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Der Versuch der Neuzeit, christliche Einsichten und Werte aus
ihrem theologischen Nihrboden herauszulésen und zu verselb-
stindigen, erweist sich in mehreren Kulturbereichen als nicht
dauerhaft lebensfihig. Wahrend die herkémmliche Cusanus-For-
schung Nikolaus von Kues (NvK) vorwiegend als Philosophen
betrachtet hat und mithin geneigt war, die giaubenstheologlsche
Dimension seines Denkens zu vernachlissigen, ja bisweilen zu
unterschlagen, widmet die Forschung der letzten Jahre ihre Auf-

Nikolaus von Kues als Theologe

vpﬁ William J. LI-_{ oye, M;i{ster

nischen Denkens.
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merksamkeit dezidiert theologischen Momenten des cusa-

Dieses Interesse betrifft nicht nur das Verhaltnis zwischen den
Weltreligionen (vor allem die Begegnung des Christentums mit dem
Islam), sondern es greift dariiber hinaus zentrale Themen der Theo-
logie selbst auf. Nicht wenige Jahre lang stand der Mainzer Dogma-
tiker Rudolf Haubst, gebiirtig in einem Winzerdorf unweit von Kues,
fast alleine als theologischer Forscher des NvK da. Ein an anderer
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Stelle des vorliegenden Heftes rezensiertes Kompendium seiner
Lebensarbeit! hat er kurz vor seinem Tod vorlegen konnen. Eine
zweite, ebenfalls ein ganzes Leben umspannende Sammlung von
Aufsitzen der theologisch interessierten Philosophin GErpA voN BRre-
pow ist kiirzlich von Hermann Schnarr vom Institut fiir Cusanus-
Forschung in Trier herausgegeben worden. Aufmerksamkeit verdie-
nen auBerdem folgende weitere Publikationen: ein von GeraLp CHRI-
stiansoN und Taomas M. Izeickt hg. Sammelbd von amerikanischen
Wissenschaftlern verschiedener Fachrichtungen, eine Monographie
von WorrcanG Lentzen-Ders iiber die Christologie sowie die Textaus-
gabe der wichtigen cusanischen Schrift ,Der Laie iiber den Geist".

Einen auffallenden Schwerpunkt der Forschung sowohl von
Theologen wie Nichttheologen bildet in letzter Zeit die cusanische
mystische Theologie. Bezeichnend ist schon ihr Stellenwert,
der ihr in dem ersten Sammelbd? cusanischer Studien in englischer
Sprache eingerdumt wird: sie wird ndmlich zu Beginn des Bdes
besprochen.

Diese erste Publikation der Amerikanischen Cusanus-Gesellschaft ist
berechtigterweise dem langjéhrigen Prasidenten der Gesellschaft, Morimichi
Watanabe, gewidmet. Als vorbildlicher Hg, der griindlich und liebevoll gestal-
teten Newsletter derselben Gesellschaft, die regelmiBig u. a. eine ausfithrli-
che fortlaufende Bibliographie der Cusanus-Literatur enthélt, ist W. unter den
Cusanus-Kennern in Europa, Amerika und Japan bekannt. IThm kommt dar-
iiber hinaus das Verdienst zu, fruchtbare Kontakte sowohl mit der Deutschen
als auch mit der Japanischen Cusanus-Gesellschaft zu pflegen. In einem
Anhang des Bdes findet sich eine Darstellung seines Lebenslaufes und eine
Bibliographie seiner Verdffentlichungen. Hinzu kommt eine weitere Biblio-

raphie der englischsprachigen Cusanus-Literatur (Sekundérliteratur und
bersetzungen) bis einschliefilich 1988.

Mormicur WaTanage selbst hat diesem Bd eine historische Dar-
stellung iiber die Entstehung der modernen Cusanus-Forschung in
Deutschland beigesteuert, in der besonders die Anfidnge der von der
Heidelberger Akademie herausgegebenen kritischen Edition des
Gesamtwerkes beriicksichtigt werden. Hier geht W. mit groBer Aus-
fithrlichkeit auf die Personen und Zusammenhinge der frithen
Cusanus-Forschung in Deutschland ein, die eigentlich am
Anfang des 19. Jh.s ansetzt. Uber die Zeit davor liegt bereits eine
Arbeit von Stephan Meier-Oeser vor.? Einer verbreiteten Vorstel-
lung entgegenwirkend sieht W. den Anfang der deutschen Cusanus-
Forschung nicht bei neu-kantianischen Philosophen, sondern in der
katholischen Tiibinger Schule des frithen 19. Jh.s.

Er datiert den Beginn genauerhin auf das Jahr 1843, d. h. in der Zeit, als
die Cusanusstudie von Franz Anton Scharpffs erschien, die unter dem Einflul
von Johann Adam Mihler entstand. W, fithrt eine Anzahl von weiteren Publi-
kationen aus der zweiten Hilfte des Jh.s an, wobei insbesondere Johannes
Uebinger hervorgehoben wird. In seinem Buch iiber die cusanische Gottes-
lehre publizierte er den von ihm entdeckten , Tetralogus de non aliud“. Auch
in dieser Phase blieb die katholische Tiibinger Schule mabBgebend, ohne daB
es an Interesse fiir die Mathematik und an zuverldssigen Editionen fehlte.
Daher darf die gerade von Philosophen neu-kantianischer Prigung herbeige-
fithrte Cusanus-Entdeckung keineswegs als prizedenzlos gelten.

Mit einer griindlichen Dokumentation schildert W. die Entstehungsge-
schichte der grofien, von der Heidelberger Akademie der Wissenschaften her-
ausgegeben Edition, wobei er ausfithrlich und spannungsreich die Rollen von
Hermann Cohen, Heinrich Rickert, Ernst Cassirer, Ernst Hoffmann, Joachim
Ritter und Raymond Klibansky zeichnet. Letzterer leistete nicht nur einen
Hauptteil der textkritischen Arbeit, sondern fithrte auch eine wesentliche
Korrektur des Cusanus-Bildes der Neu-Kantianer bei, nimlich die Uberwin-
dung der besonders von Cassirer vertretenen Ansicht, welche Cusanus fiir
»den ersten modernen Denker” hilt.

Gegen die herrschende Vorstellung eines Bruches zwischen Mit-
telalter und Renaissance (die etwa die Neu-Kantianer und Karl
Jaspers vertreten) zeigt W. die Kontinuitdt des cusanischen
Denkens mit der mittelalterlichen Tradition auf. Die Behauptung
Jaspers, an der Entstehung der Heidelberger Ausgabe seien Katholi-
ken nicht beteiligt gewesen, widerlegend, weist Vf zum Schluf
nach, daB die katholische Tiibinger Schule, besonders unter
Mohlers Fiithrung, durchaus als Initiator zu bezeichnen ist.

1 Vgl. die Rez. zu Haubst, Rudolf: Streifziige in die cusanische Theoclogie, in
diesem Heft, Sp. 283.

2 Nicholas of Cusa: In Search of God and Wisdom. Essays in Honor of Mori-
michi Watanabe by the American Cusanus Society. Ed. by Gerald Chri-
stianson / Thomas M. Izbicki. — Leiden: E. ]. Brill 1991. XVI, 298 S.
(Studies in the History of Christian Thought, 45), geb. hfl 140,00 ISBN:
90-04-09362-1.

3 Meyer-Oeser, Stephan: Die Prasenz des Vergessenen. Zur Rezeption der Phi-
losophie des Nicolaus Cusanus vom 15. bis zum 18. Jahrhundert, Miinster
1989 (Buchreihe der Cusanus-Gesellschaft, 10).

Wihrend bei ihren Vertretern der EinfluB eines religisen Romantizismus
motivierend wirkte, war es bei den Neu-Kantianern, vor allem bei Cassirer,
das Interesse an den mathematischen und naturwissenschaftlichen Ideen des
Cusanus. Mit der Beteiligung des Tiibingers Ludwig Baur an der Edition
wurde eine Verbindung zwischen der katholischen Tiibinger Schule und der
Heidelberger Edition geschlagen. Der Einflub der Theologie wurde weiter
durch die Mitwirkung des katholischen Theologen und Priesters R. Haubst
bei der umfangreichen Edition der Predigten gestirkt, die erstmals 1970 verof-
fentlicht wurden.

Die neue, seit 1976 erscheinende Serie ,Acta Cusana“ (Quellen
zur Lebensgeschichte des Nikolaus von Kues) weitet im iibrigen das
Feld der Editionsarbeit deutlich auf Historiker aus. So hat sich die
Edition als Gemeinschaftsprojekt erwiesen, an dem nicht nur ver-
schiedene Konfessionen, sondern auch unterschiedliche Fachwis-
senschaften beteiligt sind.

Mittlerweile hat sich die Forschung von der neu-kantischen
Schule so weit entfernt, daB die erste Edition und Ubersetzung der
Schrift ,Idiota de mente” (Der Laie iiber den Geist), die Cassirer in
seinem ,Individuum und Kosmos in der Philosophie der Renais-
sance” verdffentlicht hat, véllig in Vergessenheit geraten scheint.

Jedenfalls ist es unverstindlich, wieso Cassirers Arbeit in der
neuen lateinisch-deutschen Ausgabe* von RenATE StEIGER nicht
erwihnt wird. Diese Ubersetzung - bereits die dritte in deutscher
Sprache - ist ansonsten makellos und vorbildlich herausgegeben.
Der lateinische Text ist eine verkleinerte fotomechanische Wieder-
gabe der ebenfalls von S. bearbeiteten kritischen Edition, so dab die
Zeilenzidhlung identisch bleibt und die genaue Angabe von Textbe-
legen problemlos ist. Die deutsche Ubersetzung findet sich parallel
auf der rechten Seite. In den informativen Anmerkungen werden
die wichtigsten Quellenbelege und Parallelstellen aus der grofen
Edition tibernommen. Im iibrigen sind eine Bibliographie sowie ein
Begriffsverzeichnis dem Bd beigefiigt.

Ein wiederholtes Bestreben des Cusanus ist es, alle Philosophen
miteinander zu harmonisieren (resolvuntur et concordantur);
in der vorliegenden Schrift geht es besonders um die Aristoteles und
Platon zugesprochenen Auffassungen vom Wesen des menschlichen
Geistes und Erkenntnisvermégens. Anders als Aristoteles legt der
Kardinal darauf Wert, statt von intellectus, von mens, d. h. Geist, zu
sprechen. Das Werk hat die literarische Form eines Dialogs, in dem
anstelle von Sokrates der ,Laie” (idiota), ein Handwerker und Holz-
loffelschnitzer, steht. Trotz der offensichtlichen Bemiihung, die Tra-
dition aufzunehmen, kommt in dieser Schrift der oft zitierte, nicht
mittelalterlich anmutende Satz vor: ,Das weil} ich, dab mich nie-
mandes Autoritit leitet, wenn sie auch versucht, mich zu beeinflus-
sen.”

Den menschlichen Geist versteht NvK in diesem Werk, das er 1450 auf
dem Hohepunkt seiner Laufbahn in Italien schrieb, als Bild des géttlichen
Geistes, welches sich selbst Abbilder der vom gottlichen Geist erschaffenen
Realitiiten schafft.

Beide sind Schépfer des Alls; wihrend Gott das Sein der Dinge hervor-
bringt, bringt der menschliche Geist die Gedanken aller Dinge hervor. Ist die
schépferische Kraft des Denkens Gottes seinsverleihend (entificativa), so ist
der menschliche Geist eine angleichende (assimilativa) Kraft. Da der mensch-
liche Geist Abbilder des Alls bildet, nennt ihn Cusanus ,einen menschlichen
Gott“, oder auch ,einen gewissen gottlichen Samen“. So gelingt es ihm,
zugleich die Einheit und die Vielheit zu erfassen. Dem menschlichen Geist
kommt die Besonderheit zu, gleichsam eine Verkniipfung der Gesamtheit der
Seienden zu verkérpern; er ist ,Endpunkt der Vollkommenheit der niederen
Natur und Anfang der hoheren”.

Somit bleibt der Mensch doch von Gott eindeutig verschieden. Seine
Erkenntnisse bleiben uniiberwindlich inadé4quat, sie sind immer ,MutmaBun-
gen“, d. h. eben Verstandesdinge, entia rationis. In Santinellos , Einleitung” zu
dieser Schrift heiBt es: ,Erkennen als Angleichung aber ist der Akt eines
Wesens, das zwar begrenzt und endlich, aber doch ein Bild ist, das ein unend-
liches Urbild widerspiegelt, welches das Sein in seiner Totalitidt hervorbringt.
... Das Erkennen ist ein Handeln, ein Tun, kein Erleiden” (S. XXIII). Auf der
héchsten Stufe solcher Selbstbetrachtungen gelangt der Geist schlieBlich zu
einer sogenannten theologischen Betrachtung Gottes. ,Bei der héchsten Stufe
der Gottesschau schlieBlich wendet sich der Geist dem gottlichen Bild, das in
seinem Inneren widerscheint, zu und entwirft theologische Spekulationen”
(XXVIf).

In der Erlduterung S.s wird die wesentliche Problematik der
Theologie des NvK verdeutlicht: ,Darin duBert sich der Primat der

4 Nikolaus von Kues: Der Laie iiber den Geist. Mit einer Einleitung von Gio-
vanni Santinello auf der Grundlage des Textes der kritischen Ausgabe neu
itbersetzt und mit Anmerkungen hg. v. Renate Steiger. Lateinisch -
deutsch. — Hamburg: Felix Meiner 1995. XXVIII, 207 S. (Philosophische
Bibliothek, 432, Schriften des Nikolaus von Kues in deutscher Ubersetzung,
21), kart. DM 48,00 ISBN: 3-7873-0975-6.
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tatigen Handlung gegeniiber der beschaulichen Betrachtung. Es ist
der handelnde Mensch, der sich seine Welt durch Angleichung an
die gottliche reale Welt erbaut. Um die Wirklichkeit der realen Welt
zu gewinnen, brauchen wir jene ideale oder geistige Erschaffung
der Wissenschaften, der Kiinste, der Kultur. Das ist der tiefere Sinn
der Aktivitat des Geistes. Daraus erklirt sich auch die Perspektive,
aus der der Geist die Theologie aufbaut” (XXVIII).

Die in Miinster tétige Philosophin Gerpa von Brepows ,die zu den
wenigen Philosophierenden gehort, die ihren Glauben, ja ihre
Frommigkeit, in ihrer philosophischen Arbeit zur Geltung kommen
lassen, ist sich bewuBt, dab die Frage nach dem Verhiltnis zwischen
Handlung und Betrachtung nicht ochne Beriicksichtigung des Glau-
bens beantwortet werden kann.

Die positive Offenbarung spielt in der Tat — und das darf
von Philosophen nicht ausgeklammert werden - eine tragende und
unverzichtbare Rolle im cusanischen Denken: ,Nikolaus steht sei-
nem Thema als Christ gegeniiber, der sich auch im philosophischen
Nachdenken an der Offenbarung orientiert und sich von ihr Finger-
zeige fiir die forschende Vernunft geben laBt. Das dngstliche Fern-
halten theologischer Einfliisse und das Pathos der rein auf sich
selbst stehenden menschlichen Vernunft ist ihm ginzlich fremd*
(23).

Und: ,Wer wie Nikolaus in der Einheit von metaphysischer Spekulation
und geglaubter Offenbarung lebt, fiir den ist die intellektuelle Beschiftigung
mit der unbegreiflichen Nahe des transzendenten Gottes nicht nur natiirlich,
sondern notwendig” (58). z

Es iiberrascht denn nicht, daB in den einzelnen Untersuchungen des Bdes
immer wieder Einfliisse des Theologen R. Haubst auftauchen; nur Platon, Ps.-
Dionysius Areopagita und Thomas von Aquin werden hiufiger angefiihrt.

Der umfangreichste Beitrag der Sammlung fithrt die historische
Arbeit in eine eigenstindige systematische Auseinander-
setzungiiber, in der Vfin ungeniert, und ginzlich ohne sich etwa
im Gewand einer historischen Abhandlung zu kleiden, fiir die Beja-
hung der Frage nach einem Leben nach dem Tod plddiert. Ergénzt
werden diese Uberlegungen durch eine analoge Abhandlung iiber
»Die personale Existenz der Geistseele“ nach NvK selbst.

In weiteren Studien greift Vfin vielfidltige Themen auf,
wobei sie den Stellenwert des christlichen Glaubens und des exi-
stentiellen Vollzugs stets vor Augen hat. So stellt sich z. B. ihre
Behandlung der Frage nach dem Wesen der Freiheit einfiithlsam
dem anstoBerregenden Problem des Gehorsams. Ein Schwerpunkt
der Sammlung bildet die cusanische Auffassung von Singulari-
t4t, welche eine Artikulation der Gottidhnlichkeit darstellt.

Weitere Themen sind das Spielen, die Alchemie, die Musik, der
Punkt als Symbol des Aufstiegs von der Metaphysik zur mystischen
Erfahrung und ausfithrlich die Symbolik des Globusspiels, Mit Hilfe
dieser Symbolik klart sich u. a. die schwer verstindliche Auffassung
der gottlichen Unverdnderlichkeit: ,Die Ewigkeit Gottes ist keine
starre Unbeweglichkeit, sondern héchstes Leben und darum gerade
Ruhe, Ziel aller Bewegung, vollkommene Gegenwart fiir alles Zeitli-
che” (35).

Eine Philosophie des Symbols und des Bildes wird entwickelt;
eine solche ,dnigmatische Philosophie” sei der ,,Aufstieg zur meta-
physischen Wahrheit durch das Bild“ (19). Klassische Themen wie
die coincidentia oppositorum, die docta ignorantia (die Vfin als ein
sLernen des Nichtwissens®, d. h. als die Erfahrung unbegreiflicher
Wabhrheit, versteht) als auch das Nichtandere werden mit groffem
Nachempfinden erortert.

Sich des gegenwiirtigen Denkens bewuft, achtet Vfin darauf, zu
verdeutlichen, warum NvK Gott nicht als das ,ganz Andere”
bezeichnet, denn so erscheint Gott nur ,vom Gesichtspunkt der
Geschopfe aus” (55).

Eingehende Untersuchungen iiber Detailfragen bringen iiberra-
schende Ergebnisse hervor. Den von Cusanus und vielen anderen
zitierten aristotelischen Satz ,Femina est mas occasionatus”, der
gewbhnlich dahingehend verstanden wird, als ob die Frau ein
quasi verstimmelter Mann sei, wird z. B. von ihr anders interpre-
tiert, Angeregt durch eine Anmerkung Jasper Hopkins fithrt Vfin
die Meinung des Cusanus dariiber auf eine unbeachtete Lehre des
Thomas von Aquin zuriick, die als ,ein gedanklicher Durchbruch
durch das tiberlieferte Denkschema® (141) bewertet wird.

5 Bredow, Gerda von: Im Gespriich mit Nikolaus von Kues. Gesammelte Auf-
siitze 1948-1993, hg. v. Hermann Schnarr. - Miinster: Aschendorff 1995.
VIII, 280 S. (Buchreihe der Cusanus-Gesellschaft, Sonderbeitrag zur Philoso-
phie des Cusanus), Ln DM 58,00 ISBN: 3-402-03495-6.

Es handelt sich um eine Stelle bei Thomas, wo er sich die Frage
stellt, wie sich dieses Prinzip im Paradies auswirken wiirde, denn
dort dirften dem aristotelischen Prinzip gem#lB keine Midchen
geboren werden. Angeregt durch die Offenbarung, daB Gott ,die
menschliche Natur als Gestaltung von Mann und Frau schuf®,
kommt Thomas zu dem Ergebnis, dab sich die Entstehung von
Frauen unmdoglich durch eine Berufung auf irgend welche Mangel
erkliren 1aBt. Statt dessen hilt er es, besonders im Stand der
Unschuld, fiir méglich, daB die Bestimmung des Geschlechtes von
der Absicht der Eltern abhéingt. Demzufolge liee sich die Erzeu-
gung von Madchen nicht nur wegen der Erhaltung der Art, gleich-
sam als Absicht der Universalnatur, sondern um ihrer selbst willen
erkliren. Weitere zu nennende Detailfragen, die mit dhnlicher
Beharrlichkeit von Vf.in erforscht werden, betreffen die merkwiir-
dige Formel ,meliori modo quo® sowie den Ausdruck ,mens viva dei
imago“.

