als ,wesentlichen"
Grundzugs jeder kirchlichen Existenz. Ohne Mission gibt es keine
Kirche (413). Ohne daB die Gemeinde ihr In-die-Welt-gesandt-Sein
vollzieht, gibt es eigentlich keine ,wahre“ Ekklesia: das bezeugt
die ganze Schrift des NT. DaB das beinahe vollstindige Fehlen
eines wirklich missionarischen BewuBtseins in den BSen als eine
ideengeschichtliche Ursache (unter vielen anderen) der lange aus-
bleibenden Anndherung der christlichen Kirchen anzuschauen ist,
das wird am Ende des in jeder Hinsicht bemerkenswerten Werkes
von Benno GaBmann klar angedeutet.

Minster-Paris. Alexandre Ganoczy.

Schellong, Dieter: Galvins Auslegung der synoptischen Evangelien. (For-
schungen zur Geschichte und Lehre des Protestantismus, hrsg. von
Ernst Wolf, Zehnte Reihe, Band XXXVIII) Miinchen: Chr. Kaiser
Verlag (1969). 343 S.; br. DM 35,—.

Die vorliegende Arbeit ist m.E. eine der griindlichsten und
scharfsinnigsten Calvin-Studien der letzten zehn Jahre. Sie kommt
sehr gelegen zu einer Zeit, in der die hermeneutische Problematik
immer mehr in den Vordergrund der theol. Diskussion riickt.
Es liegt nahe, dieser Arbeit eine #hnliche Bedeutung fiir die
Calvin-Forschung zuzuerkennen, wie sie G. Ebelings Untersuchung
+Evangelische Evangelienauslegung® (Miinchen 1942) fiir das Ver-
stindnis der lutherischen Hermeneutik gehabt hat. Der Verf. macht
den — gelungenen — Versuch, ,Calvin (= C.) bei der Auslegung
der Bibel zuzuschauen und zu beobachten, wie er dabei vorgeht,
um aus diesem konkreten Eindrudk das Bild seines Theologisierens
bereichern und préazisieren zu kénnen“ (36).

Die Untersuchung wird nach folgender Gliederung durchgefiihrt:
Kap. I. C. als Schriftausleger und sein Kommentar
zur Evangelienharmonie (= EH): C.s exegetische Prinzipien,
bes. die ,Kirchlichkeit* seiner Exegese; Entstehung des Kommentars;
Uberblick der bisherigen Forschung. — Kap. II. Das synoptische
Problem: EHen vor und neben C. (Augustin, Osiander, Bucer usw.);
die EH C.s (Absicht, Grundsitze und Ausfithrung); die EH C.s und das
Schriftprinzip. — Kap. IIIl. Methoden der Auslegung: 1. Das
theol. Problem (das ,Evangelium" und die Synoptiker; VerheiBung und
Erfiilllung in Christus; Historie, Glaube und Gesetz). 2. Das metho-
dische Problem (Uberwindung der Allegorie; Allgemeingiiltigkeit und
Situationsbedingtheit). 3. Historisches (Israel und der ,historische
Jesus"), 4. Die Auslegung der evang. Geschichte. — Kap. IV. Die
theol. Hauptlinien der Synoptikerauslegung Cs:
1. Christus in seinen VerheiBungen (die ,Bundestheologie® C.s). 2. Chri-
stus in seinem Amt (Lehramt, Mittleramt, Amt der Heiligung, die

Zweinaturenlehre). 3. Christus und seine Gemeinde (Gottesreich in der
Spannung der Zeiten).

Die drei ersten Kap. scheinen mir die eigentliche Forschungsarbeit
zu enthalten. Hier bietet der Verf. eine sorgfiltige dokumentierte und
nuancierte ideengeschichtliche Analyse. C. als Exeget erscheint inner-
halb der augustinischen Tradition, aber auch mehrfach von manchen
ihrer Prinzipien befreit. Der Leser erfdhrt, wieweit C. von seinen
unmittelbaren Vorgdngern — Luther, Bucer, Melanchthon, Oekolampad,
Bullinger und Osiander (vgl. 38ff) — gelernt hat, was er bei ihnen
kritisierte, und wie er eine eigene Methode der Schriftauslegung ge-
schaffen hat, indem er wissenschaftliche Aufgeschlossenheit und pasto-
rale Einsicht vereinte. Auch das Verhéltnis C.s zum exegetischen Werk
des Erasmus kommt positiv und negativ zum Ausdruck. Die Scholastiker
des Mittelalters werden kaum beriicksichtigt. Die Frage, ob C.s Pariser
Lehrer, Johannes Major, der 1518 einen Mt-Kommentar und 1529 einen
Kommentar zu den vier Evangelien veroffentlichte, irgendwelchen Ein-
fluB auf ihn ausgeiibt hat, wird nicht einmal gestellt. Aus der Pariser
Schule wird nur Gerson erwdhnt (52). In der Beurteilung der calvi-
nischen (= calv.) Exegese weiB sich der Verf. vor jedem ,Moderni-
sieren” zu hiiten, obwohl er C.s Arbeit mehrfach mit den Methoden
und Ergebnissen der historisch-kritischen Exegese konfrontiert (z.B.
109ff). Er klirt mit Sorgfalt und Akribie die wichtigsten calv. Begriffe,
wie evangelium, testimonium Spiritus Sancti, promissio, exhibitio
Christi, simplicitas scripturae, figura, analogia, virtus, doctrina usw.,
wobei er ihre oft vielfdltizen Bedeutungen weitgehend beriicdksichtigt
(z. B. 237, 240). Eine Ausnahme bildet der Begriff ,substantia“, der zwar
oft und mit verschiedenen Inhalten vorkommt (z.B. 55, Anm. 58:
Jsubstantia Christianismi® bei Bucer; 200ff: die dem alten und neuen
Bund zugrunde liegende gemeinsame Substanz; 225, Anm. 158: ,sub-
stantia corporis Christi®), m. E. aber weder ausreichend analysiert, noch
gegeniiber den herkémmlichen, scholastischen Substanzbegriffen klar
abgegrenzt wird.

Unter den Charakteristika der calv. Exegese hebt der Verf. bes. die
pastorale Ausrichtung (,Kirchlichkeit') hervor. ,Die ganze
Auslegung C.s blickt auf die Gemeinde, spricht zu ihr und von ihr* (304).
+Seine Erfahrungen in der Kirche qualifizierten ihn zum Ausleger der
Schrift" (18). ,Der Text ist kirchlich-praktisch auszulegen“, wobei Exe-
gese und Dogmatik methodologisch auseinandergehalten werden miissen
(17). Das Wort Gottes wurde nach calv. Verstdndnis von den inspirier-
ten Verfassern mit ,simplicitas* formuliert. Es mub also auch ,cum
simplicitate et brevitate® erkldrt werden, damit es von allen Glau-
benden (nicht nur etwa von den Bibelwissenschaftlern) in ihren ver-
schiedenen Lebenssituationen ,cum fruciu pietatis" wahrgenommen
werden kann (19; vgl. 146, 152, 315). Hier erweist sich G. als Schiiler
des Chrysostomus, der den sensus litteralis ,kerygmatisch®, auf
die jeweils betroffenen Hérer bezogen, auszulegen pflegte (172ff). Auch
der franz. Reformator war von einer dhnlichen ,pddagogischen Sorge
beseelt (59f, 105). Daher seine scharfe Ablehnung der Allegorese (135ff)
und seine Neigung zur geschichtlichen (145ff) oder zur ethischen
Typologie (179ff). Die Geschehnisse des Lebens Jesu besitzen (in
einem Verhiltnis zwischen ,semel” und ,semper” bzw. ,quotidie) fiir die
Gemeinden aller Zeiten einen typologisch-exemplarischen Charakter:
wquod semel Christus in sua persona sustinuit, sciamus ecclesiam
semper fore obnoxiam® (183, vgl. 187). Der Ausleger der Schrift muB
dies vor allem bedenken und so reden, daB die Heilsbotschaft jedem
Hérer des Wortes von Nutzen sein kann. Diese Art ,ufilitas” ist
das eigentliche Ziel der Exegese (114, 119, 274ff).

DaB C. solchen .scopus* nicht nur dem Schriftauslegen, sondern auch
dem Verfassen der bibl. Biicher zuerkennt, das wird an seiner In-
spirationstheorie sichtbar. Der aktive Gott ist der eigentliche
wauctor scripturae. Die Inspiration ist ein Handeln Gottes durch seinen
Geist (91ff). Sie zielt primédr nicht auf den zu schreibenden Text, auf den
Buchstaben ab (Verbalinspiration), vielmehr auf die Heilswirklichkeit,
die den Adressaten eine existentielle Antwort auf Gottes Wort er-
moglicht. Dabei kommt den menschl. Verfassern eine Funktion, ein
ministerium zu, das zu dem Amt des Verkiindigers, des minister
verbi, analog zu verstehen ist. Die Inspiration bringt eine ,Beamtung®
mit sich: ,Menschen werden von Gott mit einem Amt beauftragt, sie
verlieren in diesem Amt ihre Selbstiéindigkeit u. sagen nicht mehr, was
aus ihrem eigenen Sinn kommt“ (89; vgl. 86ff). C. legt besonderen Wert
darauf, daB die ,heilsniitzliche* Beziechung zw. dem unverfdlschten
Gotteswort und dem in einer konkreten Gemeinde stehenden Glaubenden
ermoglicht wird. Das ist die ,Sache“, um die er sich als Exeget kiimmert
(72). Deshalb zeigt er auch nur ein sehr geringes Interesse fiir blof
historisch-chronologische Fragen (64, 72, 97), fiir literarische Gattungen
und fiir die Identitit der einzelnen Verfasser (64). Die Problematik der
historisch-kritischen Schule taucht bei ihm noch nicht auf. Wenn er
philologisch arbeitet und den etymologischen Sinn der bibl. Begriffe klar-
zumachen versucht (77, 153ff), so tut er das, weil fiir ihn die ,Sache",
der Heilsinhalt der Texte das Entscheidende ist.

Das IV. Kap., in dem der Verf. die theol. Hauptlinien der
calv. EH systematisch darlegt, scheint mir weniger iiberzeugend zu
sein als die drei vorangehenden Kapitel. Gewisse Themen wie Kirche
(304ff), Sakrament (210), Taufe (213ff), Abendmahl (217ff), Liebe Gottes
(im Gegensatz zu seinem ,Zorn“) (279ff) werden entweder zu kurz
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besprochen oder ungeniigend durchreflektiert oder im Gegenteil iiber die
calv. Texte weit hinaus zu ausfiihrlich diskutiert. Letzteres geschieht
bes. bei der Behandlung des Abendmahls. Dort spiirt man manchmal die
noch heute schwere Last des jahrhundertlangen innerprotestantischen
Abendmahlstreites mehr als das eigentliche Anliegen C.s (217ff, 221,
226). Der Leser kann aber die Sorgféltigkeit des Verf. dann wiederum
nur gutheiBen, mit der er manche iiberholte Vorstellungen der Reforma-
toren wie rédumlicher Himmelsbegriff (301), Vorsehungslehre (328),
Priddestinationslehre (247) unter Beriicksichtigung des gegenwértigen
Denkens kritisch bespricht. Um so mehr ist man erstaunt, daB er
dasselbe mit der Satan-Vorstellung nicht tut (245, 309f, u. a.).
Hochst interessant sind seine Ausfithrungen iiber C.s ,funktionale
Christologie". Auch ich bin iiberzeugt davon, daB die Zwei-
naturenlehre bei C. ,ihre Funktion bei der Erklirung des Mittleramtes®
Christi hat, u. daB ,der Nerv der Christologie C.s* die Darlegung ,des
Nutzens Christi* als des Mittlers bleibt (122; vgl. 123f, 236, 287, 201,
312). Die Analyse der calv. Bundestheologie (191ff) u. die des Ver-
hiltnisses zw. Christus u. dem Gesetz Gottes (249ff) ist ebenfalls aus-
gezeichnet.

Am Ende des Buches steht ein Literaturverzeichnis, das man wohl
als etwas liikenhaft bezeichnen muB. Die meisten deutschsprachigen
Werke werden zwar bis 1966 angefithrt, nicht aber manche wichtige,
vor und zu dieser Zeit in franzésischer und englischer Sprache er-
schienenen Forschungsarbeiten. Nur drei Beispiele: S. 10, wo der Verf.
nach den Vorstufen der Genfer Akademie fragt, hdtte man einen Hin-
weis auf die Studiensammlung Le Collége de Genéve (Genf 1959)
erwartet, zum Thema ,Platonismus und Humanismus“: die Erwidhnung
von J. Boissets Studie iiber Sagesse et Sainteté dans la
pensée de C. (Paris 1959), und zur christologischen Problematik: eine
Auseinandersetzung mit E. D. Willis’ Calvin’s Catholic Chri-
stologie (Leiden 1966). S. 339 wird iibrigens der Name von Pierre
Imbart de la Tour irrtiimlich (,Tour, I. de 1a*) angefiihrt. Das sind nur
»Schonheitsfehler” bzw. durch gewisse akademische Umstdnde (Mangel
an internationaler Zusammenarbeit) erkldrbare Liicken. Das gesamte
Werk, so wie es vorliegt, ist ein wichtiger Beitrag zur Calvin-Forschung.

Miinster/Paris. Alexandre Ganoczy.

Schwarz Lausten, Martin: Biskop Niels Palladius. Et bidrag til den
danske kirkes historia 1550—1560. (Kirkehistoriske Studier II. Raekke
Nr. 27) Kebenhavn: G. E. C. Gads Forlag (1968). 206 S.

Skrifter af Peder Palladius. Hidtil utrykte latinske skrifter ved Martin
Schwarz Lausten. Under medvirken af Niels Jorgen Green-Pedersen.
Kebenhavn: G. E. C. Gads Forlag (1968). 198 S.

Die Monographie Martin Schwarz Laustens iiber den dénischen evan-
gelischen Bischof Niels Palladius beleuchtet eine Phase der Kirchen-
geschichte der Reformationszeit. Bekannter als Niels Palladius ist sein
dlterer Bruder Peder, der erste lutherische Bischof im Bistum von Sjil-
land (1537—1560). Peder war einer der drei Mitglieder im ,unoffiziellen,
iiberepiskopalen Triumvirat der dédnischen Reformationskirche® (23), die
iibrigen waren Konig Christian III und Luthers Freund Johannes Bugen-
hagen. Obwohl Peder Palladius nicht Erzbischof genannt wurde, hatte
er als Bischof von Kopenhagen und Umgebung in der Tat eine gewisse
Oberaufsicht iiber die ganze dénische Kirche.

Gleichwie sein Bruder Peder studierte auch Niels Palladius in Wit-
tenberg, teilweise auf Kosten des Kénigs. Als Lehrer hatte er Luther,
Melanchthon, Bugenhagen u. a. Besonders Melanchthons EinfluB ist in
seinen eigenen Schriften bemerkbar.

Niels bestand das Magisterexamen in Philosophie im Jahre 1540 und
heiratete im selben Jahr. Er studierte nachher Theologie, aber er scheint
kein hoheres Examen abgelegt zu haben. Er war nach seiner Riickkehr
einige Jahre Lektor und Prediger im Birgittenkloster Maribo, mit der
Aufgabe, den Schwestern die lutherische Lehre einzuschirfen. Gleich-
zeitig half er dem Odense-Bischof bei der Verwaltung des Bistums.

Als Niels Palladius im Dezember 1551 zum Bischof des Bistums Lund
(jetzt in Schweden) erwiihlt wurde, war er Pfarrer der Kirche unserer
Frau in Kopenhagen. Die Wahl wurde vom Kénig bestitigt, und Niels
wurde von seinem Bruder Peder im April 1552 geweiht. Die Arbeit in
seinem Bistum nahm ihn véllig ein. Nach 1555 muBte er jedoch aufgrund
einer Krankheit seines Bruders oft dessen Stellvertreter sein, zum Bei-
spiel bei der Krénung von Konig Frederik II. im August 1559. Die beiden
Briider Palladius starben im Abstand von wenigen Monaten im Jahre
1560.

Niels Palladius hat eine Anzahl von Schriften verfaBt, teilweise Uber-
sefzungen oder Bearbeitungen von deutschen Werken, u. a. Veit Diet-
richs Summariq und kleinere Schriften von Andreas Musculus und Me-
lanchthon. Niels ist kein Dogmatiker, und seine selbstéindigeren Arbeiten
sind meistens von praktisch-pastoraler Art. Sie sind stark von der Pole-
mik gegen die katholische Kirche gefdrbt. ,Es ist nicht zu viel gesagt,
daB alles Bedeutende was er geschrieben hat von der Polemik gegen
Rom bestimmt ist* (160). Die Polemik war bei Niels wie bei andern
Schriftstellern der Reformationszeit gefiillt von Gehiissigkeit; ihm fehlte
der Sinn fiir Nuancen.

Es wird deutlich, daB die katholischen Traditionen noch tiefe Wurzeln
hatten, sowohl im eigenen Bistum von Niels Palladius wie in der déni-

schen Kirche {iberhaupt. In bestimmten Sachen, zum Beispiel in der
Frage der ,Gotzenbilder', war Niels radikaler als Luther u. a., und
wollte sogar die Kruzifixe aus den Kirchen entfernen.

Nachdem er iiber Niels Palladius Leben und Schriften berichtet hat,
behandelt Schwarz Lausten in einigen abschlieBenden Kapiteln u. a. Niels
Palladius’ Auffassung von der Kirche und vom Amt (Niels betonte mehr
als Luther die Sonderstellung des Pfarrers und des Bischofs, vor allem
als Lehrer), Niels' pastoraltheologische Auffassungen und die Art seines
Christentums.

Im Vorbeigehen gibt das Buch Andeutungen von der sehr verinder-
ten dkonomischen und sozialen Stellung der dénischen Bischéfe in der
Reformationskirche, wo der Konig und seine Lehnsleute mit Miindigkeit
regierten.

Zusammen mit N. ]J. Green-Pedersen hat Martin Schwarz Lausten auch
einige bis jetzt ungedruckte lateinische Schriften des Peder Palladius
herausgegeben. Zum gréBten Teil handelt es sich dabei um Briefe und
um Reden bei Hochzeiten und Bestattungen. Von gréBtem Interesse sind
vielleicht Peders Polemik gegen Andreas Osiander in der Frage der
Rechtfertigung und einige Schriften iiber den Katechismusunterricht. So-
wohl Peder als Niels Palladius geben gleich ihren Lehrern zu Wittenberg
dem Katechismusunterricht eine sehr groBe Bedeutung.

Helsingfors. Birgit Klockars.

Probleme der Autoritif. Hrsg. von John M. T o d d. Diisseldorf: Patmos-
Verlag 1967. 300 S.; kart. DM 22,—.

Die ,Downside-Gruppe*, die sich seit 10 Jahren dreimal j&hrlich
in der Abtei Downside trifft, zeichnet verantwortlich fiir das
Symposion, aus dem der varliegende Referate-Band hervorgegan-
gen ist. ,Jedesmal wird ein anderer Begriff zur Diskussion gestellt,
z.B. Gerechtigkeit, Erneuerung, Hoffnung, Freude usw. Ihre Bedeu-
tung soll auf verschiedenen Ebenen geklart und vertieft werden;
weiterhin wird untersucht, was sie jenem sagen, der unseren Glau-
ben nicht teilt* (17).

Die Beitrige der 16 Mitarbeiter sind in 4 Gruppen gegliedert:
1. Theologie, 2. Der Hintergrund der européischen Geschichte, 3. Morali-
sche und politische Autoritdt, 4. Die Austibung christlicher Autoritét
heute.

Den Abschnitt Theologie leitet André Pailler ein mit: ,Ober-
legungen zur Autoritit der Kirche®. Diese Autoritit nennt er »Ein
Mysterium®, er sieht sie als eine ,relative Autoritdt* und als ,Dienerin
der Liebe*. G. Tavard behandelt: ,Die Autoritit von Schrift und
Tradition® — ,ein Beitrag zu jenem Problem, das das Traditionsver-
stdndnis, wie es Cullmann vertritt, aufwirft, wonach sich ,Tradition*
auf die Weitergabe der apostolischen Lehre vor AbschluB des neutesta-
mentlichen Kanons beschréinkt“ (80). Der Beitrag von P. Fransen 8]
»Die Autoritdt der Konzilien* befaBt sich eingehend mit: I. Dogmatische
Begriindung der religiésen Autoritit der Kirche, II. Die Autoritit der
Konzilien, ITI. Die Interpretation von Konzilstexten. Exkurs: Uber die
Notwendigkeit einer Untersuchung des historischen Sinns der Konzils-
texte. Dieser Beitrag mit insgesamt 40 Seiten zdhlt zu den wesent-
lichsten des Buches. P.M. Grammont OSB und Ph. Zobel OSB
versuchen in: ,Die Autoritdt des einwohnenden Wortes" ,im Licht der
HL. Schrift und der verschiedenen theologischen und geistlichen Traditio-
nen, vor allem der benediktinischen, eine sorgfdltige Darstellung vom
Wesen des einwohnenden Wortes zu geben, wie es vernommen wird
und die Anerkennung des Menschen erzwingt" (101). Die Autoritit des
Wortes wird in Relation ,zu den anderen, in der Kirche praktizierten
Autoritétsprinzipien“ gesetzt. E. Mélia: ,Ein orthodoxer Gesichts-
punkt zum Problem der Autoritdt in der Kirche* erachtet als »Haupt-
zwedc seines Beitrages, die Position des obersten Amtes in der Kirche
zu erkldren, und zwar auf den verschiedenen Ebenen der einen Wirk-
lichkeit der Kirche* (129).

Der 40 Seiten umfassende, inhaltsreiche Beitrag von Yves Congar
OP iiber: ,Die historische Entwicklung der Autoritit in der Kirche"
unterscheidet vier aufeinander folgende Momente oder Typen der
Autoritdt: I. Das Neue Testament und die Apostel, II. Die Kirche der
Martyrer und der monastische Katholizismus, III. Von Konstantin zu
Gregor VII. IV. Priesterliche Autoritit im Mittelalter, V. Vom Konzil
von Trient bis heute. Der Exkurs: Praepositus-Rector-Praelatus ecclesiae
bildet den SchluB des iibersichtlich informierenden Beitrages. Zwei
kiirzere Referate von Jan Me¢Neill, ,Die Einschitzung der Autoritét
im Mittelalter”, und P. McGrath, ,Probleme der Autoritdt im 16. und
17. Jahrh.“, ergdnzen und niiancieren die historische Uberschau von
Congar.

Der 3. Abschnitt: Moralische und politische Autoritit bringt ein
philosophierendes Rédsonnement von Elizabeth Anscombe iber ,Die
Autoritit und die Moral“. Inspiriert von Kant, scheint Verf. nicht viel
von der Morallehre zu halten: ,Und doch ist Moral das meines Erachtens
am héufigsten von irrtumsfihigen Lehrern Gelehrte, inoffiziell zumindest”
(218). Interessant ist ihr Vergleich mit der Mathematik: ,Ahnlich kann
man sagen, daB jemand seine Moral selbst fiir sich formuliert haben
mubB, indem er persénlich das Gute und Bose an den Dingen sieht,
die er als gut oder bdse beurteilt; und so ist der Lehrende fiir den
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Lernenden nicht so sehr eine Informationsquelle, sondern eher eine
Gelegenheit, das Gelehrte fiir sich selbst zu kldren" (215). Diese Meinung
sagt primér einiges iiber die Verf. aus.

Der kluge, brillant geschriebene Beitrag: ,Uberlegungen zur Autoritét
des Gewissens® von M. Nédoncelle vergleicht die ,Autoritit des
Gewissens® mit einem ,wachsenden Baum", versteht sie als ,Treue
gegeniiber der eigenen personlichen Identitdt®, die ,ein fortschreitender,
positiver BefreiungsprozeB* ist. Der beachtliche Beitrag schlieBt: ,Nun-
mehr trigt die Autoritit des Gewissens einen Eigennamen — Christus —,
ist mit einem Werk verbunden — dem der Erlésung — und bringt uns
ein Sakrament — die BuBe" (231). Bedenkenswert ist der Beitrag von
J]JM. Cameron: ,Gehorsam gegeniiber der politischen Autoritét",
wenngleich die Aussagen iiber den Gehorsam Ergédnzungen fordern.

J]- M. Todd beruft sich in seinen klaren Ausfithrungen iiber ,Die
Autoritit des Laien“ auf das Werk von Y. Gongar, Der Laie. Entwurf
einer Theologie des Laientums, 1959. Nachdriicklich verweist er auf die
Autoritit, die die meisten Laien besitzen: ,Sie erwéchst aus dem Sakra-
ment der Ehe* (255). Die Folgerungen J. M. Todds sind iiberzeugend.

Von hoher Aktualitdt sind die Referate von Th. D. Roberts SJ:
.Nadkte Gewalt. Autoritit in der Kirche heute* und von J. Leclerqg:
,Die Ausiibung der Autoritdt®.

