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1. Fundamentaltheologie

Baum, Gregory, Glaubwiirdigkeit. Zum Selbstverstindnis der Kirche
(Okumenische Forschungen, hrsg. v. H. Kiing u. J. Ratzinger, Erg. Abt., Kleine
Olkumenische Schriften, 2). K1. 8° (280 S.) Freiburg — Basel — Wien 1969, Herder.
14.80 DM. — Der bekannte amerikanische Theologe, der vor allem durch seine Ta-
tigkeit als Peritus auf dem Zweiten Vaticanum bekannt geworden ist, wurde zu
dem vorliegenden Buch durch den weithin beachteten Kirchenaustritt des engli-
schen Theologen Ch. Davis und dessen — mittlerweile auch in deutscher Sprache
vorliegende — Selbstrechtfertigung ,A Question of Conscience® (London 1967) an-
geregt. Wenn fiir Davis die Kirche als Institution bzw. die institutionelle Kirche
den eigentlichen Anstof gab, dann muflte dieser Aspekt der Kirche im Mittelpunke
der von B. vorgelegten Reflexionen stehen. So geschieht es vor allem in den beiden
ersten Kapiteln (Die Offene Kirche — Der Geist und die kranke Gesellschaft). Das
3. Kap. setzt sich mit der ,Apologetik von gestern® und der von ihr beschriebenen
»Via notarum® auseinander. Das 4. Kap. handelt von der Glaubwiirdigkeit der Kir-
che heute, die nur dadurch gegeben sein kann, dafl sie — anders als bisher — die
Spannung zwischen Vergangenheit und Gegenwart und ebenso die Spannung zwi-
schen Einheit und Pluriformitit geduldig durchsteht. Das letzte Kapitel ist der
»Kirche von morgen® gewidmet. Hier begniigt B. sich nicht damit, in ungeschmink-
ter Offenheit die Unruhe in der nachkonziliaren Kirche aufzudecken, sondern er
bemiiht sich, ein neues soziologisches Modell fiir die Kirche zu entwerfen. Statt sich
als festgefiigte und straff organisierte Institution zu behaupten, soll die Kirche
kiinftig den Charakter einer dynamischen und flexiblen Bewegung annehmen. In
diesem Konzept wiirde auch das brennendste Problem der gegenwiirtigen Kirchen-
krise, dasjenige von Amt und Autoritit, seine Lsung finden. Denn ,die Aufgabe
der hierarchischen Amtsgewalt wird dann hauptsichlich in der Erreichung und
Formulierung der {ibereinstimmenden Aussagen bestehen® (264). — Beim Studium
des durchaus anregenden Buches von B. wird man immer wieder erkennen, welch
entscheidende Bedeutung fiir ihn die Vorstellung von der ,offenen Kirche® hat. So
wird man vor allem dieses 1. Kap. mit aller Aufmerksamkeit zu studieren haben.
Sicherlich sind darin viele Aspekte aufgewiesen, die frither zu wenig bedacht wor-
den sind. Die ,Schleifung der Bastionen® war lingst fillig. Aber es wire eine ge-
fihrliche Selbsttiuschung, wollte man nun die ,Uffnung® ohne jeden Vorbehalt
betreiben. So sehr die Kirche ,fiir® die Welt da ist, so bleibt sie doch immer das von
der Welt unterschiedene ,Zeichen des Heils“. Mir will scheinen, dafl es gegeniiber
einem Zuviel an ,Offnungsbereitschaft® niitzlich bleibt, immer wieder die Worte
zu bedenken, mit denen Karl Barth in seinem Vortrag ,Kirche in Erneuerung® —
wenige Zeit vor seinem Tod — seine eigenen Glaubensgenossen, aber auch ,den
nachkonziliaren romischen Katholizismus® eindringlich befragt, ,ob hinsichtlich
der Fenster zur Welt hin ... nicht gelegentlich des Guten zuviel getan worden sein
mochte? Wenn man zu viele Fenster macht und aufmacht, hért nimlich das Haus
auf, ein Haus zu sein. Das Salz gehért in den Teig. Der Teig ist aber nicht selbst
Salz, und das Salz darf seinerseits nicht Teig werden und sein wollen. Der Begriff
der Kirche konnte sich sonst so erweitern, daff er in einem dunklen Gew®dlk von un-
bewufitem Christentum verschwindet® (vgl. K. Barth u. H. U. v. Balthasar, Einheit
und Erneuerung der Kirche [Freiburg/Schweiz 1968] 15). Uns will scheinen, dafl
diese Warnung auch fiir die Thesen unseres Autors gelten kdnnten.

H.Bacht, S. J.
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Frank, Isidor, Der Sinn der Kanonbildung. Eine historisch-theologische
Untersuchung der Zeit vom 1. Klemensbrief bis Irendus von Lyon (Freiburger
Theologische Studien, 90). 8° (224 S.) Freiburg — Basel — Wien 1971, Herder.