Fiir eine kritische Wiirdigung des Cusanus, die z. B. der
Vergleich mit Thomas nahelegt, zeigt Vf.in allerdings kein Interesse.
Es ist nicht richtig, das zentrale cusanische Axiom ,Zwischen
Unendlichem und Endlichem gibt es keinen Vergleich® bei Thomas
finden zu wollen. In gutem scholastischen Streitstil wird es zwar
von ihm (in einer obiectiol) angefiihrt, aber nur, um es dann zu
widerlegen.

Diese Tatsache allein miibte geniigen, um zumindest den
Anspruch des NvK auf Selbstevidenz fiir das Axiom in Frage zu stel-
len. Im iibrigen ist es gewiB vorschnell, (dhnlich wie schon Haubst)
die Behauptung aufzustellen: ,,Was der Thomismus mit dem Namen
der Analogia entis ausspricht, das benennt Cusanus mit dem Prinzip
der Complicatio und Explicatio” (13).

An den Anfang des Sammelbdes® aus Amerika werden Abhand-
lungen iiber die Gottesbeziehung des Menschen gestellt. Dieser Ein-
stieg, der in der Tat dem cusanischen Denken gut entspricht, ist fiir
den unvoreingenommenen Leser nach so vielen Jahren eines vor-
wiegend untheologischen Blickwinkels ausgesprochen begriiiens-
wert.

Der erste, von M. L. Filurer verfalBte Beitrag in diesem Teil, der
unter der Uberschrift steht ,Auf der Suche nach Wegen zu Gott*,
befaBt sich mit der Theorie des Intellekts bei Albert dem Grollen
und deren Einfluf} auf NvK.

DabB der hl. Albert der GroBe EinfluB auf NvK ausgeiibt hat, findet einen
eindeutigen Beleg darin, daB noch in der Bibliothek in Bernkastel-Kues
befindliche Handschriften von Werken Alberts mit eigenh&ndigen Randnoti-
zen des Cusanus versehen sind. F. geht diesem bekannten Zusammenhang
nach, indem er sein Augenmerk in erster Linie auf die mystische Theo-
logie wirft. Eine Verbindung zwischen Albert und Nikolaus besteht schon in
der Tatsache, daB beide aus der mystischen Theologie des Pseudo-Dionysius
Areopagita schépften, von dem sie nach F. unter anderem die Idee der triplex
via iibernahmen, was auf die Meinung mancher Forscher (z. B. Kurt Flasch),
NvK habe lediglich zwei viae gekannt, Zweifel wirft.

Was F. herausstellen will, konzentriert sich auf das einmalige Verstindnis
Alberts von der Rolle des menschlichen Intellekts (intellectus assimilativus) in
der Kontemplation und deren Wiederkehr bei Cusanus. Im Sinne des Neupla-
tonismus gilt der Intellekt als hochstes Vermogen der Seele, gekennzeichnet
zum einen durch Spontanitit und zum anderen durch eine strukturelle Nei-
gung zur Riickkehr zum griindenden Prinzip, ndmlich Gott. Beide Denker tei-
len die Ansicht, daB die Schau der gbttlichen Exemplare im Geiste Gottes als
letztes Ziel menschlicher Vervollkommnung anzusehen sei. Auf diese Weise
wird der Mensch zu einem Mikrokosmos und fiithrt die materielle Schépfung
zum Schépfer zuriick.

Die Bezeichnung des menschlichen Intellekts als etwas Géttliches teilt
NvK ebenfalls mit Albert. Fiir diesen stellt der menschliche Geist gewisserma-
Ben eine lebende gottliche Zahl (vivum quendam divinum numerum) dar. Die
kosmologische Funktion des Intellekts hilt er fiir den Sinn der imago-Dei-
Lehre. Eine weitere Gemeinsamkeit besteht in der Lehre der gottlichen theo-
phanischen Illumination. Fiir Albert fillt selbst die mystische Erfahrung des
Moses von einer wirklichen Gottesschau ab, denn Mose sah eigentlich nur
Wirkungen Gottes, d. h. Wirkungen der Gnade und der Theophanien. Anders
jedoch als Albert lehnt Cusanus jede ekstatische Mystik ab. Fir ihn wird das
gottliche Licht im Intellekt nur durch Geschépfe geoffenbart, wihrend es fiir
Albert direkt auf den Intellekt, ohne Beteiligung der niederen Vermogen, ein-
wirkt.

Der christliche, in Philadelphia lehrende Philosoph Donarp F.
Ducrow untersucht ebenfalls Randnotizen des Cusanus in einer
theologischen Schrift, ndmlich in dessen eigener Handschrift der
Werke von Meister Eckhart. Dieses Projekt hatte Haubst
bereits in Angriff genommen, wobei er u. a. Eckhart-Zitate in frithen
Predigten des NvK nachgewiesen hat. Wihrend man besonders in

6 Nicholas of Cusa: In Search of God and Wisdom, vgl. Anm. 2.
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den Predigten Eckharts einen Blick in dessen Werkstétte erhilt, so
erdffnen die ausfithrlichen Randnotizen dazu einen Blick iiber die
Schulter des NvK in dessen eigenes Arbeitszimmer.

Die aus dem Besitz des Kardinals erhaltene Handschrift bietet eine auber-
gewthnliche Forschungsquelle. Insbesondere von Hinweisen auf Eckhart in
der Apologia doctae ignorantice ausgehend, betont D. die ausgesprochen
theologische Idee der géttlichen Einheit und deren intellektualen Charakter.
Das Sein sei fiir Cusanus traditionsgeméb das zuerst Erschaffene, wihrend er
das Denken fiir unerschaffbar, also géttlicher und prinzipieller, halte.

Somit findet NvK bei Eckhart eine Lehre, die gleichermaBen auch ihm
selbst zentral wichtig ist, ndmlich, daB die Vereinigung mit Gott gerade im
Intellekt geschieht. ,Gott als Gott ist nur im Intellekt” glossiert Cusa-
nus am Rand. Vielfalt gebe es nur auBerhalb Gottes. In Gott selbst gebe es kein
Anderes, er sei vielmehr das Non aliud, was Nikolaus aber nicht davon
abhélt, diese Bezeichnung als seine eigene Entdeckung bzw. Erfindung fiir
sich in Anspruch zu nehmen; Pseudo-Dionysius ist nach ihm allerdings derje-
nige Denker, der dieser Entdeckung am néichsten gekommen sei.

Zur Frage nach der Méoglichkeit, eindeutige Einfliisse
Eckharts festzumachen, bleibt D.s differenzierte und kompetente
Studie zuriickhaltend. Aufgrund der Marginalien 4Bt sich behaup-
ten, dab das Interesse des Cusanus an Eckhart eher der Metaphysik
und der intellektualen Spiritualitét als der Moral oder der Pastoral-
theologie gilt.

Auffallend ist, daB Eckharts AuBerungen iiber Selbstverleugnung ohne
Notiz bleiben. Trotz der Vorliebe des Cusanus fiir negative und paradoxale
Rede, treibt er es doch nicht so weit wie Eckhart. Beide Theologen teilen die
gemeinsame neuplatonische Tradition, zu denen nicht nur Albertus
Magnus gehort, sondern auch Dietrich von Freiburg und Ulrich von StraB-
burg. Ebenso wie Eckhart entwickelt NvK eine neuplatonische Dialektik, die
sowohl die Immanenz wie die Transzendenz Gottes in subtiler Weise auf-
rechterhilt. Aber als Quelle dafiir fithrt Cusanus selbst nicht Eckhart, sondern
eher Pseudo-Dionysius, fiir dessen Authentizitdt Nikolaus pléddiert, an.

Als er von Johannes Wenck dafiir angegriffen wird, Geschdpfe mit Gott zu
identifizieren, wehrt er sich interessanterweise nicht gegen den Ver-
gleich mit Eckhart; statt dessen verteidigt er sowohl sich selbst als auch Eck-
hart, wenngleich er dabei einrdumt, daf Eckharts Schriften nicht der Offent-
lichkeit zur Verfiigung stehen sollten.

Der Beitrag des Historikers H. Lawrence Bonp, Ubersetzer von
+De pace fidei, behandelt ebenfalls Fragen der Spiritualitdt. Er
widmet sich insbesondere der spéten Schrift ,Vom Globusspiel®,
wobei er sich ausdriicklich auch auf die Bredowsche Arbeit bezieht.
Noch einmal wird hervorgehoben, dal} es sich bei dem cusanischen
Ansatz nicht um einen affektiven, sondern um einen intellektualen
handelt. Das Mittel zum Aufstieg zu Gott ist nicht so sehr das Gebet
und die affektive Zuneigung als vielmehraufmerksames Den-
ke n (attenta cogitatio).

Dies darf aber nicht, wie B. zu Recht betont, als Philosophie verstanden
werden. B. redet lieber von spekulativer Mystik, zumal ,Cusanus vom Sehen
und Erlangen, aber nicht von Vereinigung spricht” (86). Seine Denkbemiihun-
gen dienen m. a. W. der mystischen Theologie, nicht der mystischen Erfah-
rung. Der Aufstieg der Seele geschieht innerlich, will sagen: nicht intentional.
Man steigt zu Gott auf, indem man in sich selbst tiefer eindringt. Anders als in
der philosophischen Mystik neuplatonischer Provenienz bleibt dabei Gnade
gleichwohl unentbehrlich.

In der Schrift ,Vom Globusspiel“ werden mehrere Anwendun-
gen der Spielmetapher ausgefiihrt. B.s Aufsatz konzentriert sich auf
die Ebene, in der sich das Spiel als Symbol fiir die Reise der
menschlichen Seele betrachten l4aBt. Nur die menschliche Seele ver-
mag zu spielen, und im Spiel erreicht sie Gott. B. teilt seine Abhand-
lung in drei Themen auf: die Seele beim Spiel; das Spiel in der Seele;
die Seele im Zustand der Ruhe nach Vollendung des Spiels.

Der aufgrund einer konkaven Seite schief und unregelmiBig rol-
lende Ball bietet ein ansprechendes Symbol fiir die existentielle und
moralische conditio humana.

Fiir das Spiel in der Seele, die einen sich auf einer Reise befindenden
Mikrokosmos symbolisiert, findet der Kardinal eine Plethora von Analogien.
Das Ziel des Spiels besteht in der Kontemplation der Ursache des Verlangens.
B. kommt zum Ergebnis: ,Was die Seele nicht in sich selbst sieht, kann nicht
das Ziel ihres Verlangens sein. Das Ziel ihres Verlangens wird erreicht, wenn
sie in sich selbst die Erkenntnis der Ursache des Verlangens betrachtet. Der
Aufstieg zu Gott ist ein innerlicher Aufstieg . .. zum eigenen Zentrum" (81).

Christus ist dieses Zentrum der Seele, so wie er im Zentrum des Spielfel-
des des Globusspiels steht. Aber er gilt ebenfalls als der Umfang des Kreises.
Eine Vorstellung von Hermes Trismegistus aufgreifend, bezeichnet Cusanus
Gott als Kreis, dessen Mitte iiberall und dessen Umfang nirgends ist. Wihrend
aber fiir Bonaventura, der dieselbe Idee in seinem ,Itinerarium“ verwendet,
die Vereinigung mit Gott am Ende des Aufstiegs einen affektiven Vollzug dar-
stellt, bleibt sie fiir Cusanus eine intellektuelle Tétigkeit.

Der Globus selbst wird von Epwarp J. BurrerworTH niher
untersucht. Eine Quelle fiir die Globusmetapher findet er bei Ala-

nus ab Insulis, von dem der Satz stammt: ,Gott ist eine intelligible
Sphére, deren Mittelpunkt iiberall, deren Umfang nirgends ist.“ B.s
Interesse gilt der unvermeidlichen Spannung zwischen der Sphére
als Modell fiir Gott und als Modell fiir das Universum.

Nach ihm 1&Bt sich die cusanische Verwendung dieses Bildes fiir Gott, die
Welt und das Verhiltnis beider am besten begreifen, wenn man sie als eine
Umkehrung des Sphirenkonzepts des Alanus betrachtet. Fiir Nikolaus ist
die Welt die aktuell groBte Sphéire, wihrend Gott die absolut grobte ist. Auf
dieser Ebene lieBe sich von einer Analogie zwischen Welt und Gott sprechen.
Vf. kommt schlieBlich zu der allgemeinen Feststellung, daB die cusanische
coincidentia oppositorum Alanus’ Idee des nomen mathematicum beinhaltet.

Der Bd enthilt ferner eine Abhandlung von A. RicHARD HUNTER
iiber die Frage nach dem Einflu des Cusanus auf die Naturwis-
senschaft. Thematisiert wird seine berithmte Lehre iiber die
Unendlichkeit des Universums. Descartes beruft sich auf Nikolaus
als Gewidhrsmann, und zwar mit der Bemerkung, daf diese Lehre in
der Kirche seiner Zeit kein Argernis erregt habe.

Ferner erortert H. die cusanischen Theorien der Bewegung der Erde sowie
der Relativitit von Raum und Bewegung. Fiir NvK gibt es nichts Absolutes
auber Gott allein. Zum ersten Mal in der Geschichte lehrt er, daB Leben im
Universum auberhalb der Erde vorkomme — was dem Naturwissenschafts-
historiker Pierre Duhem Anlali zu der Feststellung gab: ,Es kann keinen
griBeren Beweis fiir die extreme Liberalitdt der katholischen Kirche zur Zeit
des Abschlusses des Mittelalters geben.”

Die Hauptgedanken der Schrift ,,(Jber MutmaBungen“ werden
von Crype Lee Miier untersucht, unter besonderer Beriicksichti-
gung der zentralen Ideederkonjekturalen Erkenntnis. Vf,
der eine englische Ausgabe und Ubersetzung der Schrift ,Idiota de
mente” 1979 vorgelegt hat, ist bestrebt, das Werk als eine humanisti-
sche Arbeit der frithen Renaissance einzuordnen. Zu Recht weist er
darauf hin, daB es - im Unterschied zur Schrift ,Uber die belehrte
Unwissenheit” — ohne ausdriickliche Beriicksichtigung einer Chri-
stologie auskommt, ;

Unter dem EinfluB von Cassirer lokalisiert Vf. diesen Aspekt in der Uber-
zeugung, daB Menschen weder von Gott noch von der Welt mehr als konjek-
turale Erkenntnis erreichen kénnen, zumal menschliche Erkenntnis als krea-
tiv und konstruktiv zu verstehen sei. Dies zeigt sich unter anderem darin, daB
bei Cusanus - der gegenteiligen Meinung von Haubst zum Trotz - keine Ana-
logielehre in bezug auf die Gotteserkenntis entwickelt wird. ,,Er macht keinen
Unterschied®, konstatiert V£, ,zwischen id quod cognescitur und modus quo
cognoscitur” (132).

Gleichwohl unterliegt V{. einem Irrtum mit der Annahme, daB
im Mittelalter eine solche epistemologische Bescheidenheit nicht
vorkomme. Der Schlubfolgerung, dall Cusanus in dieser Hinsicht als
eine Briicke zwischen Mittelalter und Neuzeit angesehen werden
diirfe, fehlt es daher an einer historischen Begriindung.

F. Epwarp Cranz teilt die Schriften des Cusanus in drei Phasen
und widmet sein Augenmerk den Werken der spiten Phase, d. h.
der Zeit zwischen 1458 und dem Todesjahr 1464. Er stellt heraus,
dafl mit der ersten Schrift dieser Periode ,De beryllo“ eine neue
Entwicklung im Denken des Kardinals einsetzt, die in der
Schrift ,,De apice theoriae“ am Ende seines Lebens kulminiert. Es
gehe Cusanus nunmehr um die Unmittelbarkeit der Schau
Gottes.

»Das Ziel des Christentums”, so V£, ,ist die durch die Offenbarung Christi
vermittelte Schau Gottes und des ersten Prinzips, das nicht nur Grund und
letzte Ursache, sondern auch das ,Andere’ ist. Ferner handelt es sich bei die-
ser Schau nicht nur um Gott an sich, sondern auch um seine Geschopfe bzw.
Erscheinungen® (160). Dieses Prinzip bleibt zwar dasselbe, das schon in den
friihen Werken zugrunde gelegt wird, aber die Art und Weise, wie dieses
Prinzip des weiteren aufgefaBt wird, erfahrt doch eine Verdnderung. Wihrend
Cusanus vorher die Dunkelheit betont, entfernt er sich zunehmend von die-
ser Sicht, bis er sie zum SchluB ausdriicklich verwirft. Zugleich ,beginnt er
sich grundsétzlich von der philosophischen Tradition zu distanzieren, um sie
schlieflich im Rahmen seiner eigenen Lésung zu deuten® (145).

V{. hebt zu Recht hervor, daB der Kardinal nicht mehr daran
interessiert ist, den herkémmlichen Seinsbegriff aufrechtzuerhal-
ten; ,zum Schlub verschwindet der Seinsbegriff aus dem Denken
des Cusanus” (157), was dazu fithre, daB ,Wirklichkeiten ihren
unabhéngigen Status verlieren und zu bloBen Erscheinungen bzw.
Manifestationen des ,Posse‘ selbst reduziert werden® (157).

Drei Beitrdge des Bdes greifen die Problematik der nicht-
christlichen Religionen auf DaD sich die Dialektik von
complicatio-explicatio oder unitas-alteritas nicht anwenden 148t auf
das Christentum im Sinne der Formel religio una in rituum varietate
(was in der von Biechler und Bond in englischer Ubersetzung hg.
Schrift ,De pace fidei“ als Leitprinzip fungiert), ist die iiberra-
schende These einer scharfsinnig argumentierenden Untersuchung
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von Taomas P. McTicrE. Er fithrt diese — gegen eine verbreitete For-
schungsmeinung (u.a. Biechler, Watts) gerichtete - Feststellung
darauf zuriick, daB es fiir NvK im eigentlichen Sinne nur eine ein -
zige Religion gibt, ndmlich das Christentum. Und dieses bleibt ein-
zigartig und endlich, auBerhalb eines jeden Partizipationsverhilt-
nisses.

Das Christentum ist mit anderen Worten weder die Ur-Religion
noch ein Ritus. Eine solche Dialektik 14Bt sich zwar innerhalb des
Christentums? verwenden (Beispiele: Verhiltnis zwischen 6stlicher
und westlicher Kirche, zwischen Papst und Gesamtkirche). Den-
noch bieten solche Kategorien keine Grundlage fiir deren Anwen-
dung auf die Frage nach den auBerchristlichen Religionen.

V{f. erkennt zwar schon, daBl man diese Struktur erwarten diirfte, da Pro-
bleme der Einheit und Vielheit nur so erfait werden kénnen, aber die These
vom Christentum als una religio ,kann nicht angewendet werden, da das
Christentum aufgrund seiner Einmaligkeit als einziger wahrer Religion gegen-
iiber den anderen Weltreligionen weder eine complicatio noch eine explicatio
zu sein vermag"” (171).

Es ist demnach verfehlt, zu unterstellen, Cusanus wiirde so etwas wie das
Urreligidse in allen Religionen behaupten. (Die Gegenposition dazu findet
allerdings in dem Beitrag von J. Biechler, S. 197, einen Vertreter.) Diese These
findet Unterstiitzung in cusanischen Schriften, die den Dialog mit dem Islam
aufnehmen. Bei diesem Dialog, der mit der Eroberung von Konstantinopel im
Jahre 1453 in eine neue Periode eintritt, ist Cusanus bestrebt, wie der Beitrag
zeigt, muslimische Leser durch rationale Argumente zum christlichen Glau-
ben zu bekehren. Dazu soll einerseits gezeigt werden, daB der Islam Teilwahr-
heiten enthilt, die im Christentum ihre Vollendung finden. Andererseits wer-
den islamische ,Irrlehren widerlegt.

Der Angelpunkt des Dialogs ist zweifelsohne Christus, Positionen
wie Extra ecclesiam nulla salus kommen auffallenderweise nicht
vor. Im spiten Mittelalter genieBen Disputationen mit hiretischen
bzw. heidnischen Lehren wenig Ansehen. Cusanus gehért eher
noch zur toleranten Tradition des 13. Jh.s.