Der vorliegende Referateband ist ein treffendes Beispiel fiir
den bemerkenswerten Ertrag eines Dialogs zwischen Kennern des
Menschen, der Gesellschaft und der Theologie. Auf diese Team-
arbeit werden in den permanenten Diskussionen zu den genann-
ten Themen nicht nur Theologen und Seelsorger zuriickgreifen.
Fiir die Beantwortung der Fragen nach der Autoritdt der Kirche
bietet dieses Buch beachtliche Aspekte, Losungen und Materialien,
die sich von Extremen und Ubertreibungen ebenso fernhalten wie
von Vereinfachungen und Verallgemeinerungen.

Miinster. Wilhelm Heinen.

Hiring, Bernhard: Bremmpunkt Ehe. Heutige Probleme und Perspek-
tiven in Tradition und Lehramt. (Theologische Brennpunkte, Bd 16)
Bergen-Enkheim: Verlag Gerhard Kaffke 1968. 63 S.; br. DM 6,80.

Das Imprimatur der Ordensoberen und des zustindigen Bischofs
stammt vom 28. bzw. 29. Juli 1968, das Vorwort wurde am 2.
August 1968 abgefaBt. Das waren gerade die Tage unmittelbar
nach dem Erscheinen von Humanae vitae am 25.Juli 1968. So wird
zwar im Vorwort eine eigene Stellungnahme zur Enzyklika an-
gekiindigt (erschienen als Bd. 17 der Theologischen Brennpunkte:
,Krise um Humanae vitae"), auf ihren Inhalt im einzelnen konnte
aber in diesem Band nicht mehr eingegangen werden, mit Aus-
nahme eines Zitats S. 49. Dennoch aber steht dem sachkundigen
Leser das Lehrschreiben des Papstes immer vor Augen, wenn er
diesen neuen Beitrag Hérings zur Ehemoral liest. Denn im ,Brenn-
punkt Ehe“ wird iiber das Wesen der Ehe, iiber die Natur des
ehelichen Aktes, iiber eheliche Liebe und Fruchtbarkeit, iiber die
Rangordnung der innerehelichen Werte und nicht zuletzt iiber die
verantwortete Elternschaft und ihre konkrete Verwirklichung mit
der Heilssorge und mit dem seelsorglichen Engagement gehandelt,
die alle Verdffentlichungen Hérings durchziehen und prégen. Es
handelt sich hier nicht um ein ganz original neu geschriebenes
Buch, sondern um ,innerlich zusammengehérende Abhandlungen®,
die ,der Ertrag vieler Studien anléBlich der vorkonziliaren, konzi-
liaren und pipstlichen Kommissionen“ sind, deren Mitglied der
Verfasser war (7).

So darf es uns nicht wundern, daB sich der erste Teil (9—25) dem
Thema ,Vaticanum II. und Ehe" zuwendet. In einer klaren Analyse
wird das Anliegen des Konzils gewiirdigt, im Blick auf die Geschicht-
lichkeit des Menschen, im ,ehrfiirchtigen Hinhoren auf die wirklichen
Fragen und Note des Menschen” (10) die Gréfe und Heilsbedeutung der
Ehe aufleuchten zu lassen, also nicht Siindenkataloge der Vergangen-
heit durch neue zu ergiinzen oder zu ersetzen. Dabei ist, in dieser Aus-
fithrlichkeit wohl das erstemal in einem offiziellen kirchlichen Dokument,
der Vorrang der ehelichen Liebe herausgehoben. Sie wird aber nicht in
individualistischer Verengung nur als ,das Gliick zu zweit* verstanden,
sondern in ihrer Bezogenheit auf die christliche Berufung, auf die
gegenwiirtige menschliche Gesellschaft und nicht zuletzt auf den Frucht-
barkeitsauftrag. Hier kniipfen die bekannten Aussagen des Konzils iiber
die verantwortete Elternschaft an (Gaudium et spes Nr. 50, 51 u. 87).

Was die Methoden der Empféngnisvermeidung angeht, darf die Stel-
lungnahme des Verf., der am Text dieses Kapitels von Gaudium et spes
maBgeblich mitgearbeitet hat, interessieren: ,Ist hier (in Nr. 51) der
Naturbegriff eingefiihrt, so wird mit aller Akzentsetzung hervorgehoben,
daB es um die Natur der Person als Person und der personalen Akte
geht. Ein hauptséchlich biologisches Naturrechtsverstindnis wird an-
gesichts der Wiirde menschlicher Sexualitdt von der Schwelle abgewie-
sen” (24).

Die der ehelichen Wirklichkeit gegeniiber so positive Stellungnahme
des Vaticanum II sieht Héring im zweiten Abschnitt ,Die heutige
Situation im Lichte der Tradition* (26—47) in der Ehemoral seines
Ordensvaters Alphons von Liguori grundgelegt; dieser unterschied ,der
Ehe innewohnende wesentliche Zwedke", nimlich die gegenseitige Uber-
gabe (traditio mutua) mit der Pflicht, sich die eheliche Vereinigung zu
gewihren, und das unauflésliche Treueband; dann ,der Ehe innewoh-
nende akzidentelle Zwecke®, die Zeugung der Nachkommenschaft und
die Heilung der Triebunruhe; schlieBlich ,von auBen hinzukommende
akzidentelle Zwedke®, die in groBer Zahl genannt werden und je nach der
ehelichen Situation verschieden sein kénnen (27f). Dieses Eheverstindnis
erleichterte es dem hl. Kirchenlehrer, kasuistisch auch den Ehen Ver-
stindnis entgegenzubringen, die aus einem wichtigen Grund weitere
Nachkommenschaft nicht mehr wiinschten, aber die ehelichen Intim-
beziehungen fortsetzen wollten.

Die voralphonsianische Tradition sieht Héring vollig zurecht keines-
wegs so restlos iibereinstimmend und eindeutig, wie man manchmal
héren und lesen kann, sondern in groBer Vielschichtigkeit. Darunter
finden sich auch Auffassungen, welche die Ehe geradezu als Folge des
Siindenfalls bewerten (Hieronymus). Augustinus wird zum Wortfiihrer
all jener, welche die Ehe der Christen bestenfalls ,entschuldigen®
durch die Giiter der Nachkommenschaft, der Treue und des Sakramentes.
Eine ungeniigende Alternative beherrscht die Diskussion bis zur Stunde:
entweder ,Zeugung von Nachkommenschaft oder aber blofe Séttigung
niedriger Lust” (41).

Weil der Traditionsstrom hinsichtlich des Eheversténdnisses keines-
wegs einheitlich ist, versucht Hiring (43—47) fiir die heutige Ehelehre
und Ehepraxis Entwicklungen aufzuzeigen, welche die gesunde Tradition
keineswegs verleugnen, aber auch heutigen Erkenntnissen (auch sie
fiigen sich ja in den Traditionsstrom der Kirche ein) gerecht werden.
Sie bezichen sich insbesondere auf das Verhéltnis der Ehe als solcher
zu ihrem Fruchtbarkeitsauftrag. Bedeutsam ist dabei der Satz in Punkt
8: ,Da es sich bei der Frage der Methoden der Geburtenregelung in den
letzten Jahrzehnten vor allem um eine Argumentation und Lehre des
natiirlichen Sittengesetzes handelte, eignet sich ein autoritdrer Stil der
Auferlegung der Naturrechtslehre oder das Verbot der Argumentation
sicher nicht fiir die Glaubwiirdigkeit der Kirche* (47).

Die in der gesamten Diskussion iiber die verantwortete Elternschaft
wichtigste Frage ist sicher nicht eine isolierte Betrachtung des einzelnen
ehelichen Aktes und sicher auch nicht die Methode in der Empféngnis-
vermeidung, sondern ,Liebe als Antwort* (48). Sie iiberwindet eine
Kasuistik, welche das konkrete Leben aufler acht 148t und rein von
duBerlich feststellbaren Fakten aus ihr sittliches Urteil fdllt. Die Liebe
stellt die Ehegatten in ihrer Entscheidung iiber die Zahl der Kinder
unmittelbar vor das Angesicht Gottes und wehrt den ,selbstherrlichen
Techniker des Lebens" (52) ab; sie konfrontiert die verantwortete
Elternschaft mit den gottlichen Tugenden und den Kardinaltugenden
und beriicksichtigt vor allem immer auch die religits-sittliche Situation
des Menschen.

Die ,Hinweise fiir die Praxis® (58—63) wenden sich vor allem an den
Seelsorger, bieten ihm Richtung und Hinweise fiir die Beratung inner-
halb und auBerhalb des BuBsakramentes.

Hinsichtlich der Methodenfrage wird man es an dieser Stelle
besonders bedauern, daB Héring sich nicht ausdriicklich dariiber
#uBert, wie er zu dem Gutachten der Mehrheit in der Pépstlichen
Kommission fiir das Studium der Bevdlkerung, der Familie und
der Geburtenregelung iiber die sittliche Erlaubtheit der Methoden-
wahl bei wirklich verantworteter Elternschaft steht. Man glaubt
zuweilen implizit eine Zustimmung dazu herauszuhbren, aus-
driicklich freilich spricht er von einem ,barmherzigen Verstehen
menschlicher Schwachheit angesichts bedriickender Situationen®
und von der ,materialen Mitwirkung“ zu einer Siinde (61). Gerade
diese Frage gehort heute wahrhaft zum ,Brennpunkt Ehe*!

Wiirzbureg. Georg Teichtweier.

Antweiler, Anton: Eigentum. (Bd 18 der Schriften des Instituts fiir
Christliche Sozialwissenschaften der Westfédlischen Wilhelms-Univer-
sitdt Miinster) Miinster/Westfalen: Aschendorffsche Verlagsbuchhand-
lung 1967. 53 S.

Es ist erstaunlich, wieviel bedenkenswerte Aussagen der Ver-
fasser auf diesen wenigen Seiten nicht iiber die Geschichte des
Privat- und Gemeineigentums, nicht iiber Recht oder Unrecht des
Eigentums, nicht iiber eine bestimmte Ordnung noch (iiber
die wirtschaftlichen Folgen des Eigentums, sondern iiber ,eine
Phinomenologie des Eigentums*“ bietet. Dabei versteht es A.,
komplizierte Zusammenhidnge durch anschauliche Vergleiche und
immer fiir jedermann verstdndliche Worte vorzustellen. Aller-
dings geht er dabei iiber die sonst gebrduchliche Definition: Eigen-
tum ist die Herrschaftsbefugnis des Menschen iiber Sachgiiter, in-
sofern hinaus, als er auch ein ,Eigentum an Werten® (8ff), z.B.
an Ehre, Wiirde, Freiheit annimmt.
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Nach Behandlung der ,Grenzen des Eigentums“ (17ff) und der Unter-
scheidung von ,Besitz — Vermdgen — Eigentum" (23ff) folgt auf dieses
erste Kapitel ,Der Ansatz* (6—24) das zweite Kapitel: ,Der Ursprung
des Eigentums“ (25—43). Dieser ist vor allem gelegen in dem Wissen
des Menschen um seine Geféhrdung, die ihn zwingt, dagegen anzu-
kidmpfen durch Aneignen, Arbeiten, Vorsorgen, Herrschen (27). Diese
Akte werden dann néher diskutiert (27ff). AuBer diesen unmittelbaren
Uberwindungen der Gefihrdung gibt es die mittelbaren: Tauschen, Kau-
fen, Sparen, Schenken (31ff).

Im dritten Kapitel (35—43) wird ,Das Wesen des Eigentums“ be-
handelt. Hier, im Schwierigsten der ganzen Eigentumsproblematik, liegen
dann auch die eigentlichen Diskussionspunkte, die der Verfasser heraus-
stellt. ,Das Eigentum (ist) das auBerkérperliche Ich“ (35). Es kann
»dinglich sein: Schuhe, Haus, Kohlen; es kann geistig sein: Erkenntnisse
jeglicher Art; es kann werthaft sein: Uberzeugungen als Bindung an
Werte, wie Freiheit oder Gerechtigkeit, und Werte selbst, wie Ehre und
Wiirde" (35).

Eigentum als ,Gewalt iiber etwas" (36) gilt nur innerhalb eines
Spielraumes, der durch die Sittlichkeit, durch die Verpflichtung zu etwas,
festgelegt wird" (36). ,Die Verpflichtung besteht in der Verantwortung
vor der Sache und vor den anderen“ (36). ,Eigentum im iiblichen Sinn
besteht nur dadurch, daB es durch die anderen anerkannt wird, denen
man es zundchst und vordergriindig entzieht” (36). Weil Eigentum ,eine
Funktion der Person und der Gemeinschaft ist, ist es ,verdnderlich,
umstritten, unberechenbar und unverstehbar® (37). Beim Eigentum geht
es ,nicht vorerst um das Eigentum, weil es Sache ist, sondern um die
Personen, die sich in ihrem Eigentum erkennen und behaupten® (39).

Als letzte ,Folge muB genannt werden, daB, wie der Mensch, so auch
das Eigentum im Grunde unverstehbar ist* (41). ,Man sucht es zwar zu
erkldren, weshalb es Eigentum gibt, geben darf und geben muB, aber
man ist sich nicht einig, woher es kommt; man griindet es auf Gott oder
auf die Natur oder auf den Menschen® (41).

Das vierte Kapitel (44—48) behandelt ,Die Triger des Eigentums®.
Wenn wir auch die (an T6nnies ankniipfende) Unterscheidung von Ge-
meinschaft und Gesellschaft als Trédger von Eigentum nicht mehr so
anerkennen, wie sie A. (44ff) bringt, so besteht doch zu Recht, daB die
verschiedenen Personenmehrschaften in Seinsverbundenheit (= Gemein-
schaft) und die Personenmehrschaften in gewillkiirter Zwedckverbunden-
heit (= Gesellschaft i.e.S.) in ihrer Besonderheit als Triger von Eigen-
tum herausgestellt werden miissen, was ein in der Christlichen Gesell-
schaftslehre noch zu klirendes Problemgebiet darstellt.

Das fiinfte Kapitel behandelt ,Das Geheimnis des Eigentums* (49—
52): ,Letztlich muB alles Eigentum, wie alles Leben, Dienst vor Gott
sein..." (51). In einer Zusammenfassung (52) heiBt es unter 3.: ,Ver-
sucht man, von Formen und Wurzeln her das Gemeinsame am Eigentum
zu finden, kann man sagen: Eigentum ist auBerk&rperliches Ich, sich dar-
bietend als Funktion des Ich und der Gemeinschaft, mittelbar oder un-
mittelbar ablesbar an Sachen...“. Unter 5. heiBt es: ,Eigentum ist, wie
das Ich und wegen des Ich, letztlich unverstehbar®.

Die Arbeit von A. bietet viele Anregungen zum Nachdenken
iiber ein Kapitel, das gewdhnlich zu &uBerlich, bloB juridisch ge-
sehen wird. Seine Darlegungen eignen sich gut fiir Diskussionen
in Seminariibungen. Gern wiinschte man sich mehr Beriicksichti-
gung neuerer wissenschaftlicher Arbeiten zum Thema ebenso
wie eine eingehendere theologische Darlegung.

Bochum. G. Ermecke.

Wilken, Waldemar: Briicken zur Kirche. Public Relations der Kirche.
(Missionierende Gemeinde, Sonderband 2) Berlin-Hamburg: Lutheri-
sches Verlagshaus 1967. 262 S.; kart. DM 19,80.

Je komplexer die gesellschaftlichen Beziehungen in einem
Sozialgebilde werden, um so schwieriger werden die Kommunika-
tionen in ihm. Das gilt auch fiir die Sozialinstitution Kirche. Feh-
lende Kommunikationsméglichkeiten engen ihre Wirkméglichkeiten
entscheidend ein. Fiir die Ansprache der Gldubigen wie der Kir-
chenfremden miissen deshalb stets mehr Informationswege und
Kommunikationskanédle gefunden und benutzt werden, um die
Uniibersichtlichkeit der modernen Gesellschaft nicht fiir das kirch-
liche Leben zum Hindernis werden zu lassen. Die erhéhte Trans-
parenz erbringt vermehrte Kontakte und den Wunsch nach Kontakt.
In diesem Sinn kann und muB auch die moderne Werbung als
Hilfsmittel der Kirche eingesetzt werden, ndmlich als ein not-
wendiger, zusétzlicher Weg zur Ubermittlung der kirchlichen Aus-
sagen und zur Verkiindigung des Glaubens.

Waldemar Wilken, Leiter des Amtes fiir Offentlichkeitsarbeit der
Evangelischen Landeskirche Hamburg, hat so bereits 1961 im gleichen
Verlag versucht, ,die Werbung der Kirche* als Aufgabe bewuBt zu
machen und kirchliche Stellen mit den Miglichkeiten der Werbung ver-
traut zu machen und praktische Hilfen fiir die kirchliche Arbeit zu
bieten. Dabei wurde die materielle und finanzielle Beschrinkung durch
Betonung der kleinen Werbeprojekte im kirchlichen und gemeindlichen

Leben beriicksichtigt. Uber den notwendigen instrumentalen Einsatz
neuer Kommunikationswege hinaus stellt Wilken nun in der vorliegen-
den Schrift die Kontaktpflege in der Form der Public Relations als
eigentliche Aufgabe kirchlicher Werbung dar. Thm geht es dabei weniger
um eine theologische Begriindung und Vertiefung als um ein Plidoyer
fiir den praktischen Gebrauch. Dementsprechend referiert er zunichst
vor allem Vorstellungen und Einsdtze von Public Relations in anderen
Lebensbereichen, um die Rezeption in den kirchlichen Raum vorzu-
bereiten und zu begriinden. Seine Gewihrsleute reichen dabei von
Theologen, Sozial- und Werbewissenschaftlern iiber Praktiker und
Journalisten bis zu Bestsellerautoren.

Den Unterschied zwischen Public Relations und Werbung versucht
der Autor durch eine erneute Ubersicht iiber den Dienst der Werbung
fir die Kirche und durch eine Darstellung von Geschichte, Art und
Arbeitsweise der Public Relations allgemein sowie kirchlicher Public
Relations aufzuzeigen. Die Schwierigkeit einer Definition von Public
Relations wie auch die weniger systematisch als an zufélligen anekdoten-
haften Aufhéngern orientierte Berichtsweise lassen den Unterschied
unklar bleiben.

Das schldgt sich auch in der iiber 100 Seiten umfassenden Auffithrung
der Instrumente und Medien kirchlicher Public-Relations-Arbeit nieder.
Neben anderen Informationen und Ansichten zum Thema werden
Pressearbeit, Gemeinde- und Bischofsbrief, Plakate, Broschiiren, Aus-
stellungen, Schriftenkasten bis zum Hinweisschild fiir Gottesdienst-
zeiten nebeneinander genannt und in Beispielen vorgestellt, doch
macht das den Unterschied kaum klarer. Er liegt wohl weniger im
Medium als in der Absicht des Werbenden. Public Relation ist dabei
(vgl. 43f) das Bemiihen um &ffentliches Vertrauen und Verstidndnis
durch Ruf- und Meinungspflege. Durch entsprechende Offentlichkeits-
arbeit soll fiir Institutionen oder Personen Verstehen und ein giinstiges
Klima geschaffen werden.

Die Unschirfe des Begriffs Public Relations im Gegensatz zur
Werbung fiihrt bei der Anwendung auf die Kirche vor allem zu
der Frage, ob zwischen dem Auftrag und Ziel der Kirche und der
Kirche als Institution so getrennt werden kann, wie in anderen
Bereichen etwa zwischen Produkt und Firma. Kirche erscheint dann
als eine Zweckorganisation aus dem Dienstleistungsbereich, die
losgeldst von der Welt und den Menschen Selbstdarstellung und
Eigenwerbung fiir die Institution und den Apparat betreiben muB.

Dem entspricht dann auch die auf S. 103 wiedergegebene Emp-
fehlung von Werbeleuten, die Kirche mége — statt in Mitmensch-
lichkeit mit anderen zu konkurrieren — ein einmaliges Produkt,
nédmlich: ,kosmologisches Schaudern" als Monopolist verkaufen.
Abgesehen davon, daB fiir dieses ,Produkt” die Marktforschungs-
ergebnisse sicher noch fehlen, bleibt zu fragen, ob eine solche Be-
mithung um die Behauptung einer Monopolstellung nicht Zeichen
eines nicht zutreffenden Kirchenbegriffs ist, der sich um die Markt-
gerechtheit kirchlicher Versorgung sorgt und mehr auf Klienten als
auf Mitglieder orientiert ist. Durch Stabilisierung des Status quo,
indem die eigenen Vorstellungen und Leistungen der Offentlichkeit
vertraut und sympathisch gemacht werden, soll die beschrénkte
Lebenskraft einer falschen Konzeption erweitert und eine Position
im sozialen Feld behauptet werden. Es wird das Image gepflegt,
durch dessen Politur um Vertrauen geworben, ohne daB die Dinge
selbst sich in der Kirche entscheidend dndern miissen.

Die Kirche als Dienstleistungsunternehmen gelangt zwar von
den verwalteten Formen des Glaubens zu unternehmerischem, um
die Marktposition besorgtem Verhalten, erlangt mit solchen kurz-
fristig stabilisierenden Anstrengungen jedoch keine Garantie auf
Zukunft. Nur eine von der Verantwortung ihrer Mitglieder getra-
gene Kirche als Gemeinde behélt ihren Platz im sich wandelnden
sozialen Feld. Sie bleibt als ein Stiick Gesellschaft in der Gesell-
schaft und bei den Problemen der Gesellschaft. Sie steht nicht
abseits und nicht drauBen und bedarf dann auch nicht der ,Briicken
zur Kirche".

Kirchhellen-Grafenwald. Egon Golomb.

Plassmann, Engelbert: Staatskirchenrechtliche Grundgedanken der deut-
schen Kanonisten an der Wende vom 18, zum 19. Jahrhundert. (Frei-
burger Theologische Studien Heft 88) Freiburg-Basel-Wien: Herder
1968. 192 S.; kart. DM 25,—.

Das zu besprechende Werk ist in leicht iiberarbeiteter Form aus
einer rechtsgeschichtlichen Dissertation hervorgegangen, mit wel-
cher der Verfasser von der rechtswissenschaftlichen Fakultiit der
Ruhr-Universitédt Bochum promoviert wurde.

Die Arbeit stellt sich zur Aufgabe (7f), von kanonistischer Seite
einen Beitrag zum Wandel im Verhiltnis der katholischen Kirche
zur Staatsgewalt in Deutschland an der Wende vom 18, zum 19.
Jahrhundert zu liefern. Sie will die Bildung eines BewuDBtseins von
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der Eigenstindigkeit der Kirche gegenitber dem Staat und damit
die Abkehr vom System der Staatskirchenhoheit, insbesondere
josephinischer Prégung, nachweisen. Zum Medium, in welchem der
Wandel sichtbar gemacht werden soll, nimmt der Verfasser das
katholische kirchenrechtliche und kirchenpolitische Schrifttum der
Zeit von 1780 bis etwa 1830, unter AusschluB des evangelischen
kirchenrechtlichen und des staatsrechtlichen. Damit ist die Blick-
richtung zwar verengt, doch werden, wenn man sich dessen bewult
ist, keine irrigen, allenfalls zu einfache Vorstellungen geweckt
und die Prinzipien der damaligen katholischen Kanonistik umso
deutlicher dargeboten. Bei der Behandlung verspricht der Ver-
fasser den Zusammenhang mit der Zeitgeschichte, der Tradition
des Kirchenrechts und den Personlichkeiten der Kanonisten zu
beriicksichtigen, doch gilt dies nur im Hinblick auf die eben dar-
gelegte Einschrinkung mit dem Zusatz, daB der Begriff ,Kanonist®
nicht als terminus technicus gebraucht, sondern darunter jeder, der
sich zum Problem des Staatskirchenrechts der behandelten Epoche
geduBert hat, verstanden wird.

Selbst unter Beschrinkung auf das kanonistische Schrifttum
bleibt der Stoff, den der Verfasser zu bewiltigen hatte, noch so
weit gespannt, daB das Werk notwendigerweise nur einen Uber-
blick iiber das Gesamtproblem bieten kann, wobei freilich die
einzelnen Ansatzpunkte des Wandels nicht zu kurz kommen, son-
dern in der Darstellung deutlich herausgearbeitet werden. Im
groBen Ganzen aber hat die Arbeit groBziigigen Charakter, womit
gleichzeitig Vorzug und Schwiiche, nimlich Erarbeitung von grund-
legenden Prinzipien unter Beschréinkung auf das Wesentliche und
nicht immer iiberzeugende Hinweise auf Behandlung und Losung
von Einzelfragen, bezeichnet sind.