30.— DM. — Die Bestimmung des Umfanges der neutestamentlichen: Schriften: ist
zweifellos eine der wichtigsten und zugleich der schwierigsten Fragen in der gesam=
ten Theologie, auch unter dem Gesichtspunkt des Skumenischen Gesprichs. Hier
wird nun der Versuch gemacht, auf historischem Weg den theologischen Sinn der
Kanonbildung zu erkunden, mit der durchaus verstindlichen Einschrinkung auf
die entscheidenden zwei ersten Jahrhunderte, also vom Klemensbrief bis auf Ire-
nius. Die Einteilung schlieflt sich meist der chronologischen Ordnung an: Der erste
Klemensbrief, Didache, Ignatius, Polykarp, Barnabasbrief, Pastoralbriefe, Zweiter
Petrusbrief, Papias, Zweiter Klemensbrief, Epistula apostolorum, Aristides, Justin,
Tatian, Meliton von Sardes, Athenagoras, Theophilus, Hegesipp, Das Muratorische
Fragment, Irendus. Hier ist also nichts ausgelassen, und alles wird exakt mit den
Texten und Angaben der neuesten Literatur belegt. Nur das eine kiénnte manchen
Leser etwas storen, dafl bei der Ausfithrung viele griechische Texte auftreten; es
hitte sich wohl mehr empfohlen, oben die deutsche Ubersetzung zu bringen und
die Originalfassung in die Anmerkungen unten zu verweisen. Jeder Einzelabschnite
erhilc am Schluf eine Zusammenfassung, ebenso jedes der beiden grofien Kapitel
(I. Die Zeit bis Justin; II. Die Zeit bis Irenius) und endlich auch das Ganze
(Schlufl: 203—212). Die Auseinandersetzung vollzieht sich mit den neueren Theo-
rien, die unterschiedliche Kriterien der Kanonizitit angeben: Autopsie der Schrift
(K. Barth, Die kirchliche Dogmatik I [Zollikon-Ziirich 1948]), Die Apostolische
Verfasserschaft (O. Cullmann, Die Tradition als exegetisches, historisches und theo-
logisches Problem, [Ziirich 1954]), Die Tradition der Kirche (N. Appel, Die Kanon-
krise im heutigen Protestantismus als kontroverstheologisches Problem [Paderborn
1964]), Die Entscheidung der Kirche (H. von Campenhausen, die Entstehung der
christlichen Bibel [Tiibingen 1968]), Der Evangelische Inhalt (W. G. Kimmel, Not-
wendigkeit und Grenze des neutestamentlichen Kanons, in: ZThK 47 [1950]
277—313). Der Verf. beschreibt selber sein methodisches Vorgehen also: ,Das ge-
stellte Thema wird mit der historisch-kritischen Methode erforscht, die historischen
Texte werden sorgfiltig im Kontext untersucht und die dabei gewonnenen Fakten
durch eine méglichst aﬁen geschichtlichen Gegebenheiten gerecht werdende Hypo-
these miteinander verbunden ... Dabei bemitht sich der Verfasser, so unvoreinge-
nommen wie iiberhaupt méglich eine Antwort auf das gestellte Thema zu suchen,
seine selbstkritische Aufmerksamkeit richter sich vor allem darauf, die historische
Wirklichkeit nicht durch eine dogmatische Geschichtsprojektion zu vergewaltigen
oder gar zu verfehlen® (16 f.). Gegen diese Prinzipien laflt sich natiirlich nichts
einwenden, nur fragt es sich, ob sie auch in der Ausfithrung ohne irgendeine Einbu-
e beibehalten worden sind. Das Ergebnis ist jedenfalls iiberraschend neu und selb-
stindig erarbeitet: ,Das Johannesevangelium ist nicht nur der Katalysator der Ka-
nonbildung, es ist auch der mafigebende ,Kanon im Kanon® fiir die Auslegung der
iibrigen kanonischen Schriften, und diese Aussage gilt nicht nur fiir die synopti-
schen Evangelien und sonstigen Schriften, sie gilt auch fiir die Paulusbriefe® (210).
Das ist eine ,theologische Interpretation®, gewif} nicht ohne Riickhalt an den histo-
rischen Texten, aber doch so, dafl deren unmittelbar gegebener Wortlaut iiberschrit-
ten wird. Die Hauptstiitze bildet das Muratorische Fragment: ,Das grundlegende
Theologumenon fiir die Auswahl der Schriften ist nach der Erklirung des Verfas-
sers deren Apostolizitit, fiir die Abgrenzung der Paulusbriefe wird dazu noch das
- Argument von der Sieben-Zahl der Gemeindeadressaten vorgebracht. Da keines
dieser Theologumena fiir die kanonische Geltung aller im Fragment anerkannten
Schriften ausreicht, ist der tiefere Grund fiir die Auswahl in der Ubereinstimmung
mit einem bestimmten Glaubensbekenntnis der Gemeinde zu suchen. Mit Hilfe des
Theologumenons von der Apostolizitit wird gesagt, daf das Johannesevangelium
kraft der Autoritit aller Apostel die mafigebende Schrift des Kanons iiberhaupt,
der ,Kanon im Kanon® ist, und dafl es die konkrete schriftliche Gestalt des Glau-
bensbekenntnisses der Gemeinde darstellt. In seiner Theologie von Christus als Lo-
gos-Gott und einer moglichst innigen Verbindung der Kirche mit ihm enthilt das
Johannesevangelium eben jene Gedanken, die dem Christentum den Sieg iiber das
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Judentum und Heidentum verschaffen konnten® (188 £.). Es ist schon mifilich, daf
dem Fragment eine so iiberragende Bedeutung beigemessen wird, da vieles an ihm
noch zweifelhaft bleiben mufl: Der Text liegt uns nur verstiimmelt vor, einzelne
Stellen sind nicht eindeutig zu interpretieren, der Verfasser ist unbekannt, nach E.
,vermutlich spricht darin ein mit grofiter Autoritit ausgestattets Mitglied der r6-
mischen Gemeinde®( 188). Aber vor allem erregt das eine schwere Bedenken: daff in
dem Fragment die Grundlage fiir eine weittragende, allgemeingiltige Theorie gese-
hen wird. Die Kritik kann wohl nicht leicht ihre volle Zustimmung geben, so sehr
sie auch die Vertrautheit des Verf.s mit der altpatristischen Literatur und seine
Beobachtungsgabe im einzelnen zu schitzen weifl, Vielleicht wird die Kanonbil-
dung uns fiir immer ein Rétsel bilden, weil eben die Angaben der Quellen so spir-
lich sind. — Noch einige kleinere Bemerkungen: Man braucht gewifl nicht mit
Campenhansen behaupten, dafl ,,Idee und Wirklichkeit einer christlichen Bibel von
Markion geschaffen worden® ist (13), aber irgendeine auslésende und anregende
Kraft wird doch von ihm ausgegangen sein; ob 1 Tim 5, 18 bereits das NT als
Schrift zitiert wird (64 £.), scheint nicht so sicher zu sein, da bei Kombinationszita-
ten ein loser Zusammenhang geniigt; jedenfalls sollte nicht daraus geschlossen wer-
den, daf 2 Tim 3, 14 ff. auch das NT einschliefit, weil es sich um die »heiligen
Schriften® handelt, die Timotheus ,von Kindheit an® kennt, also um die des AT.