Inwiefern sich die ebenfalls von R. Haubst untersuchten Ansitze
des Johannes von Segovia und des NvK von der nach 1453 vorherr-
schenden militanten Vorgehensweise der Christen gegen-
itber dem Islam unterscheiden, zeigt James E. BEcHLER in einer
griindlichen Abhandlung iiber beide Denker.

DaB die von Cusanus immer noch vertretene positive Sicht keine weitere
Anhénger in der Kirche fand, fiithrt B. auf neue theologische Auseinanderset-
zungen in der Reformationszeit zuriick, insbesondere auf die schockierende
Identifikation des Papstes anstelle Mohammeds mit dem Antichrist. Segovia
lehnt sogar den Versuch ab, Muslime durch Missionierung zu bekehren,
geschweige denn mit militirischen Mitteln - die iibrigens vor allem vom
damaligen Papst vertretene Methode. Seine konkreten Uberlegungen entspre-
chen weitgehend heutigen Ansichten beziiglich ékumenischer Bemiihun-
gen.

Wihrend NvK die Kirche als mystischen Leib betont, setzt Segovia lieber
bei den politischen Strukturen der Kirche an. Wihrend dieser den Dialog zwi-
schen wirklichen Menschen vorsieht, konzipiert Cusanus lediglich einen fik-
tiven Dialog in ,De pace fidei“, der im Himmel unter Beteiligung von Peter,
Paul und dem Logos stattfindet. Als Beispiel fiir den cusanischen Versuch, im
Islam die christliche Wahrheit durchschimmern zu sehen, kann man seine
harmonisierende Deutung der im Koran enthaltenen sensualistischen Para-
diesvorstellung nennen: Wihrend Christen traditionell hier einen Ansatz-
punkt der Verspottung witterten, interpretiert Cusanus sie namlich als ein
pédagogisches Mittel, um ungebildete Menschen vom Heidentum wegzulok-
ken und sie auf den richtigen Weg zur Wahrheit zu fithren. Um Argumente
fir diese Deutung zu finden, rekurriert er auf seine intensive Lektiire der
Schriften des Avicenna. Die Verwendung derartiger Hilfsmittel zur schritt-
weisen Uberfithrung der Muslime zum Christentum beschreibt B. (mit Beru-
fung auf Haubst) mit Hilfe des cusanischen Begriffs der manuductio. Statt auf
den Widerspruch ziele eine solche Betrachtungsweise auf eine pia interpreta-
tio.

Den Rahmen der Religionsproblematik erweiternd untersucht
PauLiNe Morrirr Warts (die Ubersetzerin der Schrift ,Vom Globus-
spiel” ins Englische) Raimundus Llullus und Diego Valadés, der sich
mit der Bekehrung der Ureinwohner Mexikos im 16. Jh. befafte.

W. unterscheidet drei Moglichkeiten der Begegnung von
Christen mit anderen Religionen: eine Vermittlung der eigenen
Sichtweise an die fremde durch Eroberung, eine Vermittlung durch
Bekehrung und die Assimilierung des Fremden in die eigene gei-
stige Welt. Die cusanische Position bezeichnet Vf.in zusammenfas-

7 Diesen Sachverhalt untersucht J. W. Stmser in einem umfangreichen und
erniichternden Beitrag iiber theologische, politische und gesellschaftliche
Aspekte dieses Verhiltnisses in der am Anfang seiner Karriere gednderten
Stellungnahme des NvK. Allerdings ist S. der Ansicht, Haubst wiirde die
Vorrangstellung des Papsts in den Augen des Cusanus unterschitzen.

send als eine ,,Schutzburgphilosophie“, deren Friedensideal die Ko-
existenz der Religionen nebeneinander nicht vorsieht.

Keines der bisher besprochenen Biicher ist so spezifisch theolo-
gisch angelegt wie die ausfiithrliche Monographie von WoLFGANG
Lentzen-DEis® zur Christologie des NvK, und zwar — im Unterschied
zur 1956 erschienenen, ebenfalls der Christologie des NvK gewid-
meten Habil.schrift von Haubst — unter ausgesprochen pastoral-
theologischen Aspekten. Das besondere Anliegen dieser Bon-
ner Habil.schrift gilt didaktischen Uberlegungen der cusanischen
Theologie. Indem er sein Augenmerk auf spezifisch theologische
Fragen richtet, fithlt Vf. sich insbesondere der Arbeit des Theologen
Haubst verpflichtet. Statt aber die Christologie als einen Weg zur
philosophisch-theoretischen Erkenntnis der Welt zu behandeln, legt
er seinen eigenen Schwerpunkt auf deren praktisch-theologische
Bedeutung. Christus soll als Ziel und Erfiilllung des intellektualen
Strebens des Menschen aufscheinen. Vf. rdumt der Christologie zu
Recht die ihr gebithrende Rolle in der cusanischen Lehre von der
docta ignorantia ein.

Nicht zu leugnen, wenngleich von philosophischen Interpreten regelma-
Big iibergangen, ist die bedeutsame Tatsache, dab die Schrift ,De docta igno-
rantia“, deren dritter Teil aus einer Christologie besteht, mehr als nur ein phi-
losophisches Werk verkorpert. ,Der Weg der docta ignorantia“, schreibt er,
»ist somit nicht nur im Christusglauben fundiert, sondern auch auf glaubige
Christuserkenntis als Gliicks- und Heilserfahrung ausgerichtet” (43). In Uber-
einstimmung mit Haubst hilt L.-D. den besonders im gesamten Predigtwerk
auftretenden Begriff des ,Glaubens Christi’ ,typisch fiir die cusanische Ver-
kiindigung” (72).

Die religionspiddagogischen Bemiithungen des Kardinals in bezug
auf die Glaubensvermittlung erhalten mithin ihren beson-
deren Charakter durch seine geistesgeschichtliche Stellung an der
Epochenschwelle zwischen Mittelalter und Neuzeit. Diese Position
will Vf. als eine ,Schaltstelle des geistigen Umbruchs vom verneh-
mend-kontemplativen zum setzend-aktivistischen Denken“ (16)
auffassen. Mit welchen Inhalten und Methoden - so fragt er sich -
versucht NvK seine Horer bzw. Leser zu der vom christlichen Glau-
ben intendierten existentiellen Einsicht zu fithren?

Die Untersuchung dieser Frage ist in vier Kap. aufgeteilt. Nachdem im
ersten Kap. der Verkiindigungsabsicht des Cusanus nachgegangen worden ist,
befalit sich das zweite Kap. mit den theoretischen Grundlagen seiner Glau-
bensvermittlung. Das dritte Kap. behandelt exemplarische Ausfithrungen der
Methode in einigen ausgewdhlten Predigten. Im vierten Kap. werden schlieB-
lich die eigenen AuBerungen des Kardinals iiber sein Predigtkonzept erértert.
Dem systematischen Teil des Buches wird ein Anhang hinzugefiigt, welcher
acht bisher weitgehend unverdffentlichte Predigttexte aus den Jahren 1440
Eis 1457 in lateinischer Sprache und eine parallel gedruckte Ubersetzung ent-

alt.

Die Abhandlung gipfelt in der These, dal NvK ein Prakti-
scher Theologe ,im modernen Sinn genannt werden® (153)
konne. Dessen Leistung bestehe in der Erarbeitung einer Glaubens-
didaktik, die die neuzeitliche Rationalitdt in Beziehung setze zur
~alten” Glaubenseinsicht, Diesen durchaus praktischen Zweck rea-
lisiere Cusanus durch eine hoch abstrakte Theorie, welche sogar
iiber Rationalitdt hinausgelangen soll. In seinem gesamten Werk,
einschlieBlich der Predigten, , fithrt Nikolaus zum transcensus iiber
empirische Erfahrung und rationales Begreifen hinaus zu einer
intellektualen Schau in docta ignorantia, welche nicht mehr vom
logischen Grundsatz des zu vermeidenden Widerspruchs, sondern
vielmehr vom {iiberlogischen Prinzip der coincidentia oppositorum
geleitet wird“ (153).

Abstraktes Denken fithrt also zur Mystik: ,Die Goincidentia kann so
eine intellektuelle Einiibung sein fiir die ersehnte mystische Einung mit Gott*
(42). Diese intellektuale Schau verharre nicht auf der philosophischen Ebene,
sondern erweise sich als ,Christusschau”. Cusanus fiithre seine Leser somit
auf einem Weg, der mit empirischer Erkenntnis beginnt und in héchster
Theorie, in der ,Einfaltigkeit der Intellektualitit“ jenseits des rationalen
Begreifens endet. Gerade in der docta ignorantia vollziehe sich die Glaubens-
schau.

Demzufolge besteht nach NvK die Summe der Verkiindigung in der
Erkenntnis Christi. In ,Sermo CCLXXX" findet L.-D. eine Rekapitulation der
fundamentalen Aufgabe der cusanischen Glaubensvermittlung: ,,Wenn also
Christus erkannt wird, wird alles in ihm erkannt. . .. Es ist also unsere Auf-
gabe, Christus zu verkiindigen, damit er erkannt wird, weil in seinem Namen,
d. h. in seiner Erkenntnis, Heil und Leben bestehen.*

Der Glaubensvermittler spiele in den Augen des Cusanus nicht nur eine
instrumentelle Rolle, wie in der klassischen, auf Thomas von Aquin zuriick-

8 Lentzen-Deis, Wolfgang: Den Glauben Christi teilen. Theologie und Ver-
kiindigung bei Nikolaus von Kues. - Stuttgart: W. Kohlhammer 1991. 245 S.
(Praktische Theologie heute, 2), kart. DM 39,80 ISBN: 3-17-011408-5.
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gehenden Auffassung von Verkiindigung; will sagen: der Verkiindiger verkor-
pere mehr als nur eine Veranlassung (occasio) zum Glauben des Horers, viel-
mehr reprisentiere er selbst eine Teilhabe an Christus. Der Glaube an Chri-
stus 1Bt sich mit anderen Worten von Christus selbst nicht trennen. Es
bestehe eine Koinzidenz des Glaubens und Christi, so daB Christus selbst der
rettende Glaube sei.

Mit vielen Belegen, besonders aus Predigten, arbeitet Vi diese
These aus: ,Der Glaube an Christus und der Glaube Christi fallen
somit ineins“ (76). Die cusanischen ,Handleitungen” (manuductio-
nes) fithren aber zum Christus in uns. Erst wenn man eine solche
Glaubensschau erlangt habe, vollziehe sich eine ,,doppelte Einkehr*
ins eigene Innere und man gelange ,zur Erfahrung seiner selbst als
eines Symbols der ewigen Einfaltung aller Symbole” (157). Der Glau-
bige 140t mithin sowohl die in ihm erfahrbare Welt als auch sich
selbst los.

Daher der anthropologische Ansatz, der es Cusanus
erlaubt, zu sagen (auf die Frage, wie Christus inhaltlich zu verkiin-
den sei): ,Ich antworte, daB wir ihn durch die Tiir der Menschlich-
keit verkiindigen miissen” (Sermo CCLXXX, Nr. 8).

Diese Methode hilt L.-D. fiir den originiiren Beitrag des Cusa-
nus zur Religionspiddagogik: ,Die cusanischen Handleitungen
iibersteigen die gdngigen, heutigen, religionspddagogischen Wege
der auf ,objektive’ Erkenntnis ausgerichteten Deszendenz- oder
Aszendenzchristologie. Sie wollen den Adressaten ,nach innen’,
zum Christus im Menschen fithren“ (157). Dies beschreibt NvK
1444 in einer Weihnachtspredigt in Mainz als die ,geistliche
Geburt” Jesu in den Herzen der Menschen (im Unterschied zur
~ewigen“ Geburt in der trinitarischen Gottheit und zur ,zeitli-
chen” Geburt des Gottmenschen in Nazareth). Der Glaube an
Christus fillt mit dem Glauben Christi zusammen, d.h. der
Glaube und Christus selbst sind koinzident. Da Christus in uns ist,
besteht schlieBlich eine Verschrinkung von Welt-, Selbst- und
Gotteserfahrung. Cusanus scheut sich demzufolge nicht vor Aus-
sagen wie ,der Mensch ist Gott".

Vf. hélt diese Position fiir das Gegenteil der Lehre von H. Halbfas,
der eine Art ,drittes Auge“ als religivses Erkenntnisorgan unter-
stellt. Fiir Cusanus hingegen seien alle seelischen Kriifte an der
Glaubensvermittlung zu beteiligen. Mit besonderer Vorliebe wihlt
er seine didaktischen Symbole aus dem Bereich der Mathematik,
um den Leser bzw. Hérer auf eine hhere Erkenntnisebene ,hin-
iiberzutragen® (transferre) und dessen Vernunft zu ,schirfen” (ut
acuatur intellectus). So soll man vom Zeichen zur Wahrheit selbst
gelangen.

Ein Schliisselgedanke 146t sich nach Ansicht des Vf.s formulie-
ren als ,die Selbsterfahrung der Seele als Weg zur Einsicht in das
Licht der Einsicht* (147). Was in biblischen Aussagen metaphorisch
ausgedriickt wird, erreicht durch verschiedenartige Abstraktionslei-
stungen die Reifestufe von wahrer Einsicht.

Darin darf jedoch keine Privatisierung gesehen werden, denn die
von Cusanus gemeinte Selbsterfahrung der Seele vollzieht
sich gerade an der Andersheit der Welt. ,Ihre Einfaltigkeit mub sich
in ,die Andersheit‘ ihrer vernunfthaften Werke entfalten, um sich
ohne Andersheit in sich selbst zu schauen® (147). Es handele sich
somit keineswegs um irgendeinen Riickzug aus der Welt. Je mehr
die Seele nach auben zum anderen geht, desto tiefer dringe die
Selbsterfahrung vor.

Von einer derartigen, den Anspriichen der Philosophie gewach-
senen, ,Didaktik des Glaubens“ erhofft sich dieses Buch
innovative Abhilfe in der gegenwiirtigen Krise der ,Weitergabe des
Glaubens” in einer pluralistischen Gesellschaft. Der Gegensatz zu
der gegenwirtigen Bevorzugung des Konkreten bei vielen Religions-
didaktikern sowie dem oft aggressiv vertretenen Anti-Intellektualis-
mus kénnte kaum schirfer sein. Wenngleich sicherlich nicht erwar-
tet werden darf, daB cusanische Gedanken unmittelbare Verwen-
dung im Religionsunterricht finden, wire es erfreulich, wenn seine
mystische Theologie dazu anregen wiirde, Glaubensleben und
abstraktes Denken in enger Verbindung miteinander zu sehen.

Haubst, Rudolf: Streifziige in die cusanische Theologie. - Miinster: Aschen-
dorff 1991. XVIII, 633 S. (Buchreihe der Cusanus-Gesellschaft. Sonder-
beitrag zur Theologie des Cusanus), geb. DM 74,00 ISBN: 3-402-03494-8
In diesem fiber 600 S. umfassenden Bd, der viel mehr bietet, als

sein zuriickhaltender Titel ankiindigt, wird ein Werk lebendig, das
mehrere Jahrzehnte hindurch zu einer Reife gelangt ist, die nur sel-
ten von vergleichbaren Vorhaben erreicht wird. Im Blickfeld steht
Nikolaus von Kues, sein Denken in Philosophie und Theologie,
immer wieder existentiell verkniipft mit den Erfahrungen seines
Lebens und Wirkens. Ein geistiges Bild wird mit den verschieden-
sten , Techniken® entworfen: Durch die ErschlieBung der Quellen,
d. h. seiner Werke, indem wir in die Editionen - die bereits abge-
schlossenen und die im Entstehen begriffenen — eingefiihrt werden;
durch Ausschépfung der Monographien in zahlreichen Zitaten und
Belegungen; durch das Mittel der Disputation, das besonders in den
regelméBigen Cusanus-Symposien wirksam wurde und sich zur
Auswertung und Verlebendigung der Referate als héchst niitzlich
erwies. All das wird in den ,Streifziigen“ wieder lebendig und
macht sie zu einem Werk wie aus einem GuB. Dabei entsteht
zugleich wie in einem Zeitraffer das Gesamtwerk der Cusanusfor-
schung, das in den Jahrzehnten nach dem zweiten Weltkrieg in
Mainz und danach besonders in Trier aufgebaut wurde. Der ,Bau-
meister” ist der Vf. der ,Streifziige“, Rudolf Haubst, der sein Leben
und Wirken der Cusanusforschung gewidmet hat in sachgegebener,
kollegialer, freundschaftlicher Verbundenheit mit den Pionieren
auf diesem Gebiet, deren Namen im Kontext dieser Ausfithrungen
gewiirdigt werden.!

! Ein ehrendes und sehr dankschuldiges Wort méchte ich hier besonders dem
Vorsitzenden der Cusanus-Gesellschaft widmen, Herrn Landrat Dr. Helmut
Gestrich, Bernkastel-Kues, dessen Sorge sich in gleicher Weise auf die For-
derung der wissenschaftlichen Aufgaben, der wirtschaftlichen Sicherung
und der Offentlichkeitsarbeit erstreckt, durch die das Interesse an Nikolaus
Cusanus in weiteren Kreisen und iiber die Spezialforschung hinaus geweckt
und gepflegt werden soll. Ein hervorragendes Zeugnis dieser Bemiithungen
ist das Werk: Zuginge zu Nikolaus von Kues. Festschrift zum 25jdhrigen
Bestehen der Cusanus-Gesellschaft. Hg. von Helmut Gestrich in Zusam-
menarbeit mit dem Institut fiir Cusanus-Forschung in Trier, Bernkastel-
Kues 1986.

Das Werk von H. ist ein Kompendium der Cusanusfor-
schung

Die Frithwerke des Vf.s: ,Das Bild des Einen und Dreieinen Gottes in der
Welt nach Nikolaus von Kues“ (Diss., gedr. 1952) wie seine Habil.-Schrift: ,Die
Christologie des Nikolaus von Kues” (Freiburg 1956) geben noch einmal Aus-
gangspositionen fiir eine Weiterfithrung der cusanischen Theologie. Zahlrei-
che Artikel und Vortrige haben das Blickfeld erweitert. Die fritheren Arbei-
ten werden im Lichte der fortschreitenden Forschung iiberdacht, revidiert
und somit zu Instrumenten neuer Erkenntnisse. Befruchtet wird die ,theore-
tische" Arbeit durch die sie begleitende Edition der Cusanuswerke (fiir die
Predigten ist H. der leitende Editor) und durch die Mitwirkung der Gelehrten
sowohl in der Editionsarbeit wie in den Darstellungen der Theologie und Phi-
losophie des Cusanus.

Einen guten Einblick in die Cusanusforschung vermitteln das Vorwort
(XII-XVII), die Register (vgl. etwa die Namen der Editoren im Abk.-Verzeich-
nis sowie das solide Personen- und Sachregister). Besondere Hervorhebung
verdient das Verzeichnis der Sermones mit der Datierung ihrer Abfassung
(578-582). Am Ende bringt ein Faltblatt eine Skizze der Figur R, die vom Vf.
bereits in seiner Diss. verdffentlicht wurde.

Damit méchte ich zur inhaltlichen Darstellung des Werkes iiber-
gehen. Da ich seinen Reichtum in diesem Rahmen fiir unausschopf-
bar halte, mége man mir einige ,Streifziige” durch die ,Streifziige”
von H. gestatten.