Den ersten Teil des Werkes, die Abgrenzung der Ausgangslage (9ff),
beginnt der Verfasser mit der Darstellung der Staatskirchenhoheit in
Usterreich unter Joseph II. An Autoren zieht er heran Joseph Johann
Nepomuk Pehem, Robert Curalt und Franz Xavier Gmeiner. Die Wahl
Pehems wird damit begriindet, daB er als klassischer Repriisentant der
habsburgischen Kirchenpolitik am Ende des 18. Jahrhunderts angesehen
werden diirfe. Was mit dem Stichwort ,Josephinismus* gekennzeichnet
sei, spiele sich in seinem Lehrbuch getreulich wider, wobei dessen
offizibser Charakter dadurch unterstrichen werde, daB es zum Ge-
brauch im akademischen Unterricht vorgeschrieben war. Es mag dahin-
stehen, ob damit der Klassiker des Josephinismus getroffen ist, — man
hitte vielleicht auch an Georg Rechberger denken kénnen, dessen ,Hand-
buch des osterreichischen Kirchenrechts®, ebenfalls (von 1809 bis 1834)
offiziell zum akademischen Unterrichtsgebrauch vorgeschrieben, sich
praktisch ausschlieBlich auf die in Usterreich ergangenen Verordnungen
in publico-ecclesiasticis stiitzt und somit die Staatsmeinung vielleicht
authentischer darstellt und ob seiner Schdrfe und Einseitigkeit es
,erreicht hat, als einziges josephinistisches Lehrbuch 1820 in allen Auf-
lagen und Ubersetzungen auf den Index gesetzt zu werden, — jeden-
falls hat der Verfasser an Pehem das Prinzip des Josephinismus ge-
zeigt (10): Kirche und Staat verfolgen als Zweck die felicitas hominum.
Doch ist dieser Zweck durch einen uniiberbriickbaren Zwiespalt auf-
geteilt: Ziel der Kirche ist die felicitas interna, Ziel des Staates die
felicitas externa. Aus dieser Trennung folgt villige gegenseitige Un-
abhiingigkeit der Gewalten. Hieraus folgen in der Praxis wie bei Pehem
seitenlange Ausfithrungen und Traktate iiber die Freiheit des Staates
von der Kirche, wihrend das entsprechende Kapitel tiber die Freiheit
der Kirche vom Staat bezeichnenderweise fehlt. Deutlich wird auch ge-
zeigt, wie sich Josephinismus und Febronianismus verbinden, wie die
Stellung des Staates durch eine dezentralisierende Schwiichung der
Kirche gestirkt wird. Hervorzuheben ist weiter ein Kennzeichen der
juridischen Josephinisten, ndmlich die Entfremdung und der Wegfall
des theologischen Riistzeugs in der wissenschaftlichen Arbeit (12). Fir
den Juristen Pehem stellt sich nur das Problem der Sicherung der
Staatskirchenhoheit, die Aufgabe der Kirchenreform fallt kaum ins Ge-
wicht. DaB dies letztere nicht nur auf die Juristen beschridnkt war, be-
weisen Curalt (12ff) und Gmeiner (16ff). Curalt vertritt die theologische
Komponente in der Begriindung des josephinistischen Systems, wiithrend
Gmeiner die Lehre wiederum aufkldrerisch-naturrechtlich absichert.

Ein analoges System findet sich, wenn auch in abgeschwiéichter Form,
auch auBerhalb der habsburgischen Erblande. Dies zeigt der Verfasser
anhand der Lehre von Peter Anton Frank (19ff) und Maurus Schenkl
(23ff) auf.

Das letzte Kapitel der Ausgangslage widmet der Verfasser den
Streitschriften zur inneren Kirchenverfassung, im Stichwort ,Febronia-
nismus® brennpunktartig komprimiert (26ff). Dabei zeigt sich die Ver-
kniipfung von Staats- und Bischofsinteresse mit der Gefahr, daB das
Staatsinteresse letztlich den Sieg iiber das Kircheninteresse davontrégt.

Der zweite Teil behandelt das Verhéltnis von Kirche und Staat im
Spiegel des Schrifttums der Sikularisationszeit (39ff). Im praktischen
Beispiel der Sikularisation als rédumlicher Ausweitung der Landes-
kirchenhoheit weltlicher Fiirsten fillt ein Schlaglicht auf das bisherige

Gefiige von Staat und Kirche. Die politische Présenz der Kirche, ver-
mittelt durch den Anspruch auf Bestand der geistlichen Staaten und die
Reichsstandschaft der Prilaten, erstrahlt noch einmal, auf der Seite des
Staates erscheint das Wetterleuchten des Anspruchs auf den allgemeinen
Patronat des Landesherrn. Die Besprechung von vier anonymen Schriften
(43ff), der Lehre von Karl Moriz Fabritius (41ff), Gregor Zirkel (51ff und
59ff), Johann Philipp Gregel (54ff), Eugen Montag (66ff), Ferdinand
Arndts (69ff), Guido Franz Xaver Brohm (71ff), Johann Richard Roth
(74ff) und ein Vorgriff auf Wessenberg (46ff) zeigen die méglichen
Alternativen auf: Ausdehnung des alten kirchenpolitischen Systems auf
die neu erworbenen Gebiete und Unterordnung der Kirche unter den
Staat; Neubeginn unter Abriicken vom System des 18. Jahrhunderts.

In die zweite Richtung und damit in die Zukunft weist die Auf-
fassung Zirkels, der fiir die Kirche wie fiir alle Vereine im Staate
korporative Freiheitsrechte beansprucht, in sein System wieder einen
theologischen Kirchenbegriff (60) einfiihrt und die Einheit von Staat und
Kirche, die in praxi eine Unterordnung der Kirche unter den Staat be-
deute, leugnet. SchlieBlich erhebt er die Forderung eines Zustandes der
.Coordination® (64) von Staat und Kirche. Ein weiterer fruchtbarer An-
satz findet sich bei Montag, der verlangt, das Selbstverstindnis der
Kirche miisse bei der Ausgestaltung ihres Verhdltnisses zum Staat
beriicksichtigt werden, und damit einen wirksamen Hebel zur Befreiung
der Kirche anbietet. SchlieBlich verdienen Arndts und Brohm erwihnt
zu werden, welche die Grundrechte der Glaubens- und Gewissensfrei-
heit in die Diskussion aufnehmen.

Die Ausfiilllung der so entwickelten Weichenstellung schildert der
Verfasser im dritten Teil des Werkes (77ff) anhand der Darstellung der
Lehre ihrer beiden herausragendsten Vertreter.

Da ist zundchst Anton Michl (79ff), ein Vertreter jener Staatskirchen-
hoheit, die in der ersten Halfte des 19. Jahrhunderts die Staats- und
Verwaltungspraxis prdgte und beherrschte. Michl geht aus von der
Person des Regenten. Sie ist der Beziehungspunkt des Allgemeinen
Teils des Kirchlichen Personenrechts und schlieBt damit dessen sakra-
mentales Verstdndnis aus. Die einzelnen kirchlichen Personen und
Stiinde erscheinen demnach als Funktionen der allgemeinen Einordnung
der Kirche in den Staat. Neben der Abhéngigkeit der Kirche im Person-
bereich stehen dariiber hinaus noch die staatlichen Rechte im Tatigkeits-
bereich der Kirche: Placet und Recursus ab abusu. Aufnahme- und
Anerkennungsbedingung fiir die Kirche ist die Forderung des Staats-
zwecks. Die Konsequenz der Kirchenauflésung aus Staatsraison wird
lediglich expresse nicht gezogen. Die Kirche freilich bendtigt gegen den
Staat kein Placet, weil der Staat in den Geistbereich gar nicht ein-
greifen kann. So liegt Michl durchaus auf der Linie der josephinistischen
Tradition, wie sie behaftet mit dem eigentiimlichen Mangel, daB ein
theologischer Kirchenbegriff fehlt. Allerdings findet sich als positiver
Ansatzpunkt wenigstens die Erwdhnung des Rechts auf Gewissensfrei-
heit (individuell] und auf Religionsduldung (kollektiv). Mit diesen
Grundrechten ist nach Ansicht des Verfassers (88), der widersprochen
werden muB, das System einer Staatskirche zwar vereinbar, doch muBte
die innere Dynamik dieser Grundrechte zur Forderung nach Abschaffung
der Staatskirche fithren, wozu man dann noch ergénzen mochte, dab mit
dem Fall des Staatskirchentums auch die Staatskirchenhoheit ins Wanken
geraten diirfte.

Den Gegenpol zu diesem beharrenden staatskirchlichen System
bildet die Lehre des Franz Andreas Frey (89ff). Unter Vernachldssigung
einer theologischen Bestimmung des Kirchenbegriffs gelingt ihm den-
noch der Ausbruch aus dem alten System. Angelpunkt seines Ansatzes
ist die Entfaltung der Lehre von der Glaubensfreiheit des Einzelnen
und der Kultusfreiheit der Kirche. Der Staatszweck wird auf die Er-
haltung der verfassungsmiéfBigen Ordnung zuriickgeschnitten, denn die
Glaubensiiberzeugung sei einer rechtlichen Regelung nicht féhig. Grund-
sitzlich folgt aus der Freiheit der inneren Religion die Freiheit der
4uBeren, wo Beschridnkungen seitens der Staatsgewalt nur zum Schutze
anderer erlaubt sind. Fiir den materiellen Glaubensinhalt mufl der
Staat blind sein. Er hat lediglich jede Gewissensfreiheit zu schiitzen,
das heilit, er hat die Verpflichtung zur offentlichen Toleranz, die auf
dem vorstaatlichen Recht der Religionsfreiheit beruht. Freilich werden
diese Erwidgungen von Frey in Bezug auf Atheisten und im Falle eines
einheitlichen Konfessionsstaates nicht durchgehalten. Hier schimmern
alte Denktraditionen durch. Aber mit der Besinnung auf das ,rechte,
sozusagen vorjosephinische” Selbstverstindnis der katholischen Kirche,
der Betonung der Freiheitsrechte der Biirger wie der Kirche zeigt sich
Frey als Verfechter der Rechte einer freien und unabhéngigen Kirche in
Hinwendung zu einem liberalen Verfassungsstaat.

Nach diesen von Ausfithrungen iiber die Lehre bestimmten Darlegun-
gen ldBt der Verfasser einen Teil folgen, in welchem er die Auswirkun-
gen auf die Praxis, ndherhin auf die Reformprogramme und Konkordats-
entwiirfe in der Zeit des Wiener Kongresses priift (111ff). Er bertick-
sichtigt dabei die Pline Karl Theodor von Dalbergs, den Konkordats-
entwurf von Georg Ludwig Carl Kopp und den Konkordatsentwurf
Wessenbergs mit dessen Beurteilung durch Zirkel. Ein eigenes Kapitel
ist dem Problem von Kirche und Staat im literarischen Kampf um Ignaz
Heinrich von Wessenberg gewidmet (133ff). Dabei zeigt sich nochmals
mit aller Deutlichkeit die Verquickung und Verknotung von kirchlichem
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und staatlichem System: Eine Reform der Kirche mit Staatshilfe konnte
nur die Festigung der Staatskirchenhoheit mit sich bringen.

Im abschlieBenden Teil (145ff) 14Bt der Verfasser schlieBlich die
Fronten der Kanonistik wihrend der Restaurationszeit antreten: Joseph
Helfert, Sebald Brendel, Carl Friedrich Nebenius, Clemens August von
Droste Hiilshoff als Vertreter der Restauration; als Vertreter der Reform
Clemens August und Franz Otto Droste Vischering, Joseph Scheill
und Johann Friedrich Joseph Sommer.

Eine Zusammenfassung (161ff) soll die Extreme kennzeichnen, ,zwi-
schen denen das Verhilinis von Kirche und Staat in Deutschland inner-
halb von zwei Generationen geschwankt hat“, dargestellt an der Kirchen-
politik Josephs II. und den Bestimmungen der Frankfurter Reichs-
verfassung von 1849. Ganz gliiklich ist man iiber diese Ausfithrungen
nicht, denn die Begrenzung der Fragestellung des Verfassers im Hinblide
auf die Behandlung nur des katholischen kanonistischen Schrifttums
wirkt sich hier historisch zu sehr vereinfachend aus.

Uberblickt man nun das Werk noch einmal im ganzen, so zeigt
sich, daB der Verfasser seine gestellte Aufgabe wohl erfiillt hat.
Er hat unter Bewiltigung eines immensen Quellenmaterials, wobei
besonders die Heranziehung von anonymem Schrifttum zu er-
wihnen ist, unter geschickter Auswahl der Reprisentanten der
einzelnen Denkrichtungen die Grundziige und einen Uberblick iiber
den Wandel im Verstindnis des Verhiltnisses von Kirche und
Staat dargelegt unter Aufzeigung des Weges vom Josephinismus
zur Freiheit der Kirche. Besonders erfreulich ist, daB der Verfasser
es verstanden hat, die theologische Fragestellung auch und gerade
im Hinblick auf das Kirchenrecht im Auge zu behalten und ihr
Raum zu schenken, und zu zeigen vermochte, wie sich in alten
Begriffen neue Inhalte durchzusetzen beginnen. Die erarbeiteten
Grundziige verdienen uneingeschriinkte Zustimmung. Daneben fillt
dann wenig ins Gewicht, daB man dem Verfasser in Einzelhinwei-
sen, wie die Moglichkeit des Bestehens einer Staatskirche trotz
Glaubens- und Gewissensireiheit (88), die heutige Durchfiihrung
Wessenbergscher Reformziele (128), vor allem aber bei den sehr
vereinfachend wirkenden Uberblendungen auf das heute geltende
staatskirchenrechtliche System, wie Koordination (7, 64), Beriick-
sichtigung des Selbstverstindnisses der Kirche (68), Grenzen der
Religionsfreiheit (92, 94), pluralistische Gesellschaft (160), — daB
man also solchen Einzelhinweisen ohne weitere Erklirung, die
allerdings dem Charakter des Werkes nicht entsprechen wiirde,
nicht immer folgen kann, denn so einfach diirften die historischen
und rechtlichen Linien kaum liegen.

SchlieBlich regt die Arbeit zum Weiterforschen in Einzelunter-
suchungen an. Hier miiBte zun#chst das Problem ergéinzend von
der der staatsrechtlichen und der evangelisch-kirchenrechtlichen
Seite angegangen und beleuchtet werden. Fiir den katholischen
Bereich reizt die Fragestellung, woher denn Zirkel und, wenn auch
abgeschwicht, Frey die Einfiihrung eines theologischen Kirchen-
begriffs, den Riickgriff auf das Selbstverstindnis der Kirche be-
zogen und auf welche verschiitteten Traditionen sie neu aufbauten.

Tiibingen. E. Seifert.

Connan, F. u. Barreau, ].C.: Die Pfarrei von morgen. Vorschldge zur
Neugestaltung. Luzern-Miinchen: Rex-Verlag (1968). 103 S.; Ln
DM/SFr 9,80.

Das schmale Biichlein hat schon deshalb in Kreisen der seelsorg-
lich Tétigen gute Startbedingungen, weil es ein iiberall vorhandenes
und empfundenes Problem, die unangepaBte Pfarrstruktur, in eng
gedréngter Form anspricht. Dazu kommt, daB F. Connan jahrelang
in der mit Recht beriihmten Pfarre St. Séverin in Paris leitend
tdtig war, mithin aus der offensten Richtung einer pfarreierneuern-
den Seelsorge kommt, wihrend sein Mitarbeiter ]. C. Barreau von
der kategorialen Seelsorge (Jugendseelsorge) her kommt,

Finf Abschnitte umfaBt das Buch: I. Kritik an der Pfarrei und das
Ungeniigen der bisherigen Erneuerungsversuche; II. Soziologische Uber-
legungen; III. Theologische Uberlegungen; IV. Uberwindung von fal-
schen Oppositionen; V, Die Pfarrei des Jahres zweitausend. — Fast die
Hilfte des Buches wird vom ersten Abschnitt eingenommen. Hier gehen
die Verf. den Grundlinien der pastoralen Situation in Frankreich nach
und stellen vor allem fest, daB dort die missionarischen Erneuerungs-
bewegungen auf zweierlei Schienenstréngen verlaufen sind: in der spe-
zialisierten katholischen Aktion (wozu man ergéinzend und vergrébernd
auch die Initiativen der Arbeiterpriester zihlen kann) und in der Be-
wegung zur Erneuerung der Pfarrei, die markiert wird durch Namen wie
St. Alban (Abbé Remilleux), Lyon; durch G. Michonneau (Sacré Coeur,
Colombes), schlieBlich St. Séverin, Paris, und durch die Zielvorstellung:
»La paroisse, communauté missionnaire® (Titel des Buches von Michon-

neau). Besteht hier, anders als bei uns, unter den pastoral (nicht: gesell-
schaftsbezogen — kirchenpolitisch!) aktiven Kréften eine z T. bittere
Konkurrenz, so stellt sich auch fiir die Pfarrbewegung das Bild im
wentchristlichten® Frankreich anders dar als bei uns, schwieriger, aber
auch zur Dynamik herausfordernder. Die Vf. zihlen ausfiihrlich die
tiinf Lebensbereiche auf, in denen man die Pfarrei reformieren wollte
und teils auch wirklich reformiert hat (Liturgie, Caritas — Problem der
sog. oeuvres! —, Katechumenat, Okumene, Missionsgedanke), sowie die
verschiedenen Zielvorstellungen iiber die Rolle der Pfarrei und kommen
schlieBlich zu dem Ergebnis, daB diese Erneuerungen nicht geniigen und
nicht voll effektiv geworden seien. Um ihre neue Konzeption vorzu-
bereiten, skizzieren sie knapp im zweiten Abschnitt die Entwidklung
der Urbanisation sowie den ,Plan directeur du district urbain de Paris®
von 1965, im dritten, kurzen Abschnitt das theologische Verhiltnis von
GroBkirche, Ditzese und Ortsgemeinde. Sie meinen, daB eine Uber-
windung der oben genannten verschiedenen Stringe der pastoralen
Erneuerung nétig sei, und entwerfen schlieBlich eine intermedidre
Struktur, auf deren Ebene sie die Pfarrei von morgen ansetzen wollen,
eine groBe Mittelpunktspfarrei, die sie ,Super-Pfarrei nennen. Fragt
man sich nach der Anwendbarkeit der in diesem Buch geduBerten Grund-
gedanken, so kénnte man u. E. zu folgenden Ergebnissen kommen. 1. Die
Forderungen nach intermedidren Strukturen ist berechtigt; ob diese die
von den Verf. anvisierten AusmaBe haben oder andere, oder ob es deren
mehrere gibt, wiire ndher zu priifen. 2. Zuzustimmen ist der Forderung
nach begrenzten, gezielten pastoralen Experimenten, auch, was die
Strukturen betrifft. 3. DaB die (kiinftige) Pfarrei auf einer Art mittlerer
Struktur aufruhen soll, ist das Ungewohnte an diesem Vorschlag; das
wire ebenfalls ndher zu priifen, besonders in den kirchenrechtlichen,
(tir Deutschland spezifischen) staatskirchenrechtlichen und personellen
Folgen (vita communis?). Das Biichlein kénnte jedenfalls dazu anregen,
fiir Strukturversuche mehrere Modelle wenigstens theoretisch durch-
zuspielen (Pfarrverband mit und ohne wvita communis, Erfahrungen mit
nverwaisten" Teilbezirken, Super-Pfarrei im Sinne dieser Verf. u.a.). —
4, Dabei wiren die anders gelagerten Verhiltnisse Frankreichs zu be-
riicksichtigen (so scheint der Diozesanklerus in Deutschland mit ca.
70%e hoher in der Pfarrseelsorge eingesetzt zu sein als in Frankreich,
vgl. 73).

Der Rez. neigt zu der Ansicht, daB eine umfassende und wirk-
same Losung des kirchlichen Strukturproblems, das sich als hichst
dringlich erweist, nur zu erreichen ist durch eine Weiterentwick-
lung der Strukturen (Schaffung mittlerer Bereiche und Schaffung
von Pfarrverbdnden oder Mittelpunktpfarreien), eine die Struktur-
reform begleitende Mentalitdtsbildung im Klerus, ein iiberlegtes
Einplanen mobiler Gruppen in subsididrer, stimulierender auBer-
gewohnlicher Seelsorge (nicht: Assistenzseelsorge!) und die Be-
stellung von sog. ,part-time“-Priestern fiir kleinere Teilgemein-
den. Denn die in dem Buch vorgetragenen Gedanken behandeln
die Problematik vorwiegend im Blick auf Stadtregionen, die drin-
gend notige Pastoralplanung muB sich aber auch auf lindliche Re-
gionen erstrecken. Im Gesamtrahmen dieser pastoralen GroBauf-
gabe vermag das Buch Anregungen zu geben und Stoff zur Uber-
legung zu liefern. Es diirfte also vor allem die Theoretiker und
Planer der Pastoral interessieren, ein handhabbares Rezept fiir die
unmittelbare Praxis darf man von ihm noch nicht erwarten.

Hennef. Peter Lippert CSSR.

Pompey, Heinrich: Die Bedeutung der Medizin fiir die kirchliche Seel-
sorge im Selbstverstindnis der sogenannien Pastoralmedizin, (Unter-
suchungen zur Theologie der Seelsorge, Band XXIII) Freiburg-Basel-
Wien: Herder (1968). X, 372 S.; kart. DM 39,—.

Fiir die heutige Praktische Theologie gewinnen die natur-
wissenschaftlichen und anthropologischen Wissenschaften immer
groBere Bedeutung, vor allem der Pastoralmedizin kommt eine
wichtige Briidkenfunktion zu. Pompey hat es in dankenswerter
Weise iibernommen, dieses vielschillernde Spezialgebiet an Hand
der fleiBig gesammelten Bibliographie in seinem geschichtlichen
Werden zu durchleuchten.

Nach einer allgemeinen Einfithrung iiber Selbstverstdndnis, Aufgabe
und Grenzen heutiger Pastoralmedizin und ihre Beziehungen zur
Pastoraltheologie wird der geistesgeschichtliche Hintergrund fiir das
Selbstverstindnis der friihen Pastoralmedizin und der historische
Rahmen der Untersuchung aufgezeigt.

Im ersten Hauptteil werden die einzelnen Stufen und Wirkkrifte in
der Vorgeschichte der sogenannten Pastoralmedizin behandelt, wihrend
der zweite Hauptteil das Selbstverstédndnis der sogenannten Pastoral-
medizin in ihrer Entstehungsphase am Ende des 18. und in der ersten
Hilite des 19. Jahrhunderts bringt.

Mit griindlicher Sachkenntnis und kritischer Sichtung wird die Ent-
wicklung der Medicina clericalis von den Priesterdrzten der Antike
iiber die Trennung der priesterlichen und é&rztlichen Aufgaben durch
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Hippokrates und der formalen und materialen Bereicherung der Wissen-
schaften durch die Offenbarung Christi im christlichen Altertum bis zur
erneuten Vereinigung der Heiltdtigkeit mit den seelsorglichen Aufgaben
der Geistlichen und Ménche im Mittelalter und bis zum kirchlichen
Verbot in Spatmittelalter und Neuzeit dargestellt.

Dieses Verbot wurde in verschiedener Weise umgangen. Vor allem
die Aufklirung wollte den Geistlichen gerne die Pastoralarzneykunde
oder die ,Medizinische Polizei“ auflasten, aber das medizinisch-theolo-
gische Gesprich zeigte bald unter dem EinfluB des Rationalismus die
Unvereinbarkeit von Theologie und Medizin auf. Hier wird Cohausens
JClericus Medicaster* zu nennen sein, wihrend Oetter die sogenannte
.medicina ruralis" der Landgeistlichen eifrig verteidigte. Eine besondere
Entartung der ,medicina clericalis* stellten die magisch-mystischen Heil-
methoden eines Mesmer und GaBner dar. Die defiziente ,medicina
ruralis* wurde von der medizinischen Polizei, einer Art drztlicher Hilfs-
tatigkeit der Landgeistlichen, abgelést. Unter der einschligigen volks-
hygienischen Literatur finden sich die Namen Burkard, Schumm und
Krause, deren Bedeutung eingehend gewiirdigt wird. Die Duldung und
Forderung der volkshygienischen Aufklirung und klerikalen Seuchen-
bekdmpfung durch landesherrliche Verordnungen war in den geistlichen
Staaten Miinster, Mainz und Wiirzburg zuriidkhaltender als in den
katholischen weltlichen Staaten Bayern und Osterreich.

Durch die pastoraltheologische Besinnung eines Sailer gewann die
Pastoralmedizin ein neues Selbstverstindnis und distanzierte sich von
der medizinischen Polizei und der ,medicina ruralis®. Zundchst waren es
noch die moralisierenden diitetischen Hygiene- und Sittenschriften eines
Leuthner, Schénberg, Baehrens, Lechleitner, May, Paulinsky, Wedekind,
Hofacker, Scotti und Ritter, denen spiiter pastoralmedizinische Einzel-
traktate iiber Anthropologie, Psychologie und Psychopathologie folgten.
Allmihlich wurden auch Gynikologie, Eugenik, Sexualpddagogik, Sucht-
lehre, Beichtseelsorge, Krankenseelsorge, Thanatologie und die Amts-
disitetik fiir Seelsorger miteinbezogen. Mit Beginn des 19. Jahrhunderts
erscheinen die ersten pastoralmedizinischen Kompendien eines Mezler,
Vering, Schreger, Bluff, Windischmann, de Valenti und die der josephi-
nistischen Restauration verpflichteten eines Macher und Britzger. In drei
weiteren Kapiteln werden die Wesensziige der frithen Pastoralmedizin
in Bezug auf das naturwissenschaftlich-philosophische und christlich-
theologische Gespriich dargestellt. Ein sehr wichtiger und gut konzipierter
Exkurs beschiftigt sich mit den méglichen Hilfen aus der Theologie
fiir den Arzt und seine Titigkeit aus der friihen Pastoralmedizin, wobei
metaphysische Probleme, nichtphysische Wirkkréifte der Krankheiten
(Tugend, Laster), der Heilvorgang durch Medikamente, das Priester-Arzt-
Verhiltnis, die Thanatologie und die #rztliche Ethik besondere Beachtung
finden.