JizBaime¥ 87

De doctrina Concilii Vaticani Primi. Studia selecta annis
1948—1964 scripta denuo edita cum centesimus annus compleretur™ab eodem in-
choato Concilio. Gr. 8° (583 8.) in Civitate Vaticana 1969, Libreria Editrice Vatica-
na. — Der vorliegende Band ist ein sehr sinnvoller Beitrag der Bibliotheca Vaticana
in Rom zu den Feierlichkeiten der hundertsten Wiederkehr des Tages, an dem das
Erste Vatikanische Konzil eréffnet wurde (8. Dez. 1869). In kluger Auswahl wurden
siebzehn einschligige Beitrige anerkannter Theologen der verschiedenenLinder, Uni-
versititen und Orden zu einem Band vereinigt. Die meisten dieser Arbeiten stammen
aus dem Jahrzehnt vor dem Zweiten Vaticanum. Es handelt sich sogar zumeist um
Studien, die im Hinblick auf das angekiindigte oder bereits aufgenommene Konzil
ausgearbeitet wurden. Weshalb man darauf verzichtet hat, auch solche Arbeiten auf-
zunehmen, in denen vom Zweiten Vaticanum her die Ergebnisse des Konzils von
1869/70 kritisch angeleuchtet werden, ist nicht angegeben. Immerhin ist es erfreulich,
daB wenigstens so ,problemschwangere® Formulierungen des Vaticanum I wie die
von der ,Potestas vere episcopalis® des Papstes (vgl. 361—382) oder die von dem ,Ex
sese, non autem ex consensu Ecclesiae® (506—520) durch kompetente Theologen be-
handelt sind. Als der Sammelband erschien, war die durch das bekannte Buch von
H. Kiing angestoflene Diskussion noch in weiter Ferne. Eine wirksame Hilfe bei der
seither aufgebrochenen innertheologischen Diskussion wird man aus dem Band
kaum erwarten diirfen. Dafiir hat sich die Stofirichtung des heutigen Streitgespra-
ches iiber das kirchliche Lehramt und seine Zustindigkeiten zu sehr gedndert.
Auch die Theologie kann eben nicht verleugnen, dafl sie in einer Welt betrieben
wird, in der der Wechsel der Interessen und Priferenzen mit ganz anderer Ge-
schwindigkeit vonstatten geht als noch vor 50 oder auch nur zehn Jahren.

- H.iB aeht; S5

Kunz, Erhard, Christentum ohne Gott? Kl. 8° (152 S.) Frankfurt 1971,
Knecht. 12.80 DM. — Vier Gedankenginge, als Artikel bereits einzeln vorgelegt,
erschlieflen nun in wechselseitiger Erhellung Wege zu einer verantwortlichen Refle-
xion der Gottesfrage, in Antwort besonders auf die Skepsis oder gar entschiedene
Verneinung von christlich-theologischer Seite (das Schlufkapitel setzt sich aus-
driicklich mit D. Solle auseinander). — ,Der eigentliche Ort, an dem das Sprechen
von Gott entsteht und auf den es immer bezogen bleiben muff, wenn es sinnvoll sein
soll, ist das gemeinsame Danken* (42) fiir die erfahrene Offenbarung von Sinn.
Solche Erfahrung gibt sich nur im Horizont einer uneingeschrinkten Bereitschaft
zur Wahrnehmung, wie sie vor allem in der Offenheit und Dienstbereitschaft er-
fiillter Mitmenschlichkeit gelebt wird. Deren Mitte und Hohepunkt und so auch
Mitte und Hohe der Gotteserfahrung erblickt der Glaubende in Jesus Christus. An
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ihm, seinem Leben und Sterben, muff sich darum auch zuletzt jedes Wort tiber Gott
messen lassen. Sosehr vor diesem Geheimnis alles Reden versagt, wird doch gerade
angesichts Jesu das Sprechen von Gott nicht nur gerechtfertige: Lob und Danlk sei-
ner Liebe nétigen sich dem Christen geradezu auf. J-Splets

von Balthasar, Hans Urs, Warum ich noch ein Christ bin. — Rat-
zinger, Joseph, Warum ich noch in der Kirche bin. Zwei Plidoyers (Miin-
chener Akademie-Schriften, 57). K1. 8° (75S.) Miinchen 1971, Kosel. 5.80 DM. —
Die beiden Plidoyers beruhen auf Vortrigen, die unter dem Thema ,Christsein
und Kirche® in der Katholischen Akademie in Bayern, Miinchen, jeweils fast tau-
send Hérer anzogen. — 1. won Balthasar, Warum ich noch ein Christ bin: Obwohl
der Titel des Essays eine Mitteilung iiber B.s personliche Motive fiir sein Festhalten
am christlichen Glauben erwarten lifit, spricht er im Aufsatz selbst doch mit kei-
nem Wort dariiber. Wichtig ist ihm allein die objektive Glaubwiirdigkeit des My-
steriums Christi. ,Nur von diesem Alpha soll im folgenden geredet werden. Nur
von seinen Eigenschaften und von dem Beweis, den es fiir seine Urspriinglichkeit
beibringt. Von der Schliissigkeit dieses Beweises hingt ab, ob ich heute zu Recht
oder zu Unrecht noch Christ bin“ (14). — Und so entfaltet B. eine bei aller Kon-
zentration umfassende Christologie, ja eine ganze christliche Theologie, insofern die
wichtigsten Folgerungen aus der Christologie fiir die Gotteslehre (Gott als trinitari-
sche Liebe), fiir die theologische Anthropologie (mit dem Akzent der Freiheit und
ihrer christlichen M&glichkeitsbedingungen) und fiir die Ekklesiologie (Kirche als
Vermittlungsgestalt zwischen Gott in Christus und Welt) ausdriicklich gezogen
werden. — Diese Christologie beginnt mit dem fiir jede Vernunft provokativen
Anspruch Jesu Christi, der Weg, die Wahrheit und das Leben zu sein (16). Wer be-
hauptet, das Ganze zu sein, obwohl er doch nur ein Teil des Ganzen ist, erweist sich
darin als der absolut Einmalige. Anniherungen an ein Verstindnis des solcherwei-
se absolut Einmaligen liegen in analogen, relativen Einmaligkeiten, die in unserer
natiirlichen Erfahrung auftauchen: das grofle, unableitbare Kunstwerk; die echte
personale Liebe zu einem menschlichen Du; die Unausweichlichkeit des eigenen To-
des (18—24). Jesus Christus, der schlechthin Einmalige, muf} ein ,absolutes Schwer-
gewicht® besitzen, wenn es sich noch lohnen soll, Christ zu sein. (,Der Stein, der in
der einen Waagschale liegt, mufl so schwer sein, dafl man alles, jede Wahrheit der