I

»Cusanus” ist heute zum Begriff der Vielfalt der Theolo-
gie geworden. Diese Feststellung gilt in mehrfacher Hinsicht,
zunéchst historisch fiir die Theologie des Mittelalters. Sie war nie
ein einheitliches Gebilde, sondern zeigt je nach der Verschiedenar-
tigkeit der Einfliisse von den Quellen her ein wechselndes Kolorit
der theologischen Konzeptionen. Aber auch vom Grundansatz her
und durch die angewandte Methode konnte das Interesse der theo-
logischen Reflexion in sehr unterschiedliche Richtungen weisen, je
nachdem, ob eine mehr logische, begriffsanalytische oder mehr
metaphysische oder mehr biblisch-patristische Grundkonzeption
den methodischen Akzent setzte. Immer ging es um das gleiche Ziel,
den Zugang des menschlichen Geistes zum Gottesgeheimnis zu
suchen. Nikolaus von Kues hat hierbei einen véllig neuen Weg
beschritten. Durch die Forschungen von H. und der Gelehrten, die
das Werk des Cusanus-Instituts in Trier mittragen, ist dieser Weg in
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der Gegenwart deutlich bewuBt geworden. Dies kommt im Titel des
Buches bereits zum Ausdruck, in dem von ,,Cusanischer Theologie“
gesprochen wird. Einer ihrer Leitgedanken liegt in dem Begriff der
,docta ignorantia®, der z. B. beim hl. Thomas von Aquin ,nach dem
Ausweis des Index Thomisticus ... iiberhaupt nicht vorkommt*
(148). Dies ist symptomatisch fiir das Neue im cusanischen Denken,
das zwar an den Begriffen und Ergebnissen der klassischen Theolo-
gie ankniipft, dann aber auf neue Wege und zu neuen Zielen fiihrt.
Die ,docta ignorantia® wird von Cusanus auch mehrmals ,sacra
ignorantia® genannt (151). Das Beiwort ,heilig* ist in zweifacher
Hinsicht von Bedeutung. Das cusanische Schweigen der ratio vor
dem gottlichen Geheimnis ist erstens kein kritisches Nichtwissen,
wie es Kant in der Vernunftkritik gegeniiber der Gotteserkenntnis
vertreten hat. Doch iiber dieses intellektive Motiv geht ein zweites,
existentielles oder spirituelles Motiv hinaus: Der menschliche Geist
verstummt vor dem Gesang der Seraphim, die Gottes Herrlichkeit
im ,Dreimal-Heilig” preisen (Is 6,3), an dem er nur im heiligen
Nichtwissen des Gottesgeheimnisses teilnehmen kann und in einem
Leben gemiB der Mahnung Gottes: ,Seid heilig, weil ich heilig bin!*
(Lev 11,44) (152). Fiir Cusanus ist diese Verbindung von Intellekt
und Gesinnung des Herzens und Praxis (im Sinne der aristoteli-
schen Ethik) grundlegend. Immer wieder hat er das Verlangen nach
Erkenntnis mit der Sehnsucht nach der Erfahrung des Gottesge-
heimnisses verbunden. Darum versteht er seinen Weg als einen
theologischen Weg und zugleich - Ausdruck seines ganzheitlichen
Denkens - als einen Weg wahrer Philosophie, auf dem die Grenzen
des Erkennens deutlich werden.

II

Uber der Hervorhebung des Ganz-und-Gar-Eigenen im cusani-
schen Denken wird in den ,Streifziigen“ nicht die Verbindung
mit der zeitgendssischen Theologie vernachlissigt.
Hierin steht das Werk von H. auf einem ,,Felde“ moderner geistesge-
schichtlicher Forschung. Wihrend sich in fritheren Jahren das
geschichtliche Interesse an einem Autor mehr auf diesen selbst kon-
zentrierte, spiirt man heute den Verbindungslinien im Umfeld des
Autors, des geschichtlichen Phdnomens nach. Solch ein Blick in die
Weite des Umfeldes gibt dem Bild eine eigene Lebendigkeit und
belebt das Interesse. So zieht H. auf dem Gebiet der Christolo-
gie (ich nenne sie hier beispielhaft) Verbindungslinien von Niko-
laus Cusanus nicht nur zu Meister Eckhart, sondern auch zu
dem Wiener Theologen Heinrich von Langenstein (399)
und noch dezidierter zu Heymeric van der Velde, dem Leh-
rer des jungen Cusanus in Koln (400). Solche Erweiterungen des
Blickfeldes sind unerldBlich, um die vom Philosophischen her ein-
sichtig gemachte Theologie des Cusanus vor MiBdeutungen zu
bewahren. Eine MiBdeutung zog die Christologie des Cusanus auf
sich durch die eigenartige Verbindung der Menschheit Christi mit
dem Menschsein des einzelnen Menschen. Sie kam in Formeln wie
den folgenden zum Ausdruck: ,Christum omnium hominum huma-
nitatem habere®, oder ,Mea enim humanitas in Christo est meo prin-
cipio, scil. Verbo, per quod creatus sum, unita® (399). Schon Johan-
nes Wenck konterte mit dem Vorwurf: ,Er nimmt der Menschen-
natur Christi ihre Singularitit, so als wire Christus kein Einzel-,
sondern ein Universal-Mensch ...; und so wire jeder
Mensch Christus” (ebd.). H. zeigt, wie die Schwierigkeit, die in
diesen cusanischen Formeln liegt, sich durch das rechte Verstiand-
nis und die rechte Verwendung der neuplatonischen Bildvorstellun-
gen lost. Nikolaus erhielt die Anleitung dazu von seinem Lehrer
Heymeric van der Velde, ,,unter Berufung auf Albert den GrofBen*
(400). Solche Richtigstellungen haben im Hinblick auf das heutige
Umfeld der Christusforschung nichts von ihrer Aktualitit verloren
(398). Zugleich kann uns die eben vorgelegte christologische The-
matik als Beispiel fiir die Erhellung des Glaubens durch der Philoso-
phie entliehene Begriffe und Bilder dienen.

III

Mit dem Leitwort ,Theologie in der Philosophie -
Philosophie in der Theologie* wird ein Grundprinzip
cusanischen Denkens angesprochen. Diesem entspricht auf der
Ebene des Glaubensvollzuges ein zweites Leitwort: ,Denkender
Glaube und glédubiges Denken.“ H. hat beiden die ,Einfithrung" zu
den ,Streifziigen” gewidmet. Im cusanischen Denken leuchtet wie
in einem Prisma ein ganz eigener Strahl philosophischer Tradition
auf, die {iber Ps. Dionysius und Proklos auf Plato zuriick-
geht. Darum mubBte Philosophie und Philosophiegeschichte auf den

Cusanus-Symposien einen breiten Raum erhalten. Ich erinnere an
den Beitrag von Beierwaltes auf dem Symposion 1986 iiber das
»Sehen Gottes nach Nikolaus von Kues®.? Raymond Klibansky hat
die Wirkungsgeschichte des Dialogs ,.De pace fidei“ dargestellt. Der
cusanische Unendlichkeitsbegriff hatte iiber Giordano Bruno Ein-
flufl auf Hamann, Goethe und Schelling.3

Das philosophische Interesse an der cusanischen Theologie darf
aber nicht zu einer Abwigung des Verhiltnisses von Philosophie
und Theologie verleiten. Ich wiirde darin eine Abstrahierung
sehen, entgegen dem eigentlichen Sinn des obengenannten Leitsat-
zes. Er ist Ausdruck eines Vollzuges geistigen Lebens. Tat-
sidchlich ist Cusanus des Fideismus verdichtigt worden, als ob bei
ihm die Philosophie von der Theologie absorbiert werde. Anderer-
seits feierte man ihn als Philosoph, fiir den die Theologie nur eine
zeitbedingte Verbrdmung gewesen sei (4). In Wirklichkeit kommt
aber in dieser Formel ein Wesenszug cusanischen Denkens zutage
wie in dem damit verwandten Ausdruck: Denkender Glaube - gldu-
biges Denken. H. hat beide Formeln fiir die Aufschliisselung der
cusanischen Reflexion iiber Gott, iiber das Sein, iiber den Menschen
genutzt. Sie begleiten ihn zeitlebens durch seine ganze Forschung
und bilden jetzt konsequenterweise die Ausgangsbasis seiner
~Streifziige” (1-75). Drei Leitworte kennzeichnen den Hohe-
punkt fiir dieses Miteinander von Philosophie und Theologie.

Da ist als erstes das natiirliche Verlangen jedes Geschépfes, auf best-
mogliche Weise zu sein. Uber Dionysius den Kartiuser hinausgehend
sieht es Nikolaus fiir das geistige Geschépf in dem ,Verlangen in der
Wahrheit zu sein” (66). Dieses Verlangen kann durch kein Zeitliches
gestillt werden. In dieser Erfahrung stoBen wir an eine Nahtstelle zwischen
Philosophie und Theologie. Natiirlichem und Gnadenhaftem, rationalem
Erkennen und alles iibersteigendem Glauben. .

Das zweite Leitmotiv betrifft das Zueinander von Intellekt und Glaube.
Der Glaube setzt das natiirliche Einsehen voraus. Cusanus hat ,die Kraft des
natiirlichen Denkens nirgends verkiirzt oder ausgehhlt, sondern diese immer
wieder bis an die Grenzen, im besonderen auch bis zu der Einsicht (der docta
ignorantia) strapaziert. Zu einem unmittelbaren Gottschauen kommt der
Geist auch bei seinem héchsten Aufstieg nie; statt Gott sieht er ja nur ein
undurchdringliches Dunkel.” Doch gerade darin findet er Gott. So gilt auf eine
sublimierte Weise auch der zweite Teil des Leitwortes: Der Glaube voll-
endet die Einsicht. ,Fides supponit et perficit intellectum.“ Es ist eine
Vollendung freilich, die dem Demiitigen zuteil wird, der vor der Mauer ver-
harrt und das heilige Dunkel annimmt. Diesem schenkt sich Gott in der
Gestalt des menschgewordenen Sohnes, der alle Offenbarungen und Schitze
der Weisheit Gottes fiir die ,Kleinen” bezeugt (68f).

Das dritte Leitwort: ,Theologia facilis* (71-75), ist nur im Zusammenhang
des cusanischen Theologisierens zu verstehen. ,Leicht* ist die Einsicht in
die hochsten gottlichen Wahrheiten, sobald der menschliche Geist ihnen auf
einem Forum begegnet, das sich wie ein gemeinsamer Grund ihm und dem
Geheimnis, nach dem er verlangt, bietet. Ich versuche hier, mit einem Satz
auszudriicken, was Cusanus auf dem Wege eines lang hingezogenen Sprach-
spiels ansteuert. H. bringt an dieser Stelle etwas zur Sprache, was einer eige-
nen Untersuchung wert wire. Ich méchte es als kiinstlerisch-spielenden
Umgang mit der Sprache bezeichnen. Auf unser drittes Leitmotiv angewandt:
Theologie ist fiir Nikolaus sowohl leicht wie schwierig, bald facilis, bald diffi-
cilis. Entscheidend sind dabei nicht in erster Linie (obwohl auch) Zusammen-
hang und Gegenstand der theologischen Aussagen, sondern die Aussageinten-
tion. Der Ausdruck: ,theologia facilis“ ist geprégt oder motiviert von der tief-
sten Uberzeugung des Cusanus, daB alle noch so verschiedenen Denkwege
des Geistes schlieBlich zu dem einen Ziele fiihren, an dem alle Gegensitze
koinzidieren. Diese Erfahrung der Koinzidenz ist aber ein Erleben der Ein-
fachheit, in Analogie zum Erleuchtungserlebnis des Zen. Der Geist ruft
gleichsam aus: so einfach! Warum wubBte ich es nicht lingst?!

Wenn ich hier dstliche Meditationserfahrung ins Spiel bringe,
mochte ich sofort auf zwei weitere ,Streifziige hinweisen. H. hat
erstens selbst einen betrédchtlichen Teil seines Werkes dem Blick
iiber die Grenzen gewidmet und cusanisches Denken, besonders auf
dem Felde der ,negativen Theologie, mit den Ostreligionen vergli-
chen.

Die Ausfithrungen (96-116: ,Die ,negative Theologie® im Christentum und
den Ostreligionen®) lassen zwei Motive erkennen: Das Verstehen des Je-Eige-
nen und der Gemeinsamkeiten. Beide Motive sind gerechtfertigt und begriin-
det in den Aussagen und Lehren des Vaticanum II zum Okumenismus.

Zweitens gehort es sicher zu den auffallendsten Feststellungen,
die der Leser bei der Lektiire der ,Streifziige” treffen wird, einen

2 MFCG 18 (Trier 1989) 91-124; Beierwaltes, Werner: Visio Facialis - Sehen
ins Angesicht. Zur Coincidenz des endlichen und unendlichen Blicks bei
Cusanus. Vgl. ders., Identitdt und Differenz, Frankfurt 1980; ders., Denken
des Einen, Frankfurt 1986; ders., Proklos, Grundziige seiner Metaphysik,
Frankfurt 1979.

3 Vgl. Klibansky, Raymond: Die Wirkungsgeschichte des Dialogs ,De pace
fidei“ MFCG 16 (Mainz 1984) 113-123. 121.



287

1996 Jahrgang 92 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 4

288

wie breiten Raum die theologische Reflexion der Offenbarungs-
wahrheiten (im engerem Sinne) darin einnimmt:

Die Trinitét (IX: Die ,Analogia Trinitatis“, 255-324; im letzten Teil auch:
Trinitdt und Schopfung); die Christologie (355-429); die Mariologie (430-459);
die Kirche und im Zusammenhang damit die Aufgaben der Okumene
(461-572).

Im Umgang mit diesen Offenbarungswahrheiten erkennen wir
erneut zwei Wesensziige an Cusanus, an seinem Denken und an sei-
ner Personlichkeit. Sein Denken steht auf einem durchgingigen
Fundament, ob es sich auf philosophischem oder auf theologischem
Gebiet bewegt. Und es wird vollzogen von einem Geist, dessen
Arbeit existentiell vom Denkenden getragen wird. Nikolaus Cusa-
nus lebt, was er denkt, und denkt, was er lebt. Dies kommt nicht
nur in den Kap.n und Abschnitten zum Ausdruck, die diesem
Thema eigens gewidmet sind (bes. X: Christliche Mystik im Leben
und Werk des Nikolaus von Kues [325-354]). Es ist ein bleibender
Eindruck, den cusanisches Denken hervorruft. H. hat dies meister-
haft dargestellt - ,meisterhaft” sage ich, weil an keiner Stelle seines
Buches der Eindruck einer gewollten, beabsichtigten Exposition des
Cusanus anklingt.

Ein weiteres Mibverstindnis wiirde man provozieren, wiirde
man den Umgang des Cusanus mit der Philosophie auf die oft miB-
deutete Formel bringen: Philosophia ancilla Theologiae. Das Ver-
hiltnis Theologie und Philosophie ist im cusanischen Denken viel
zu feingliedrig, als dab es sich auf eine simple Formel bringen liele.
Wieder méchte ich beispielhaft — und diesmal ausfiihrlicher — auf
die Christologie verweisen.

v

Die Ausfithrungen iiber Christus (392ff) lassen erkennen, wie
sehr sich im cusanischen Denken Philosophie und Theologie auf-
einander zubewegen. Christologische Motive formen ganze Gedan-
kenreihen in De docta ignorantia (394). An diesem Beispiel 14Bt sich
die durchhaltende Aktualitdt der Frithwerke von H. erkennen, wie
das iiber die Christologie des Nikolaus von Kues.

Ubrigens ist die philosophische Durchdringung der
Christologie durchaus modern. Ich erinnere an das methodische
Leitwort einer ,Psychologischen Christologie”, mit dem die Besin-
nung auf das menschliche Ich in Christus angeregt wurde. H. hatte
das Thema bei Nikolaus Cusanus mit einer Perspektive auf Karl
Rahner bereits sehr frith aufgegriffen (in dem Artikel: ,,Welches Ich
spricht in Christus?” - TThZ 66, 1957, 1-10) und nun in den ,Streif-
zligen" (355-370) in die kosmische Dimension erweitert, Kosmos als
Schopfung Gottes verstanden. ,,Schiopfung” bedeutet das Zusammen
von radikaler Abhdngigkeit des Geschopfes (,Horigkeit” in dem
Sinne: Das Geschopf gehort Gott) und freiester Entlassung in die
Eigenstindigkeit. Der Gottmensch Jesus Christus ist die héchste
Verwirklichung des Schiépfungsmysteriums (358f), der ,Erstgebo-
rene der Schopfung” (Kol 1,16) (360). Von der Philosophie her spielt
das Makrokosmos-Mikrokosmos-Modell hinein (360f). Von philoso-
phischer Feinfiihligkeit des Cusanus zeugt auch die theologische
Zuriickhaltung, die darin zum Ausdruck kommt, dal er die Vollen-
dung des Gesamt des Kosmos im Gottmenschen als Hypothese ver-
standen wissen will, nicht als Behauptung (364).

Ein anderes, wichtiges Motiv, das die ganze cusanische Theolo-
gie begleitet, wird in der Christologie besonders deutlich: das Kon -
kordanzdenken des Nikolaus von Kues. Es bezieht auch die
Glaubigen des Islam mit ein, denen sich Cusanus, getrieben durch
die Aktualitédt der geschichtlichen Stunde, wiederholt zuwandte. So
galt in der Christologie sein Bemiihen, den Persern und Syrern
einen Zugang zum Geheimnis der Menschwerdung zu erschlieBen
(364-383), einer der schwierigsten christlichen Glaubensartikel fiir
islamisches Denken. Eine besondere Rolle spielt in dieser ,manu-
ductio” das Verstiindnis fiir die Auferstehung der Toten.

Der Blick auf die Christologie des Nikolaus von Kues wiire ein-
seitig und irritierend, wiirde man ihn nur aus philosophischen, psy-
chologischen und kumenischen Beweggriinden her darauf lenken.
Bei aller Durchdringung mit solchen mehr von auBen her kommen-
den Motiven besitzt die cusanische Christologie eine eigene, glau-
bensimmanente Dynamik, wie es H. schon in seinem Frithwerk und
jetzt wieder in den ,Streifziigen” gezeigt hat (402f). Es ist eine
Christologie auf den gliubigen Menschen hin. Das
Christusbild des Cusanus trigt nicht nur kosmische Ziige, nicht nur
den Glanz der Herrlichkeit. Die Erfahrungen einer letzten Tiefe in
Schuld- und Todesverfallenheit sind nicht ausgespart, sondern wer-

den sehr lebendig reflektiert.# Ein Analogiedenken, das mehr von
der Praxis her bestimmt ist als von der theoretischen Reflexion,
durchzieht das ganze Denken des Cusanus: Analogie als Instrument
der Vermittlung des Gottes-(Christus-)Geheimnisses zum glauben-
den Menschen hin (90f).

In der Christologie herrscht schlieBlich auch der Leitgedanke der
docta ignorantia. Die wesenhafte Verborgenheit Gottes wird
durch die Christus-Offenbarung nicht aufgehoben. Die Begegnung
mit dem Gottmenschen Jesus Christus weckt ein noch griBeres Ver-
langen, dem Gottesgeheimnis im Dunkel der Verborgenheit zu
begegnen (87-89).

Vv

Die Darstellung der Christologie des Nikolaus von Kues mahnt
uns, iiber den Philosophen nicht den Theologen zu vernachléssi-
gen. Ich sehe darin eine bedeutende Aufgabe, die sich der Vf. der
~Streifziige” gesetzt hat. Sie ist bereits im Titel seines Werkes
genannt. Es geht um die cusanische Theologie. Daher nehmen die
theologischen Themen den breitesten Raum ein. Im zweiten Teil,
der die Christologie des Cusanus bringt (355-429), fiigt H. ein Kap.
iber die Mariologie an (430-459). Es trigt die Uberschrift:
»Nikolaus von Kues in der Geschichte der Marienverehrung.” H.
arbeitet dort die Stellung der Gottesmutter in der Heilsgeschichte
anhand der cusanischen Schriften heraus. Wichtigste Quelle sind
die Predigten, doch geht die Spur bereits auf das 5. Kap. im Buch III
De docta ignorantia zuriick: ,Quomodo Christus conceptus per Spiri-
tum Sanctum natus est ex Maria virgine® (431). Die Lektiire dieses
Kap.s ist ein geistiger GenuB! Die Mariologie der katholischen Theo-
logie kann iiberhaupt nur gewiirdigt werden, wenn ihre Verbindung
zu zwei anderen Zweigen der Theologie gesehen und beachtet wird:
zur Christologie und zur Ekklesiologie. Mit feinem Gespiir fiir cusa-
nisches Denken hat H. die cusanische Mariologie unmittelbar an die
Christologie angeschlossen, und zwar an eine mehrdimensionale
Christologie, die uns Christus im Schnittpunkt des Schépfungs- und
Erlésungsmysteriums zeigt. Schopfung ist fiir Cusanus ein Offenbar-
werden des Dreieinigen Gottes (Analogia Trinitatis); auf ihn ist alles
Heilswirken zuriickzubeziehen. Damit gewinnen die mariologi-
schen Reflexionen an theologischer Weite und Tiefe. Dazu tritt die
Offnung zur Philosophie: zur Ontologie und Psychologie. Zur Ver-
deutlichung des hier Gemeinten lasse ich besser den Vf. der , Streif-
ziige“ selbst zu Worte kommen:

»Das philosophisch-theologische Denken des NvK dréngt vor allem und
mit groBer innerer Dynamik auf das Urgeheimnis des Dreieinen Gottes, das
sich auch in der Schopfung dnigmatisch bekundet, sowie auf das Heil und die
Vollendung des Menschen in Jesus Christus hin. Von diesen beiden Grund-
dogmen her ist schon das ekklesiologische Programm von De concordantia
catholica (1432-1433) konzipiert. Im II. Buch De docta ignorantia (1440) ist im
5. Kap.: Quomodo Christus conceptus per Spiritum Sanctum natus est ex Maria
virgine also sozusagen im Ubergang von der Hinfiihrung zum hypostatischen
Persongeheimnis Jesus zu den Heilsmysterien des Lebens Jesu, auch das
mariologische Grunddogma der jungfridulichen Mutterschaft in der Christolo-
gie integriert” (431).