Die Zusammenfassung ordnet die Ergebnisse dieser historisch-
bibliographischen Untersuchung zu einem Ganzen und leitet zu den heu-
tigen Aufgaben einer modernen Pastoralmedizin iiber. Im Anhang finden
sich die Inhaltsangaben der wichtigsten Werke, Schrifttumslisten zu den
einzelnen Phasen der Pastoralmedizin und ein ausfiihrliches Literatur-
und Quellenverzeichnis.

Mit dieser Arbeit hat Pompey einen hervorragenden Beitrag
zur Geschichte der Pastoralmedizin und zur Klidrung des Selbst-
verstindnisses dieser Hilfswissenschaft der Pastoraltheologie ge-
leistet. Es ist zu hoffen, daB die weiteren Perioden der Pastoral-
medizin ab der Mitte des 19. Jahrhunderts in gleicher Weise er-
forscht und von seiner kundigen Feder dargestellt werden. Dabei
werden sich manche Uberschneidungen und Wiederholungen, die
der jetzigen Arbeit noch anhaften, vermeiden lassen. GewiB, dem
heutigen Pastoralmediziner brennen viele schwierige Probleme
unter den Fingern, er findet wenig MubBe fiir geschichtliche Riick-
blicke. Immer stirker wird die heutige Theologie mit der gewan-
delten Welterfahrung und dem neuen Selbstverstindnis des Men-
schen konfrontiert. Der Glaube als Fides quae und fides qua muB
sich dieser hominisierten Welt stellen und in ihr den Sieg des
Geistes iiber die Materie, die Erfiillung des gbttlichen Kultur-
befehls, die Fortsetzung der Inkarnation im Kosmos sehen. In
einem richtig verstandenen gottmenschlichen Prinzip hat das
anthropologische Denken groBe pastorale Bedeutung, wonach der
Mensch nicht mehr schicksalhaft der Natur unterworfen ist, son-
dern sich als ihr Herr erfihrt. Konsequenterweise werden daher
eine neue Sexual- und Ehemoral, eine neue soziologische Ordnung
und Wirtschaftethik gefordert. Die Theologie ist verpflichtet, ge-
schichtsgerecht und lebensnah zu denken; sie wird aber auch mehr
als bisher die naturwissenschaftlich-technische Sprache beachten
miissen, damit sie auch von den Menschen verstanden werden
kann, Der Pastoralmedizin kommt hierbei eine Briidkenfunktion
zu. Leider findet sie in den Lehrveranstaltungen der Theologischen
Fakultiten noch nicht den gebiihrenden Platz. Verbffentlichungen
dieserart mogen dazu beitragen, das Interesse zu fordern. Es

fehlt aber auch ein Standard-Lehrbuch in der Pastoralmedizin, da
das Handbuch fiir Pastoralmedizin von A. Niedermeyer durch die
rasante Entwicklung der Medizin und infolge der postkonziliaren
Fortschritte in der Theologie einer griindlichen Revision unter-
zogen werden miiBte.

Graz. Karl Gastgeber

Hinggi, A. - Pahl, I.: Prex Eucharistica. Textus e variis Liturgiis anti-
quioribus selecti. (Spicilegium Friburgense 12) Fribourg/Suisse: Edi-
tions Universitaires 1968. XXIV, 520 p.; sfrs 55,—.

Ein Buch wie das vorliegende zeigt man gern und mit Freuden an.
Es bietet eine erschépfende Auswahl der Anaphoren und Canontexte
aller Liturgietypen der westlichen und &stlichen Kirchen mitsamt den
einschléigigen Gebeten der jiidischen Liturgie. Texte wie auch Ein-
leitungen erscheinen in lateinischer Sprache; wenn die Urtexte griechisch
sind, zugleich in Griechisch und Latein.

Die Sammlung ist ein Werk, das man schon lange vermifite, im
privaten Studium wie bei Seminariibungen, da man sich die Vorlagen
meist miithsam aus verschiedenen Editionen zusammensuchen mubte.
Nun hat man sie praktisch und handlich beieinander. Der Kreis der
Mitarbeiter, jeweils bester Kenner der betreffenden Sparte, biirgt fast
unbesehen fiir die Qualitidt und Zuverlissigkeit des Dargebotenen. Louis
Ligier 8] von der Gregoriana bietet vorab die notwendigen jiidischen
Formularien (Sabbat- und Festtags-Qiddush, die Nach-Tisch-Gebete und
vor allem die Pesach-Haggadah nebst kleineren Gebetsformeln), J. A.
Jungmann, einer der Altmeister der Liturgiewissenschaft, die dltesten
Textzeugen von den Einsetzungsberichten bis zu den Apostolischen
Konstitutionen. Von Alphons Raes, dem Prdfekten der Bibliotheca
Vaticana, sind die Orientalischen Anaphoren in gut gegliederter Uber-
sicht dargeboten. Leo Eizenhifer OSB hat (zusammen mit Irmgard Pahl)
die romischen ambrosianischen und gallikanisch-keltischen Texte be-
arbeitet, Jordi Pinell OSB schlieBlich die mozarabischen. Die Last der
Redaktion trugen der frithere Ordinarius fiir Liturgiewissenschaft in
Fribourg und jetzige Bischof von Basel-Solothurn, Anton Hénggi, und
Irmgard Pahl.

So entstand eine Sammlung, die die Texte nach den besten Editionen
und eine fast liickenlose Bibliographie bietet. Durch die Form der
Anordnung und die Kommentare wird das Quellenwerk zugleich zu
einer Monographie iiber die Entwidclung des Eucharistischen Hoch-
gebets und zu einem soliden Handbuch. Das iibersichtlich gegliederte
Inhaltsverzeichnis und die Register (Abkiirzungen, Quellen, Autoren
etc.) erhéhen die Brauchbarkeit. Herausgebern und Bearbeitern schuldet
die Liturgiewissenschaft uneingeschrinkten Dank.

Wien. Joh. H. Emminghaus.

Corpus Ambrosiano-Liturgicum II. Das ambrosianische Sakramentar von
Biasca. I. Teil: Text, untersucht und herausgegeben von Odilo
Heiming (Liturgiewissenschaftliche Quellen und Forschungen, Heft
51) Miinster: Verlag Aschendorff 1969. LXXIII, 258 S., 8 Tafeln;
kart. DM 62,—.

Erfreulich schnell nach der Edition des lange erwarteten Triplex
kann O. Heiming mit Hilfe des Skriptoriums der Bene-
diktinerinnen-Abtei Varensell nun auch das Mailinder Sakramen-
tar vorlegen, das A. M. Ceriani in erster Linie der gegenwirtig
noch giiltigen Editio typica des Mailinder Missales (1902) zugrunde
legte und dessen Edition durch Ceriani bereits weit gediehen war
(240 Seiten waren bereits gedruckt), als sie abgebrochen wurde.
Die Handschrift ist zwar nicht, wie man oft gemeint hat, das
dlteste erhaltene Mailinder Sakramentar: Das 1900 und 1962
edierte Bergomense diirfte wenigstens ein halbes Jahrhundert dlter
sein als unser Abiascense, das nach dem Herausgeber friihestens
gegen Ende des 9., eher in der ersten Hilfte des 10. Jahrhunderts
geschrieben sein muB. Dennoch spiegelt das Sanctorale des Sakra-
mentars von Biasca einen weit #lteren Stand wieder als das Sank-
torale des Bergomense.

Das Sakramentar ist sicher fiir eine Maildnder Landkirche geschrieben
worden; es ist sehr fraglich, ob fiir Biasca (Tessin), von wo die Hand-
schrift, nachdem sie vorher in Privatbesitz gewesen war, 1776 in die
Ambrosiana kam.

Der nicht nur fiir die Maildnder Liturgie wichtige Zeuge, der neben
einem spédter vorgebundenen Fragment einen Anhang des frithen 11.
Jahrhunderts enthilt, bringt neben den Orationen in der Regel die
Lesungen, von denen die Edition nur die Stellenangaben bietet.

Die meisterhafte Edition wird erschlossen durch eine ausfiihr-
liche Einleitung (mit Register) und durch Indizes der Formeln,
der Namen und der Schriftstellen.

Miinster. E.]. Lengelinag.
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Schondorf, Kurt Erich: Die Tradition der deutschen Psalmeniibersetzung.
Untersuchungen zur Verwandtschaft und Ubersetzungstradition der
Psalmenverdeutschung zwischen Notker und Luther (Mitteldeutsche
Forschungen, Band 46) Koln-Graz: Bohlau Verlag 1967. XI, 278 S.,
1 Tafel; Ln DM 38,—.

Die Erforschung der volkssprachlichen Bibel, in den letzten
20 Jahren von der Germanistik wenig betrieben, hat durch die
Arbeit von Sch. einen kréftigen Auftrieb erhalten.

Der Autor versucht, die ganze Breite der deutschen Psalmeniiber-
setzungen des Mittelalters und ihre weit verzweigte Uberlieferung
unter dreifachem Gesichtspunkt zu erfassen. 1. In welchen ,Uber-
setzungsarten® wurden die Psalmen in der Zeit von Notker bis Luther
eingedeutscht (13—38)7? 2. Welche selbstdndigen Ubertragungen des
Psalters sind im deutschen Mittelalter entstanden und in welcher Weise
sind sie aufgrund von Abhingigkeit oder Beeinflussung miteinander
verwandt (39—153)? 3. Welche Ubersetzungstraditionen im Bereich des
Wortschatzes, der syntaktischen Struktur und der formelhaften Wen-
dungen lassen sich bei den einzelnen Versionen feststellen (154—246)?

Den drei untersuchenden Kapiteln geht eine gedridngte Einfithrung
iiber ,die Bedeutung der Psalmen im religitsen Leben des Mittel-
alters® voraus (1—12). Sie informiert nicht nur iiber die Verwendung
der Psalmen in der Liturgie, im Unterricht der Kloster- und Hoch-
schulen, in der Predigt und als Andachts- und Erbauungsbuch, sondern
zeigt auch sehr eindringlich alle jene soziologischen und frémmigkeits-
geschichtlichen Faktoren auf, die die Voraussetzung der verschiedenen
Psalmenversionen bildeten. — Als Hilfsmittel fiir das Bibelstudium an
den Universititen erwihnt Sch. Bibelkommentare, -konkordanzen und
-korrektorien. Doch auch die Gattung der Bibelvokabulare gehérte zum
Instrumentarium der Schriftexegese. — Der Stellung der Psalmen in der
deutschen Predigtliteratur diirfte Sch. nicht gerecht werden, wenn er sie
lediglich ,als Zitatenquelle und Belege fiir aufgestellte Behauptungen*
(8) versteht. Bibeltext und Auslegung muB man vielmehr als Einheit
sehen: als Ergebnis jener Exegese, die sich um den spirituellen Sinn
der Schriftworte miiht. Nicht bekannt scheinen Sch. die Arbeiten Kochs,
Leuenbergers, Schmecks und Schonbachs iiber ,die Bibelzitate in den
altdeutschen Predigten‘ zu sein. — In der Frage der volkssprachlichen
Bibeliibersetzung im Mittelalter bezieht Sch. den traditionellen Stand-
punkt der dlteren Bibelforschung: die Kirche habe zwar grundsitzlich
das Lesen der Bibel in der Volkssprache geduldet, hitte ,aber darin
auch eine Gefahr fiir ihr Fortbestehen (gesehen), denn sehr oft fithrte
eine berechtigte Kritik an den kirchlichen Zustinden der damaligen Zeit
unter Berufung auf die Hl. Schrift zur Héiresie* (21). Die griindlichen
Untersuchungen des Deutschen Bibelarchivs, vor allem aber die Arbeiten
Fr. Maurers (Studien zur mitteldeutschen Bibeliibersetzung vor Luther,
Heidelberg 1929), T. R. Ahldéns (Die Kélner Bibel-Frithdrudke, Lund-
Kopenhagen 1937), W. Kémpfers (Studien zu den gedruckten mittel-
deutschen Plenarien, Miinster-Kiéln 1954) und O. Schwenckes (Die
Glossierung alttestamentlicher Biicher in der Liibecker Bibel von 1494,
Berlin 1967) haben die Unhaltbarkeit dieser Auffassung erwiesen. Der
iiberragende Anteil gerade kirchlicher Kreise, vor allem der Orden,
an der ,nationalen Aneignung der Bibel’, wie man ihn miihelos an der
Liste der 29 von Sch. vorgestellten Psalmengruppen ablesen kann, 1iBt
sich schlechterdings nicht als nur im Zwielicht obrigkeitlicher Duldung
entstanden erklédren.

Das erste Kapitel ordnet die bekanntesten, d.h. die am meisten
erforschten Psalmengruppen 5 Ubersetzungstypen zu. Sie reduzieren
sich, streng genommen, auf 4, da sich die ,kommentierte Psalmen-
iibersetzung® (25) von der ,freien Psalmeniibersetzung® (20) nur durch
den zusétzlichen Kommentar unterscheidet. Sch. gewinnt die Prinzipien
seines Klassifizierungsschemas von der Vorstellung einer Idealiiber-
setzung her, die bemiiht ist, ,dem urspriinglichen Sinn gerecht zu wer-
den und den besten deutschen Ausdruck zu finden® (251). Luther ist
diesem Ideal in den Augen Sch.s am nichsten gekommen, und seine
Ubersetzung darf daher als MaBstab zur Bewertung aller zeitlich vor-
ausgegangenen Bibeliibersetzungen dienen. Dieses Arbeitsprinzip wider-
spricht m. E. einer anderen, auch von Sch. ausgesprochenen, Erkenntnis:
+Uberhaupt ist es fraglich, ob man Grundsitze aus der Gegenwart (ich
flige hinzu: Luthers) fiir vergangene Epochen absolut verbindlich machen
kann, ohne damit der Vergangenheit eine MiBdeutung angedeihen zu
lassen“ (14): Luther iibersetzte aus dem Hebrdischen und Griechischen,
seine Vorgidnger nur aus dem Lateinischen. Luther sah in der deutschen
Sprache ein addquates Ausdrucksmittel der biblischen Texte, seinen
Vorgédngern war sie nur Ersatz fiir die lateinische, Luther iibersetzte
unter dem Eindruck eines neuen Schriftverstindnisses, seine Vorginger
aber unter dem Eindrudk ,des Mysteriums der Wortstellung' (Hierony-
mus).

Das zweite Kapitel, das umfangreichste des ganzen Buches, bringt
die ,Verwandtschaftsgruppen innerhalb der Psalmeniibersetzungen von
den Anféngen bis hin zu Luther® (39) zur Darstellung. Unter Verwertung
wder in den letzten fiinfzig Jahren publizierten Teilergebnisse® (IX)
unternimmt Sch. eine Neugliederung der Waltherschen Verwandtschafts-
gruppen, Was dem Abschnitt dariiber hinaus besonderen Wert gibt, ist
die Akzentuierung jener ,Traditionen, die teilweise durch mehrere Jahr-
hunderte zu verfolgen sind® (IX). Zu Notkers glossierter Psalmen-

iibersetzung ist ein weiterer, von P.-G. Vilker entdeckter und in PBB 83
(1961/62), 63—79 verdffentlichter Textzeuge, Fragment V3, zu ergidnzen.
Cod. 631 der Innsbrucker Univ.-Bibl., von Sch. ohne Angabe von
Kriterien der jiingeren Gruppe der Mitteldeutschen Psalmen (5. Gruppe)
zugeordnet (56), enthdlt 15r—211r die Psalmeniibersetzung Heinrichs
von Miigeln. Weder Sch. noch Ratcliffe (ZfdPh 84 [1965], 46—76) be-
kannt sind die weiteren Miigeln-Hss.: Graz, Univ.-Bibl. Cod. 227,
1ra—211rb (Kern I, S. 116, von K. Ruh identifiziert), Harburg, Fiirstl,
Bibl. Codd. IIT 1 20 34 und III 1 20 35.

Der dritte Abschnitt behandelt ,das Problem der Ubersetzungs-
tradition“ (154) auf der Basis der bis jetzt edierten Texte. Ein besonde-
res Augenmerk legt Sch., eine Anregung G. Isings aufgreifend, auf die
Frage, ,inwieweit Luther unmittelbare Vorginger hatte, die in ihrer
Ubersetzungsleistung mit der Lutherschen Bibel konkurrieren kénnen®
(156). ,Erstaunliche Ubereinstimmungen“ bestehen mit den nieder-
deutschen Bibeln. Vermutete Zusammenhéinge zwischen Luther und der
Ubertragung Heinrichs von Miigeln miissen noch untersucht werden. —
Auffallenderweise sind aus dem 13. Jahrhundert kaum Psalmenver-
deutschungen bekannt. Diese Belegliicke hétte Sch. mit den Psal-
menzitationen der reichhaltigen Predigt- und Traktatliteratur dieser Zeit
(12.—14. Jh.) schlieBen kénnen. Die Vergleiche bestitigen die ununter-
brochene Ubersetzungstradition das ganze 13. Jahrhundert hindurch,
zeigen aber auch iiberraschend neue Beziehungen und Parallelen auf.
Ps. 48,13 in honore iibersetzen alle Texte mit in (der) eren, nur Spe-
culum ecclesiae und die Millstéitter Interlinearversion haben mit éren.
Ps. 6,5 per singulas noctes geben Miinchener Notker, Spec. eccl., Leip-
ziger Pr. (Schonbach I, 39,15) und Luther 1517 mit alle nacht (nechte)
wieder; anders dagegen tibersetzen Millst.: igeliches nahtes, Wind-
berger Ps.: durh sunterliche — iegeliche — naht, St. Georg. Pr.
(Rieder 90, 17): ieglicher naht, Mentel-Bibel: durch ein ieglich nadht.
gndda (genade) wihlen Notker, Millst. und Priester Konr. (Schénb. IIJ,
64,12) fiir Ps. 24,10 misericordia, Priester Konr. (Schénb. III, 103, 30)
einmal auch erbarmunge: eine Variante, die unter den von Sch. ge-
sammelten Belegen nicht begegnet.

Fiir Germanisten wie Theologen wird Sch.s Arbeit kiinftig in
vielen Fragen der deutschsprachigen Psalmeniibersetzung des Mit-
telalters ein willkommenes Nachschlagewerk sein.

Wiirzburg. Georg Steer

Hinweis

Bornemann, Fritz: Arnold Janssen, der Griinder des Steyler Missions-
werkes 1837—1909. Ein Lebensbild nach zeitgenossischen Quellen.
(2. Aufl.) Hrsg. vom Sekretariat Arnold Janssen, Kaldenkirchen.
Steyl: 1970. 532 S.; Ln DM 10,—.

Vorliegendes Werk ist das Ergebnis umfangreicher Forschung und
bietet viele, bisher unbekannte Einzelheiten zum Leben von Arnold
Janssen und seinem Werk. So ist eine Biographie entstanden, die zu-
gleich ein gutes Stiick Zeitgeschichte ist. Das Buch kann erst ausfiihrlich
gewiirdigt werden, wenn der Ergéinzungsband mit umfassender Doku-
mentation erschienen ist.

Wiirzburg. B. Willeke.

Personennachrichten

Dr. theol. Werner Marschall habilitierte sich am 28. 4. 1970 fiir
das Fach Kirchengeschichte bei der Kath.-Theol. Fakultit der Univ.
Freiburg i. Br. auf Grund der Arbeit ,Karthago und Rom. Die Stellung
der nordafrikanischen Kirche zum Apostolischen Stuhl in Rom“ (Ref.
Prof. Franzen, Prof. Mosiek).

Dr. theol. Theodor Schneider habilitierte sich am 10. 7. 1970
fiir das Fach Dogmatische Theologie bei der Abteilung fiir Kath. Theo-
logie der Ruhr-Universitit Bochum auf Grund der Arbeit ,Die Einheit
des Menschen. Die anthropologische Formel ,anima forma corporis® im
sogenannten Korrektorienstreit und bei Petrus Johannis Olivi. Ein Bei-
trag zur Vorgeschichte des Konzils von Vienne.*

Priv.-Doz. Dr. theol. Bernhard Fraling, Miinster, wurde auf den
Lehrstuhl fiir Moraltheologie an der Phil.-Theol. Hochschule Pader-
born berufen.

Es verstarben:

Am 16. 5. 1970 Prof. Dr. phil. Viktor Warnach OSB, o. Prof. fiir
Christliche Philosophie an der Univ. Salzburg.

Am 15. 6. 1970 Prof. Dr. theol. Ignaz Weilner, o. Prof. fiir Moral-
theologie in der Kath.-Theol. Fakultdt der Univ. Regensburg.

Am 12. 9. 1970 Prof. Dr, theol. Josef Blinzler, o. Prof. fiir Exegese

des Neuen Testamentes an der Philosophisch-Theologischen Hochschule
in Passau.



337 1970 Jahrgang 66 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 4 338

Theologische Bibliographie

Auswahl von neuerschienenen Biichern und Aufsédtzen zur
Theoclogie und ihren Grenzgebieten

Zusammengestellt von Erwin Gotenburg, Miinster, unter Mitarbeit
der Institute und Seminare (Abschnitte III-V, IX, XIV)
der kath.-theol. Fakultit der Universitit Miinster
(Sigelverzeichnis s. ThRev LVII, 1961, Sp. IX-XXII)

I.LGesamttheologie

1. Allgemeines

Fides et communicatio. Festschrift fiir Martin Doerne zum 70. Ge-
burtstag. Hrsg. von Dietrich Réssler [u.a.] — G&: Vandenhoedk &
Ruprecht (1970). 454 S.; engl. brosch. DM 28,—.

Verstidndnis. Festschrift fiir Hanns Lilje zum 70. Geburtstag. Hrsg.
von Wolfgang Trillhaas. {Red.: Hans Reinhard Rapp.) — (Hbg:)
Furche-Verl. (1969). 192 S.; Lw. DM 19,80.

Maurer, Wilhelm: Kirche und Geschichte. Gesammelte Aufsétze. Hrsg.
von Ernst-Wilhelm Kohls u. Gerhard Miiller. Bd I: Luther und das
evangelische Bekenntnis. Bd II: Beitrige zu Grundsatzfragen und zur
Frommigkeitsgeschichte. — Go: Vandenhoeck & Ruprecht (1970). 435
S.; 404 S.; Lw. je DM 38—; Bd II: S. 403—404: Kohls, Ernst-
Wilhelm: Bibliographie Wilhelm Maurer (1965—1969;.

Rahner, Karl: Schriften zur Theologie. Bd IX: (Konfrontationen). —
Eins, Zii, Kéln: Benziger Verl. (1970). 594 S.; Lw. DM 35,—.

Lex et sacramentum im Mittelalter. Hrsg. von Paul Wilpert. Fiir den
Druck besorgt von Rudolf Hoffmann. — B: de Gruyter 1969. 237 S. =
Miscellanea mediaevalia VI; Lw. DM 64,—.

Reform der theologischen Ausbildung. Hrsg. von Hans-Erich Hess u.
Heinz Eduard Todt. Bd V: Zur Grundsatzdiskussion und zum ersten
theologischen Examen. Bd VI: Hochschuldidaktik und Unterrichts-
rneﬁlrm. — Stu, B: Kreuz-Verl. (1870). 80 S.; 78 S.; kart. DM 4,80;

5,80.

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

Schalit, Abraham: Namenwérterbuch zu Flavius Josephus. — Leid:
Brill 1968, XVI, 143 8. 4°, = A complete concordance to Flavius
Josephus. Supplement I; hfl 108,—.

Daniel, Constantin: «Faux prophétes»: surnom des Esséniens dans
le Sermon sur la Montagne. — RQ, T. VII = No XXV, 1969, 45—79.

Epistula lacobi apocrypha [polygl.] Codex Jung F. Ir—F. Villy,
¢p. 1—16>. Ed. Michel Malinine [e. a.] — Zii, Stu: Rascher 1968. XXXI,
139 p., 16 Bl. 4°; Halbbd DM 160,—.

Birdsall, J. Neville: A second Georgian recension of the Protevange-
lium Jacobi. — Muséon LXXXIII, 1970, 49—72.

Stone, Michael E.: The Testament of Levi. A first study of the
Armenian Mss of the testaments of the XII Patriarchs in the convent
of St. James, Jerusalem. With text, critical apparatus, notes and
_translation. — Jerusalem: St. James Pr. 1969. X, 208 p., 1 ill.

Simonetti, Manlio: Note sull’ «Opus imperfectum in Mathaeum». —
{i‘at}xdi medievali X/1, 1969 — A Giuseppe Ermini I, Spoleto 1970,

17—200.

Smit Sibinga, J.: Melito of Sardis. The artist and his text. —
VigChr XXIV, 1970, 81—104.

Montes Moreira, Anténio, OFM: Potamius de Lisbonne et la
controverse arienne. — Louv: Bibliothéque de I’'Université 1969. XIX,
349 p. = Université Catholique de Louvain. Travaux de doctorat en
théol. et en droit canon. Nouv. série. T. I.

Madec, Goulven: Une lecture de Confessions VII, XX, 13 — XX, 27.
Notes critiques & propos d'une thése de R.]. O'Connell. — RevEtAug
XVI, 1970, 79—137.