Welt, jede Religion, Philosophie, Weltanschauung, jede Anklage gegen Gott, in die
andere Schale legen kann, und sie sinkt doch nicht® [26]). — Eine christologische
Version des ontologischen Gottesbeweises Anselms von Canterbury zeigt das Recht
des Anspruchs Jesu formal: die bleibende Uberlegenheit des Mysteriums Christi ge-
geniiber jedem — hegelschen — Systematisierungsversuch wird so ansichtig. Inhalt-
lich weist v. B. das ,eschatologische Schwergewicht® Jesu Christi in drei stufenweise
sich ausweitenden Ansitzen aus: 1. Christusereignis (32—35): Ostern als rechtfer-
tigende Bestitigung des am Kreuz endenden Lebens dessen, der den alle Grenzen
sprengenden Anspruch erhoben hatte. 2. Biblisches Ereignis (35—40): Auferwek-
kung Jesu und damit Erméglichung eines Glaubens an den Gott, der die Toten le-
bendig macht, als Erfiillung der tiefsten Intentionen Israels und des Judentums bis
heute. ,Das Christliche ist nicht minder utopisch als das Jiidische, aber real-uto-
pisch® (40). Aus diesem Christusglauben ldfic sich die soteriologische Deutung des
Kreuzesgeschehens explizieren. 3. Menschheitsereignis (40—47): Das im Christus-
ereignis aufscheinende Gotres- und Menschenbild erweist sich allen Versuchen der
anderen religidsen und sonstigen Weltanschauungen gegeniiber als iiberlegen. —
Hinter die Synthese , Jesus ist der Christus® kann man christlich nicht zuriickgehen,
selbst wenn Ergebnisse der neueren Exegese und das Bemiihen, dem heutigen Men-
schen entgegenzukommen, es nahezulegen scheinen. Alles andere wire ,Gewichts-
verfilschung® (47—53). — Auflerordentlich anregend sind die Beschreibungen ver-
schiedener Phdnomene wie z.B. der personalen Zeit als der primiren und der
weltgeschichtlichen als der sekundiren, abgeleiteten Zeit (23), oder der Zukunft
er6ffnenden und Sprache schaffenden Kraft des Kunstwerks (19 f.). Wertvoll sind
die Deutungen verschiedener geistiger Bewegungen, so z. B. der Uberblick iiber die
wechselvolle Geschichte des Verhilenisses von Kirche und Welt (11—13), ebenfalls
die Interpretation des heutigen Judentums und seiner sidkularisierten Nachkommen
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(36—39). — B.s Plidoyer ist ein Musterbeispiel fiir den Versuch, dem verwirrten
Christen von heute eine an Johannes, Paulus und der patristischen Tradition orien-
tierte Christologie bzw. Theologie auf eine anziehende, unkonventionelle und le-
bendige Weise nahezubringen. — 2. Ratzinger, Warum ich noch in der Kirche bin:
Fin kurzes, personlich geprigtes Plidoyer. R. beschreibt zunichst die Krise der
Kirche. Das Sein-in-der-Kirche hat seine Eindeutigkeit verloren. Gegenseitiges
Mifitrauen macht sich breit. Die ,babylonische Sprachverwirrung® (57) der Kirche
hat verschiedene Ursachen: Die Fihigkeit, das Ganze der Kirche zu erfassen, ist
geschwunden. Sie erscheint gegenwirtig nur noch unter dem Aspekt der Machbar-
keit. Der cigentliche Kern der kirchlichen Krise aber ist die Erschiitterung des
Glaubens. ,,,Tod Gottes® ist ein ganz realer Prozefl, der heute tief ins Innere der
Kirche hineinreicht (62). Die Kirche mag einmal ,signum levatum in nationes® ge-
wesen sein, heute scheint eher das Gegenteil der Fall zu sein. — Wenn es nicht aus-
reicht, in der Kirche eine ,Organisation der Glaubenden® zu sehen, dann geniigt es
auch nicht, eine nur ,politische Entscheidung® zum Bleiben in der Kirche® (65) zu
fillen. Ein spiritueller Entscheid ist allein angemessen. R. greift die in der Patristik
geldufige Mondsymbolik auf, um das innere Wesen der Kirche zu beschreiben. ,Er
(der Mond) ist Dunkel und Helligkeit zugleich. Er selbst ist Dunkelheit, aber er
schenkt Helligkeit von einem anderen her, dessen Licht durch ihn weitergeht® (66).
— Die Kirche ist die Vermirttlerin Jesu Christi an die Menschen. Darin liegt die
grundlegende, von R. dann in eine Reihe von Einzelantworten aufgeficherte Ant-
wort auf die Frage, warum es einen Sinn hat, in der Kirche zu bleiben. — Das Pli-
doyer wirkt iiberzeugend, weil man durchgehend spiirt, dal es aus Sorge um die
Kirche und Liebe zu ihr geschrieben wurde. N stz Bt o

2. Bibelwissenschaft

Fohrer, Georg, Das Alte Testament. Einfilhrung in Bibelkunde und Lite-
ratur des Alten Testaments und in Geschichte und Religion Israels. I.—III. Teil. 8"
(I. Teil: 183 S.; IL—IIL Teil: 210S.) Giitersloh 1969/1970, Mohn. 16.80 DM;
19.80 DM. — Auf dieses Buch ist vor allem aus fachdidaktischen Griinden hinzu-
weisen. Nach dem Vorwort ist es als ,Einfithrung® aus , Vorlesungen fiir Studieren-
de der Theologie und der Fachrichrung Religion® entstanden. Wenn es die Anlage
der Vorlesungen noch im wesentlichen spiegelt — und dafiir spricht vieles —, dann
hat F. fiir den Vorlesungsbereich mit der Ubung gebrochen, jede Vorlesungsreihe
nur einem einzigen wissenschaftstheoretisch abgrenzbaren Fach zuzuordnen. Im Be-
reich der Wissenschaft vom Alten Testament haben sich ja mehrere Ficher heraus-
gebildet, deren Stoff als ,Geschichte® dargestellt werden mufl: vor allem Literatur-
geschichte (gewdhnlich ,FEinleitung ins AT® genannt), politische und Kulturge-
schichte Israels (oft ,biblische Zeitgeschichte® genannt) und Religionsgeschichte Is-
raels. F. geht nur noch ein einziges Mal die Zeitlinie entlang und behandele die ver-
schiedenen Gesichtspunkte innerhalb derselben Vorlesungsreihe bei jeder Epoche
nacheinander. Das ergibt zwar manchmal Probleme, vor allem durch die notwendi-
ge globale Zuordnung bestimmter Literaturbereiche zu bestimmten Perioden — vie-
le Biicher sind ja nicht in der Epoche entstanden, fiir die sie unsere Quellen bilden.