Von diesen mehr fundamentalen Aussagen lenkt H. den Blick
des Lesers auf die historische Entwicklung der theologischen Refle-
xion iiber die Mutter Jesu Christi. Eine solche hat es sowohl im Den-
ken des Cusanus selbst wie in der geistigen Umwelt gegeben. Fiir
das erste gibt H. einen Nachweis aus den Predigten und ihrer Datie-
rung (432ff). ,Weil fast alle Predigten noch genau datierbar sind,
ermoglicht deren Untersuchung und Vergleich auch noch sehr auf-
schluBreiche Einblicke in das Ringen um ein zuverldssiges und
griitndliches Verstdndnis der mariologischen Aussagen, die entwe-
der in der damaligen kirchlichen Verkiindigung schon ihren Platz
hatten oder sich erst durchzusetzen begannen® (432). Fiir das zweite
ist Cusanus als Kenner der mariologischen Tradition wie der zeitge-
nossischen Diskussion selbst Zeuge (ebd.). Der Kardinal mull auch
die Gefahren einer ibersteigerten Marienverehrung im Blick gehabt
haben, denen er mit der theologischen Heraushebung des allein
Gott gebiithrenden Cultus latriae begegnet (437). Sein theologischer
Feinsinn zeigt sich auch in der Abhebung historischer, biblischer
Aussagen von der Bedeutung der Marienverehrung fiir die Kontem-
plation, einem ,Lieblingsthema® des Kardinals (434). Das mariologi-
sche Thema zeigt uns erneut, wie NvK in der theologischen Refle-

4 Vgl. Briefwechsel des Nikolaus von Kues. Dritte Sammlung: Das Vermicht-
nis des Nikolaus von Kues. Der Brief an Nikolaus Albergati nebst der Predigt
in Montoliveto (1463). Hg. und erldutert von Gerda von Bredow (Heidelberg
1955) 54ff; 96-101. MFCG 18 (1989) 85.
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xion der Offenbarungsmysterien das einzelne immer in Verbindung
mit den anderen und mit dem Ganzen sieht. Sein ganzheitliches
Denken motiviert ihn auch zur Heranziehung der Philosophie.
Seine Bildung auf beiden Gebieten erméglicht ihm, seine Gesamt-
schau (es ist ja eine grobartige Synthese) mit einem abgewogenen
Urteil zu verbinden. Folgt man den Spuren der ,Streifziige”, so erge-
ben sich immer neue Einsichten und Durchblicke, so dal man
schon in Verlegenheit geraten kann, einen SchluBpunkt zu setzen.

Der Vf. der ,Streifziige” konnte aus einem groben Reichtum
schopfen, den er in jahrzehntelangem (fast ein halbes Jh.!) kongenia-
lem geistigen Umgang mit Nikolaus Cusanus gewonnen hat. Arbei-
ten, Artikel und Vortrdge, die sich vom Beginn seiner Gelehrten-
Laufbahn bis zur Gegenwart erstrecken, haben bleibende Aktuali-
tat. Das gesamte Werk der Cusanus-Edition und der Vermittlung
seines Denkens geht auch nach seinem Tod weiter und wird von
hervorragenden Gelehrten und Freunden getragen. Moge es so blei-
ben bis zur Vollendung des Ganzen.

Bleibt noch einen besonderen Dank zu richten an den Verlag Aschendorff
Miinster, der wieder einmal fiir ein so bedeutendes Werk der Forschung in
seiner bewihrten, einfilhlsamen Weise die Betreuung des Satzes durchgefiihrt
und Gestalt und Inhalt harmonisch aufeinander abgestimmt hat. Erschienen
ist das Werk als ,Sonderbeitrag zur Theologie des Cusanus” in der Buchreihe
der Cusanus-Gesellschaft, die von Joseph Koch mitbegriindet heute von
Rudolf Haubst, Erich Meuthen und Joseph Stellmach herausgegeben wird.
Den Schutzumschlag ziert ein Bild des Kardinal Nikolaus, Ausschnitt aus dem
Altarbild im Nikolaus-Hospital Bernkastel-Kues. Der Buchdeckel zeigt ein
Facsimile seines Namenszuges. Ich schliefe mit einem Dank an jene, die in
verborgener Weise an der satzfertigen Herstellung des Manuskriptes mitge-
wirkt haben. Der Vf. gedachte ihrer im Vorwort.

Erfurt Fritz Hoffmann

Nikolaus von Kues: Philosophisch-Theologische Schriften. Hg. und einge-
fithrt von Leo Gabriel, iibers. von Dietlind und Wilhelm Dupré. Sonder-
ausgabe zum Jubildum. Lateinisch-Deutsch. 2. Nachdruck der 1964
erschienenen 1. Auflage. 3 Bde - Wien: Herder 1989. Bd I: XL, 591 S.; Bd II:
XXXI, 731 S,; Bd III: XXIV, 844 S. geb. DM 360,—- / 6S 2600,-
Vorliegendes Werk ist der unveridnderte Nachdruck der bewéhr-

ten zweisprachigen Studienausgabe der philosophisch-theologisch

wichtigsten Schriften des Nikolaus von Kues. Wenngleich die Dring-
lichkeit einer solchen Ausgabe inzwischen durch das Erscheinen
mehrerer Schriften des Cusanus, sei es in Form der kritischen Edi-
tion des lateinischen Texts, sei es in Form der zweisprachigen Editio
minor in der ,Philosophischen Bibliothek® des Felix Meiner Ver-
lags, zuriickgegangen ist, enthélt diese Ausgabe immer noch einige

Schriften, von denen entweder immer noch keine Ubersetzung vor-

liegt oder von denen der lateinische Text nur schwer zu finden ist.

Trotz des Charakters der Vorldufigkeit, der spiirbare Beeintrichti-

gungen in Kauf nimmt, wie z. B. zahlreiche kleine Druckfehler, hat

diese Studienausgabe dennoch ihren Sinn und ihre praktische

Unersetzlichkeit nicht verloren. Allein die Mdglichkeit, die Haupt-

texte des Cusanus in einem einigermaBen zuverldssigen Zustand zu

einem erschwinglichen Preis in einem handlichen Druck zu haben,
rechtfertigt die Neuauflegung. Weder mit der Editio princeps noch
mit der Editio minor will diese Edition konkurrieren.

Die Absicht der Ausgabe ist es, einen fundierten Gesamtiiber-
blick iiber das Denken des Nikolaus von Kues durch eine griindliche
und umfassende Lektiire seiner Schriften zu erméglichen. Wer sich
dariiber hinaus auf wissenschaftlicher Ebene mit Cusanus beschéfti-
gen will, wird zwar mit dieser Ausgabe nicht auskommen, aber
auch er wird fiir eine lange Zeit noch regelmiblig zu ihr greifen.

Zu den einzelnen Schriften gibt es kurze interessante und gut informie-
rende Einleitungen. Der Leser erhdlt auBerdem in reichem Male
bibliographische Hinweise auf Primar- und Sekundérliteratur. Der
Quellenapparat beschrinkt sich auf diejenigen Quellen, die ausdriick-
lich oder zumindest wértlich zitiert werden. Textabweichungen werden in
den FuBnoten notiert. Am Ende des dritten Bdes findet sich ein sehr niitzli-
ches und fiir die Absicht der Ausgabe angemessenes Gesamtregister
lateinischer Begriffe und Personennamen im Umfang von 21 S.

Unbeschadet der Tatsache, daB kaum ein Ubersetzungskonzept allseitige
Zufriedenheit erreicht, sind die gewihlten Grundprinzipien der Uberset-
zung einleuchtend. Dank der iibersichtlichen Unterteilung des Textes in
kurze Abschnitte fallt es dem Leser leicht, die Ubersetzung unmittelbar mit
dem auf der gegeniiberliegenden S. abgedruckten Original zu vergleichen. So
verursacht es keine Schwierigkeit, wenn zum besseren Verstindnis dasselbe
lateinische Wort zum Beispiel mit unterschiedlichen deutschen Wortern oder
aber umgekehrt verschiedene lateinische Wérter mit demselben deutschen
Wort iibersetzt werden. Dies hat auch den Vorteil, daB gewagtere Ubersetzun-
gen versucht werden diirfen, wie zum Beispiel ,verschréinkt‘ fiir contractus
oder ,Mut-Mafung® fiir coniectura (wobei ,Mut“ in seiner urspriinglichen

Bedeutung genommen wird, um die Bedeutung ,Geist“-,Maf8“ [Mafigabe] zu
vermitteln).

Obwohl er sein Zustandekommen dem absichtlichen Verzicht auf die wis-
senschaftlichen Anspriiche einer kritischen Edition verdankt, basiert der
lateinische Text doch auf handschriftlichen Quellen. AuBerdem wurde
die von Faber Stapulensis 1514 gedruckte Pariser Ausgabe konsultiert, die in
einem Nachdruck (Frankfurt: Minerva, 1962) Verbreitung gefunden hat und
hinsichtlich des lateinischen Textes gewissermafen als Vorginger der vorlie-
genden Ausgabe angesehen werden kann. Zum Vergleich ist eine Text-Kon-
kordanz mit der Pariser Ausgabe, die mit dem Erscheinen neuer Editionen
nach und nach an Relevanz verliert, dem letzten Bd beigegeben.

Die Auswahl und Anordnung der Schriften erklirt sich von
der Absicht der Publikation her. Auf Kenner des Cusanus mag die Reihen-
folge befremdend anmuten, sie hat jedoch eine plausible Begriindung. Als
Malstab fungiert nicht etwa die Chronologie, sondern die Systematik der
cusanischen Lehre. So beginnt der erste Bd programmatisch mit der spiten
Schrift Die Jagd nach Weisheit (De venatione sapientiae), in der Cusanus einen
Gesamtiiberblick iiber seine eigenen Werke als Anleitung fiir den Leser dar-
stellt. Er schildert dort zehn Felder, auf denen die Jagd nach der Weisheit
verlaufen kann. Die Anordnung der Studienausgabe legt die Reihenfolge die-
ser Felder zugrunde, um eine gewisse systematische Anordnung zu erreichen.
NaturgemiB werden dabei UUberschneidungen in Kauf genommen. Nachdem
dem ersten Feld der Wissenden Unwissenheit in Bd I entsprochen wird, wird
Bd Il den Feldern des Kénnen-Ist, des Nicht-Andern und des Lichtes gewidmet.
Besonders im Bd III 14Bt sich das Einteilungsprinzip allerdings nicht gut auf-
rechterhalten, da Cusanus nicht allen Feldern eine Schrift gewidmet hat. Zur
Geltung kommen jedenfalls noch die Felder der Einheit, der Gleichheit, der
Ziel-Grenze und der Ordnung. Als allgemeine Einleitungen wiederum dienen
die sich iiber mehrere Felder erstreckenden Schriften Die Mut-Mafungen (De
coniecturis) und Kompendium, welche dem zweiten Bd voran- bzw. nachge-
stellt werden, sowie die dem dritten Bd vorangestellte Schrift Das Beryll.

Bei der Auswahl der Texte macht sich die Prdjudiz der
philosophischen Hg.schaft bemerkbar. Eigentlich miBte
ein der Auswahl angemessener Titel lauten: ,Philosophische und
philosophisch-theologische Schriften“. Mit anderen Worten: Die
cusanische Theologie wird vernachléssigt, sofern sie nicht philo-
sophisch relevant ist. So erklirt sich, dafBl die philosophisch uninter-
essante ekklesiologische Schrift De concordantia catholica sowie der
Hauptteil der Priifung des Korans (Cribratio Alchorani) ausgelassen
werden. Noch bedauerlicher, wenn auch schon ihres Umfangs
wegen unvermeidlich, ist die Auslassung aller Predigten und Briefe.
Die Einfithrung zu der Ausgabe, die Hinweise bieten will, ,die unse-
res Erachtens fiir eine philosophische Translation des cusanischen
Denkens in unser gegenwiirtiges Bewuftsein wesentlich sind“ (Bd I,
S. IX), beschrdnkt sich kommentarlos auf die Philosophie des Cusa-
nus - eine Vorgehensweise, die fiir einen Philosophiehistoriker
angesichts des ausdriicklichen Selbstverstindnisses des Cusanus
#uberst bedenklich erscheint. Eine solche verkiirzende, in der Cusa-
nus-Forschung leider verbreitete Verfahrensweise bedeutet nicht
nur den Verlust theologischer Bestandteile, sondern ein Verkennen
des Sinns der cusanischen Philosophie selbst.

Miinster William J. Hove

Mitteilungen und Forschungsbeitrige der Cusanus-Gesellschaft, 22. Hg. v.
Klaus Kremer / Klaus Reinhardt. — Trier: Paulinus 1995, XXVI,
274 8., kart. DM 78,00 ISBN: 3-7902-1363-2
Der vorliegende Bd gibt - das sei vorausgeschickt — einen guten

Einblick in den Stand der Cusanusforschung, die zu férdern erklir-

tes Ziel der Cusanus-Gesellschaft und ihres Instituts fiir Cusanusfor-

schung ist. Der Bd 22 dokumentiert nicht die Akten eines Sympo-
sions mit einer einheitlichen Themenstellung, Er 14Bt aber gerade
deshalb die Handschrift der neuen Hg. gut erkennen.

Sieht man einmal von den Mitteilungen der Gesellschaft ab, die
iber den Stand der Werk- und vor allem Predigt-Editionen, iiber
projektierte Forschungsvorhaben und geplante Schwerpunkte
zukiinftiger Arbeit informieren, so setzt der Bd drei inhaltliche
Akzente: Je drei Beitrdge befassen sich 1. mit der Interpretation
Cusanischer Leitideen, 2. mit Handschriftenstudien und der Cusani-
schen Wirkungsgeschichte sowie 3. mit dem Leben und Wirken des
Kardinals.

Die letzte Gruppe umfaBt drei Vortrége, die im Oktober 1994 von
Mitarbeitern des Cusanus-Instituts in Brixen gehalten wurden.
HemricH Paulr stellt ,die geistige Welt der Brixener Predigten des
Nikolaus von Kues” vor (163-186). Die Eigenart und Sonderrolle des
Cusanus als Prediger zeigt sich in mehrfacher Hinsicht: Zunéchst ist
es schon ungewdhnlich, daB Cusanus als Bischof jede Gelegenheit
nutzt, um selbst zu predigen. Verglichen mit zeitgenossischen Pre-
digten lassen die cusanischen Einwiirfe zwar weniger Erzihlfreude
und Lebensnihe erkennen, dafiir aber auch nicht die fast immer
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damit verbundene ermiidende Schulmeisterei und den oft pein-
lichen Hang zum Kuriosen. Cusanus greift stattdessen die wirklich
wichtigen Fragen christlichen Daseins auf und behandelt sie so
elementar, dab sie trotz des gelehrten und oft spekulativ-abstrakten
gedanklichen Geriists im Hintergrund den Hérer bzw. Leser mitrei-
Ben und im Innersten bewegen kénnen.

Vier Fragen werden als durchgehende Leitmotive vorgestellt: In der Got -
tesfrage (Wer oder was ist Gott?) verweist Nikolaus von Kues auch als Pre-
diger auf die Unbegreifbarkeit Gottes, versucht aber immer wieder auf je ver-
schiedene Weise die Annédherung im Bild und Gleichnis. Nicht selten verweist
er auf die Predigtsituation selbst, das Héren des Worts. Von zentraler Bedeutung
ist der Hinweis auf die Geistnatur Gottes, die uns in der Erfahrung und im
Erlebnis einer wirklich tiefen geistigen Freude am ehesten zuginglich sei. Auf
die zweite Frage: Warum hat Gottden Menschen geschaffe n? antwortet
der Prediger Cusanus mit der Uberzeugung, daB Sinn auf Mitteilung hin ange-
legt sei. Gott, die Wahrheit, wird als kommunikabel und kommunikationsbe-
diirftig vorgestellt. Voraussetzung dieses Gedankens ist es, daB fiir eine solche
Kommunikation die Freiheit des Menschen respektiert und betont wird. Er
kann zumindest tendenziell als prinzipiell Gleicher zustimmen, er kann aber
diese Zustimmung auch verweigern und damit seine eigene Lebensgrundlage
verneinen. Mit der cusanischen Christologie wird dieser Grundgedanke der
Freiheit fortgefithrt. Cusanus stellt die dritte Frage (Warum wurde Gott
Mensch?) so, dab er unabhiingig vom Siindenfall nach dem Sinn der
Menschwerdungsucht. Indem Dilemma zwischen der vélligen Unerkenn-
barkeit Gottes, die den Menschen seiner Existenzbedingung berauben wiirde,
und der Vorstellung eines Gottes, der sich dem Menschen unwiderstehlich
aufdréngt und so den Spielraum menschlicher Freiheit vernichten wiirde, bie-
tet die Vorstellung des Gottmenschen, der seine Erkenntnis dem Menschen
mitteilt und ihm so freien Zugang zu seinem géttlichen Urgrund ermiglicht,
eine originelle spekulative Theologie. Eine angemessene Reaktion des Men-
schen auf die Menschwerdung Gottes — so der vierte Fragenbereich — sicht
Cusanus im Gla ub e n. Der Glaube, die Fahigkeit, auf Vertrauen hin leben zu
kénnen, wird geradezu als Existential des Menschen hervorgehoben.

Zur wichtigsten geistigen Hinterlassenschaft des Cusanus geho-
ren zwei Schriften aus der Brixener Zeit. In ,De pace fidei' entfaltet
Cusanus systematisch seinen Leitgedanken von der una religio in
rituum varietate, in ,De visione Dei’ fithrt er meditativ in das Wesen
der mystischen Theologie ein. WaLTER ANDREAS EUuLER macht in einer
sorgféltigen Studie auf die strukturelle Verbindung beider Schriften
aufmerksam, die er jeweils nach Inhalt, Form und Leitgedanken
skizziert. Die souveréne Verfiigung iiber die Quellen und die genaue
Kenntnis der Forschungsliteratur sind in einem reichen Anmer-
kungsteil dokumentiert, sie finden aber vor allem in der klaren
Gedankenfiithrung ihren Ausdruck. Das theologische Anlie-
gen des Cusanus, Erfahrung des Goéttlichen und systematische
Reflexion miteinander zu verbinden, wird so deutlich.

Strukturell verbindet die beiden Schriften, daB sie zentrale Glaubensleh-
ren des Christentums in einer Verbindung von Dogma und Mystik aufschliis-
seln. Ein anthropologisches Anliegen ist dabei tragend: Gott wird dem Men-
schen als Erfiillung seines Strebens nach Gliick vor Augen gestellt.

Zeichnen sich die beiden genannten Aufsitze auch dadurch aus, daB es
den Autoren gelingt, ohne Substanzverlust oder Anbiederung die Cusanischen
Anliegen in moderner Sprache zu formulieren und die zeitlose Aktualitit sei-
ner Vorstellungen plausibel zu machen, so besticht der ditte Beitrag dieser
Gruppe vor allem durch die Genauigkeit der Textauslegung. HErmann
ScHnarr versteht es, in akribischer Auslegung der ersten beiden Kapitel von
,De docta ignorantia‘ die ,Docta ignorantia als philosophisches Problem® vor-
zustellen. Eng am Text orientiert kann er zeigen, daB dieser Begriff program-
matisch die Methode und den Gegenstand des Cusanischen Philosophierens
enthilt. Die gedankliche Stringenz im Aufbau der Schrift mit ihren Themen:
Gott, Universum, Christus (als Vermittler) wird aus der Analyse dieser dich-
ten Anfangskapitel entwickelt und verstindlich gemacht.