Pascasius Radbertus: De corpore et sanguine Domini. Cum
appendice: Epistola ad Fredugardum. Cura et studio Bedae Paulus,
0SB. — Turnh: Brepols 1969. LVII, 250 p. = Corpus christianorum.
Continuatio mediaevalis XVI; FB 900,—.

Richard «von Sankt Victop: Uber die Gewalt der Liebe [De
quattuor gradibus violentiae caritatis, latein. u. dt.) Thre 4 Stufen.
Einf. u. Obers. von Margot Schmidt. — Pad, Mchn, Wien: Schoningh
1969. XII, 756 S. = Vertffentlichungen des Grabmann-Institutes zur
Erforschung der mittelalterlichen Theologie und Philosophie. N.F.
VIII = Miinchener Universitdtsschriften. Theol. Fakultdt; kart. DM 8.80.

Balduinus ab Amsterdam, OFMCap: The commentary on St.
John's Gospel, edited in 1589 under the name of St. Bonaventure, an
authentic work of John of Wales, O.Min. <4 ca. 1300>. — CollFranc
XL, 1970, 71—96.

Heinrich von Langenstein: Erchantnuzz der Sund. Nach dster-
reichischen Handschriften hrsg. von Rainer Rudolf, SDS. — (B:)
Schmidt Verl. (1969). 206 S. = Texte des spiten Mittelalters und der
frithen Neuzeit XXII; kart. DM 27,—.

Ha Igen. Kenneth: The problem of Testament in Luther's Lectures on

ebrews. — HarvThR LXIII, 1970, 61—90.

Calvin, (Jean): Calvin's commentary on Seneca's De Clementia.
«Text of the 1532 ed.» with introduction, transl. and notes by Ford
Lewis Battles and André Malan Hugo. Publ. for the Renaissance
Society for America. — Leid: Brill 1969. XII, 140, 448 p.,, 2 pl. =
The Renaissance Society of America: Renaissance text series IIL

Armstrong, Brian G.: Calvinism and the Amyraut heresy: Protestant
scholasticism and humanism in seventeenth-century France. —
Madison: Univ. of Wisconsin 1969, XX, 330 p.; § 12,50. :

Offermann, Doris: Schleiermachers Einleitung in die Glaubenslehre.

Eine Untersuchung der ,Lehnsétze“. — B: de Gruyter 1869. VII,
342 S. = Theologische Bibliothek Tépelmann XVI; Lw. DM 58,—
[Diss., Marburg]

Mueller, David L.: An introduction to the theology of Albrecht
Ritschl. — Phil: Westminster Pr. 1969. 214 p.; $ 8,50.

Berning, Vincent: Der Philosoph und Theologe Hermann Schell im
Widerstreit der Meinungen. Zu einigen hier erstmals veréffentlichten
Briefen Hermann Schells und Michael GroBers. — Theologie und
Philosophie XLV, 1970, 227—242.

Margerie, B. de, S]: Reinhold Niebuhr, théologien de la communauté
mondiale. — (Brug:) Desclée [&] de Brouwer 1969. XV, 431 p. =
Museum Lessianum. Sect. théol. LXIV.

Juh sz, Stephan: Der EinfluB Karl Barths auf die Theologie der Refor-
mierten Kirche in Ruménien. — EvTh XXX, 1970, 1—29.

I1I. Religionswissenschaft und -geschichte

Liber amicorum. Studies in honour of C. ]J. Bleeker. Published on the
occasion of his retirement from the Chair of the History of Religions
and Phenomenology of Religion at the University of Amsterdam. —
Leiden: Brill 1969. VI, 324 p. = Supplements to Numen XVII; hfl
65,—; p. 1—4: Professor Bleeker's publications.

Minozzi, Bruno: Introduzione allo studio della religione. — Firenze:
Vallecchi 1970. X, 859 p. — Testi e ricerche di scienze religiose VI.

Edsman, Carl-Martin: Theologie oder Religionswissenschaft? — ThRu
XXXV, 1970, 1—32.

Stenson, Sten H.: Sense and non-sense in religion: An essay on the
language and phenomenology of religion. — Nashv: Abingdon Pr.
1969. 255 p.; § 5,95.

Rupp, A.: Gedanken zu einer religionsgeschichtlichen Anthropologie. —
Numen XVII, 1970, 60—82.

Brandon, S.G. F.: A new awareness of time and history. — Religious
pluralism and world community = Studies in the history of religions.
«Supplements to Numen> XV, Leiden 1969, 225—236; p. 237—247:
Bleeker, C.J.: Methodology and the science of religion; p. 248—
262: Rahman, Fazlur: The impact of modernity of Islam; p. 263—
296: Whitson, Robley Edward: The situation of theology.

Grieshammer, Reinhard: Das Jenseitsgericht in den Sargtexten. —
Wiesb: Harrassowitz 1970. 188 S. — Agyptologische Abhandlungen
XX; brosch. DM 40,— [Diss., Heidelberg]

Morenz, Siegfried: Das Problem des Werdens zu Osiris in der grie-
chisch-rémischen Zeit Agyptens. — Religions en Egypte hellénistique
et romaine. Colloque de Strasbourg 16 — 18 mai 1967, P 1969, 75—91;
p.- 93—108: O tto, Eberhard: Das «Goldene Zeitalter» in einem dgyp-
tischen Text; p. 109—116: Philonenko, Marc: La cosmogonie du
«Livre des secrets d'Hénoch»; p. 117—118: Préaux, Claire: Points
de vue sur la religion égyptienne chez les Grecs et les Romains
«Résumé>; p. 119—125: Winter, Erich: Zwei Beobachtungen zur
Formung der égyptischen Tempelreliefs in der griech.-rém. Zeit;
p. 127—142: Yoyotte, Jean: Bakhthis: Religion égyptienne et
culture grecque a Edfou.

Brandon, S.G.F.: Ancient Near Eastern cosmogonies. — The origin
of cosmos and man = Studia missionalia XVIII, R 1969, 247—270.

Gese, Hartmut — Maria H6fner — Kurt Rudolph : Die Religionen
Altsyriens, Altarabiens und der Mandder. — Stu, B, Kéln, Mz: Kohl-
hammer (1970). VIII, 491 S. = Die Religionen der Menschheit X, 2.

Schneider, Del Byron: No God but God. A look at Hinduism,
Buddhism, and Islam. — Minneapolis: Augsburg Publ. House 1969.
VII, 136 p.

Nakamura, Hajime: Die Grundlehren des Buddhismus. Thre Wurzeln
in Geschichte und Tradition. — Saec XX, 1969, 173—198.

Wickremeratne, L. A.: Religion, nationalism, and social change in
Ceylon, 1865—1885. — Journal of the Royal Asiatic Society 1969,
123—150.

Lombard-Salmon, Claudine: La communauté chinoise de Makasar.
Vie religieuse. — T'Oung Pao LV, 1969, 241—297.

Murakami, Shigeyoshi: Les religions nouvelles au Japon. — Social
compass XVII, 1970, 137—151; p. 171—194: Morioka, Kiyomi: A
bibliography on the sociology of Japanese religion.

Shissai «Chozan>: Die Kunst der Bergdimonen. Das Tengu-
geijutsuron. Zen-Lehre und Konfuzianismus in d. japan. Schwertkunst.
[Hrsg.:] Reinhard Kammer. — Weilheim/Obb.: Barth (1969). 165 S.
mit Abb.; Lw. DM 12,80 [Diss., Bochum]

Fischer, Ulrich: Zur Liturgie des Umbandakultes. Eine Untersuchung
zu den Kultriten oder Amtshandlungen der synkretistischen Neu-
religion der Umbanda in Brasilien. — Leid: Brill 1970. VIII, 118 §. =
Zeitschrift fiir Religions- und Geistesgeschichte. Beiheft XIII; hfl 36,—.

I1I1. Missionswissenschaft und -geschichte

Promper, Werner: Literaturhinweise zur religiosen Entwicklung La-
teinamerikas «1965—1970>. — ZMR LIV, 1970, 200—211.

L'Evangile au ceur du développement. Rapports, échanges et
carrefours de la 3%¢ semaine de missiologie de Louvain, 1969. —
(Brug:) Desclée [&] de Brouwer 1969. 302 p. = Museum Lessianum.
Section missiologique LIII; FB 235,—.

Instruktionen der Kongregation fiir die Evangelisation der Vélker.
Mit einem Kommentar von Josef Glazik. — Tr: Paulinus-Verl. 1970.
77 8. = Nachkonziliare Dokumentation XVIII; DM 86,80.

Journal de la Société des Océanistes. Numéro spécial sur les missions
dans le Pacifique, T. XXV, (Paris 1969); p. 43—70: Capell, A.: La
traduction des termes théologiques dans les langues de I’Océanie.

Kihler, Martin: Schriften zur Christologie und Mission. — Mdhn:
Kaiser-Verl. 1970. 640 S. = Theologische Biicherei XLII; kart. DM 29.

Bornemann, Fritz, SVD: Arnold Janssen, der Griinder des Steyler
Missionswerkes, — Kald: Sekretariat A. Janssen 1969. 532 S.; DM 10.
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Egafia, Antonio de, SI: Monumenta Peruana. V ¢:1592—1595), — R:
Institutum Historicum Soc, Iesu 1970. XIX, 26*, 940 p. — Monumenta
missionum Soc. Jesu XXVII — Monumenta historica Soc. Jesu CII.

Lagergren, David: Mission and state in the Congo. A study of the
relations between Protestant missions and the Congo Independent
State authorities with special reference to the Equator District,
1895—1903. — Lund: Gleerup 1970. 366 p. = Studia missionalia
Upsaliensia XIII.

Monast, J.-E.: On les croyait chrétiens: les Aymaras. — P: Ed. du
Cerf 1970. 484 p. — Parole et mission XIX; F 45,—.

Sampers, Andreas, CSSR: Epistulae novem a missionariis C.SS.R.
ex America missae Vindobonam annis 1833—1834. — SpicHistCSSR
XVII, 1969, 83—155.

Sicard, S. von: The Lutheran Church on the coast of Tanzania,
1887—1914. — Lund: Gleerup 1970. 260 p. — Studia missionalia
Upsaliensia XII.

Ageneau, Robert, CSSp: Les missionnaires devant l'avenir. — Spiri-
tus XI, 1970, 48—69.

L'aide en personnel & I'Amérique latine. — Messages. Trimestriel
canadien de I'Union pontificale missionnaire XLIII, 1969, 99—141,
Baumgartner, Jakob, SMB: Missionswissenschaft im Dienste der
Weltkirche. 25 Jahre Neue Zeitschrift fiir Missionswissenschaft. —
Schoneck: NZM 1970. 55 S. — Schriftenreihe der NZM XXII; sfr 7,50.

Colombo, Domenico, PIME: Gli istituti missionari si rinnovano. ——
Mondo e missione IC, 1970, 164—185.

Gheddo, Piero, PIME: Verso una visione cristiana dello sviluppo. —
Mondo e missione IC, 1970, 298—324.

Masson, Joseph, S]: Mission. — Sacramentum Mundi III, Frb/B/Bas/
Wien (1969), Sp. 482—547.

Missione e sviluppo dei popoli. — Bol: Ed. Nigrizia 1969. 110 p.

Nuscheler, Franz — Hans Zwiefelhofer, SJ (Hrsg.:) Christliche
Revolution? — Mannh: Pesch-Haus 1970. 116 S. = Kirche und Dritte
Welt II; DM 4,80.

Toinet, P.: Religions sans frontiéres ? — P: Beauchesne 1969. 255 p.

Amalorpavadass, D.S.: The theology of indirect evangelisation, —
Bangalore: National Catechetical and Liturgical Centre 1969. 20 p.

Hacker, Paul: The religions of the nations in the light of Holy
Scripture. — ZMR LIV, 1970, 161—185.

McPolin, James, S]J: Mission in the Fourth Gospel. — IrThQ XXXVI,
1969, 113—123.

Newbigin, Lesslie: The finality of Christ. — Lo: SCM Pr. 1969, 120 p.

Miusica brasileira na liturgia. — Petrépolis: Editéra Vozes 1969.
150 p. = Colegdo Miisica sacra II.

IV. Bibelwissenschaft

1. Allgemeines (Gesamtbibel)

Scharbert, Josef: Aus der Werkstatt der ,Einheitsbibel”. — Sapien-
ter ordinare. Festgabe fiir Erich Kleineidam, Leipzig 1969, 15—28;
S. 49—72: Trilling, Wolfgang: ,Sola scriptura“ und ,Selbstaus-
legung der Schrift" im Lichte der Exegese.

Dacquino, Pietro: Peccato originale e redenzione secondo la Bibbia.
La nostra misteriosa solidarieta con il primo Adamo. — To-Leumann:
Elle De Ci 1969. 296 p.; Lire 1600.

Schedl, Claus: Talmud, Evangelium, Synagoge. — Innsbr, Wien, Mchn:
Tyrolia-Verl. (1969). 448 S., 4 Kunstdruckbilder = Theologische Bii-
cherei IV; DM 38,—.

2. Altes Testament

Ehrlich, Arnold B.: Mikrd ki-pheshuté. The Bible according to its
literal meaning. Vol. I: The Pentateuch. II: The Prose Books. III:
The Prophets. With a prolegomenon by Harry M. Orlinsky. — NY:
Ktav Publ. House 1969. XXXVIII, 385 p.; XI, 470 p.; IV, 519 p. =
The library of biblical studies; $ 25—.

Testa, E, OFM: Genesi. Introduzione, storia primitiva. — (To, R:)
Marietti (1969). XXXII, 455 p., 28 tav. = La sacra Bibbia. Antico
Testamento; Lire 5500.

Wijngaards, J.N.M.: The dramatization of salvific history in the

. Deuteronomic schools. — Leid: Brill 1969. VII, 132 p. = OTS XVI.

Langlamet, F., OP: Gilgal et les récits de la traversée du Jourdain
<Jos., INI—IV,., — P: Gabalda 1969. 158 p. = Cahiers de la Revue
biblique XI; F 56,—.

Garcia Trapiello, ]J., OP: La alianza del Sefior con el Rey
David. — Communio II, 1969, 5—56. 161—225. 353—438.

Kraeling, Emil G.: The prophets. — Chic: Rand McNally 1969. 304 p.

Mays, James L.: Amos. A commentary. — Lo: SCM Pr. (1969). VIIJ,
168 p. = Old Testament library; sh 40.

Cohn, Gabriél H.: Das Buch Jona im Lichte der biblischen Erzihl-
kunst. — Assen: Van Gorcum 1969. V, 111 p. = Studia semitica
Neerlandica XII; hfl 17,— [Diss., Amsterdam]

Rinaldi, G(iovanni), CRS — F. Luciani: I profeti minori. Fasc. III:
Michea, Nahum, Abacuc, Sofonia, Aggeo, Zaccaria, Malachia. — (To,
R:) Marietti (1969). XIX, 244 p., 4 cart.,, 12 tav. = La sacra Bibbia.
Antico Testamento; Lire 2600.

Saebs, Magne: Sacharja 9—14. Untersuchungen von Text und Form.—
(Neuk:) Neukirchener Verl. (1969). 365 S. = WissMonANT XXXIV;
Lw. DM 41,80. — [Diss., Oslo]

Petitjean, Albert: Les oracles du Prote-Zacharie. Un programme de
restauration pour la communauté juive aprés l'exil. — P: Gabalda;
Louv: Ed. Impr. Orientaliste 1969. X, 502 p. = Etudes bibliques.

Sorg, Rembert: Ecumenic psalm 87. — Fifield (Wis.): King of Martyrs
Priory 1969. XVI, 83 p.

La Sagrada Escritura. Texto y comentario. Antiguo Testamento.
III: Israel bajo persas y griegos. (Esdras-Nehemias, Tobit, Judit,
Ester, Macabeos.» Libro de Job. Colaboran: Fr. L. Moriarty [e. al. —

Madr: Ed. Catolica 1969. XXX, 743 p. = Biblioteca de autores cristia-
nos CCLXXXVII; pes 200.

Ottosson, Magnus: Gilead. Tradition and history. Translated by
Jean Gray. — Lund: Gleerup 1969. 303 p., 1 map =— Coniectanea
biblica. Old Testament series IIT; skr 45,—.

Pritchard, James B. (ed.): The Ancient Near East. Supplementary
texts and pictures relating to the Old Testament. Consisting of
supplementary materials for The Ancient Near East in Pictures and
Ancient Near Eastern Texts. — Princ: Princeton University Press
1969. VIII, 274 p. (p. 341—710), including fig. 770—882; $ 15,—.

Eisenbeis, Walter: Die Wurzel §lm im Alten Testament. — B: de
Gruyter 1969. XVI, 367 S. = ZAW, Beih. CXIII; Lw. DM 80,— [Diss.,
Chicago]

Wilch, John R.: Time and event. An exegetical study of the use of
‘eth in the Old Testament in comparison to other temporal expres-
sions in clarification of the concept of time. — Leid: Brill 1969. XV,
180 p.; hil 32,—.

Gaster, Th. H.: Myth, legend, and custom in the Old Testament. A
comparative study with chapters from Sir James G. Frazer’s ‘‘Folklore
in the Old Testament”. — NY: Harper & Row 1969. 899 p.; § 20,—.

Criisemann, Frank: Studien zur Formgeschichte von Hymnus und
Danklied in Israel. — (Neuk:) Neukirchener Verl. (1969). IX, 348 S. =
WissMonANT XXXII; Lw. DM 57,80 [Diss. Mainz]

Gonzélez, Angel: Naturaleza, historia y revelacion. Estudios del
Antiguo Testamento. — Madr: Casa de la Biblia 1969. 407 p. =
La Biblia hoy.

Henry, Marie-Louise: Prophet und Tradition. Versuch einer Problem-
stellung. — B: de Gruyter 1969. 77 5. = ZAW, Beih. CXVIL
Herrmann, Siegfried: Das ,apodiktische Recht®. Erwigungen zur
Kldrung dieses Begriffs. — Mitteilungen des Instituts fiir Orient-

forschung XV, 1969, 249—261.

Donner, Herbert: Adoption oder Legitimation? Erwéigungen zur Adop-
tion im Alten Testament auf dem Hintergrund der altorientalischen
Rechte. — Oriens Antiquus VIII, 1969, 87—119.

Osten-Sacken, Peter von der: Die Apokalyptik in ihrem Ver-
hiltnis zu Prophetie und Weisheit. — Mchn: Kaiser (1969). 62 S. =
ThExist CLVII; kart. DM 6,80.

Mazar, B.: The excavations in the old city of Jerusalem. Preliminary
report of the first season, 1968. The Latin inscription from the ex-
cavations in Jerusalem, by M. Avi-Yonah. [Translated from an
article in Eretz Israel, Vol. IX: The W. F. Albright Volume.] — Jer:
The Israel Exploration Society 1969. 24 p., 8 fig.

Stitskin, Leon D. [Ed.]: Studies in Torah Judaism. Published in
honor of Dr. Samuel Belkin on the 25th year as president of Yeshiva
University., — NY: Yeshiva-University-Ktav 1969. XXII, 587 p.

Goodenough, Erwin R.: Jewish symbols in the Greco-Roman period.
Vol. XIII: Indices and maps with corrigenda. — Princ: Princeton
Univ. Pr. 1969. VIII, 240 p. — Bollingen series XXXVII; § 4,—.

Biichler, Adolph: Types of Jewish Palestinian piety from 70 B.C.
to 70 C.E.: The ancient pious man. — NY: Ktav Publ, House 1969.
264 p.; § 7,95.

Yadin, Yigael: Tefillin from Qumran «XQ Phyl 1—4. [Translated
from an article in Eretz Israel, Vol. IX: The W. F. Albright Volu-
me.] — Jer: The Israel Exploration Society 1969. 32 p. [Hebr.], 44 p.
[Engl.], 20 pl.

Wilson, Edmund: The Dead Sea Scrolls 1947—1969. — NY: Oxford
Univ. Pr. 1969. VIII, 320 p.; § 6,50.

3. Neues Testament

Neotestamentica et semitica. Studies in honour of Matthew
Black. Ed. by E. Earle Ellis and Max Wilcox. — Edinburgh: Clark
(1969). XXI, 297 p.; sh 55/—; p. IX—XV: A bibliography of the
published writings of Matthew Black,

Studies in John. Presented to J. N. Sevenster on the occasion of
his seventieth birthday. — Leid: Brill 1970. VIII, 220 p. = SupplNov-
Test XXIV; hfl 82,—.

Verborum veritas, Festschrift fiir Gustav Stdhlin zum 70. Geburtstag.
Hrsg. von Otto Bdcher und Klaus Haacker. — Wupp: Theol. Verl.
Brodkhaus (1970). XII, 383 S.; Lw. DM 38,—; S. 3756—383: Bibliographie
Gustav Stdhlin zusammengestellt von Otto Bécher.

Schiirmann, Heinz: Ursprung und Gestalt. Erérterungen und Besin-
nungen zum Neuen Testament. — Diis: Patmos-Verl. (1970). 360 S. =
Kommentare und Beitrige zum Alten und Neuen Testament.

Klijn, A.F.J.: A survey of the researches into the Western text of the
Gospels and Acts. Part II: 1949—1969. — Leid: Brill 1969. XII, 86 p. =
SupplNovTest XXI; hfl 26,—.

Lehmann, Martin: Synoptische Quellenanalyse und die Frage nach
dem historischen Jesus. Kriterien der Jesusforschung untersucht in
Auseinandersetzung mit Emanuel Hirschs Frithgeschichte des Evan-
geliums. — B: de Gruyter 1970. XII, 218 S. = ZNW, Beih. XXXVIII;
Lw. DM 42,— [Diss., Kirchl. Hochschule Berlin]

Bammel, Ernst: Das Ende von Q. — Verborum veritas. Festschrift fiir
Gustav Stdhlin zum 70. Geburtstag, Wupp (1970), 39—50; S. 51—82:
Hahn, Ferdinand: Das Gleichnis von der Einladung zum Festmahl;
S. 83—88: Kilpatrick, George Dunbar: The gentiles and the
Strata of Luke; S. 89—102: Kiimmel, Werner Georg: «Das Gesetz
und die Propheten gehen bis Johannes» — Lukas 16, 16 im Zusammen-
hang der heilsgeschichtlichen Theologie der Lukasschriften; S. 103—
109: Reicke, B.: Der barmherzige Samariter. :

Klauck, Hans-Josef: Das Gleichnis vom Mord im Weinberg (Mk 12,
1—12; Mt 21, 33—46; Lk 20, 9—19). — Bibel und Leben XI, 1970,
118—145.

Kaestli, Jean Daniel: L'eschatologie dans I'ccuvre de Luec. Ses carac-
téristiques et sa place dans le développement du christianisme
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primitif. — Gen: Labor et fides (1969). 118 p. = Nouvelle série
théologique XXII; sfr 15,60.

Dinechin, Olivier de, S]J: Ka@d¢:La similitude dans I'évangile selon
saint Jean. — RechScRel LVIII, 1970, 195—236.

Schilson, Arno: ,Die Wahrheit wird euch frei machen!“ <Jo 8, 32.
Philosophisch-theologische Uberlegungen zum Verhéltnis von Wahr-
heit und Freiheit. — ThGI LIX, 1969, 29—56.

Richter, Georg: Blut und Wasser aus der durchbohrten Seite Jesu
<Joh 19, 34 b>. — MiiThZ XXI, 1970, 1—21.

Rissi, Mathias: Studien zum zweiten Korintherbrief. Der alte Bund,
der Prediger, der Tod. — Zii: Zwingli-Verl. (1969). 107 S. = Abhand-
lungen zur Theologie des Alten und Neuen Testaments LVI; sfr 14,—.

Betz, Hans Dieter: Eine Christus-Aretalogie bei Paulus <2 Kor 12,
7—10>. — ZThK LXVI, 1969, 288—305.

Bombin, Luis M., CMF: El titulo «Primogénito de toda la creacion»
en el himno de Col 1, 15—20. — Claretianum X, 1970, 5—77.

Renner, Frumentius, OSB: ,An die Hebrder* — ein pseudepigraphi-
scher Brief. — Miinsterschwarzach: Vier-Tiirme-Verl. 1970. 165 S. =
Miinsterschwarzacher Studien XIV; kart. DM 23,60.

Hofius, Otfried: Katapausis. Die Vorstellung vom endzeitlichen Ruhe-
ort im Hebrierbrief. — Tii: Mohr 1970. IX, 281 S. = WissUntNT XI;
Lw. DM 36,— [Diss., Gottingen]

Morris, Leon: The revelation of St. John: an introduction and com-
mentary. — Lo: Tyndale Pr. 1969. 263 p. = Tyndale New Testament
commentaries; sh 17,—.

Arai, Sasagu: Zur Christologie des Apokryphons des Johannes. —
NTSt XV, 3, 1969, 302—318.

Erbetta, Mario: Gli apocrifi del Nuovo Testamento. Vol. III: Lettere e
apocalissi. Versione e comento. — (To:) Marietti 1969. VIII, 559 p.
Gaboury, Antonio: La structure des évangiles synoptiques, La struc-
ture-type a l'origine des synoptiques. — Leid: Brill 1970. X, 226 p.,

19 tabl. = SupplNovTest XXII; hfl 52,—.

Gaston, Lloyd: No stone on another. Studies in the significance of
the fall of Jerusalem in the synoptic gospels. — Leid: Brill 1970.
XIII, 537 p. = SupplNovTest XXIII; hfl 82,—.