Auch zieht F. ,Prophetie und Prophetenbiicher® zu einem eigenen Teil zusammen.
Aber trotz dieser Schwierigkeiten diirfte es so leichter sein, ein allseitiges Bild der
einzelnen Epochen zu vermitteln. Auflerdem spart man so Zeit. Denn bei getrenn-
ter Behandlung der einzelnen Ficher muff man ja notwendig stets auch auf Aspek-
te der einzelnen Perioden Bezug nehmen, die an sich einem anderen Fach zugehdren
— wie will man etwa iiber die Religion der Propheten sprechen, ohne auch vieles
iiber die Prophetenbiicher aus der ,Einleitung® und iiber Konigs- und Exilszeit aus
der ,Zeitgeschichte® wiederaufzugreifen oder vorwegzunehmen, Derartige Doppel-
behandlungen werden bei F.s Disposition des Stoffes tiberfliissig. Und das ist didak-
tisch nicht unwichtig, wenn man bedenkt, daf einerseits die Stoffiille dieser Facher
immer mehr anschwillt, anderseits die Tendenz, auch das theologische Grundstudi-
um als' Berufsausbildung zu konzipieren, sich mit Recht durchsetzt und das Mafl
zur Verfiigung stehender Lehrveranstaltungen begrenzt. F.s Losung ist in diesem
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Zusammenhang interessant. Von der dhnlichen Losung bei [. Schreiner (Hrsg.),
Wort und Botschaft des AT (Wiirzburg 2 1970), unterscheidet sie sich dadurch, dafl
F. dispositionsmiflig die einzelnen Formalaspekte sauber auseinanderhilt, wih-
rend die Verschmelzung bei Schreiner sehr viel weiter geht. Vermutlich wird nur
die Praxis entscheiden kénnen, welche der beiden Lésungen die bessere ist. Im Hin-
blide auf den Wert der reflexen Weckung methodischen Bewufitseins auch in einer
berufsbezogenen Grundausbildung méchte man fast zur Losung von FE. neigen. Es
sei noch bemerkt, dafl in den bibelkundlichen und literaturgeschichtlichen Teilen
auch die Botschaft der biblischen Biicher und in den geschichtlichen Teilen auch ar-
chiologische, orientalische und soziologische Sachverhalte in dem Maf}, das der ge-
gebene Rahmen erlaubt, gebithrend vorkommen. F. vertritt natiirlich oft seine eige-
nen, bekannten und nicht von jedem geteilten Auffassungen, und man kann in die-
sem Buch, das auch keine Literaturverweise enthilt, nicht erwarten, dafl er andere
Auffassugnen ebenso breit referierend danebenstellte. N. Lohfink, S. J.

Koch, Klaus, Ratlos vor der Apokalyptik. Eine Streitschrift iiber ein ver-
nachlissigtes Gebiet der Bibelwissenschaft und die schidlichen Auswirkungen auf
Theologie und Philosophie. 8° (120 S.) Giitersloh 1970, Mohn. 12.80 DM. — Ob-
wohl das Buch etwas reiflerisch aufgemacht ist und zu pauschalen Urteilen neigt, ist
es doch ein gut informierender Forschungsbericht s#i gemeris und im besten Sinne
provokativ. Mit J. M. Schmidt, Die jiidische Apokalyptik. Die Geschichte ihrer Er-
forschung von den Anfingen bis zu den Textfunden von Qumran (Neukirchen 1969),
ist es nicht zu vergleichen, obwohl es fiir die Forschung nach 1947 eine wertvolle Er-
ginzung darstellt (jedoch so gut wie gar nicht mit Bezug auf die Qumran-Forschung).
Es hat sich auch nicht die Aufgabe gestellt, die Sachfragen selbstindig zu erdrtern.
Das Anliegen des Verf.s ist die exegetische und theologische Bewertung der Apoka-
lyptik. Er artikuliert lautstark ein Interesse und ein Unbehagen, das seit Jahren in
der Luft liegt. Vor allem Neutestamentler und Dogmatiker sollten sich angesprochen
fiihlen, aber auch die Alttestamentler knnen ein Stimulans vertragen, nicht nur we-
gen des Danielbuches, sondern auch wegen der apokalyptisierenden Tendenzen in der
Redaktion der Prophetenbiicher. — Nachdem der Verf. sich iiber sein Vorhaben aus-
gesprochen (7—9) und die ,Renaissance der Apokalyptik® konstatiert hat (11—14),
schidst er klirende Bemerkungen iiber das Wesen der Apokalyptik voraus (15—33).
Dariiber wird man wohl anderwirts besser unterrichtet. (Insbesondere ist vor einer
Mystifizierung des Phinomens der Pseudonymitit zu warnen; vgl. die Polemik gegen
Balz auf S. 22 f., Anm. 21, sowie S. 85.) In seinem Element ist der Verf., wenn er
dann ein Bild der Forschungsinteressen entwirft und die Auswirkungen auf die Be-
urteilung der Apokalyptik herausstellt. Die deutschsprachige alttestamentliche Wissen-
schaft pflegr die Apokalyptik sozusagen zu iibergehen; Jesus kniipft iiber fiinf Jahr-
hunderte Dekadenz hinweg an die Propheten an (35—37); das nach dem zweiten
Weltkrieg erwachende Interesse an der Apokalyptik hat an dieser Einschitzung im
wesentlichen nichts geindert (37—46). Die angelsichsischen Alttestamentler haben
traditionell ein positives Verhiltnis zur Apokalyptik und sehen in ihr die Fortfiih-
rung der Prophetie (47—51); im Bereich der neutestamentlichen Wissenschaft voll-
zieht die englischsprachige Literatur unter dem Einflufl der kontinentalen Exegese
eine Abkehr: Jesus ist ethisch, nicht apokalyptisch eingestellt (52—54). Die neute-
stamentliche Exegese auf dem Kontinent (mit Einschluf der franzosischsprachigen)
ist tiberwiegend bestrebt, Jesus von der Apokalyptik fernzuhalten (55—90). So sto-
Ren die Eschatologisten (J. Weiff, A. Schweitzer) auf Ablehnung; soweit die Bedeu-
tung der Apokalyptik anerkannt wird, mdchte man wenigstens Jesus ausklammern.