NaturgemD ist ein Abschnitt: ,Handschriftenstudien und Wir-
kungsgeschichte’ (121-160) eher fiir Spezialisten gedacht, die sich
z. B. fiir die Herkunft lateinischer Notizen in einer Dionysios-Aus-
gabe aus dem Besitz des Cusanus (Cod. Cus. 44) interessieren. Sie
erfahren, dab sich Cusanus derart den Inhalt griechischer Scholien
ibersetzen und eintragen lieB, was darauf schlieBen l4Bt, daB er sich
in seiner Spétzeit verstirkt den Auffassungen der griechischen Kir-
chenviter zuwandte. Eine Vorliebe fiir historische Einzelheiten ver-
rit auch der Beitrag, in dem nach dem Verfasser einer Handschrift
aus der Leipziger Universitdtsbibliothek gefragt wird. Sie stammt
vom Anfang des 16. Jh.s und enthalt eine Reihe von Cusanusauszii-
gen. Von groberem Interesse auch aus heutiger theologischer Sicht
diirfte dagegen ein Beitrag zur Cusanus-Rezeption im 19. Jh. sein.
Marc-Aenko Aris, Mitarbeiter am Cusanusinstitut, weist unter dem
Titel: ,Martin Deutinger und Nikolaus von Kues* auf einen freilich
gescheiterten Versuch hin, die cusanische Philosophie in den Aus-
einandersetzungen um die entstehende Neuscholastik vermittelnd
ins Spiel zu bringen.

Wenn es geldnge, Cusanus ,sozusagen zum Pfértner einer neuen christli-
chen Philosophie zu machen” (155) - so Deutingers Erwartung —, dann lieBe
sich das Verhiltnis von Theologie und Philosophie, von wissenschaftlicher
und religitser Erkenntnis fruchtbarer gestalten, und das Verhiltnis der Kirche
zum neuzeitlichen Denken kénnte sich unverkrampfter entwickeln. In Deu-
tingers Werk: ,Das Prinzip der neueren Philosophie und die christliche Wis-
senschaft' (1857) spielt Cusanus deshalb historisch und systematisch eine her-
ausragende Rolle. Allerdings kann er seiner an Cusanus gewonnenen Ein-
sicht, daB uns Erkenntnis erst aufgegeben, nicht schon gegeben sei, bei den
theologischen Zeitgenossen keinerlei Gehor verschaffen. Die Méglichkeit
einer Vermittlung zwischen Scholastik und dem theologischen Gedankengut
des Deutschen Idealismus wurde nicht auf die Probe gestellt.

Die Interpretation Cusanischer Leitideen nimmt die erste Hilfte
des Bdes ein (1-120). Dabei haben zwei der drei Artikel einen
Umfang von 50 Seiten, sie konnen also ihre Fragestellungen syste-
matischer entfalten als dies normalerweise in Aufsidtzen der Fall ist.
Aus unterschiedlicher Sicht setzen sie bei dem Schliisseler-
lebnis des Cusanus an, von dem er im Nachwort zu ,De docta
ignorantia“ berichtet: Seine geistigen Bemiithungen um Erkenntnis
seien solange vergeblich gewesen, bis er auf dem Meer wihrend der
Riickreise von Konstantinopel ,durch ein Geschenk von oben* dazu
gefuhrt worden sei, ,das Unbegreifliche in nicht begreifender
Weise", eben in ,docta ignorantia“ zu umfassen. Versteht man die-
sen autobiographischen Bericht als Hinweis auf eine plotzliche
Erleuchtung, so wird man von einem radikalen Schnitt, von einem
Bruch im Denken des Cusanus selbst auszugehen haben. Es stellt
sich dann aber auch die Frage, welchen Stellenwert philosophische
Reflexion noch haben kann, wenn einer Einsicht der Charakter
eines gottlichen Gnadengeschenks, also eines religiosen Erlebnisses
zugesprochen wird. Der Frage nach der Kontinuitétin der Ent-
wicklung des Cusanischen Denkens geht CLaubia Locking-MicHEL
von der frithen Gesellschaftstheorie bis zur Ausformulierung der
Lehre von der ,docta ignorantia“ nach. Die Elemente einer theologi-
schen Gnadenlehre, die in der Rede von der Erkenntnis als ,donum
Dei” zum Ausdruck kommt, von Cusanus aber nicht systematisch
ausformuliert wird, rekonstruiert MemoLF von Spek in seinem Beitrag,

Man weib inzwischen, daB sich Cusanus schon eine Reihe von Jahren vor
der Abfassung von ,De docta ignorantia‘ intensiv mit neuplatonischen
Autoren wie Proklos oder Pseudo-Dionysios befaBte, die neue Philosophie mit
den Grundgedanken der belehrten Unwissenheit und der Koinzidenz der
Gegensitze also nicht ganz vom Himmel fiel. Trotzdem ist es faszinierend,
wenn sich jetzt auch eine enge Verbindung zwischen der Einheitsvorstellung
im frithen politischen Denken des Cusanus und dem spiiteren Gedanken der
Koinzidenz aller Gegensitze in Gott zeigt. Liicking-Michel kann in ihrer
griindlichen und auBergewéhnlich kenntnisreichen Untersuchung eine in
dieser Form iiberraschende Kontinuitat aufzeigen, die den kirchenpolitischen
Zentralbegriff des Cusanus, die ,concordantia“, mit dem Begriff der ,,coinci-
dentia“ in seiner spekulativen Metaphysik seit 1440 verbindet. In einem
ersten Teil klart sie Herkunft und Gebrauch des Begriffs ,concordantia® und
stellt die Aussagen zum Verhiltnis von Individuum und Gesellschaft zusam-
men, die vom Ideal der ,,concordantia” geprigt sind. Sie zeigt dann die Bedeu-
tung des Begriffs fiir die Ekklesiologie und verfolgt die Entwicklung zum
Begriff der ,,coincidentia“ in ,De docta ignorantia’. Die Ekklesiologie erweist
sich so als Entfaltung der Christologie. Christus selbst wird als ,,concordantiae
medium ad deum* verstanden. Uberlegungen zum Maximum, die Cusanus in
diesem Zusammenhang anstellt, erweisen sich - so zeigt die Autorin - als her-
meneutischer Schliissel fiir die cusanische Gotteslehre, Christologie und
Ekklesiologie.

Unter dem Titel ,,Donum Dei‘ bei Nikolaus von Kues” untersucht
Memorr von Spee das Cusanische Verstdndnis von Natur und
Gnade. Er beschrankt sich auf die Schriften ,De quaerendo Deum,
.De filiatione Dei‘ und ,De dato patris luminum‘. Der Gewinn dieser
noch von Rudolf Haubst angeregten Lizentiatsarbeit liegt vor allem
in sorgfiltiger Detailarbeit. Der Autor beriicksichtigt umfassend die
Texte und die Forschungsliteratur — 321 Anmerkungen auf 50 Sei-
ten dienen als Beleg —, und er versteht es, die Denkwege des Gottsu-
chens und die ihr zugrundeliegende philosophisch-theologische
Methodik des Cusanus exemplarisch vorzustellen.

Einer Einordnung des Leitthemas ,Gottsuche' unter allgemein systema-
tischem und spezifisch Cusanischem Aspekt folgt die Vorstellung der Wege
der Gottsuche anhand von Schliisselbegriffen wie ,Kindschaft Gottes® und
+Gabe des Lichts”. Zusammenfassend fragt der Autor nach der theologischen
Relevanz dieser Reflexionen fiir das Verhiltnis von Natur und Gnade, muB
sich aber eingestehen, trotz einer Reihe von Einzelaussagen kein theologi-
sches Gesamtkonzept nachweisen zu kénnen. So dréingt sich auch der Ein-
druck auf, daB die Ergebnisse soviel gediegener Gelehrsamkeit begrenzt blei-
ben. Ein Vergleich mit dem transzendental-anthropologischen Ansatz von
Karl Rahner lieBe — wie der Autor feststellt — ,die Aktualitit der Cusani-
schen Sichtweise von Natur und Gnade aufscheinen®, aber er wird eben nur
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als Ausblick angedeutet. Statt dessen erfihrt der Leser, daB ,in der Schépfungs-
ordnung die menschliche Natur faktisch immer schon eine begnadete ist*
(118) und daB es im Verhiltnis von Gnade und Natur fiir Nikolaus von Kues
~keine feste Grenzlinie (oder gar eine absolute Trennung) zwischen diesen
beiden Ordnungen gibt",

Die Spannung geht so verloren, und der Leser beginnt zu ahnen,
dab da keine ausformulierte Theorie zu erwarten ist, wo der Autor
seine bzw. die Probleme spiterer Jahrhunderte nicht hat. Das sollte
dann aber auch gesagt werden. Man kann von Spee nicht abspre-
chen, durch seinen Beitrag die Zielgerichtetheit der menschlichen
Gottsuche, die vom desiderium naturale ihren Ausgangspunkt
nimmt und in der theiosis ihre Vollendung findet, in ihrer Bedeu-
tung und in ihren zahlreichen Nuancierungen bei Nikolaus von
Kues mit Sorgfalt herausgearbeitet zu haben. Die schwierige Aus-
gangslage, dab sich Cusanus némlich nicht explizit mit der Thema-
tik der Gnade beschaftigt hat, schldgt allerdings auf mégliche Ergeb-
nisse durch. Es hatte kaum eines 50seitigen Traktates bedurft, um
den Leser davon zu iiberzeugen, daB es sich bei der Cusanischen
Rede vom ,,Geschenk des Vater des Lichtes” nicht ,,um Stilistik oder
dhnliches handelt* (120).

Wie schwierig sich die Behandlung Cusanischer Grund-
begriffe darstellt, wenn man sich nicht auf eine immanente
Erlauterung der Terminologie beschrinken will, weiB jeder Cusa-
nusforscher. Insofern ist es schon verdienstvoll, wenn es gelingt,
eine Problemkonstellation vor Augen zu stellen, die einem philoso-
phischen oder auch theologischen Begriff seine Bedeutung gibt. Das
gelingt MicHaeL THomas mit dem Begriff der Andersheit in seinem
kiirzeren, auf einen Promotionsvortrag zuriickgehenden Beitrag in
beachtlichem MaDBe. Der Begriffalteritas wird in seiner Funktion
als Statthalter fiir eine Problemstellung faBbar, die nicht auflésbar,
aber ebensowenig aufgebbar ist. ,Andersheit’ kennzeichnet bei
Cusanus die Eigenart des Endlich-Geschaffenen sowohl im Ver-
gleich mit Gott wie auch im Verhéltnis der Dinge untereinander.

Der Begriff dient dazu, die Privation und den Mangel eines Seienden
gegeniiber seinem géttlichen Ursprung festzuhalten, und soll keinesfalls die
Bedeutung eines positiven Seinsprinzips erlangen. So verweigert Cusanus
praktisch eine Antwort auf die Frage nach dem Ursprung der Andersheit,
wenn er immer nur auf Kontingenz (sic contingit) verweist. Wie vertragt sich
eine solche negative und abwertende Tendenz bei der Charakterisierung von
Andersheit mit der positiven Funktion, die der Schopfung als Lob Gottes
ansonsten bei Cusanus zugesprochen wird? Was leistet eine Metaphysik, die
alles Sein auf den gttlichen Ursprung zuriickfithrt, dann aber fiir die Kenn-
zeichnung der Endlichkeit nur einen leer bleibenden Begriff zur Verfiigung
hat? Kann der Begriff angesichts dieser aporetischen Ausgangslage zu mehr
dienen als zu einer Problemanzeige, die vor unzulissigen Verkiirzungen und
Vereinfachungen bewahren soll?

Thomas versteht es, den Gebrauch des Begriffs ,Andersheit* bei
Cusanus vorzustellen und die Schwierigkeiten seiner Deutung auch
schon immanent sichtbar zu machen. Ob das als Basis ausreicht, um
Cusanus zu testieren, er habe ,die Andersartigkeit der Dinge,
sowohl untereinander als auch im Vergleich mit Gott ... gerettet,
und das muB wohl heiBen: theoretisch zureichend gesichert, sei
dahingestellt. Um die Leistungsfihigkeit und den Wert der Katego-
rie der Andersheit einzuschitzen — so der Autor selber —, wire in
der Tat eine umfassendere Auseinandersetzung mit dem neuplato-
nischen Kontext und spiteren Spekulationen des Cusanus iiber Gott
als ,li non aliud* unverzichtbar.

Es bleibt abschliefend noch einmal die Positivbilanz dieses
anregenden, auch technisch gut gemachten und durch Register her-
vorragend erschlossenen Bdes festzuhalten: Die aufgenommenen
Themen sind zentrale theologisch-philosophische Fragestellungen.
Die angesprochenen Probleme werden durchweg in einer Sprache
behandelt, die geeignet ist, auch eine breitere wissenschaftliche
Offentlichkeit zu erreichen. Die spezialisierte philologische Gelehr-
samkeit wird in die zahlreichen Anmerkungen verbannt. Die Tatsa-
che, daB es sich zum GroBteil um Beitrige jiingerer Autoren han-
delt, ist ein weiteres Indiz dafiir, daB sich die Cusanusforschung auf
einem guten Weg befindet.

Miinster Norbert Herold

Kintzinger, Martin: Norma elementorum. Studien zum naturphilosophischen
und politischen Ordnungsdenken des ausgehenden Mittelalters. — Stutt-
gart: Franz Steiner 1994. 146 S. (Sudhoffs Archiv, Zeitschrift fiilr Wissen-
schaftsgeschichte, Beih. 34), kart. DM 58,00 ISBN: 3-515-06622-5
Der mit diesem Buch vorgelegte Entwurf einer naturphilosophi-

schen Elementenlehre des ausgehenden Mittelalters — in Wirklich-

keit von Plato bis Tommaso Campanella (f 1639) —, gekoppelt mit

deren ordnungspolitischen Deutungsmodell, ist das Ergebnis eines
am Historischen Institut der Univ. Stuttgart initiferten Forschungs-
vorhabens, das Lebendigkeitsauffassungen in der mittelalterlichen
Elementenlehre zum Gegenstand hatte und vom V. bereits im Som-
mer 1991 abgeschlossen wurde. Es sei daran erinnert, daB K. interes-
sante Teilergebnisse seiner Forschungen 1991 in einem Beitrag in
Miscellanea Mediaevalia 21/1, dem Tagungsbd der 27. Mediaevi-
stentagung zu Kéln vom September 1990 publiziert hat. Fiir diese
Buchverdffentlichung hat der V£ seine bis Sommer 1991 erzielten
Forschungsergebnisse ,nur in wesentlichen Aspekten“ erginzen
und bibliographisch aktualisieren kénnen (Vorwort, 7). Es ist
erstaunlich, wie beherzt der Vf, vom Fach Historiker (Mittlere
Geschichte), eine dergestalt komplexe philosophie- und insgesamt
wissenschaftsgeschichtliche - auf die theologische Tragweite des
Problems sei eigens hingewiesen -, primir aber naturphilosophische
Frage angeht.

Der Schwerpunkt der Studie liegt in der Uberfithrung der traditionel-
len, seit der Antike bis in die Renaissance (und z. T. dariiber hinaus) entwik-
kelten naturphilosophischen Elementenlehre und der mit ihr verbundenen
Lebendigkeitsvorstellungen in ein Denkmuster, dessen Prinzip der Ordnungs-
gedanke im Zusammenspiel der Naturkrifte und des Lebens, in der Gesell-
schaft und Politik ist. Der Vf. verfolgt zunidchst das Ordo-Denken in der
Naturphilosophie (9-95), indem er selektiv und nur in sehr groBen
Ziigen die Elementenlehre mit ihren Krifte- und Lebendigkeitsvorstellungen
von Plato bis Giordano Bruno und Tommaso Campanella zeichnet und ein ihr
zugrundeliegendes Prinzip der Ordnung konstatiert. Im zweiten Schritt ver-
sucht er, den Bezu g zwischen den naturphilosophischen Auffas-
sungen und dem politischen Denken aufzuzeigen (98-122). Er greift
eine spezielle Literaturgattung der sog. politischen Traktate von Thomas von
Agquin, Aegidius Romanus, Marsilius von Padua, Pico della Mirandolla, Leo-
nardo da Vinci, Theophrast von Hohenheim (Paracelsus), Giordano Bruno
heraus und streift diese lediglich inhaltlich; mehr Beachtung fanden politi-
sche Auffassungen von Francesco Petrarca, Coluccio Salutati, Leonardo Bruni
Aretino, Marsilio Ficino, Niccold Machiavelli und Thomas Morus.

InderEinleitung(9-11) nimmt der Vf. die Lehre von den vier Elemen-
ten des Konrad von Megenberg (gest. 1374) zum AnlaB, den zeitlich-the-
matischen Rahmen,dieMethode und dieIntention seiner Unter-
suchung darzulegen. An erster Stelle nennt er das Problem der Rezeption der
antiken naturphilosophischen Elementenlehre im Hoch- und Spétmittelalter.
In den Mittelpunkt des Interesses riickt jedoch die Frage nach den ,selbstan-
digen Denkansitzen", ,neuartigen Beobachtungen und Beschreibungsformen*
in der mittelalterlichen Elementenlehre. Unter diesen Gesichtspunkten aus-
gewihlte Quellentexte sollten mit besonderer Beriicksichtigung von drei The-
men: Ordnung, Kraft und Leben gelesen und ausgewertet (»vergleichend
untersucht”) werden. Der Vf. unterstreicht, daB ein Gesamtiiberblick oder
eine Vollstindigkeit in bezug auf den fiir die Untersuchung gewihlten Zeit-
rahmen, auf die Autoren und ihre Texte nicht angestrebt wird (10). Der Ziel-
anspruch ist bescheiden: aus wenigen, wie sich zeigen wird, Mosaiksteinen
(Einzelbeobachtungen) soll sich ,ein Bild der Elementenlehre des européi-
schen Spitmittelalters ergeben (ebd.). Sprach der V{. einige Zeilen zuvor von
der Rezeption der antiken Elementenlehre als von dem ersten Schritt seiner
Untersuchung: ,Nach ihrer Rezeption wihrend des Hohen und Spéten Mittel-
alters wollen wir im folgenden fragen“ (10), so schrinkt er bald ein: »Ebenso
sollen weder die Traditionszusammenhénge zwischen antiker und mittelal-
terlicher Elementenlehre noch die biographischen und wissenschaftlichen
Hintergriinde zu den genannten Autoren und ihren Werken den Gang unse-
rer Untersuchung bestimmen. Wir beschrinken uns vielmehr auf die
genannte Fragestellung" (10f).

Imersten Abschnitt nach der Einleitung (1.2. Antike Tradition, Die
Elementenlehre, 12-31) wird zunichst die antike Elementenlehre
anhand ihrer drei Exponenten: Plato, Aristoteles, Cicero skizziert (12-22). Das
Anliegen des Vf.s ist, wesentliche Unterschiede dieser Tradition zur mittelal-
terlichen Vorstellungen und deren Entwicklungsgang festzustellen (12).
AnschlieBend nimmt K. den Gedanken einer elementischen Ordnung auf
(22-31). Zwar geht der Vf. von einer antiken Ordnungsvorstellung aus, die
wiberall dort iibertragbar und anwendbar (ist), wo das Zusammenwirken von
Teilen eines Ganzes beschrieben werden soll“ (22), und er verweist hierfiir
auf die Zyklentheorie, die auf Plato zuriickgefithrt werden kann (23). Aber er
verldBt bereits den zuvor in der Uberschrift festgelegten chronologisch-the-
matischen Rahmen, d. h. den Boden der antiken Tradition, und geht zur Frage
nach der Rezeption und Ausgestaltung des Ordnungsgedankens vom Mittelal-
ter bis ins 17. Jh. (23-31) iiber. Von den mittelalterlichen Quellen wird hier
nur ein kurzer Text aus der Okonomik des Konrad von Megenberg vorgestellt;
die Richtung der generalisierenden Uberlegungen wird im wesentlichen
durch Sekundarliteratur, die in den Anmerkungen reichlich znsammengetra-
gen wurde, gewiesen.