Carder, Muriel M.: Evidence for a Caesarean text in the Catholic
epistles? — NTSt XVI, 3, 1970, 252—270.

Gnilka, Joachim: Jesus Christus nach frithen Zeugnissen des Glau-
bens. — Mdhn: Késel-Verl. (1870). 179 S. = Biblische Handbibliothek
VIII; Lw. DM 24,50.

Cullmann, Oscar: Jesus und die Revolutiondre seiner Zeit. Gottes-
dienst, Gesellschaft, Politik, — Tii: Mohr 1970. 82 S.; kart. DM 5,80.
Greganti, Germano: La vocazione individuale nel Nuovo Testamento.
L'uomo di fronte a Dio. — R: Pont. Univ, Lateranense 1969. 456 p. =

Corona Lateranensis XIII; Lire 2400.

Michl, Johann: Die Jungfrauengeburt im Neuen Testament. — Jung-
frauengeburt gestern und heute... = Mariologische Studien IV,
Essen (1969), 145—184.

Schweizer, Eduard: Neues Testament und heutige Verkiindigung. —
(Neukirchen-Vluyn:) Neukirchener Verl. (1969). 109 S. = Biblische
Studien LVI; kart. DM 7,80.

V. Kirchengeschichte

1. Allgemeines

Bibliographie zur Konziliengeschichte. — Annuarium historiae
conciliorum I, 1969, 229—240. 473—478.

Chiocchetta, Pietro: Teologia e storiografia della Chiesa. — R: Stu-
dium 1970. 212 p.; Lire 1800.

Schindler, Alfred: Kirchengeschichte — wozu? — Theologie als
Wissenschaft in der Gesellschaft. Ein Heidelberger Experiment, Go
(1970), 140—155.

Stammler, Gerhard: Ein geschichtliches Ereignis — was ist das?
Uberlegungen zu einigen Grundbegriffen der Geschichtsphilosophie
und -theologie. — KerDogm XV, 1969, 136—181. 183—192.

Jonas, Hans: Wandel und Bestand. Vom Grunde der Verstehbarkeit
des Geschichtlichen. — Ffm: Klostermann (1970). 30 S. = Wissen-
schaft und Gegenwart. Geisteswiss. Reihe XLVI; kart. DM 3,80.

2. Gesamte Kirchengeschichte

Speyer, Wolfgang: Biicherfunde in der Glaubenswerbung der Antike.
Mit e. Ausblick auf Mittelalter u. Neuzeit. — G&: Vandenhoeck u.
Ruprecht (1970). 157 S. = Hypomnemata XXIV; kart. DM 26,—.

Fiey, ]. M.: Diocéses syriens orientaux du Golfe Persique. — Mémorial
Gabriel Khouri-Sarkis (1898—1968», Louvain 1969, 177—219.

Gaiffier, Baudouin de: Hispana et Lusitana. IV. — AnalBoll LXXXVII,
1969, 469—498. -

Gnégi, Albert: Katholische Kirche und Demokratie. Ein dogmen-
geschichtl. Uberblick iiber das grundsétzl. Verhiltnis der kath. Kirche
zur demokratischen Staatsform. — (Zii, Eins, Koln:) Benziger (1970).
242 S.; kart. DM 18,80. — [Diss., Ziirich]

Onasch, Konrad: Grossnowgorod und das Reich der heiligen Sophia.
Kirchen- und Kulturgeschichte einer alten russischen Stadt und ihres
Hinterlandes. — Lpz: Koehler und Amelang VOB (1969). 201 S, mit
Abb. u. Ktn.; Pp. DM-Ost 16,—.

Zeller, Winfried: Frommigkeit in Hessen. Beitrige zur hessischen
Kirchengeschichte. Hrsg. von Bernd Jaspert. — Marb: Elwert 1970.
XIII, 215 S.; kart. DM 12,—.

3 Christliches Altertum (einschl. Patrologie)
Treu, Kurt: Patristische Fragen. — Svensk exegetisk drsbok XXXIV,
1969, 170—200.
Bori, Pier Cesare: L'unité de PEglise durant les trois premiers siécles.
— RHistEccl LXV, 1970, 56—68.
Benko, Stephen: The edict of Claudius of a.d.49 and the instigator
Chrestus. — ThZBas XXV, 1969, 406—418.

Barnard, L. W.: Church and sacraments in the works of Athenagoras.
— RevBén LXXX, 1970, 138—152.

Nielsen, Charles M.: The epistle to Diognetus: Its date and rela-
tionship to Marcion. — Anglican theological review LII, 1870, 77—91.

Daniel: Der Septuaginta-Text des Buches Daniel [Prophetia, Ausz.,
griech.] Kapitel 1—2. Nach dem Kalner Teil des Papyrus 967. Hrsg.
von Winfried Hamm. — Bonn: Habelt 1969. 281 S. 4° = Papyrolo-
gische Texte und Abhandlungen X; Lw. DM 85— [Diss,, Kdln]

Schiafer, K. Th.: Marius Victorinus und die marcionitischen Prologe
zu den Paulusbriefen. — RevBén LXXX, 1970, 7—16.

Savramis, Demosthenes: Basilius der Grofe als Vermittler zwischen
Himmel und Erde. — Kyrios N. F. X, 1970, 65—75.

Powell, Douglas: The textual integrity of St. Patrick’s confession. —
AnalBoll LXXXVII, 1969, 387—409.

Schatkin, Margaret A.: The influence of Origen upon St. Jerome’s
commentary on Galatians. — VigChr XXIV, 1970, 49—358.

Antin, Paul: Jérome antique et chrétien. — RevEtAug XVI, 1970,
35—46.

Gomez Pérez, Rafael: Libertad y autoridad: Reflexiones en torno
a un texto de s. Agustin. — Scripta theologica I, 1969, 149—163.

Testard, Maurice: La raison et la grice chez saint Augustin. —
Revue des Etudes Latines 1969, 67—83.

Schmidt-Dengler, Wendelin: Der rhetorische Aufbau des achten
Buches der Konfessionen des heiligen Augustin. — RevEtAug XV,
1969, 195—208.

Verheijen, L.M.]., OSA: Contributions a4 une édition critique
améliorée des Confessions de saint Augustin. — Aug XX, 1970,
35—53.

Jansma, T.: Narsai's homilies on creation. Remarks on a recent
edition. — Muséon LXXXIII, 1970, 209—235; p. 237—239: Gignoux,
Ph.: Réflexions sur l'article de M. Jansma.

Vega, Angel Custodio: De patrologia espafiola. En torno a la herencia
de Juan de Biclaro. — Boletin de la real Academia espafiola CLXIV,
1969, 13—74.

Cosmas Indicopleustes: Topographie chrétienne (Topographia
christiana, griech.-franz.). Tome I: (Livres I—IV>. T. II: cLivre V».
Introduction, texte critique, illustr., traduction et notes par Wanda
Wolska-Conus. Préface de Paul Lemerle. — P: Ed. du Cerf 1968—1970.
569 p.; 373 p. = Sources chrétiennes CXLI; CLIX; F 74,—, F 68,—.

Flaskamp, Franz: Die frilhe Friesen- und Sachsenmission aus
northumbrischer Sicht. Das Zeugnis des Baeda. — Archiv fiir Kultur-
geschichte LI, 1969, 183—209.

Devos, Paul: Fragments coptes de 1'“Historia monachorum" <Vie
de S. Jean de Lycopolis). BHO 515. — AnalBoll LXXXVII, 1969, 417—
440; ~ p. 441: S. Jean de Lyco et la tentatrice.

Halkin, Francois: Actes inédits de 8. Marc. — AnalBoll LXXXVI],
1969, 343—371.

4, Mittelalter und Neuzeit

Milidan Boix, Manuel: El fondo «instrumenta miscellanea» del
Archivo Vaticano. Documentos referentes a Espafia <855—1782). —
R: Iglesia Nacional Espafiola 1969. 535 p. =— Publicaciones del In-
stituto Espafiol de historia eclesiastica. Subsidia X; pes 200.

Obersteiner, Jakob: Die Bischofe von Gurk 1072—1822. Mit 30 Abb.

auf Kunstdr.taf. — Klagenfurt: Verl. des Geschichtsvereins f. Kdrnten
1969. 544 S., XVI 8. Abb, = Aus Forschung und Kunst V; USch 285,—.

Plotzl, Walter: Geschichte des Klosters Irsee. Von d. Griindung bis
zum Beginn d. Neuzeit 1182—1501. — Augsb: Winfried-Werk in Komm.
1969. 264 S. mit Abb. = StudMittBenO Erg.Bd XIX; kart. DM 33,—
[Diss., Miinchen]

Blaubeuren, 700 Jahre Stadt. Festschrift, hrsg. aus AnlaB d. Jubi-
liums d. Stadterhebung. (Gesamtbearb.: Erwin Pfirrmann,) — (Blau-
beuren: Stadt[verwaltung] 1967.) 112 S. mit Abb. u. 1 Kt.; kart, mit
Lw.-Riicken DM 3,—.

Kessler, Albert: Von Karl dem GroBen bis Napoleon Bonaparte.
Grundziige e. Geschichte d. Diirener Landes 748—1814. — (Diiren:
Kreis[verwaltung]) 1968. 180 S. mit Abb. = Beitrdge zur Geschichte
des Diirener Landes XI.

Parkes, Henry Bamford: The divine order. Western culture in the
Middle Ages and the Renaissance. — NY: Knopf 1969. VIII, 480,
XV p., 16 ill.; § 12,50.

5. Mittelalter

Engelhardt, Rudolf: Rupertus von Bingen. Bingen u. d. Binger Land
in rupertin. Zeit. Versuch e. histor. Schau iiber 200 Jahre von
700—900. Volkstiiml. dargestellt nach d. Rupertus-Vita d. Hl. Hilde-
gard. (Hrsg. in Gemeinschaft mit d. Vereinigung d. Heimatfreunde
am Mittelrhein e. V., Sitz Bingen, u. mit d. Arbeitskreis d. Heimat-
freunde in d. Volkshochsch. Bingen) [Mit] 72 Abb., Zeichn. u. Taf.
2 Bde in 1 Buch. — (Bingen a. Rh.: Engelhardt 1968.) 361 S. mit
Ktn; Lw. DM 18,—.

Blank, Rudolf: Weltdarstellung und Weltbild in Wiirzburg und Bam-
berg vom 8. bis zum Ende des 12. Jahrhunderts. Ein Beitrag zur
Bildungsgeschichte des Mittelalters. — Bamberg: Histor. Verein f. d.
Pflege der Geschichte des Ehem. Fiirstbistums Bamberg 1968. 176 S.,
12 Bl. mit 13 Abb. = [Bericht des] Historische[n] Verein[s] fiir die
Pflege der Geschichte des Ehem. Fiirstbistums Bamberg. Beih. V;
kart. DM 18,80 [Diss., Wiirzburg]

Konstantin-Kyrilleus Thessalonike. Hrsg. von Antonin Salajka.
— Wii: Augustinus-Verl. 1969. XXIV, 225 S. = Das 6stliche Christen-
tum. N.F. XXII; kart. DM 49,50.

Oldoni, Massimo: Interpretazione del «Chronicon Salernitanum». —
Studi medievali X/2, 1969 = A Giuseppe Ermini II, Spoleto 1970,

3—154.
Gydfiry, Gybrgy: Zu den Anfingen der ungarischen Kirchenorgani-
sation auf Grund neuer quellenkritischer Ergebnisse. — Archivum

historiae pontificiae VII, 1969, 76—113.
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Reindel, Kurt: Bayern im Mittelalter (mit 22 Abb. auf 16 Taf. u.
1 Kt). — Mdhn: Beck (1870). 160 S., 8 Bl. Abb.; kart. DM 18,80.
Derksen, Johannes: Uber Weniges getreu. Das schlichte Wirken
Bischof Eids in d. Wirren seiner Zeit. 955—992—1015. (Ill.: Alexander

Alfs.) — Lpz: Sankt-Benno-Verl. [1969]. 794 S., 1 Kt.

Volpini, Raffaello: Additiones Kehrianae (II). — RStChIt XXIII,
1969, 313—360. :
Lenglet, M.-O.: Un probléme d’histoire monastique: La fondation

de |'abbaye de Mazan. — Cit XXI, 1970, 5—22. :

Engels, Odilo: Papsttum, reconquista und spanisches Landeskonzil
im Hochmittelalter. — Annuarium historiae conciliorum I, 1969,
37—49. 241—287.

Paix de Dieu et guerre sainte en Languedoc au XIIIe siécle. — Tou-
louse: Privat 1969. 366 p., 7 pl., 2 cartes = Cahiers de Fanjeaux IV.

Matanic, Atanasio, OFM: La pericope di Lc. 10, 38—42, spiegata da
Ugo di St.-Cher, primo esegeta degli Ordini Mendicanti (t 1263). —
Div XIII, 1969, 715—724.

Die Erzditzese Koln um 1300. H. II: Die Kirchen des Archidia-
konates Xanten. Bearb. v. Friedr. Wilh. Oediger. — Bonn: Han-
stein 1969. 370 S. = Publikationen der Gesellschaft fiir Rheinische
Geschichtskunde XII.

Todisco, Orlando, OFMConv: Duns Scoto e Ockham difensori di
diverse prospettive scientifiche. — MiscFranc LXIX, 1969, 337—357.

Epiney-Burgard, Georgette: Gérard Grote ¢1340—1384) et les
débuts de la dévotion moderne. — Wiesbaden: Steiner 1870. XVI,
335 p. = Verdffentlichungen des Instituts fiir européische Geschichte
Mainz. Abteilung abendlédndische Religionsgeschichte LIV; Lw, DM 52,-.

Schmucki, Octavianus, OFMCap: Conventus franciscani et medii
aevi urbes. De triplici opere Helvetiam franciscanam illustrante. —
CollFranc XL, 1970, 153—168.

Morf, Hans: Obrigkeit und Kirche in Ziirich bis zum Beginn der
Reformation. — Zwingl XIII, 1970, 164—205.

Tamburini, Filippo: Il primo registro di suppliche dell’Archivio
della Sacra Penitenzieria apostolica (1410—1411. — RStChIt XXIII,
1969, 384—427.

Giédbler, Ulrich: Die Kinderwallfahrten aus Deutschland und der
Schweiz zum Mont-Saint-Michel 1456—1459. — ZSchweizKG LXIII,
1969, 221—331. =

Bolzoni, Lucia: Girolamo Savonarola: nascita e annuncio di una
vocazione profetica. — RStChIt XXIII, 1969, 428—440.

6. Gesamte Neuzeit

Boisset, Jean: Les chrétiens séparés de Rome. De Luther & nos
jours. — P: Pr. Univ. de France 1970. 211 p. = Coll. SUP.
“L'historien’ III; F 12,—.

Weseler Konvent. 1568—1968. Eine Jubildumsschrift. — Diis: Presse-
verband der Evang. Kirche im Rheinland 1968. VII, 212 S. mit
Abb. = Sdhriftenreihe des Vereins f. Rheinische Kirchengeschichte
XXIX; Pp. DM 15,60.

Oswald, Marin: Chronik der Leonhardifahrt in Grafing. 1708—1966. —
(Grafing b. Mchn: Arbeitsgemeinschaft f. Heimatkunde; Arbeitsge-
meinschaft f. d. Leonhardifahrt) 1967. 48 S. mit Abb. = Grafinger
heimatkundliche Schriften IV.

O'Farrell, Patrick: Documents in Australian Catholic history. Selected
and edited. With the assistance of Deirdre O'Farrell. Vol. I: 1788—
1884. Vol. II: 1884—1968. — Lo: Geoffrey Chapman 1969. VIII, 453 p.;
VIII, 492 p.; each sh 63/—. .

7. Reformation und Katholische Erneuerung

Bidumer, Remigius: Die Zahl der Allgemeinen Konzilien in der Sicht
von Theologen des 15. und 16. Jahrhunderts. — Annuarium historiae
conciliorum I, 1969, 288—313.

Heuschen, Diethelm: Reformation, Schmalkaldischer Bund und Uster-
reich in ihrer Bedeutung fiir die Finanzen der Stadt Konstanz.
1499—1648. — Tii: Osiander ¢in Komm.); Bas: Basileia-Verl. «n
Komm.» 1969. 271 8. = Schriften zur Kirchen- und Rechtsgeschichte
XXXVI; Lw. DM 25,40. [Diss., Freiburg/Br]

Burmeister, Karl Heinz: Sebastian Miinster. Versuch eines bio-
graph. Gesamthbildes. 2. Aufl. — Bas, Stu: Helbing u. Lichtenhahn
1968, XIX, 211 8. = Basler Beitriige zur Geschichtswissenschaft XCI;
kart. DM 22,— [Diss., Mainz]

Biicking, Jiirgen: Die Basler Weihbischéfe des 16. Jahrhunderts. —
Z8chweizKG LXIII, 1969, 67—91.

Kohls, Emnst-Wilhelm: Petrarca und Erasmus. — Reformation und
Humanismus. Robert Stupperich zum 65. Geburtstag ..., Witten 1969,
225—234; S. 255—271: Goeters, J. F. Gerhard: Zwinglis Werde-
gang als Erasmianer.

Massaut, Jean-Pierre: Josse Clichtove: I'humanisme et la réforme
du clergé (1472—1520>. T. I—II. — P: Les Belles Lettres 1969. 452 Do
452 p. = Publications de la faculté de philosophie et lettres de
I'Université de Lidge CLXXXIII; F 72,—.

Alvarez Gémez, Jesis, CMF: Erasmo de Rotterdam y los origenes
de la reforma protestante. — Claretianum X, 1970, 235—297.

Blaschke, Karlheinz: Sachsen im Zeitalter der Reformation. — (Giiz)
Giitersloher Verlagshaus G. Mohn (1970). 136 S. mit 1 Kt =—
Schriften des Vereins fiir Reformationsgeschichte CLXXXV; DM 27,—.

Schnell, Uwe: Die homiletische Theorie Philipp Melanchthons. —
B u. Hbg: Lutherisches Verlagshaus 1969. 180 S. — Arbeiten zur
Geschichte und Theologie des Luthertums XX; kart. DM 25—.

Bortl'{. Wilhelm: Die Luthersache. (Causa Lutheri) 1517—1524. Die
Anfinge d. Reformation als Frage von Politik u. Recht. — Liibedk
u. Hbg: Matthiesen 1970. 182 S. — Historische Studien CDXIV; kart.
DM 26,—. [Diss., Tiibingen]

Iserloh, Erwin: Gratia und donum. Rechtfertigung und Heiligung
nach Luthers Schrift ,Wider den Lowener Theologen Latomus® 1521»,
— Studien zur Geschichte und Theologie der Reformation. Festschrift

fiir Ernst Bizer, Neuk 1969, 141—156; [s.a.:] CathMstr XXIV, 1970,
67—83. .

Jedin, Hubert: Mutamenti della interpretazione cattolica della figura
di Lutero e loro limiti «con appendice di Achille Olivieri>. — RStChlt
XXIII, 1969, 361—383.

Hausammann, Susi: Romerbriefauslegung zwischen Humanismus
und Reformation. Eine Studie zu Heinrich Bullingers Rémerbriefvor-
lesung von 1525. — Zii, Stu: Zwingli-Verl. (1970). 338 S. = Studien
zur Dogmengeschichte und systematischen Theologie XXVII; Kkart.
DM 36,—. [Diss., Bonn]

Zwingli, [Ulrich]: Zwinglis liturgische Formulare. Eingel., iibertr.
und kommentiert von Fritz Schmidt-Clausing. — Ffm: Lembedc 1970.
92 S.; DM 4,80.

Bonorand, Conradin: Joachim Vadians Beziehung zu Ungarn, —
Zwingl XIII, 1969, 97—131.

Grane, Leif: Die Confessio Augustana (Confessio Augustana, dt.) Ein-
filhrung in die Hauptgedanken der lutherischen Reformation. — G&:
Vandenhoedk u. Ruprecht 1970. 185 8. = Gottinger theologische Lehr-
biicher; kart. DM 19,80.

Zubillaga, Félix, S]: La provincia jesuitica de Nueva Espafia. Su
fundamento econémico: Siglo XVI. — ArchHS] XXXVIII, 1969, 3—169.

Brenz, Johannes: Werke. Eine Studienausg. Im Auftr. d. Vereins f.
Wiirtt. Kirchengeschichte u. in Verbindung mit Ernst Bizer hrsg. von
Martin Brecht u. Gerhard Schdfer. Frithschriften, T. I, Hrsg. von
Martin Brecht [u.a.] — Tii: Mohr 1970. LV, 303 S.; Lw. DM 60,—.

8. Neuere Zeit

Weyns, N. |, OPraem: La réforme des Prémontrés aux XVIe et XVile
siécles, particuliérement dans la circarie de Brabant. — AnalPraem
XLVI, 1970, 5—51.

Jack, Sybil: The last days of the smaller monasteries in England. —
JEcclH XXI, 1970, 97—124.

Tribout de Morembert, Henri: La confession de foi de Mont-
béliard (1586). Les controverses des réformés autour de l'eucharistie.
— RHistEccl LXV, 1870, 5—29.

Cross, Claire: The royal supremacy in the Elizabethan church. —
Lo: Allen & Unwin 1969, 239 p. = Historical problems, studies and
documents VIII; sh 40/—.

Urkundenbuch zur rheinischen Kirchengeschichte. Bd II: General-
synodalbuch. Die Akten der Generalsynoden von Jiilich, Kleve, Berg
und Mark. 1610—1793. T. 1: Die Akten der Generalsynoden von 1610
bis 1755. Abt. 2: 1701—1755. In Gem. mit Waldemar Hamburg bearb.
von Albert Rosenkranz. — Diis: Presseverband der Evang. Kirche
im Rheinland 1970. VIII, 350 S. = Schriftenreihe des Vereins fiir
Rheinische Kirchengeschichte XXXIV; Lw. DM 18,60.

Cygan, Jerzy, OFMCap: Zum Ubertritt des Kalviner Pastors Bartho-
loméus Nigrin zur katholischen Kirche <1636—1693;. Ein Beitrag zur
Geschichte des Ukumenismus in Polen. — CollFranc XXXIX, 1969,
282—303; XL, 1970, 97—152.

Palazzini, Pietro: Una lettera inedita di S. Veronica Giuliani sulla
comunione frequente. — Div XIII, 1969, 709—713.

Schaik, A.H.M. van: Johan Cristiaan van Erkel in de Hollandse
statenvergadering: 16 augustus 1702. — ArchGKKNederl XII, 1970,
121—1286.

Patzelt, Herbert: Der Pietismus im Teschener Schlesien 1709—1730. —
Go6: Vandenhoedc & Ruprecht (1969). 263 S. = Kirche im Osten VIII;
kart. DM 28,— [Diss., Hamburg] ’

Argyriou, Astérios: Anastasios Gordios et la polémique anti-islami-
que post-byzantine. — RScRel XLIII, 1969, 58—87.

Strdssle, Urs: Geschichte, geschichtliches Verstehen und Geschichts-
schreibung - im Verstéindnis Johann Georg Hamanns. Eine entwick-
lungsgeschichtliche Untersuchung der Werke zwischen 1756 und 1772.
— Bern: Lang 1970. 166 S. = Europdische Hochschulschriften. I: Deut-
sche Literatur und Germanistik XVII; sfr 25,—.

Die Sdkularisation 1803. Vorbereitung, Diskussion, Durchfiih-
rung. Eingel. u. zusammengestellt von Rudolfine Freiin von Oer. —
Go: Vandenhoecdk u. Ruprecht (1970). 90 S. = Historische Texte.
Neuzeit IX; kart. DM 6,80.

Dawley, Powel Mills: The story of the general theological seminary.
A sesquicentennial history, 1817—1867. — Lo: Oxford Univ. Pr. 1969.
VII, 390 p.; sh 65/—.

Wostri, W.: Die Schweizer Zisterzienserkongregation. Ihre Entstehung
und Geschichte. — Analecta Cisterciensia XXIV, 1968, 161—301.

Halgouét, J. du: Pierres d’attente pour une histoire de I'Ordre
dans la premiére moitié du XIXe siécle. — Cit XVII, 1966, 89—118;
XVIII, 1967, 51—74. 240—262; XIX, 1968, 74—93; XX, 1969, 38—68;
XXI, 1970, 23—61. -

Schrader, Franz: Untersuchungen zu Verfassung und Seelsorge
der katholischen Kl&ster im ehemaligen Herzogtum Magdeburg. —
SavZ, kan. LIV, 1968, 136—199. :

Lorenz, Reinhold: Deutschbéhmischer Katholizismus als Element der
tsterreichischen Geschichte (¢1848—1900>. — Kirche, Recht und Land.
Festschrift Adolf Kindermann ..., Konigstein/Mchn 1969, 166—180.

Coccia, Antonio, OFMConv: Per una migliore conoscenza del
pensiero Rosminiano. — MiscFranc LXIX, 1969, 358—368.

Newman, John Henry: The letters and diaries. Vol. XIX: Consulting
the laity. January 1859 to June 1861. Vol. XX: Standing firm amid
trials July 1861 to December 1863. Ed. at the Burmingham Oratory
with notes and an introduction by Charles Stephen Dessain. —
(Lo:) Nelson (1969—1970). XVII, 594 p.; XV, 609 p.; sh 126,—; 135,—.