Die neutestamentliche Exegese zwischen 1920 und 1960 steht eher im Bannkreis der
rabbinistischen Forschung. Das Entmythologisierungsprogramm Bultmanns war
nicht dazu angetan, die Stellung der Apokalyptik zu heben. Neue Vorstofie, die den
theologischen Anspruch der Apokalyptik anmelden, erfolgen erst seit etwa 1960
durch Wilckens und Késemann, wobei groteskerweise Kisemann, der Exeget, ge-
geniiber Ebeling und Fuchs als Verteidiger materieller Glaubensinhalte auftritt. Die
Diskussion beweist, dafl ein neuralgischer Punkt getroffen worden ist. Die Verof-
fentlichungen der letzten Jahre (m. E. hitte A. Strobel — S. 80 — eine eingehende-
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re Wiirdigung verdient) bekunden ein steigendes Interesse an der Apokalyptik und
bestirken den Verf. in der Uberzeugung, dafl die theologische Bewiltigung oder
besser Verwertung der Apokalyptik das Gebot der Stunde ist. In eigenen Abschnit-
ten wird die Stellungnahme der systematischen Theologie (91—102), der Kunst und
der Literatur (103—104) und der Philosophie (104—111) gestreift. Auch hier steht
die ratlose Exegese unter Anklage, weil sie den weiter abliegenden Wissenschaften
ein unzulingliches Bild vermittelt hat. In der Systematik haben sich Pannenberg,
Moltmann und Sauter — im ganzen eine isolierte Erscheinung — auf je verschiede-
ne Art apokalyptikfreundlich gezeigt. — Der Forschungsiiberblick, den man schon
ganz lesen mufl, ist gewiirzt mit pikanten kritischen Fragen und ergeht sich in be-
schworenden Vorhaltungen. Man ist gespannt, was der Verf. Konstruktives zu sa-
en hat. Er verrit es kaum und lift den Leser im Grunde ratlos vor der Apoka-
yptik stehen. In dem einleitenden Kapitel (7—9) wird ausdriicklich der Verzicht
auf eine eigene Position erklirt und nur der gegenwirtige Zustand als unhaltbar
angeprangert. Aufgerufen wird — mit Recht — zu mutiger Rekonstruktion der
Rolle des historischen Jesus, die wesentlich davon abhingig ist, wie man sein Ver-
hiltnis zur Apokalyptik bestimmt. Der bienenfleiffigen Kleinarbeit sei genug ge-
tan; das Fehlen der historischen Anschaulichkeit rufe das Unbehagen hervor. In
dem Schlufkapitel (113—119) geht der Verf. etwas mehr aus der Reserve heraus.
Man registriert folgende Hintergedanken: Das Christentum ist eine Religion; die
bewuflt aufgerichtete Scheidewand zwischen deskriptiver Religionsgeschichte und
einer auf den Glauben ausgerichteten Theologie mufl niedergerissen werden. In
ihnlich vager Form hat Késemann eine Lanze gebrochen fiir die theologische Re-
levanz der Apokalyptik. Mufl das letzelich nicht heiflen, daB sich der Glaube be-
herzt zu den apokalyptischen Kategorien (himmlische Welt, Eschatologie, Auferste-
hung, Menschensohn u. 4.) als objektiven, schon vor dem Evangelium priparierten
Offenbarungsinhalten bekennen mufi? Nur so kommen wir aus der Aporie heraus.
Die blofe Heimholung der Apokalyptik in die Exegese und in die Systematik durch
Jsorgfiltige Aufarbeitung und Auswertung des Stoffes® (was lingst geschehen ist),
damit Bewegung in die Theologie kommt, fiihrt zu gar nichts und wird den Scha-
den bei Theologen und Nichttheologen nur vergréfiern. Dann wiiren alle selig zu
reisen, die sich von der Apokalyptik als einem dekadenten Phinomen abgewandt
ﬁaben. — Auf ein Stellenverzeichnis konnte das Buch verzichten, weil nur wenig
Stellen zitiert werden; ein Autorenverzeichnis wire jedoch sehr erwiinscht gewe-
sen. Toachim ‘Béckes, =85 CE

Wichter, Ludwig, Der Tod im Alten Testament (Arbeiten zur Theolo-
gie, II. Reihe, Bd. 8). 8 (234 S.) Stuttgart 1967, Calwer. 34.— DM. Die Thematik
des Buches ist etwas enger als der Titel. Es handelt in einem ersten Teil von der
ygefiithlsmifigen Einstellung zum Tode® (9—127) — vor allem von der Todes-
furcht und von den Situationen, in denen der Tod bejaht wird. Der zweite Teil be-
faflt sich mit der ,religisen Bewertung des Todes“ (128 bis 204) — hier geht es im
wesentlichen um den Tod als Strafe Gottes. In diesem Zusammenhang findet sich
auch ein Exlurs ,,Vom Zustand nach dem Tode® (181—198). Das Buch ist eine Ha-
bilitationsschrift aus Rostock (1954). Das Material wird breit und gut lesbar ausge-
breitet. Stets werden auch Parallelen aus der altorientalischen Umwelt herangezo-
gen. Dabei erscheint gegeniiber ilteren Arbeiten viel Neues, da inzwischen unsere
Vergleichsmaterialien stark gewachsen sind. Man muf} fiir die mithevolle Sammel-
und Deutearbeit des Verf.s danken. Es wire interessant, wenn er sich bei Gelegen-
heit einmal zu den Thesen M. Dahoods und seiner Schiiler duflerte, die nun doch
mit einem hoheren Alter des Jenseitsglaubens rechnen mochten. Das vorliegende
Buch konnte diese neuen Thesen noch nicht kennen. N. L ohfink.5 |

Hebriischesund araméidisches Worterbuch zum Alten
Testament, hrsg. v. Georg Fohrer in Gemeinschaft mit Hans Werner
Hoffmann, Friedrich Huber, Jochen Vollmer, Gunther Wanke. K1. 8° (X u. 331 S.)
Berlin — New York 1971, de Gruyter. 28.— DM. — Das vorliegende Buch ist das
tibersichtlichste Wirterbuch dieser Art, das wir haben. Jedem Wort sind reichliche
und iibersichtlich geordnete Bedeutungen beigegeben, in besonderen Fillen mit Anga-
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be der Fundstelle. ,Die Kenntnis der hebr. Grammatik wird vorausgesetzt® (V).