In weiteren fiinf Abschnitten 1.3. bis 1.7. (32-60) wird dienatur philo-
sophische Reflexion des Hoch- und Spiatmittelalters zum
Themenkomplex der vier Elemente anhand des Beitrags von zwdlf , herausra-
genden Autoren naturwissenschaftlicher Texte aus dem hohen Mittelalter”
(32) vorgestellt: (1) Wilhelm von Conches (32-35), Theodorich (Thierry) von
Chartres (35-36); (IL) Hildegard von Bingen (38-45); (IIL) Albertus Magnus
(46-49); (IV.) Berthold von Regensburg, Meister Eckhart (50) und Bonaventura
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(51); (V.) Nikolaus von Kues (53-55), Johannes Hus (52f), Raimund von
Sabunde (55-59), Giovanni Pontano (59f) und Erasmus von Rotterdam (60).

Der Entwicklung der Elementenlehre in der Naturphilosophie der
Renaissance widmet K. zwei Abschnitte. Unter der Uberschrift ,1.8.
Renaissance. Kraftprinzip und Leben® (61-85) zeichnet er die, wie er feststellt,
yneue und véllig andere Vorstellung vom Verhiltnis zwischen Lebewesen
und Elementen® (61) nach. Den Aufweis fiir das ,neuartige Denken” sieht er
in der Lehre von Marsilio Ficino (61-66), Leonardo da Vinci (67-76), Leone
Hebreo (75), Giovanni Pico della Mirandola (77f) und Giovanni Francesco Pico
della Mirandola (76), Theophrast von Hohenheim (Paracelsus) (78-85). Zu
einer besonderen Hervorhebung der Dynamik, der Wirkungsweise der Ele-
mente und des Lebendigkeitsmotives kommt es dann im problemgeschichtlich
fortfithrenden Abschnitt ,1.9. Renaissance. Bewegung, Wirkungskrifte und
Leben“ (86-95). Die Ausfithrungen des Vf.s haben entsprechende Ansichten
von Agrippa von Nettesheim (86), Charles de Bouelles (86-88), Tommaso
Campanella (88-89) und Giordano Bruno (89-95) zum Gegenstand.

Inder Zusammenfassung (96f) des ersten (naturphilosophischen)
Hauptteils (9-95) beschrinkt sich K. auf ein kurzes Resiimee der bespro-
chenen Lebendigkeitsvorstellungen. Er ordnet sie in zwei Stromungen ein:
eine dltere, mit dem Namen des Albertus Magnus und des Raimund von
Sabunde verkniipfte Auffassung, wonach ,Leben und Lebendigkeit den Lebe-
wesen eignet, d. h. mit und in ihnen entsteht” und vergeht, und eine jiingere,
von Marsilio Ficino, Leonardo da Vinci, Theophrast von Hohenheim (Paracel-
sus) und Giordano Bruno vertretene Lehre von der Lebendigkeit als einem
frei iibertragbaren Prinzip, das allen Lebewesen gleich ist.

Von der naturphilosophischen Frage der elementischen Ordnung geht K.
imzweiten Hauptteil seines Bucheszum Thema der politischen
Ordnung (98-121, 122; Zusammenfassung) iiber, wobei er das mittelalterli-
che Erbe nur auf wenige Aussagen politischer Traktate einiger scholastischer
Autoren (Thomas von Aquin, 98; Aegidius Romanus, 99; Marsilius von Padua,
99) reduziert und in Verbindung mit vier ,eigenstindigen Denker(n) der
Renaissance” (Theophrastus von Hohenheim, 101; Giordano Bruno und Pico
della Mirandola, 102; Leonardo da Vinci, 102f) als die ,Einleitung" in das poli-
tische Denken der Renaissance auffafit.

Dall die Kommentare zur Politik des Aristoteles, welche im
Hochmittelalter einen besonderen Ort der politischen Reflexion
und einen wichtigen Beitrag zur Entwicklung von politischer Philo-
sophie und Staatsdenken darstellten, nicht beriicksichtigt werden,
schmilert den Wert des Buches. Denn ohne die Politikkommentare
kann kaum ,das vorherrschende politische Denken des Hoch- und
beginnenden Spitmittelalters® (98) rekonstruiert werden. Bedeu-
tende Autoren von Politikkommentaren, die keine Gelegenheits-
schriften vom Typus politischer Traktate verfabt haben, so wie z. B.
Albertus Magnus, werden hier nicht erwihnt. Ebenso ist die Rele-
vanz mittelalterlicher Kommentare zur Metaphysik und Ethik des
Aristoteles im Zusammenhang mit dem Ordo- und Tugendgedan-
ken in der Politiklehre nicht zu iibersehen. Die dem Hochmittelalter
insgesamt und Thomas von Aquin (und Marsilius von Padua) insbe-
sondere a priori und ohne Quellenbelege supponierte sog. organolo-
gische Staatsauffassung erweckt Bedenken. Der nachfolgend zitier-
ten Ansicht des Vf.s kénnen wir in dieser Form nicht zustimmen, da
sie die ideen- und quellengeschichtliche Perspektive einengt und in
ihrer SchluBfolgerung zumindest zweifelhaft ist:

»Obwohl dabei mit Metaphern organischen Lebens gearbeitet wird,
besteht doch in einem derartigen Staatsdenken keine Notwendigkeit zur Ent-
wicklung einer eigenstdndigen (iiber die Anlage von Kérper, Staat und Kos-
mos hinausgehenden) Kraft- oder Lebendigkeitsvorstellung beziiglich eines
einzelnen Menschen oder auch des Regenten. Die Wirkungsméglichkeiten
der Menschen bestimmen sich aus ihrer Verortung innerhalb des Staatskor-
pers und sollen durch einen Katalog ihrer erwiinschten und erstrebten Eigen-
schaften vorbestimmt werden. Unabhiingig davon sind sie kaum von Inter-
esse” (100).

Auch mit der Sichtweise des Vfs, der konkret handelnde
Mensch sei fiir Thomas das einzige Prinzip und Kriterium (MaB) von
politischen Eigenschaften (Tugenden bzw. Lastern), und ,Hand-
lungs- und Wirkungsweisen“ des Menschen seien nur an ihn (sub-
stanz-)gebunden (100f, 104), stimmen wir nicht iiberein. Denn kon-
krete politische Eigenschaften sind nach Thomas in der Tat subjekt-
gebunden, doch nicht deren Prinzipien. So erscheint hier die vom
Vi intendierte Akzentsetzung auf die Analogie in der naturphilo-
sophischen Auffassung des Mittelalters von der Substanzgebunden-
heit der Lebendigkeit und des Lebens einerseits und des Prinzips
und des Trdgers von politischen Eigenschaften im ,zeitgleichen®
Staatsdenken (der Renaissance!) andererseits problematisch zu sein
und der nur diirftig ausgewiesenen Quellenlage kaum zu entspre-
chen (101-103).

Wie die naturphilosophische Elementenlehre so wird auch das politi-
sche Denken der Renaissance in zwei Schritten behandelt: ,2.2.
Renaissance: Ordnung und Gunst des Augenblicks“ (104-110) und ,2.3.
Renaissance: Kraft, Kraftprinzip und Ordnung“ (111-121). Aus der in der

Uberschrift festgelegten Perspektive stellt der V. zundchst die Staatslehre der
Schrift De re publica des Francesco Petrarca (gest. 1374) vor (104-106); es folgt
die Darlegung der Ansichten von Leonardo Bruni Aretino (106-109), Marsilio
Ficino (109) und Coluccio Salutati (109f). Im zweiten Schritt wendet sich K.
Niccoldé Macchiavelli zu, dem Autor, ,der am weitesten zu einem Prinzip als
Handlungsantrieb* vorgedrungen ist (111-118). Der Abschnitt klingt mit eini-
gen Gedanken iiber utopische Staatstheorien von Thomas Morus (118-120)
und Tommaso Campanella (120f) aus.

In einer kurzen Zusammenfassung (122) prasentiert der Vf das
Ergebnis seiner Untersuchung. Er konstatiert eine, ,wenn auch nicht in
jedem Fall, verbliiffende” Analogie der ,Entwicklung einer Lebendigkeitsdefi-
nition aus einem nicht substanzgebundenen Kraftprinzip und der daraus
abgeleiteten iibertragbaren Kraft“ in der Naturphilosophie und im Staatsden-
ken. Offen 1dBt K. allerdings, inwieweit diese Entwicklung fiir das ausgehende
Mittelalter und die Renaissance reprisentativ ist. Das Buch schlieBen ein
Quellen- und Literaturverzeichnis (123-127; 128-138), sowie ein
Personen-und Sachregister (139f; 141-146) ab.

Auf einige kritikwiirdige Seiten des Buches sei eigens
hingewiesen: Der im Untertitel des Buches (3, ein Druckfehler blieb
hier unbemerkt) angegebene Zeitraum, auf den die Studien bezogen
sind, entspricht nicht dem vorgefundenen Sachverhalt und der
erkldrten Intention des Vi.s, der sich weder auf ausgewéhlte Autoren
des ausgehenden Mittelalters beschriankt noch besonders konzen-
triert, sondern ausdriicklich die Tradition der Antike und der Renais-
sance bis in die Frithneuzeit mit einbezieht (vgl. Einleitung, 10f). Zu
einer solchen Feststellung kommt man schon bei der Durchsicht des
Inhaltsverzeichnisses (5). Ferner 1dBt der Vf. den Eindruck entstehen,
daB die antike Elementenlehre und ihr Zusammenhang mit der Ent-
stehung von Lebewesen erst mit Plato beginnt (12). Es hitte sich
gelohnt, darauf hinzuweisen, dab schon in der vorsokratischen Peri-
ode der griechischen Philosophie noch vor Empedokles und der
Atomistik (sie kommt im Buch kaum zur Geltung, vgl. 12, 27f), ins-
besondere im Pythagoreismus, der Ordnungsgedanke stark ausge-
prigt war; er lieD die Welt als eine Harmonie erscheinen, und er galt
als Prinzip des individuellen und gesellschaftlichen Lebens (Ethik
und Politik). Man vermiBt schlieBlich den Namen von Empedokles,
jenes grofen Naturdenkers, von dem die Vierzahl der Elemente
(Feuer, Luft, Wasser, Erde) herriihrt, der bereits fast alle damit zusam-
menhingenden Fragen zu der Qualitit der Grundstoffe, ihrer gegen-
seitigen Relation, Bewegung und ihrem Kraftprinzip, sowie der Ent-
stehung von Lebewesen eingehend erortert hat. Ideengeschichtlich
betrachtet war es seine Elementenlehre, die bisin die Anfinge des 18.
Jh.s Geltung in den Naturwissenschaften gehabt hat.

In bezug auf die Scholastik wire die Erwdhnung der Lehre des
Liber de elementis des jiidischen Philosophen und Arztes Isaak
Israeli (gest. um 955), welche seit der Ubersetzung der Schrift ins
Lateinische durch Gerhard von Cremona (gest. 1187) die naturphilo-
sophische Reflexion des Hochmittelalters maBgeblich beeinflulite,
erforderlich. Die Quellenbasis des Buches ist fiir das Hochmittelal-
ter insgesamt und im besonderen fiir Thomas von Aquin und Alber-
tus Magnus viel zu diinn. Es ist zu bedenken, daB allein der Tho-
maslehrer, Albertus Magnus, sich auch und primir in anderen sei-
ner Werke als den vom V{. herangezogenen, der Metaphysica und
Physica, die ebenso in kritischen Textausgaben zuginglich sind,
intensiv mit der Elementenlehre beschiftigt hat. Ohne die Beriick-
sichtigung der Lehrgehalte von De causis proprietatum elemento-
rum, De natura loci, De generatione et corruptione, De caelo et
mundo des Albertus Magnus bleibt seine Elementenlehre mehr oder
weniger ein Torso. Ja, sogar Alberts Pflanzenlehre des Werkes De
vegetabilibus ist dem elementischen Viererschema verpflichtet, wie
neulich Klaus Biewer in seiner Untersuchung der Botanik Alberts
festgestellt hat.

SchlieBlich wire noch mehr Sorgfalt in sprachlich-stilistischer und druck-
technischer (auch typographischer, insbes. Fubnoten) Hinsicht mancherorts
erwiinscht, wie sich am Beispiel folgender Fille zeigt: ,. . . Augustinus Niphus
(1473-1538 /1545) in seinem ,,De coelo”-Kommentar von 1554 . . ./, 29; ,Johan-
nes des Sacrobosco’ statt ,Johannes de Sacrobosco’, 9, 128; ,Morkowski‘ statt
JMarkowski‘, 57, 134; ,Historisches Zeitschrift’, 115, 136; ,Vicent de Beauvais’,
127; ,Sturlese, Sturlese’ statt ,Sturlese, Loris‘, 137.

Zweifellos wirft das Buch, in dem der V{. von der klassischen
Elementenlehre ausgehend den naturphilosophischen und politi-
schen Ordnungsgedanken des Hochmittelalters, der Renaissance
und der Frithneuzeit am Beispiel einiger bedeutender Zeitzeugen
nachzuzeichnen versucht, eine nicht nur wissenschaftshistorisch
interessante, sondern vor allem systematisch bedeutsame und weit
verzweigte Fragestellung auf Dafiir gebithrt dem Vf Dank und
Anerkennung, Insgesamt aber muB das Vorhaben des Vf.s als mibB-
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lungen gewertet werden, da einerseits das Buch in methodischer
und sachlicher Hinsicht zu viele Defizite aufweist, andererseits dem
Vi. die Dimension und manche Implikationen seiner Fragestellung
nicht bewuBt zu sein scheinen. Es 14Bt sich nicht verbergen, dal der
geneigte und mit der Problematik ein wenig vertraute Leser von der
Lektiire des Buches unterfordert und enttduscht ist.

Bonn Henryk Anzulewicz

Vere$, Tomo: Albertus Magnus Doctor universalis. Philosophia realis. Sve-
zak prvi, Bd I. -~ Zagreb 1994, 231 S. (Demetra. Filosofska biblioteka Dimit-
rija Savica, 8a), geb. DM 50,00 ISBN: 953-6083-05-7

Der vorliegende Bd von T. Veres O. P, des Ordinarius fiir Phil.
am Phil.-Theol. Institut der Jesuiten zu Zagreb, ist das erste Albert-
buch, das dem kroatischen Leser anhand einer Auswahl von zwei-
sprachigen kroatisch-lateinischen Alberttexten einen Einblick in
die Philosophie und Naturwissenschaft des Doctor universalis ver-
mittelt. Der lateinische Paralleltext, zugleich die Grundlage der
kroatischen Ubersetzung, ist bis auf eine Ausnahme (Mineralia,
149-167) mit dem der kritischen Kélner Ausgabe der ,,Opera omnia
Alberti Magni“ identisch. Im AnschluBl an den Alberttextteil wer-
den drei Dokumente, die Alberts Lebensbeschreibung erginzen und
nuancieren, ins Kroatische iibersetzt und mit dem Parallelabdruck
der lat. Originalversion hg. Den Gesamtinhalt des Buches, vom Vf.
in fiinf Teile gegliedert, machen drei Hauptteile aus: Einleitung,
Alberttexte und Dokumente (zweisprachig), Bibliographie.

Die Einleitung (3-76) behandelt zwei groBe Themenbereiche: Leben
(5-34) und Werk (35-76) Alberts d. Gr.:

Die Lebensbeschreibung, der eine Schilderung der historischen
Grobe Alberts vorausgeht (5-10), umfaBt sieben Abschnitte: Kindheit und
Jugendzeit (11-15), Studium und Lehrtétigkeit im Predigerorden (15-18), Pari-
ser Universitidtslaufbahn (18-21), Griinder des Kélner Studium Generale
(21-25), Provinzial der deutschen Ordensprovinz und Papstberater (25-29),
Bischof von Regensburg und Kreuzzugsprediger (29-30), Lebensabend (31-34).
Der V{. stiitzt sich auf einschldgige gedruckte Quellen, kritische Bearbeitun-
gen und interpretiert einige biographisch relevante Aussagen aus dem Schrift-
tum Alberts. Die Sekundarliteratur ist in hohem MaB deutscher Provenienz
(J. Sighart, P. von Loé, W. Stammler, M. Grabmann, A. Walz, H. Chr. Scheeben,
B. Geyer, A. Fries, H. Stehkdmper: Albertus Magnus. Ausstellung zum 700.
Todestag, Kéln 1980 u. a.); der Anteil kroatischer Literatur ist betrichtlich.

Die Darstellung und Wiirdigung des wissenschaftlichen Werkes
Alberts d. Gr. (35-49, 51-69, 73-76) geschieht unter drei Aspekten: Naturwis-
senschaft (37-41), Philosophie (41-45), Theologie (45-49). In der allgemeinen
Charakteristik (35-37) gibt V. das Gesamtwerk, wohl versehentlich, mit 43
philosophischen und 31 theologischen Schriften an, wihrend er bei der Auf-
stellung der Werkliste auf entsprechend 41 und 33 Titel kommt (73-76). Er
orientiert sich an den Angaben des Handschriftenrepertoriums der Werke
Alberts von W. Fauser SJ (73) und nicht an dem z. Z. geltenden kritischen
Werkkatalog (Alberti Operum omnium Conspectus), der, wie auch die Vor-
gabe des Hss.-Repertoriums, einiger Korrekturen bedarf. Gesamtausgaben der
Werke Alberts von Jammy (1651), Borgnet (1890-1899) und die im Verlag
Aschendorff erscheinende kritische Kélner Edition (1951ff) sowie zwei kriti-
sche Einzelausgaben — ,De vegetabilibus“ (E. Meyer - C. Jessen, 1867, Nach-
druck 1982) und ,,De animalibus“ (H. Stadler, 1916, 1920) - werden vorgestellt
(35). In Alberts Gesamtwerk werden zwei methodisch bedeutsame Ansitze
hervorgehoben: Streben nach ErschlieBung und Synthese des gesamten Wis-
sens (35), Abgrenzung der Theologie von den profanen Wissenschaften und
Anerkennung von deren Autonomie (36, 39, 44f).

Das Projekt, alle naturphilosophischen und -wissenschaftlichen Schriften
des Aristoteles (und solche, die fiir aristotelisch angesehen wurden) zu
erkldren, d. h. die authentische Lehre des Stagiriten den Lateinern (Christen)
verstindlich und niitzlich zu machen, hat Albert in Kéln, einige Zeit nach-
dem er 1248 Paris verlassen hat, in Angriff genommen (38). Das Programm
wurde unter Beachtung des Grundsatzes, daB die profanen Wissenschaften
von der Theologie in ihrem Gegenstand, ihren Methoden und ihrer Ziel-
setzung unabhéngig sind, verwirklicht (39). Alberts naturwissenschaftlicher
Beitrag wird u. a. mit sachkompetentem Urteil der Wissenschaftshistoriker
E. Meyer, H. Balss, A.v. Humboldt gewiirdigt (40f).

In der Bestimmung des Standortes von Alberts Philosophie stellt der
VA. fest, Albert sei nicht nur Aristoteliker, sondern auch weitgehend der Phi-
losophie des Plato verpflichtet gewesen, wobei er aufgeschlossen, aber auch
kritisch gegeniiber der geistigen Tradition der Griechen, Juden und Araber
stand (42f). Obwohl Albert keine eigene philosophische Schrift — abgesehen
von mancher Gelegenheitsabhandlung, wie ,De XV problematibus” - verfalBt
habe, sei er ein eigenstindiger Philosoph gewesen, der seine Aufgabe darin
sah, die Philosophie des Aristoteles und anderer Denker zu erkldren (43f).

Der Theologe Albert ist nicht nur auf sein Fach beschrinkt. Natur-
kundliches ist aus seiner Theologie nicht wegzudenken. Diese Tatsache
erklart sich u.a. dadurch, daB sein Interesse an der Natur bereits in der
Jugendzeit ausgeprégt war und ihn zum Studium der aristotelischen Schriften
iiber die Natur nach Italien fithrte. Seine Devise war, die ganze Welt sei dem
Menschen die Theologie (45). Die allseitige Ausrichtung des Denkens habe

eine Theologie hervorgebracht, deren MaBgabe Gott, Mensch und seine Welt
sind (46). Sie hat Thomas von Aquin, die deutsche Mystik, Nicolaus von Cues
geprigt und Anhénger in Paris, Kéln und Krakau zusammengefithrt (48f).