McElrath, Damian: Une lettre de Lord Acton sur la fin du pouvoir
temporel du pape. — RHistEccl LXV, 1970, 86—113.

Schiefen, R.].: Some aspects of the controversy between Cardinal
Wiseman and the Westminster Chapter. — JEcclH XXI, 1970, 125—148.

Bernards, Matthius: Zur Teilnahme deutscher Theologen an der
Vorbereitung des Vaticanum I. — Annuarium historiae conciliorim I,
1969, 314—335; p.336—347: Gadille, Jacques: La phase décisive de
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Vatican I: mars—avril 1870;.p.-348—373: Hennesey, James: “Nunc
venio de America“, The American church and Vatican I. j B

Pésztor, Lajos: Il card. Mertel e il Concilio Vaticano I. — RStChIt
XXIII, 1969, 441—466.

Ganzer, Klaus: Bischof Matthias Eberhard von Trier und das 1. Vati-
kanische Konzil. — TrThZ LXXIX, 1970, 208—229.

Hennesey, James, S]: National traditions and the First Vatican
Council, — Archivum historiae pontificiae VII, 1969, 491—512.

R6ssler, Roman: Kirche und Revolution in Rufland. Patriarch Tichon
und der Sowjetstaat. — Kiln, Wien: Bohlau 1969. X, 263 5. =
Beitridge zur Geschichte Osteuropas VII; Lw. DM 34— [Habil.-Schrift,
Tiibingen]

9. Neueste Zeit

Motschmann, Claus: Evangelische Kirche und preuBischer Staat in
den Anfingen der Weimarer Republik. Moglichkeiten und Grenzen
ihrer Zusammenarbeit. — Liibecdk, Hbg: Matthiesen 1969. 147 8. =
Historische Studien CDXIII; brosch. DM 22,— [Diss., FU Berlin]

Kline, George L.: Religious and anti-religious thought in Russia. —
Lo: Univ. of Chicago Pr. 1969. 179 p. — Weil Institute lectures; sh 67/6.

Lorenz, Franz: Ein Presse-Fall in der Kath. Kirche im Jahre 1931, Er-
kenntnisse aus der Affire Korda& — Ciriaci. — Kirche, Recht und
Land. Festschrift Adolf Kindermann... Konigstein u. Mchn 1969,
194—210.

Weinzierl, Erika: Die Salzburger Hochschulwochen 1931—19837 und
die Bestrebungen fiir Errichtung einer Katholischen Universitdt in
Salzburg. — Heuresis. Festschrift fiir Andreas Rohracher..., Sa
(1969), 338—362.

Inglessis, Emilios: Maximos IV: L'Orient conteste 1'Occident. Post-
face de J. Nasrallah. — P: Ed. du Cerf 1969. 264 p. = Chrétiens de
tous les temps XXXII; F 16,50.

Stupperich, Robert: Otto Dibelius, Sein und Wollen. Eine Gedenk-
schrift zu seinem 90. Geburtstag mit e. Geleitwort v. Kurt Scharf u.
einer Bibliographie (S. 45—71) hrsg. v. Robert Stupperich. — B:
Christl. Zeitschriftenverl. (1870). 78 S.; kart. DM 3,80.

Robbins, Keith: Martin Nieméller, the German Church struggle, and

_ English opinion. — JEcclH XXI, 1970, 146—170.

Heim, Walter: Die «Erneuerte Kirche» Papst Clemens XV in der
Schweiz. — Schweizerisches Archiv fiir Volkskunde LXVI, 1970,
41—96.

VI Christliche Philosophie

Wahrheit, Wert und Sein. Festgabe fiir Dietrich von Hildebrand
zum 80. Geburtstag hrsg. von Balduin Schwarz. — Rgb: Habbel (1970).
338 S.; Lw. DM 45,—,

Dempf, Alois: Philosophiegeschichtliche Bemerkungen zum Religions-
edikt Justinians. — Mchn: Verl. der Bayer. Akademie der Wissen-
schaften; Beck in Komm. 1969. 15 S. = Bayer. Akademie der Wissen-
schaften, Sitzungsberichte. Philos.-histor. Klasse. Jg 1969, 1.

O'Connell, Robert J., SJ: St. Augustine’s confessions: The odyssey
of soul. — Cambr., Mass.: Harvard Univ. Pr. 1969. 200 p.; § 6,50.

Hathaway, Ronald F.: Hierarchy and the definition of order in the
Letters of Pseudo-Dionysius. A study in the form and meaning of the
Pseudo-Dionysian writings. — The Hague: Nijhoff 1969. XXV, 180 p.

Oeser, Erhard: Begriff und Systematik der Abstraktion. Die Aristote-
lesinterpretation bei Thomas von Aquin, Hegel und Schelling als
Grundlegung der philosophischen Erkenntnislehre. — Wien, Mchn:
Oldenbourg 1969. 508 S. = Uberlieferung und Aufgabe VIII

Chavannes, Henry: L'analogie entre Dieu et le monde selon saint
Thomas d’Aquin et selon Barth. — P: Ed. du Cerf (1969). 332 p. =
Cogitatio fidei XLII; F 30,—.

Gumppenberg, Rudolf: Immanenz und Transzendenz. Versuch einer
Interpretation von Thomas von Aquin. — FrbZPhTh XVI, 1968,
222—247.

Rijk, L.M. de: On the genuine text of Peter of Spain’s Summule
logicales. — Vivarium VI, 1968, 1—34. 69—101; VII, 1969, 8—61.
120—162; VIII, 1970, 10—55.

Boethius Dacus: Opera. Pars I: Modi significandi sive quaestiones
super Priscianum maiorem. Nunc primum ediderunt Ioannes Pinborg
& Henricus Roos adiuvante Severino Skovgaard Jensen. — Hauniae:
Gad 1969. XXXIX, 409 p. = Corpus philosophorum Danicorum medii
aevi IV; scr 75,—.

Ruello, Francis: L’analogie de l'étre selon Jacques de Viterbe,
Quodlibet 1, quaestio 1. — Aug XX, 1970, 145—180.

Traina, Mariano, OFMCap: Aspetti fondamentali della teodicea di
Scoto. — Laurentianum X, 1969, 307—328.

Synan, Edward A.: Four questions by Adam Burley on the “Liber
sex principiorum’. — MedStud XXXII, 1970, 60—90.

Sommer, Wolfgang: Cusanus und Schleiermacher. — NZSystThRelph
XII, 1970, 85—102.

Birkner, H.J.: Philosophie et théologie chez Schleiermacher. —
Archives de philosophie XXXII, 1969, 179—205.

Schiitte, Hans-Walter: Religion und Christentum in der Theologie
Rudolf Ottos. — B: de Gruyter 1969. 160 S. = Theologische Biblio-

- thek Tépelmann XV; Lw. DM 28,—.

Osborne, Kenan B.: New being. A study on the relationship between
conditioned and unconditioned being according to Paul Tillich. —
The Hague: Nijhoff 1969. XI, 228 p.; hfl 27,90.

Corvez, Maurice, OP: La «théologie philosophique» de Paul Tillich. —
RThom, A. LXXVIII = T. LXX, 1970, 73—95.

Lewis, Hywel David: The elusive self and religion. — Akten des
XIV. Internat. Kongresses fiir Philosophie, Wien 2.—9. Sept. 1968.
V: Philosophische Anthropologie, Rechtsphilosophie, Sozialphil., Polit.
Phil., Religionsphil., philosogﬁie—gesdﬂdlt]. Phil., Wien 1970, 325—334;
p. 335—336: Carnes, John R.: Meaning and myth (Summary);
p. 336—341: Hick, John: A new form of theistic argument; p. 342—

_350: Keilbach, Wilhelm: Religion und Religionen als philosophi-
sche Frage; p. 350—351: Levert, Paule: Du probléeme de I'existence
de Dieu ¢Résumé>; p. 352—359: Veren o, Matthias: Der ontologische
und der gnoseologische Aspekt religiéser Symbole; p. 359—360:
Ames, Van Meter: Beyond theology «Summary>.

Di Vona, Piero: Studi sulla scolastica della controriforma. L'esistenza
e la sua distinzione metafisica dell'essenza., — Firenze: La Nuova
Ttalia ed. (1969). XII, 317 p. — Publicazioni della facoltd di lettere
e filosofia dell'Universita di Milano XLVIII; Lire 3000.

Messner, Reinhold Oswald, OFM: Zur Schliisselfrage der Theodizee-
problematik. Konnten wir, mit entsprechender Macht und Kenntnis
ausgestattet, das Weltgeschehen sittlich verantworten? — WissWeish
XXX, 1967, 118—129. 213—225; XXXI, 1968, 100—114; XXXII, 1969,
130—144; XXXIII, 1970, 26—41.

Cottier, Gleorges] M.-M.: Horizons de I'athéisme. — P: Ed. du Cerf
1969. 184 p. = Cogitatio fidei XL; F 19,60.

VII. Fundamentaltheologie und Dogmatik

1. Apologie und Dogmatik

Stammler, Gerhard: Erkenntnis und Evangelium. Grundziige der Er-
kenntnistheorie als Lehre vom Sachgehalt. Mit einem Geleitwort von
Wilfried Joest. — Go: Vandenhoedk & Ruprecht (1969). 435 S.

Heimbeck, Raeburne S.: Theology and meaning. A critique of
metatheological scepticism. — Lo: Allen & Unwin 1969. 276 p.; sh 50/.

Hamel, Eduardus, S]: Lumen rationis et lux evangelii. — PerMorCan-
Lit LIX, 1970, 215—249.

Biser, Eugen: Theologische Sprachtheorie und Hermeneutik. — Mcdhn:
Kasel-Verl., (1970). 602 S.; Lw. DM 48,—.

Dumont, C., S]: De trois dimensions retrouvées en théologie: escha-
tologie, orthopraxie, herméneutique. — NRTh, A. CII = T XCII,
1970, 561—591.

Colin, Pierre: Le caractére sacré de la personne de Jésus-Christ.
Approche philosophigue. — RechScRel LVII, 1969, 518—542.

Crespy, G.: Essais sur la situation actuelle de la foi. — P: Ed. du
Cerf 1970. 158 p. = Cogitatio fidei XLVIII; F 15,50.

Theurer, Wolfdieter, CSSR: Das Programm Gott. — Bergen-Enkheim:
Kaffke 1970. 243 S. — Theologische Brennpunkte XVIII/XIX.

Bent, Charles N., SJ: Interpreting the doctrine of God. — Glen Rodk /
N.J. [e. a.:] Paulist Pr. (1969). VI, 344 p.; § 5,95.

Fritzsche, Hans-Georg: Die Perspektive des Menschen. Naturphilo-
sophische Aspekte zur theologischen Anthropologie. — Hbg-Berg-
stedt: Reich 1969. 83 S. = Theologische Forschung XLVIIL

Grijs, F.J.de: De erfzonde. — Bijdr XXXI, 1970, 114—135; p. 135—136:
Summary: Original sin.

Vanneste, Alfred: Het dogma van de erfzonde. Zinloze mythe of
openbaring van een grondstructuur van het menselijk bestaan? —
Tielt, Utrecht: Lannoo 1969. 192 blz. — Woord en beleving II, 9; FB 175.

Wiederkehr, Dietrich (, OFMCap): Entwurf einer systematischen
Christologie. — Mysterium salutis. III/1: Das Christusereignis, Eins/
Zii/Ko6ln (1970), 477—648.

Llamas Martinez, Enrique, OCD: Formas nuevas de cristologfa. —
RevEspTeol XXIX, 1969, 475—500.

Lafont, Ghislain, OSB: Peut-on connaitre Dieu en Jésus-Christ?
I: Problématique. — P: Ed. du Cerf 1969. 328 p. = Cogitatio fidei
XLIV; F 30,—.

Stdhr, Johannes: Das Miteinander von Freiheit, Unsiindlichkeit und
Gehorsam in der Erlésungstat Christi. — Doctor communis XXII,
1969, 57—81. 224—241.

Simonis, Walter: Zur Theologie von Inkarnation und Rechtferti-
gung. — MiiThZ XXI, 1970, 22—42.

Pousset, Edouard, S]: La résurrection. — NRTh, A, CI = T. XCI,
1969, 1009—1044. '
Oakley, Francis: Council over Pope? Towards a provisional eccle-

siology. — NY: Herder and Herder 1969. 190 p.; $ 5.95.

Kiing, Hans: Unfehlbar? Eine Anfrage. — (Zii, Eins, Kéln:) Benziger
{1970). 203 S.; kart. DM 13,80.

Vajta, Vilmos: Evangelium und Sakrament. Entwurf einer Problem-
stellung. — Oecumenica [V,] 1970, 9—39.

2. Dogmen- und Glaubensgeschichte

Dulles, Avery: Was ist Offenbarung (Revelation theology, dt) —
Frb/B, Bas, Wien: Herder (1970). 213 S.; kart. DM 17,80.

Smulders, Piet (, SJ): Dogmengeschichtliche und lehramtliche Ent-
faltung der Christologie. — Mysterium salutis. III/1: Das Christus-
ereignis, Eins/Zii/Kéln (1970), 389—476.

Bérubé, Camille, OFMCap: De la théologie a4 I'Ecriture chez saint
Bonaventure. — CollFranc XL, 1970, 5—70.

Velasco, Rufino, CMF: La Iglesia en la tercera parte de la suma de
Sto. Toméas. — Claretianum X, 1970, 109—138.

Heynck, Valens, OFM: Zur Lehre von der Beichtjurisdiktion in der
Hodhscholastik. — FranzStud LII, 1970, 70—88.

Milner, Benjamin Charles, Jr.: Calvin's doctrine of the Church. —
Leid: Brill 1970. XII, 210 p. = Studies in the history of christian
thought V; hil 48,—.

Kuss, Otto: Uber die Klarheit der Schrift. Historische und hermeneu-
tische Uberlegungen zu der Kontroverse des Erasmus und des Luther
iiber den freien oder versklavten Willen. — ThGI LXX, 1970, 273—321.

Kandler, Karl-Hermann: Luther, Arnoldshain und das Abendmahl.
Die Herausforderung der luther. Abendmahlslehre durch die Arnolds-
hainer Abendmahlsthesen. — B: Evang. Verlagsanstalt (1970). 90 S. =
Aufsiitze u. Vortridge zur Theologie und Religionswissenschaft XLVI.

Gruber, Siegfried: Mariologie und katholisches SelbstbewubBtsein. Ein
Beitrag zur Vorgeschichte des Dogmas von 1843 in Deutschland, —
Essen: Ludgerus-Verl. Wingen (1970). IX, 156 S. = Beitriige zur



347 1970 Jahrgang 66 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 4 348

neueren Geschichte der katholischen Theologie XII; kart. DM 26,—
[Diss., Erlangen/Niirnberg]

Rahner, Karl, S]: Zum Begriff der Unfehlbarkeit in der katholischen
Theologie. Einige Bemerkungen anliBlich des 100-Jahr-Jubildums des
Unfehlbarkeitsdogmas vom 18. Juli 1870. — StdZ, Bd CLXXXVI =
Jg XGV, 1970, 18—31.

Thils, Gustave: Précisions sur l'infaillibilité papale. A l'occasion d'un
centenaire. — Revue théologique de Louvain I, 1970, 183—190.

Sheets, John R, SJ: Teilhard de Chardin and the development of
dogma. — ThStudies XXX, 1969, 445—462.

Wachinger, Lorenz: Der Glaubensbegriff Martin Bubers. — Mchn:
Hueber (1970). 298 S. = Beitrige zur ékumenischen Theologie IV.
Bintz, Helmut: Das Skandalon als Grundlagenproblem der Dogmatik.
Eine Auseinandersetzung mit Karl Barth. — B: de Gruyter 1969. VIII,
163 8. = Theologische Bibliothek Tépelmann XVII; Lw. DM 32—

[Diss., Marburg]

Dekker, Aat: Homines bonae voluntatis. Das Phinomen der profanen
Humanitdt in Karl Barths kirchlicher Dogmatik. Ein analytischer Kom-
mentar zu einem Satzteil... — Zii: EVZ-Verl. (1970). 177 S.

Hausmann, William John: Karl Barth’s doctrine of election. — NY:
Philosophical Library (1969). VIII, 103 p.; $ 4,95.

Wess, Paul: Wie von Gott sprechen? Eine Auseinandersetzung mit
Karl Rahner. — (Graz, Wien, K&ln:) Styria (1970). 198 S.

Volta, Giovanni: La rivelazione di Dio e la Sacra Tradizione secondo
la Costituzione dogmatica «Dei verbum». — ScuCatt XCVII, 1969,
30—52. 83—115.

Miihlen, Heribert: Die Bedeutung der Differenz zwischen Zentral-
dogmen und Randdogmen fiir den 6kumenischen Dialog. Zur Lehre des
Zweiten Vatikanischen Konzils von der «hierarchia veritatums. —
Freiheit in der Begegnung. Zwischenbilanz des &kumenischen Dia-
logs ..., Ffm u. Stu (1969), 191—227.

Schwenzer, German, SSCC: Die groBen Taten Gottes und die Kir-
che. Zur Ekklesiologie Edmund Schlinks. — Pad: Bonifacius-Dr.
(1969). 208 S. = Konfessionskundliche und kontroverstheologische
Studien XXII; Lw. DM 18,—.

3. Konfessionskunde und oekumenische Bewegung

Nolte, Hans-Heinrich: Verstindnis und Bedeutung der religitsen Tole-
ranz in RuBland 1600—1725. — Jahrbiicher fiir Geschichte Osteuropas.
N.F, XVII, 1969, 494—530.

McKenzie, John L.: The Roman Catholic Church, — Lo: Weidenfeld
& Nicolson 1969. XIV, 288 p. — History of religion series; sh 63/—.

Conzemius, Victor: Katholizismus ohne Rom. Die altkatholische
Kirchengemeinschaft — (Zii, Eins, K6ln:) Benziger-Verl. (1969). 169 S.

Kirche und Abendmahl. Bd II: Kirchengemeinschaft. Umfang u. Grenze
der Kirchengemeinschaft in Leben u. Praxis d. luther. Kirchen in
Lateinamerika, Asien, Afrika u. Australien sowie d. luther. Minder-
heitskirchen in Eurepa. Hrsg. v. Paul E[dward] Hoffman u. Harding
Meyer. — B, Hbg: Luther. Verl. Haus 1969. 143 S.; kart. DM 16,—.

Khoury, Adel-Théodore: Der theologische Streit der Byzantiner mit
dem Islam. — Pad: Schéningh 1969. 78 S.; kart. DM 6,80. — [Franz.
Ausg. u. d. T.:] La controverse contre I'Islam.

Johannes Chrysostomus, OSB: Die Errichtung der Hierarchie
der Altgldubigen im Jahre 1846. — OstkSt XVIII, 1969, 281—307.

Vogel, Manfred H.: Some reflections on the question of Jewish
identity. — Bijdr XXXI, 1870, 2—32.

Damboriena, Prudencio: Tongues as of fire: Pentecostalism in
contemporary christianity. — Wash: Corpus 1969, VIII, 256 p.; $ 7,50.

Haendler, Klaus: ,Haben wir nicht alle einen Gott?“ Uberlegungen
zum Konfessionsproblem. — EvTh XXIX, 1969, 534—554.

Schmemann, Alexander: Sacrament: An orthodox presentation. —
Oecumenica [V,] 1970, 94—105; p. 125—174: Peters, Albrecht: Evan-
gelium und Sakrament nach den Bekenntnissen der lutherischen Re-
formation; p. 212—237: Reid, J(ohn) K(elman) S(utherland): Gospel
and eucharist: A Reformed exposition; p. 240—253: Jasper,
R(onald) C(laud) D(udley): The Gospel and the sacraments: The
Anglican tradition.

Osborne, Kenan B.: Ecumenical eucharist. — Journal of ecume-
nical studies VI, 1969, 598—619.

Wolf, Dieter: Die Irenik des Hugo Grotius nach ihren Prinzipien und
biographisch-geistesgeschichtlichen Perspektiven. — Marburg: Elwert
(1969). 180 S. mit 1 Abb. = Schriften des Instituts fiir wissenschaftl.
Irenik der Johann-Wolfgang-Goethe-Universitit Frankfurt/M IX; kart.
DM 12,— [Diss., Frankfurt/M]

Von der Oekumenik zur Irenik. In memoriam Wolfgang Philipp, des
Begriinders der wiss. Irenik. Hrsg. von Axel Hilmar Swinne. — Marb:
Elwert 1969. VI, 161 S. = Schriften des Instituts fiir Wissenschaftl.
Irenik der Johann-Wolfgang-Goethe-Universitit Frankfurt am Main VI;
kart. DM 10,—; 5. 111—115: Bibliographie W. Philipp.

Boegner, Marc: Ein Leben fiir die %kumene (L’exigence cecuméni-
que, dt.) Erinnerungen und Ausblicke. — Ffm: Knecht; Stu: Evang.
Verlagswerk (1970). 440 S.; Lw. DM 32,—.

Willebrands, Johannes: Okumenischer Situationsbericht 1968—19870
aus der Sicht des Einheitssekretariates, — CathMstr XXIII, 1970,
224—239.

Vischer, Lukas: Die eine #kumenische Bewegung. Die gemeinsame
Arbeitsgruppe zwischen der romisch-katholischen Kirche und dem
Okumenischen Rat der Kirche. (Appendix:) Berichte u. Dokumente
1965—1969. — Zii: EVZ-Verl. (1969). 131 S. = Polis XL; sfr 8,80.

Lescrauwaet, J(os) F.: Die Einheit der Ukumene. Perspektiven
nach dem Zweiten Vatikanischen Konzil. — Aschifbg: Pattloch Verl,
(1969). 153 S. = Der Christ in der Welt XII, 14.

Gerlitz, Peter: Der Aébyog Zrepuaminés als Voraussetzung fiir eine

- okumenische Theologie. — ZRGG XXII, 1970, 1—18.

Emery, Pierre-Yves: Konfusionismus? — Freiheit in der Begegnung.

Zwischenbilanz des 6kumenischen Dialogs. .., Ffm u. Stu (1969), 407—

428; [franz. u. d. T.:] Confusionisme? — Verbum caro, Vol. XXIII =
N° XCI, 1969, 47—68.

Congar, Yves, OP: Machen die neuen Probleme der sikularen Welt
den Okumenismus iiberfliissig? — Concilium VI, 1970, 230—235;
S. 235—241: Nissiotis, Nikos: Was trennt uns noch von der
romisch-katholischen Kirche? Eine orthodoxe Antwort; S. 242—248:
Skydsgaard, Kristen: Was trennt uns noch von der rémisch-
katholischen Kirche? Eine protestantische Antwort; S. 247—251:
Macguarrie, John: Was trennt uns noch von der rémisch-katho-
lischen Kirche? Eine anglikanische Antwort; 8. 251—253: Kiing,
Hans — Walter Kasper — Johannes Remmers: Die Uberein-
stimmung in den Hoffnungen und Klagen.

VIII. Moraltheologie

Oden, Thomas C.: The promise of Barth. The ethics of freedom. —
Phil, NY: Lippincott (1969). 109 p. = The promise of theology.
Series; § 3,50.

Orlando, Peppino: Karl Barth contro la secolarizzazione. Proposte
per un'etica teclogica umanistica. — Savona: Sabatelli 1969. 125 p.

Schurr, Viktor: Bernhard Héring. Die Erneuerung der Moraltheologie
(Bernardo Hiring. Una nueva teologia moral, dt.) — Sa: Miiller
(1970). 99 S.; kart. DM 9,80.

Humanitédt und Herrschaft Christi. Zur ethischen Orientierung heute.
Aus der Arbeit der Theolog. Kommission des Luth. Weltbundes
1964—1969. Hrsg. von Ivar Asheim. — Go&: Vandenhoeck & Ruprecht
(1969). 224 S.; kart. DM 11,—.

Curran, Charles E.: Contemporary problems in moral theology. —
Notre Dame/Ind.: Fides Publ. 1970. 272 p.; $ 6,50.

Premm, Matthias - Karl Bécklinger: Christlicher Lebenswandel.
Eine Moraltheologie fiir Laien. — Sa: Weis (1969). XI, 385 S.

Morals, law and authority. Sources and attitudes in the church.
Ed. by J. P. Mackey. — Dayton: Pflaum 1969. XV, 154 p.; $ 4,95.

Ermecke, Gustav: Moraltheologie im Disput. Moraltheologische Er-
kenntnislehre im Feuer der Kritik. — ThG] LX, 1970, 125—139.

Delhaye, Ph.: L'Esprit Saint et la vie morale du chrétien. — Eph-
ThLov XLV, 1969, 432—443.

Rotter, Hans: Strukturen des sittlichen Handelns. Liebe als Prinzip
der Moral. — Mz: Matthias-Griinewald-Verl. (1970). 92 S. = Ver-
offentlichungen der Universitit Innsbruck XXXII = Studien und
Arbeiten der Theol. Fakultit III; kart. DM 19,80.

Ricceur, Paul: Schuld, Ethik und Religion — Concilium VI, 1970,
384—393; S. 393—400: Marsch, Wolf-Dieter: SiindenbewubBtsein
als «falsches BewuBtsein»?; S. 401—406: Beirnaert, Louis: Die
psychoanalytische Theorie und das sittlich Bose.