Der Fachmann, der sie ganz beherrscht, wird an dem Buch eine groffe Hilfe zur
leichten und schnellen Orientierung haben. ,Auf die Angabe der Wortformen, ins-
besondere bei den Verben, wurde verzichtet® (ebd.). Das besagt, dafl der Anfinger
die ihm noch so notwendigen Hilfen nicht findet. Im allgemeinen beginnt man mit
der hebriischen Bibellektiire schon lange, bevor die Grammatik ganz durchgenom-
men ist, sicher bevor sie fest ,sitzt“. Da hilft ihm im allgemeinen das Lexikon wei-
ter. Dieses hier aber nicht. Weil auflerdem keine Verweise auf Wortzusammenhin-
ge geboten werden, ist die Vergroferung des neuen Wortschatzes nicht erleichtert,
sondern eher erschwert. Auf die Angabe von Verbalformen ist verzichtet mit dem
Hinweis auf Platzmangel — was bei dem verschwenderisch vielen freien Platz
nicht sehr liberzeugend wirkt — und um nicht bei der Auswahl zu subjektiv zu sein.
Aber hier hitte die Unterrichtserfahrung sagen miissen, was notwendig ist. Auch
kleine Lexika der modernen Sprachen pflegen Tabellen der unregelmifigen Ver-
ben zu bringen und im Text immer darauf zu verweisen. Erwas Ahnliches wire
hier sehr angebracht gewesen (Man vgl. das Kleine hebriische Lexikon von Feyer-
abend in der Sammlung Langenscheidt). Dem Benutzer ist auch wenig damit gehol-
fen, wenn hinter einem Wort (z. B. naojth [172]) steht ,unerklirt®. Er mochte zum
mindesten wissen, wo das Wort vorkommt und welche Erklirungen versucht wur-
den: verschrieben fiir, vgl. BH, oder die und die Bedeutung. Hitte man den ara-
miischen Teil zweispaltig gedruckt, so hidtte man fiir wichtige Angaben im 1. Teil
Platz genug gehabt. A. Rodewyk, S. J.

Haenchen, Ernst, Gott und Mensch. Gesammelte Aufsitze. 8° (488 S.)
Tiibingen 1965, Mohr. Br, 33.50 DM; Ln. 38.— DM. — H. bietet hier Aufsitze aus
dem schr breiten Gebiet seiner theologischen Forschung. Auf zehn Arbeiten iiber
Fragen aus dem neutestamentlichen Bereich folgen drei iiber das Problem der Gnosis
und zwei iiber Persénlichkeiten der Theologiegeschichte (Anselm und Ritschl).
Nicht weniger abwechslungsreich sind die den jeweiligen Fragen entsprechenden
Methoden der Forschung: Textkritische Kleinarbeit, genaue Textanalyse, redak-
tionsgeschichtliche Uberlegungen, scharfsinnige Auslegung, systematische Darle-
gung. Die Themen aus der neutestamentlichen Theologie behandeln folgende Fra-
gen: ,Matthdus 23, H. arbeitet sehr gut die redaktionelle Arbeit und schriftstelle-
rische Leistung des Mt in diesem 23. Kapitel heraus; die Polemik dieses Kapitels ge-
gen die Schriftgelehrten und Pharisder glaubt er nicht dem irdischen Jesus, sondern
der judenchristlichen palistinensischen Gemeinde der Jahre vor 70 n. Chr. zuwei-
sen zu miissen, als das Judentum sich schon endgiiltic dem Glauben versagt und
eine feindselige Haltung gegen die christliche Gemeinschaft angenommen hatte. —
»Petrus-Probleme®. Hier wendet sich der Verf. gegen Cullmanns These von der
frilhen Ablsung des Petrus in der Leitung der Jerusalemer Gemeinde zugunsten
einer ausgebreiteten missionarischen Titigkeit; auch das Verhiltnis des Petrus zu
Paulus kommt zur Sprache. Den Ergebnissen kann man sich weitgehend anschlie-
flen. — Es folgen vier Aufsitze zu Fragen des Johannesevangeliums: ,Der Vater,
der mich gesandt hat® — eine sehr schéne und tiefe Auslegung des johanneischen
Christus, der sein ,vom Vater her® in vollkommenem Gehorsam erfiillt. — ,Johan-
neische Probleme®. Eine Auseinandersetzung mit der Frage nach dem Verhilinis
des Johannes zu den Synoptikern durch die Analyse der Erzihlungen im vierten
Evangelium, die sich mit den entsprechenden synoptischen beriihren (Jo 4, 46—54;
6, 1—21; 2, 14—22; 5, 1—9, diese letztere ohne synoptische Parallele). Verf.
kommt zu dem Resultat: Johannes hat die Synoptiker nicht gekannt oder doch
nicht benutzt. Wohl aber hat er ,in den Gottesdiensten seiner eigenen Gemeinde ein
Evangelium von nichtsynoptischem Typ, wenn auch nicht ohne einige Beriihrungen
mit synoitischen Erzihlungen, kennengelernt, das ihm als Grundlage seines eige-
nen Werkes gedient hat“. Die darin berichteten gesteigerten Wunder hat er als
»Hinweise auf das eigentliche Heilsgeschehen gewertet: das Héren und Glauben
des gottlichen Wortes, das in Jesus Christus rein und unvermischt in unsere Welt
getreten ist“ (112 f.). — ,Probleme des johanneischen ,Prologs*“. H. nimmt an, daf§
der Verfasser des vierten Evangeliums einen (urspriinglich jiidischen) auf Christus
bezogenen Weisheitshymnus vorfand, der in den Versen 1—5. 9—11 den Logos
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asarkos, in den Versen 14. 16—17 den Logos ensarkos besang; der Evangelist ver-
band diesen Hymnus durch Vers 18 mit dem Korpus seines Evangeliums. Der Ver-
fasser des Anhangskapitels 21 hat die Verse 6—8. 12 f. 15 hinzugefiigt. Rhythmisch
gebaute Glieder mit zwei oder drei Hebungen lehnt H. ab und plidiert fiir freie
rhythmische Reihen. Trotz der guten Beobachtungen kommt diese Lisung der Pro-
log-Frage iiber eine gute Hypothese nicht hinaus; vor allem sieht man nicht recht,
weshalb ausgerechnet der Redaktor, der das 21.Kapitel hinzufiigte, den Hymnus
durch die genannten Verse erweiterte. — ,Jesus vor Pilatus® (Jo 18, 28—19, 15).