Die Wiirdigung des Werkes Alberts schliefit der Abschnitt ,Albert d.
Gr. in Kroatien® ab (51-69). Es wird versucht, unter Beriicksichtigung
historischer Fakten, geographischer Gegebenheiten und Uberlieferungen im
Werk Alberts, seine Beziehung zu diesem Land zu bestimmen (51-53). Uber
die Vermutung, Albert habe als Provinzial den nahegelegenen slovenischen
Dominikanerkonvent Ptuj (Pettau) visitieren kénnen, kommt man dabei
kaum hinaus (53). Von der handschriftlichen Verbreitung der
Werke Alberts in Kroatien zeugt der Codex Zagreb, Nacionalna Sveucilisna
Biblioteca MR 41 (15. Jh.), welcher drei Biicher (IlI-V) der fiinfteiligen Schrift
.Mineralia“ iberliefert (54f); hinzuzurechnen ist die handschriftliche Uberlie-
ferung von vier Albertschriften: ,Logica®, ,De sex principiis“, ,De generatione
et corruptione” und ,De caelo et mundo®, die bis 1751 in der Bibliothek des
Dominikanerkonventes St. Dominikus von Dubrovnik vorhanden waren und
(vermutlich wihrend franz. Besatzung der Stadt 1806-1814) verschollen sind
(55). Bei den zehn in den Bibliotheken Kroatiens 1952 nachgewiesenen Inku-
nabeln mit Albert zugeschriebenen Werken handelt es sich in sieben Féllen
um Pseudepigraphen, die iibrigen drei Inkunabeln iiberliefern vier echte
Albertwerke: ,,De animalibus®, ,De IV coaequaevis®, ,De homine", ,Meteora“
(55ff). Eine weitere Inkunabel mit ,De intellectu et intelligibili“ Alberts (Leip-
zig, Martinus Landsberg, ca. 1489-1496) ermittelte V. in der National- und
Universitatsbibl. von Zagreb (58f). Fiir eine Albertrezeption bei den
kroatischen Autoren des 13.-15. Jh.s fehlen Anhaltspunkte (59); vom
16. Jh. bis in die Neuzeit ist eine duBerst bescheidene, vornehmlich auf die
Naturwissenschaft ausgerichtete Assimilation feststellbar (60-63). Seit dem
18. Jh. werden gelegentlich Sitze aus dem Werk Alberts kroatisch zitiert; erste
kroatische Ubersetzungen von Textfragmenten und kleineren Schriften
Alberts erscheinen im 20. Jh. (63-69).

Der erste Teil des Buches (die Einleitung) schliefit mit einem systema -
tischen Verzeichnis der Werke Alberts (nach W. Fauser SJ); die in
der Editio Coloniensis bisher erschiemenen Schriften werden angezeigt
(73-76). In einer Anm. verweist V. auf die seiner Ansicht nach — er bleibt mit
der bisherigen Fassung des Werkkataloges konform — ungeléste Echtheitsfrage
der mathematischen Schriften Alberts; zu dem von P. Tummers erbrachten
Nachweis der Echtheit nimmt er keine Stellung, sondern verweist auf die
jiingste Zusammenfassung der Diskussion um die Mathematik in den Werken
Alberts von R. Ineichen von 1993 (nicht ,,1983") (73). Dennoch liest man unter
der Abb. der Hs. Wien, Bibl. des Dominikanerklosters 80/45 (nicht ,Osterr.
Nationalbibliothek, Wien“) f. 135r: ,,Alberts Kommentar zur Geometrie des
Euklids . . .“ (194).

Imzweiten Hauptteil-Alberttexte und Dokumente - bie-
tet V. die kroatische UUbersetzung der parallel abgedruckten lat. Texte von ,,De
XV problematibus® (vollst. Text: 77-133; 135-146: Autoren- und Sachindex),
Fragmente aus ,Mineralia“, Tr. 1 Kap. 1,6 u. 9 (149-167, nach der Pariser
Ausg. v. A. Borgnet 1890), ,De caelo et mundo®, B. 2 Kap. 9 u. 11 (169-183),
,De natura loci® (Tr. 1 Kap.12). Die Ubersetzungen sind mit erklirenden
Anmerkungen ausgestattet; zu ,De XV probl.“ wurden Indices der Editio
Coloniensis — Autorenindex (nur die von Albert zit. Autoren; V.: ,Index nomi-
num‘) und Sachindex — beigegeben. Auf die Alberttexte folgen drei Doku-
mente (sie waren von V. auch anderwirts publiziert): papstl. Ernennungsur-
kunde vom 5. Januar 1260, mit der Albert zum Bischof von Regensburg beru-
fen wird (197-199), Schreiben des Ordensgenerals Humbert von Romans vom
Januar(?) 1260 an Albert beziiglich der Bischofserhebung (201-205), Alberts
Testament (207-211). V. gibt die Druckausgaben der Dokumente an, nach
denen er den lat. Text bietet. Fiir das Testament kann auch auf den eher greif-
baren Abdruck von J. A. Schmeller bei J. Sighart, Albertus Magnus, Regens-
burg 1857, 248f Anm. 3 (das Buch wird sonst von V. zitiert), oder G. Léhr,
Beitrige z. Gesch. d. Kdlner Dominikanerkl. im MA, II, Leipzig 1922, 32f n.58
(QF XVI-XVII), hingewiesen werden.

Der dritte und letzte Hauptteil des Buches enthilt eine zweiteilige
Albertus-Magnus-Bibliographie: ein Verzeichnis kroatischer Ver-
offentlichungen (in chronolog. Reihenfolge, 215-220) und eine Auswahl
fremdsprachiger Literatur (systematisch, 221-231). Sowohl die erste als auch
die zweite Liste stellt eine Uberarbeitung und Fortfithrung der Bibliographie
des V. von 1981 dar.

Das Buch wurde mit vielen passenden und interessanten Abbildun-
ge n ausgestattet, die in Mehrzahl aus H. Stehkdmper (Albertus Magnus. Aus-
stellung zum 700. Todestag, Kéln 1980) entlehnt sind, wie aufgrund eines
MiBverstdndnisses in der Bibliotheksangabe (194) und anhand von zwei Wie-
derholungen von Stehkdmpers Fehlangaben in den Bildunterschriften (168,
184) erkennbar ist. Unter den Tafeln der Alberthandschriften sind vier Auto-
grapha: Kéln, Hist. Archiv d. Stadt W 258a f. 61v u. 388r: ,De animalibus” (2,
70); Kdln, Hist. Archiv d. Stadt W f° 259 S. 233v: ,Super Matthaeum* (148);
Wien, ONB 273f. 151: ,De natura loci“ (1) (168).

Nach der 1993 von A. Pavlovic O. P. besorgten kroatischen Uber-
setzung von Alberts ,Principium super totam Bibliam® liegen nun
auch die ersten philosophischen Alberttexte in Kroatisch vor. Dem
Vf. gebiihrt Dank und Anerkennung fiir die Mithe der Uberset-
zungsarbeit und fiir die umfassende, gute Einfithrung des kroa-
tischen Lesers in die Albertforschung,

Bonn Henryk Anzulewicz
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Allgemeines

Theologische Realenzyklopiidie. Bd XXIV: Napoleonische Epoche - Obrig-
keit. Hg, v. Gerhard M i1l e r. - Berlin: W. de Gruyter 1994. IV, 788 S., geb.
DM 448,00 ISBN: 3-11-014596-0

Der hier zu besprechende Bd beginnt mit einer fundierten Wiir-
digung der Napoleonischen Epoche.

Einleitend wird der Begriff umschrieben und ihr geschichtlicher Verlauf
gewiirdigt. Hingewiesen sei besonders auf die Beurteilung des Franzésischen
Konkordates von 1801. Der Art. N assa u bietet einen Uberblick iiber die Nas-
sauer Grafschaften bis zum Ende des Alten Reiches, iiber das Herzogtum Nas-
sau (1806-1866) und die preuBlische Provinz Hessen-Nassau. Der Beitrag
»Nationalismus" schildert Begriff, Formen und Geschichte des Nationa-
lismus und erértert das Verhéltnis von Religion und Nationalismus.

Umfangreich ist der Art. iiber den Nationalsozialismus. Er berich-
tet iiber seine Anfinge, seine Entwicklung und die Machtiibernahme. In
einem eigenen Beitrag wird das Verhiltnis von Nationalsozialismus und Kir-
che angesprochen. Die unterschiedliche Haltung von katholischer Kirche und
evangelischer Kirche gegeniiber dem Nationalsozialismus wird offen darge-
legt. AufschluBreich sind die Ausfithrungen iiber die Kirchenpolitik Hitlers
gegeniiber der evangelischen Kirche. Der Wahlsieg (etwa 70 %) der Deutschen
Christen wird erwéhnt und die Anfinge der Bekennenden Kirche gewiirdigt.
Der Vf. weist darauf hin, daB die Barmer Theologische Erklirung keine kriti-
sche Stellungnahme zum Nationalsozialismus enthielt. Bei der Zusammenset-
zung der Synode wire eine solche Kritik unannehmbar gewesen. Zu korrigie-
ren ist der Satz, daB die evangelische Kirchenleitung zum Judenpogrom
schwieg. Tatsichlich verteidigte der Thiiringer Landesbischof Martin Sasse
die Reichskristallnacht 1938 mit dem Hinweis auf Luthers Judenschrift von
1543.

Ausfiithrlich sind die Art. ,Natiirliche Religion® und ,Natiirliche
Theologie“. Weitere Beitriige behandeln die Themen: Natur, Natur und
Ubernatur, Naturalistische Ethik, Naturphilosophie, Naturrecht, Naturreligio-
nen, Naturwissenschaft. Beachtung verdient der Art. ,Neue Religionen®.
Auch der Beitrag ,Normen* fordert ein aufmerksames Studium. Beim Art.
»Newman“ wiére die deutschsprachige Literatur zu erganzen. Der Beitrag
»Nikolaus von Clémanges® ist fundiert, miBverstédndlich jedoch die Formulie-
rung, dab er als katholischer Vf. in Anspruch genommen wird; denn tatsich-
lich ist er ein katholischer Autor. Informativ ist der Beitrag iiber Nikolaus von
Flile. Wenig bekannt ist die Stellungnahme der Schweizer Reformatoren
(Zwingli, Bullinger) und von Luther iiber ihn (1528). Der Beitrag itber Niko-
laus von Kues bietet reichhaltige Informationen, auch iiber seine Wir-
kungsgeschichte, und zeichnet sich durch umfangreiche Literaturangaben
aus. Leben und Werk von Nikolaus von Lyra werden aufgezeigt, seine Theo-
logie und Nachwirkung gewiirdigt. Nikolaus von Myra wird in Legende und
Kult dargestellt.

Von den biographischen Art.n seien ferner erwihnt: Friedrich
Naumann, Friedrich Nausea, I. A. W. Neander, O. von Nell-Breuning, Neme-
sius von Emesa, Filippo Neri, Nestorius, Nikolaus I. (dem der Ehrentitel ,der
GroBe" zuerkannt wird), Friedrich Niebergall, H. R. Niebuhr, Friedrich Nietz-
sche, Nilus von Ancyra, Norbert von Xanten. Die Literatur wire an verschie-
denen Stellen zu erginzen. So fehlt z. B. beim Art. ,Nausea“ mein Beitrag
iber ihn in den ,Frinkischen Lebensbildern. Bei Nell-Breuning wire ein
Nachruf von Heinz Miiller zu nennen.

Vondentheologiegeschichtlichen Art.n seien hervorgehoben:
Nestorianischer Streit, Neuchalkedonismus, Neue Religionen, Neuluthertum,
Nicéa, Neuprotestantismus, AufschluBreich ist der Beitrag ,Nominalismus®,
Ihre Hauptvertreter werden aufgefithrt, die Wissenschafts-, Erkenntnis- und
Universalienlehre der Nominalisten aufgezeigt und u. a. das Problem der dop-
pelten Macht Gottes, die Naturphilosophie der Nominalisten, nicht zuletzt
ihre Eucharistielehre dargelegt.

VondenLadnderart.n sei verwiesen — neben Nassau — auf die Beitrige
Nubien und Norwegen. Ein umfangreicher Art. ist der Stadt Niirnberg gewid-
met. Die Anfinge der Stadt, ihr wirtschaftlicher und kultureller Aufstieg, die
Reformation in Niirnberg (mit einer Wiirdigung von Charitas Pirckheimer) bis
zur kirchlichen Situation im 20. Jh. werden geschildert. Aus dem Gebiet der
Religiosen Volkskunde erwihne ich den Art. ,Nothelfer”, in der ihre Vereh-
rung fundiert dargelegt und Regensburg als frithes Zentrum des Nothelferkul-
tes herausgestellt wird.

Erfreulich ist, daB in dem vorliegenden Bd die Zahl der kiirzeren
Beitrége vermehrt wurde und Abhandlungen von iiber 50 S. zuriick-
treten. Man kann nur hoffen, daB diese Neuausrichtung fortgesetzt
wird. Der Bd schlieBt mit einem umfassenden Beitrag ,Obrigkeit*,
in dem u. a. die Obrigkeitslehre Luthers und die katholische Obrig-
keitstheorie (u. a. von Bellarmin und Suarez) gewiirdigt wird. Auch
dieser Bd ist mit seinen fundierten Informationen ein wertvolles
Hilfsmittel und Nachschlagewerk fiir viele Fragen der Theologie
und Philosophie, den man mit Dank entgegennimmt.

Freiburg Remigius Biumer

Perlitt, Lothar: Allein mit dem Wort. Theologische Studien. Zum 65. Geburts-
tag. Hg. v. Hermann Spieckermann. - Gottingen: Vandenhoeck &
Ruprecht 1995. 370 S., geb. DM 98,00 ISBN: 3-525-53634-8

Die Sammlung seiner Aufsitze, die den bekannten Alttestament-
ler L. Perlitt zu seinem 65. Geburtstag ehren soll, ist von seinem
Schiiler H. Spieckermann vielleicht mit etwas Gewaltsamkeit unter
ein gemeinsames Leitwort (in Abwandlung des Titels des letzten
Beitrages, s. u.) gebracht worden, aber gerade dieser Umstand zeigt,
daB die hier zusammengetragenen Beitridge thematisch verhéltnis-
milig breit gestreut sind. Die (bei sonst chronologischer Ordnung,
vgl. das Vorwort) vorgenommene behutsame Gruppierung bringt
drei Unterabschnitte hervor.

Der umfangreichste erste besteht hauptsichlich aus einigen seit langem
bekannten, fast mehr noch aus entlegeneren atl. Fachbeitrigen: Die
Verborgenheit Gottes (11-25 = Probleme biblischer Theologie. FS G. von Rad,
1971, 367-382); Israel und die Vélker (26-66 = Frieden - Bibel - Kirche, hg. G.
Liedke, 1972, 16-64); Der Mensch nach der Offenbarung des Alten Testa-
ments. Eine Auslegung des 8. Psalms (67-80 = Das Bild vom Menschen in
Orthodoxie und Protestantismus, 1974, 7-20); Der Vater im Alten Testament
(81-131 = Das Vaterbild in Mythos und Geschichte, hg. H. Tellenbach, 19786,
50-101.162); Opfer und Priester in der Bibel (189-205 = Eucharistie und Prie-
steramt. OR.B 38, 1980, 34-48); Der Tod im Alten Testament (206-221 = PTh
70, 1981, 391-405); Gebot und Gehorsam im Alten Testament (222-235 =
Gehorsam - eine Tugend? Hg. W. Béhme, 1982, 11-24); Der Staatsgedanke im
Deuteronomium (236-248 = Language, Theology, and The Bible, FS J. Barr,
1994, 182-198). Aubierdem gibt es einen noch unversffentlichten Vortrag: Gott
als Schicksal. Schuld und Geschick im Alten Testament (132-145).

Dies alles sind solide Arbeiten; da es sich {iberwiegend um The-
menbeitrige zu Sammelbden handelt, tragen sie vielfach einen all-
gemeinen Uberblickscharakter. Der jiingste Beitrag spiegelt bereits
die jetzige Beschéftigung P.s mit dem Deuteronomium (BK V).

Die besondere Begabung P.s kommt dagegen zum Vorschein, wo er
sich mit Themen aulerhalb seines engsten Fachgebietes beschiftigt.
Die Auslegungsgeschichte des Alten Testaments (Unterabschnitt II)
verbindet Fachthematik und Biographie. Besonders spannend zu
lesen ist in diesem Bereich der Aufsatz: Heinrich Ewald: Der Gelehrte
in der Politik (263-312 = Theologie in Gottingen, hg. B. Moeller, 1987,
157-212), in dem die Schwichen dieses groBen Alttestamentlers bei
seinen Ausfliigen in die politischen Auseinandersetzungen der Zeit
schonungslos offengelegt werden, ohne seine Bedeutung zu mindern,
wobei ein lebhaftes Panorama des 19. Jh.s entsteht.

Julius Wellhausen sind zwei Artikel gewidmet: Ein kurzer biogra-
phischer (251-255 = Tendenzen der Theologie im 20. Jahrhundert, hg. H. J.
Schultz, 1966, 33-37) und: Pectus est, quod theologum facit? Zum 50. Todes-
tag Julius Wellhausens am 7. 1. 1968 (256-262 = DtPfrBI 68, 1968, 4-6). Hier ist
dasPladoyer fiir die Trennungvon historisch-kritischer Forschung und ihrer Er-
gebnisse von personlicher Frommigkeit im Sinne Wellhausens beachtenswert.

In dem Beitrag: Auslegung der Schrift - Auslegung der
Welt (146-188 = Europdische Theologie, hg. T. Rendtorff, 1980, 27-71),
einem Vortrag auf dem Europiischen Theologen-KongreB, bei dem P. in die
FuBstapfen des (eigentlich vorgesehenen) Systematikers gedringt wurde,
kann er recht eigentlich seine fachiibergreifenden Fihigkeiten entfalten. Die-
ser Beitrag ist in seinem ersten Teil, in dem er sich mit modernen Geschichts-
ideologien seit Hegel auseinandersetzt, in einem guten Sinne polemisch. P. ist
geneigt, mit K. Lowith (Weltgeschichte und Heilsgeschehen, 81973, 175) einen
iibergreifenden Sinn in der Geschichte zu leugnen (157), jedenfalls das Pro-
gramm ,Welt als Geschichte® als einseitig zu charakterisieren. Die Schrift
wiirde damit ,nicht ausgelegt, sondern ausgepliindert” (160). Im zweiten Teil
geht es dann um die Welt als Schépfung Gottes, in welcher der Mensch sich
zu bewihren hat. Auf die Schrift bezogen: ,Schriftauslegung ist Weltausle-
gung mittels der Weltauslegung der Schrift" (179). Im dritten Teil (,Der Streit
um die Schrift“) wird das noch im Gesprdch mit Pannenberg, T. Rendtorff,
Ebeling u. a. entfaltet. Die Lektiire dieses Beitrags ist zu empfehlen!

SchlieBlich Teil III: Hier erfahrt der iiberraschte Leser, dem diese Seite P.s
vielleicht bisher entgangen ist, wie intensiv sich P. mit dem Werk Gott-
fried Benns beschaftigt hat. Die tragische Figur dieses Pfarrersohns, Dich-
ters und Arztes, der sich in grenzenloser Skepsis gegen alles, was Theologie
und Offenbarung heifien kénnte, schlieBlich mit den (vom Dichter geformten,
besser: empfangenen) Worten allein gelassen sieht (der dritte und letzte der
drei Beitrdge in diesem Teil wihlt eine Zeile Benns als Uberschrift) wird in
diesen Aufsétzen einfithlsam zum Leben erweckt.

Es spricht fiir einen Theologen, wenn er das Gesprich sucht mit
einem, den man als Gegenbild eines solchen bezeichnen kénnte.
Und Benn war nicht irgendwer!

Bochum Henning Graf Reventlow
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