Finance, Joseph de, SJ: Sur la notion de Loi naturelle. — Doctor
communis XXII, 1969, 201—223; [cfr.:] RFilosNeoscol LXI, 1969,
365—2386.

Beyer, loannes, S]: Amoris humani donum divinae caritatis sacra-
mentum. — PerMorCanLit LVIII, 1969, 219-—242.

Pohier, J.-M.: Recherches sur les fondements de la morale sexuelle
chrétienne. — RScPhilTheol LIV, 1970, 3—23. 201—226.

Knauer, Peter, S]: Uberlegungen zur moraltheologischen Prinzipien-
lehre der Enzyklika «Humanae vitae». — Theologie und Philosophie
XLV, 1970, 60—74.

Gorospe, Vitaliano R., S]: Humanae vitae and the natural law. —
Philippine studies XVII, 1989, 683—719.

Temifio Saiz, Angel: La ley natural en la enciclica “Humanae
vitae'. — RevEspTeol XXIX, 1969, 127—141.

Quarello, Eraldo: La “Humanae vitae': le conferenze episcopali e
I'obiezione di coscienza. — Rivista di teologia morale I, 1969, 63—83.

Tettamanzi, Dionigi: L'enciclica Humanae Vitae e le dichiarazioni
delle conferenze episcopali. — ScuCatt XCVII, 1969, 431—466.

I1X. Christliche Sozialwissenschaften

Utz, Arthur F[ridolin]: Ethik und Politik. Aktuelle Grundfragen der
Gesellschafts-, Wirtschafts- und Rechtsphilosophie. Gesammelte Auf-
sidtze. Hrsg. von Heinrich B(asilius) Streithofer. — (Stu:) Seewald
(1970). 513 S. = Verdffentlichungen des Instituts fiir Gesellschafts-
wissenschaften Walberberg III; Lw. DM 60,—; S. 501—506: Biblio-
graphie A. F. Utz,

Hanisch, Ernst: Zur Kritik des katholischen und sozialistischen
Staatsdenkens im 18. Jahrhundert. — Heuresis. Festschrift fiir
Andreas Rohracher. .., Sa (1969), 241—275.

Geck, L. H. Adolph: Die Aufgaben einer christlichen Gesellschafts-
lehre als einer wissenschaftlichen Disziplin. — JbInstChrSozWiss XI,
1970, 259—289.

Mdoglichkeit und Grenzen einer katholischen Soziallehre. Hrsg. von
der Katholischen Sozialakademie Usterreichs. — (Wien:) Kath. Sozial-
akademie Usterreichs (1969). 87 S. = Fragen des sozialen Lebens VI;
kart. OSch 25,—.

Burghardt, Anton: Ideologieverdacht gegen christliche Soziallehre. —
WoWa XXV, 1970, 15—26.

Metz, Johannes Baptist — Jiirgen Moltmann — Willi Oelmiil-
ler: Kirche im ProzeB der Aufklirung. — (Mdcn:) Kaiser; Maz:
Griinewald (1970). 143 S. = Gesellschaft und Theologie. Systematische
Beitridge I; kart. DM 9,50.

Vogt, Theophil: Herausforderung zum Gesprich. Die Kirche als Part-
ner im gesellschaftlichen Dialog. — Zii: Zwingli-Verl. (1970). 332 8. =-
Veroffentlichungen des Instituts fiir Sozialethik an der Universitit
Ziirich III; Lw. sfr 28,—.

Internationales Jahrbuch fiir Religionssoziologie. Bd V: Religion,
Kultur und sozialer Wandel. 1: Religion und Gesellschaft in Ent-
widklungsldndern. — Kéln, Opladen: Westdeutscher Verl, 1969. 194 S.

Nell-Breuning, Oswald von, S]: Die Stellung des Menschen in
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Gesellschaft und Wirtschaft. — StdZ, Bd CLXXXV = Jg XCV, 1970,
300—308. ; :
Wendland, Heinz-Dietrich: Ethik des Neuen Testaments. Eine
Einfithrung. — Go6: Vandenhoeck & Ruprecht 1970. 134 S§. = Grund-
risse zum Neuen Testament. Das NTD. Erg.reihe IV; kart. DM 9,80.
Der gefihrdete Mensch in der Sicht der Wissenschaften. Ein
Symposium hrsg. v. Herbert Krimm. — Stu: Evangelisches Verlags-

werk (1970). 120 S. = Schriftenreihe des Diakonischen Werks zur
Sozial- und Jugendhilfe II; kart. DM 8,—.
Ormea, Ferdinando: Marxisten angesichts des Todes. — Internatio-

nale Dialog-Zeitschrift III, 1970, 98—114.

Geuss, A.: Die Hermeneutik und die Sozialwissenschaften. — Soziale
Welt XX, 1969, 214—220.

Herzog, Hans Henning — Paul Oehlke: Intellektuelle Opposition
im autorititen Sozialstaat. — (Neuwied-B:) Luchterhand (1970). 216 S.
— Soziologische Essays; kart. DM 12,80.

Bopp, Jérg — Hans Bosse — Wolfgang Huber: Die Angst vor
dem Frieden. — Stu, B, Kéln, Mz: Kohlhammer (1970). 138 5. =
T-Reihe; kart. DM 8,80.

T6dt, Heinz Eduard: Die Lehre vom gerechten Krieg und der Frie-
densauftrag der Kirchen. — ZevEth XIV, 1970, 158—1783.

Waterkamp, Rainer: Futurologie und Zukunftsplanung. Forschungs-
ergebnisse und Ansdtze offentlicher Planung. — Stu, B, Kéln, Mz:
Kohlhammer (1970). 178 S.; kart. DM 15,80.

Klages, Helmut - Hans Lenk: Wissenschaftstheorie und Zukunfts-
forschung. — Futurum III, 1970, 116—135.

Dieckmann, Johann: Pidagogische Soziologie. — Hdlb: Quelle &
Meyer 1970. 160 S.; kart. DM 18,80.

Harris, Nigel: Die Ideclogien in der Gesellschaft (Beliefs in society,
dt) Eine Untersuchung iiber Entstehung, Wesen und Wirkung. —
Mchn: Beck (1970). 289 S. = Bedk’sche Schwarze Reihe LIX.

X. Kirchenrecht

L& bmann, Benno: Der Priesterrat und das Presbyterium. — Sapienter
ordinare. Festgabe fiir Erich Kleineidam. .., Lpz 1969, 440—458.

Jarawan, Elias: La collection canonique arabe des Melkites et sa
physionomie propre. — R: Libr. Ed. della Pont. Univ. Lateranense
1969. 116 p. = Corona Lateranensis XV; Lire 1200.

Fuhrmann, Horst: Pipstlicher Primat und pseudo-isidorische De-
kretalen. — QFIAB XLIX, 1969, 313—339.

Praepositinus Cremonensis: Tractatus de officiis. Edited by
James A. Corbett. — Notre Dame, Lo: Univ. of Notre Dame Pr.
1969. XXIX, 300 p. — Publications in mediaeval studies XXI; § 8—.

Delooz, Pierre: Sociologie et canonisations. Préface de Gabriel Le
Bras. — Liége: Faculté de Droit; La Haye: Nijhoff 1969. 515 p. =
Collection scientifique de la Faculté de droit de 1'Université de
Liége XXX; hfl 46,80.

Sayegh, Sélim: Le statu quo des Lieux-Saints. Nature juridique et
portée internationale. — Apol XLII, 1969, 97—198.

Nuttinck, Michel: La vie et I'ceuvre de Zeger Bernard van Espen.
Un canoniste janséniste, gallican et régalien a I'Université de Louvain
«1646—1728y. — Louv: Bureaux du Recueil, Bibl. de 1'Univ.; Publ.
Univ. 1969. LXVIII, 717 p. = Université de Louvain. Recueil de
travaux d’histoire et de philologie IV, 43; FB 800,—.

Robleda, Olisius, SJ: Innovationes Concilii Vaticani II in theoria
et disciplina de officiis et beneficiis ecclesiasticis. — PerMorCanLit
LVIII, 1969, 155—198; LIX, 1970, 277—314.

Essener Gespriche zum Thema Staat und Kirche. II. — Mstr: Aschen-
dorff (1969). 104 S.; kart. DM 4,80. —; [enth.:] S. 12—31: Schwer,
Georg: Religion als anthropologisches Phidnomen in ihrer Bedeutung
fiir Staat und Gesellschaft; S. 32—46: B ckle, Franz: Kirche, Staat,
Gesellschaft. Theologische Bemerkungen zu ihrem Verhiltnis; S. 47—
66: Mikat, Paul: Gegenwartsaspekte im Verhiltnis von Kirche und
Staat in der Bundesrepublik Deutschland.

Ziegler, Adolf Wilhelm: Kirche und Staat in der Schweiz. — MiiThZ
XIX, 1969, 269—287.

Wagnon, Henri: Le droit canonique dans I'Eglise d’aujourd’hui. —
Revue théologique de Louvain I, 1970, 121—143.

Klecaatsky, Hans R.: Religionsfreiheit und Religionsdelikte. —
0OeAKR XXI, 1970, 34—95.

Kaiser, Matthius: Kann die Kirche demokratisiert werden? —
Lebendiges Zeugnis H. 1, 1969, 5—23.

Schmitz, Heribert: Plidoyer fiir Bischofs- und Pfarrerwahl. Kirchen-
rechtliche Uberlegungen zu ihrer Méglichkeit und Ausformung. —
TrThZ LXXIX, 1970, 230—249.

Bocgquet, Agathange, OFMCap: Du presbyterium au Conseil presby-
téral. — RevDrCan XX, 1970, 986—108; p. 109—127: Naurois,
Louis de: La participation dans les institutions temporelles et dans
I'Eglise; p. 128—145: Eyt, Pierre: Le fondement doctrinal du
presbyterium; p. 146—183: Passicos, Jean: Réflexions sur le
conseil du presbyterium.

Garcia Failde, Juan José: Situacién juridica de la mujer fuera
y dentro de la sociedad conyugal y familiar. — Dindmica juridica
postconciliar. Trabajos de la XII semana de derecho canénico,
Salamanca 1969, 89—130.

Vass, George, SJ: Divorce and remarriage in the light of recent
publications. — Heythrop Journal XX, 1970, 251—277.

Leguerrier, René, OFMCap: Note sur l'intention contra bonum
prolis & propos de certaines sentences récentes de la s. Rote romaine.
— Studia canonica III, 1969, 139—151.

Aegidius del Corpo: De retractatione causae matrimonialis post
duplicem sententiam conformem. — Nap: D’Auria 1969. VIII, 179 p.

X1 Pastoraltheologie und Katechetik

Kirche im Umbruch der Gesellschaft. Studien zur Pastoralkonstitution
«Kirche in der Welt von heute» und zur Weltkonferenz «Kirche und

. Gesellschaft». Beitr. von F(ranz) Bodkle, E(rnest)-J(ean) Kaelin,
H(ans) Ruh, K(urt) Stalder. Internationale Bibliographie zus.gestellt
von Ph(illippe) Reymond. Hrsg. von H(einrich) Stirnimann. — Frb/S:
Paulus-Verl. (1970). 132 S. = Okumenische Beihefte zur Freiburger
Zeitschrift fiir Philosophie und Theologie III; sfr 12,—.

L'Apostolat des laics. Décret «Apostolicam actuositatem». Texte
latin, traduction frangaise par (Jean) Streiff. Commentaires par A.
Glorieux [e.a.] Sous la direction de Y. Congar. — P: Ed. du Cerf
1970. 311 p. = Unam Sanctam LXXV; F 32,—.

Priester gestern, Priester morgen. Kritische Perspektiven. Hrsg. von
Gottfried Hierzenberger unter Mitarb. von ... — (Wien, Mchn, Bas:)
Cura-Verl. (1969). 159 S.; kart. OSch 85,—.

Gangoiti, B.,, OP: De novis titulis saecularizationis sacerdotum. —
Ang XLVI, 1969, 38—68.

Gaboury, Placide, S]: Prétre: pasteur ou professionnel? — RUniv-
Ottawa XXXIX, 1969, 228—248.

Simonet, André: Prétre dans le monde d’aujourd’hui. — Au service
de la parole de Dieu. Mélanges offerts a André-Marie Charue,
Gembloux (1969), 339—366.

Zulehner, Paul M. — Sepp R. Graupe: Wie Priester heute leben.
Ergebnisse der Wiener Priesterbefragung. — Wien, Frb/B, Bas: Her-
der (1970). 209 S.; kart. DM 15,80.

Arneth, Michael: Das Ringen um Geist und Form der Priesterbildung
im Sikularismus des siebzehnten Jahrhunderts. — Wii: Echter Verl.
(1970). XXVII, 455 S. = Schriften zur Religionspddagogik und
Kerygmatik VII; kart. 39,— [Habil.-Schrift, Miinchen]

Libanio, Jodo Batista, S]: Progetti ed esperienze nel rinnovamento
della formazione intellettuale dei sacerdoti. Rassegna bibliografica. —
Greg L, 1969, 867—901.

Erneuerung der Priesterausbildung. — Concilium V, 1969, 240—248.

Feifel, Erich: Religionspiddagogische Realitdtskontrolle. Uberlegungen
zum erfahrungswissenschaftlichen Ansatz der Religionspadagogik. —
KatBl XCV, 1970, 321—342.

Dross, Reinhard: Zur Neukonzeption des Religionsunterrichts. — (Gii:)
Giitersloher Verl.Haus G. Mohn (1970). 145 S.; kart. DM 14,80.

Hiibner, Eberhard: Hat der Religionsunterricht in der Schule von
morgen noch einen legitimen Ort? — EvTh XXX, 1870, 298—318.

Erdozain, Luis, SJ: L'évolution de la catéchése. Panoramique de
six Semaines internationales de catéchése. — Lumen vitae XXIV,
1969, 575—599; p. 600—618: Ranwez, Pierre, S]: Vers un nouveau
programme d’enseignement religieux: dans les écoles primaires en
Belgique; p. 619—637: Lombaerts, Herman, FS5C: Vers un
nouveau programme d’enseignement religieux: dans les écoles se-
condaires en Belgique.

Griitters, Friedrich: Grundlegende Texte der Bibel. Hermeneutische
Uberlegungen, didaktische Analysen, methodische Hinweise. — Trier:
Paulinus-Verl. (1970). 260 S.; Lw. DM 27,80.

Welches sind die wichtigsten Leitlinien fiir die Konzeption eines
neuen Katechismus? — Concilium VI, 1970, 192—227.

Hermans, J., SJ: Glauben im 20. Jahrhundert (Geloven in de twin-
tigste eeuw, dt.) Evolution mit Krisen. — Frb/B, Bas, Wien: Herder
(1969). 134 S. = Aktuelle Schriften zur Religionspadagogik XVII.

Quadflieg, Josef: Glaubensunterweisung im zweiten Schuljahr. —
Donauwdrth: Auer (1970). 240 S. = Praxis der Glaubensunterwei-
sung II; Lw. DM 21,80,

Musalek, Konrad: Das Lied in der Katechese. Gedanken aus der
prakt, Arbeit. [Mit Illustr. u. Noten.] — (Wien:) Wiener Dom-Verl.
(1969). 169 S.; kart. USch 78,—.

Ranwez, Pierre: Religionspidagogik des Kleinkindes (L'aube de la
vie chrétienne. Suggestions pour les parents, dt.) Anregungen zur
religiosen Fiihrung der 3- bis 8jdhrigen. — (Zii, Eins, Koln:) Benziger
(1970). 113 S. = Unterweisen und Verkiinden IX; kart. DM 9,80.

XII Liturgik und Kirchenmusik

Janini, José — José Serrano con la colaboracién de Anscario
M. Mund 6 : Manuscritos litiirgicos de la Biblioteca Nacional. —
Madr: Direccién general de Archivos y Bibliotecas 1969. 332 p.

Olivar, Alexandre: Els manuscrits litirgics de la Biblioteca de
Montserrat. — (Montserrat:) Monastir de Montserrat 1969. 211 p.,
10 ill. = Scripta et documenta XVIII; § 6,50.

Cruyenaere, L. de: Crisis van de liturgie of crisis van de cultuur? —
CollBrugGand XVI, 1970, 181—201.

Harnoncourt, Philipp: Kritische Erwdgungen zum Neuen Calen-
darium Romanum. — L] XX, 1970, 65—91.

Neidhardt, Walter: Psychologische Uberlegungen zur Gestaltung von
Gottesdiensten fiir die Gegenwart. — Theologia practica V, 1970,
233—245.

Gantoy, Robert: Le ministére du célébrant dans la nouvelle liturgie. —
(P:) Ed. du Centurion (1970). 187 p. = Vivante liturgie LXXXV; F 12,20.

Brandolini, Luca, CM: Il nuovo «Ordo exsequiarum». — EphLit
LXXXIV, 1970, 129—148; p. 149—159: Pistoia, Alessandro, CM:
Elementi dottrinali del nuovo «Ordo exsequiarum»; p. 160—168:
Braga, C., CM: L'«Ordo exsequiarums» per i bambini.

Musica sacra und Liturgiereform nach dem II. Vatikanischen Kon-
zil. 5. Internat. Kongress fiir Kirchenmusik vom 21.—28. Aug. 1966 in
Chicago, Milwaukee <USA>. Hrsg. von Johannes Overath. — Rgb:
Pustet (1968). 325 S. = Verdffentlichungen der Consociatio inter-
nationalis musicae sacrae, (IMS, Rom); Lw. DM 18,—.

Encyclopédie des musiques sacrées. Publiée sous la direction de
Jacques Porte. Vol. I. III. — P: Ed. Labergerie (1969). 520 p.; 573 p.
avec repr. et photogr. 4°.

Handbuch zum Evangelischen Kirchengesang. Bd III: Liederkunde.
Teil 1: Lied 1 bis 175 von Eberhard Weismann [u.a.] — G6: Vanden-
hoeck & Ruprecht 1970. XI, 563 S.; Lw. DM 46,—.

Stefani, Gino: L'espressione vocale nella liturgia primitiva. — EphLit
LXXXIV, 1970, 97—112.
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Harjunpaa, Toivo: A historical outline of hymnody in Finland. —
StudTheol XXIII, 1969, 156—172.

Jenny, Markus: Die Lieder Zwinglis. — JLH XIV, 1969, Kassel 1970,
63—102.

Bill, Oswald: Das Frankfurter Gesangbuch von 1569 und seine spite-
ren Ausgaben. — (Kassel:) Birenreiter-Antiquariat [in Komm.] 1969.
299 S., S. 286—298 Abb. = Studien zur hessischen Musikgeschichte I;
kart. DM 30,— [Diss., Marburg] :

Combe, Pierre, OSB: Histoire de la restauration du chant grégorien
d’'aprés des documents inédits. Solesmes et l'édition Vaticane. —
(Solesmes:) Abbaye de Solesmes 1969. 476 p., 11 pl.; F 40,—.

Costa, Francesco, OFMCap: La formazione liturgico-musicale del
clero dopo il rinnovamento conciliare. — MiscFrane LXIX, 1969, 3—27.

Cardine, Eugéne: Sémiologie grégorienne. — Etudes grégoriennes
XI, 1970, 1—158.

Stefani, Gino: Essai sur les communications sonores dans la litur-
-gie. — ParLit LII, 1970, 99—106. 232—242, 319—336.

Rennings, Heinrich: Gesang und Musik in der liturgischen _Erneue-
rung. — Musik und Altar XXII, 1970, 2—8; S. 27—32: Gellr_xeap.
Joseph, S]: Der Gesang als Kommunikationsmittel in der Liturgie.
Eine Untersuchung der pastoralen Kriterien; S. 33—41: Wiesli,
Walter: Die Instrumente in der liturgischen Feier. : -

Gelineau, Joseph: Entwickeln sich neue Formen im liturgischen
Gesang und in der liturgischen Musik? — Concilium VI, 1970, 90—86.

Hennig, John: Der Reim im Kirchenlied. — HID XXIII, 1969, 194—200;
~ Chorgesang und tdtige Teilnahme der Gemeinde. — Musica sacra
LXXXIX, 1969, 66—72.

Ganz, Clemens: Kirchenmusikalischer Trott — Gefahr und Ver-
hiitung. — Musica sacra LXXXIX, 1969, 256—265.

Ehrensperger, Alfred: Liturgische Freiheit und musikalische Ord-
nung im Gottesdienst. Ein Beitrag zur Frage nach der Struktur des
evangelisch-reformierten Wortgottesdienstes und seiner musikalischen
Gestaltungsmoglichkeiten. — Theologia practica V, 1970, 217—232.

XIIL Religioses LebenundBrauchtum

Hallier, Amédée: The monastic theology of Aelred of Rievaulx. —
Shannon: Irish Univ. Pr. 1969. XXXI, 178 p. = Cistercian studies
series; sh 60/—.

Walter, Ewald: Der historische Wert der éltesten nicht urkundlichen
Quelle zum Leben der hl. Hedwig und zur Griindung der Zisterzien-
serinnenabtei Trebnitz aus der Feder des Caesarius von Heister-
bach. — Beitréige zur schlesischen Kirchengeschichte. Gedenkschrift fiir
Kurt Engelbert, Kéln/Wien 1969, 76—170.

Jiménez Duque, Baldomero: Juan de Avila en la encrucijada. —
RevEspTeol XXIX, 1969, 445—473.

Wertelius, Gunnar: Oratio continua. Das Verhiltnis zwischen Glau-
be und Gebet in der Theologie Martin Luthers. — Lund: Gleerup
1970. 396 S. = Studia theologica Lundensia XXXII; scr 32,—.

Hilarius a Wingene, OFMCap: Spiritualitatis laurentianae linea-
menta fundamentalia. — Laurentianum X, 1969, 413—433.

De Grox;,; M. Pierre, OCS0O: Un monachisme volontaire. L’idéal
monastique de 1'abbé de Rancé, réformateur de la Trappe. — Cit XX,
1969, 276—354.

Martin, Klaus: Die Entwicklung des Einsiedlerwesens im Bistum
Regensburg. — ErbAuftr XLVI, 1970, 197—205. 266—275.

Gozzelino, Giorgio M.: La vita spirituale nel pensiero di Federico
Guglielmo Faber. — Zii: Pas-Verl. 1969, XXXIV, 223 p. = Biblio-
theca theologica Salesiana I, 4; Lire 3000.

Leonardi, Giovanni, OFMCap: Pedagogia e didattica nelle fonti
legislative dei Cappuccini. (Ricerca limitata al periodo 1884—1968>. —
Loreto: Ed. Lauretum-Cappuccini 1969. V, 233 p.

Fraling, Bernhard: Uberlegungen zum Prinzip der Spiritualitit. —
ZkTh XCII, 1970, 183—198.

Bernard, Charles-André, S]: Vie spirituelle et connaissance théolo-
gique. — Greg LI, 1970, 225—243; p. 244: Summary: Spiritual life and
theological knowledge.

Bernard, Ch(arles) - A(ndré), S]: Médiations spirituelles et diversité
des spiritualités. — NRTh, A. CII = T. XCII, 1970, 605—633.

Sebastidn, Fernando, CMF: Secularizacion y vida religiosa. —
Claretianum X, 1970, 163—233.

Sudbrack, Josef: Heute Gott begegnen. — Stu: Verl. Kath. Bibelwerk
(1970). 38 S.; kart. DM 4,80.

Morati, Christiane: Introduction au probléme de la paternité de
Dieu, — RAscMyst XLVI, 1970, 120—144.

Steinmetz, Franz-Josef, S]: AnstoB geben ohne Riicksichtnahme?
Sinn und Problem des Argernisses in Kirche und Gesellschaft. — GL
XLIII, 1970, 181—194.

D'Hoogh, Fons: Beten in einer sdkularisierten Welt, — Concilium V,
IC?BE. 667—674; S. 722—728: Duquoc, Christian: Sdkularisiertes

ebet.

Beirnaert, Louis: Les types d’aide psychologique dans la formation
sacerdotale et religieuse. — Vie spirituelle, Suppl. n® XCI, 1968,
483—490; p. 491—524: Sagne, J.-C, OP: Le prétre comme figure
paternelle et fraternelle, ou 'ambivalence du frére ainé; p. 525—562:
Benoist d'Azy, Paul, MB: L'Instruction Renovationis causam
sur la formation a la vie religieuse; p. 563—572: Holstein, Henni,
S]: La religieuse, suppléante ou remplagante du prétre?

Lippert, Peter, CSSR: Uberlegungen zur Stellung der kontemplativen
Orden in Kirche und Welt von heute. — Ordenskorrespondenz XI,
1970, 36—51; S. 52—64: Schneider, Albert, OMI: Auf Christus
kommt es an. Gedanken zum Zeichencharakter des Ordenslebens.

XIV. Christliche Archiologie und Kunst

Pani, Ermini Letizia: Iscrizioni cristiane inedite di San Saturno a
Cagliari. — RStChIt XXIII, 1969, 1—20.

Cagiano de Azevedo, Michelangelo: «Laubia». — Studi medievali
X/2, 1969 = A Giuseppe Ermini II, Spoleto 1970, 431—463; 9 fig.,
3 tav.

Borger, Hugo, u. Friedrich Wilhelm Oediger: Beitrige zur Frih-
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