Ein gutes Beispiel heutiger historisch-kritischer Auslegung: , Wir haben inzwischen
gelernt, dafl die Evangelien Evangelien sind und keine historischen Protokolle®.
Letzteren Anspruch wollen sie nicht machen, wohl aber wollen sie mit dem aus der
Tradition gegebenen und bekannten Material durch eigene Gestaltung theologisch
bedeutsame und fiir ihre jeweilige Lage wichtige Aussagen machen. Nach dieser In-
tention ist demnach zu fragen und auszulegen. Die Auslegung, die H. iiber die Pro-
zeBfithrung im vierten Evangelium bietet, verliert sich so nicht in lauter Aporien,
sondern sucht der Aussageabsicht des Evangelisten gerecht zu werden; sie fiihrt ihn
schliefilich dazu, Jo 19, 13 so zu verstehen, dafl nicht Pilatus sich auf den Richter-
stuhl setzt, sondern den dornengekréinten Jesus auf ihm Platz nehmen liflt. — Die
vier letzten Abhandlungen aus dem Gebiet des Neuen Testamentes befassen sich mit
Fragen der Apostelgeschichte: ,Schriftzitate und Textiiberlieferung® (157—171)
und ,Zum Texte der Apostelgeschichte® (172—205) sind Untersuchungen textge-
schichtlicher Natur. Sie suchen die Uberlegenheit der vor allem durch den Kodex B
(Vaticanus) vertretenen Textform gegeniiber dem sogenannten westlichen Text
(Kodex D) zu erweisen; der erste Beitrag an Hand der Schriftzitate, der zweite
durch eine Auseinandersetzung mit gegenteiligen Thesen (Albert Curtis Clark, Pan-
lus Glaune, Matthew Black). Die neueste Forschung gibt hier dem Verf. recht.
— ,Tradition und Komposition® (206—226). Auch hier liegt es dem Verf. fern, ge-
wisse Grunddaten der urkirchlichen Geschichte zu leugnen; aber er betont doch
sehr den redaktionellen Anteil des Lukas, der {ibernommene miindliche oder
schriftliche Berichte auswihlte, seiner Zielsetzung entsprechend einordnete und
dem Stoff auch seine sprachliche Form gab. So sind ihm auch die Apostelreden lu-
kanische Kompositionen. Ich méchte aber annehmen, daf auch nach H. diese Reden
die Grundelemente der christlichen Missionspredigt vor einem jiidischen oder heid-
nischen Publikum enthalten. — ,Das ,Wir‘ in der Apostelgeschichte® (227—264).
Es geht hier um die Suelle oder die Quellen der Missionsreisen des Paulus und des
Berichtes von seiner Uberfithrung nach Rom. Nach H. hat der Verfasser der Apo-
stelgeschichte Erlebnisberichte benutzt, die er aber stilistisch iiberarbeitete. Das
#Wir“ hidtte er wahrscheinlich auf Grund der Augenzeugenberichte wohl weiter
ausdehnen konnen. In der sich auferlegten Beschrinkung benutzte er es ,einmal
dazu (Kap. 16), einen entscheidenden Augenblick in der paulinischen Mission histo-
risch zu sichern; zum anderen konnte es den Leser sich unmittelbar mit dem Leben
des Paulus verbunden fithlen lassen (Kap.20f. 27 f.)¢. Hiermit diirfte man iiber
den Rahmen einer wahrscheinlichen Hypothese nicht hinauskommen. — Von den
drei Aufsitzen iiber die Gnosis wird der erste das grifite Interesse finden: ,Gab es
eine vorchristliche Gnosis? (265—298). Verf. sucht die Antwort auf die Frage zu
geben durch eine Untersuchung der Mitteilungen, die uns Hippolyt, Irenaeus, Justi-
nus und die Apostelgeschichte (8, 4—25) iiber die simonianische Gnosis hinterlassen
haben. Er kommt zum Ergebnis, dafl die simonianische Gnosis vorchristlichen, my-
thologischen Charakters war, die aber bald andere Religionen, auch das Christen-
tum, sich, wenn auch nur oberflichlich, einzuordnen suchte. — ,Das Buch Baruch®
(299—334) zeigt auch, wie die Gnosis heidnisches, jiidisches und christliches Mate-
rial benutzte, um ihrer eigenen Frémmigkeit, die diesen Religionen an sich fremd
war, Ausdruck zu geben. — , Aufbau und Theologie des ,Poimandres* (335—377)
weist diese Form der Gnosis als fortgeschrittene Stufe nach. — Von den beiden
Aufsitzen aus der Theologiegeschichte setzt sich der erste: ,Anselm, Glaube und
Vernunft® (378—408) mit dem Versuch Anselms auseinander, Glaubenswahrheiten
rein denkerisch nachzuweisen; der zweite: ,Albrecht Ritschl als Systematiker
(409—475) stellt dar, wie Ritschl mit seinem einseitigen ,Gott fiir uns* dem geof-
fenbarten Gottesbild nicht gerecht wird. — Zum Schluf noch eine Bemerkung zur
exegetischen Methode des Verf.s: H. versteht es ausgezeichnet, den Blick zu schir-
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fen fiir die Unterschiede bei den neutestamentlichen Autoren oder in den verschie~
denen Uberlieferungsschichten. Dafiir ist man gewiff dankbar. Aber m. E. steigert er
ab und zu die Unterschiede zu eigentlichen, sich ausschliefenden Gegensitzen; so
wenn er in der judenchristlich beeinflufiten Literatur — wie in Mt 23 — eine Hal-
tung feststellen zu miissen glaubt, die sich vom Pharisdismus nur durch Konsequenz
und Radikalitit unterscheidet und die Botschaft Jesu vom Gott des Zollners ver-
missen 1ifit. Einer unguten Harmonisierung soll nicht das Wort geredet werden;
aber es miifite das Einzelne doch mehr im Licht des Ganzen, konkret Mt 23 im
Licht des ganzen Matthius gesehen werden. Dann wiirde sich kaum solch extreme
Gegensitzlichkeit ergeben. K. Wennemer, S. J.

Seethaler, Paula, O.S. B., Die vier Evangelien. Eine praktische Lese-
hilfe. 8° (XXII u. 253 S.) Freiburg — Basel — Wien 1970, Herder. 20.— DM. —
Eine Ordensfrau muff als Verfasserin eines solchen Buches befiirchten, es konne in
den Ruf kommen, fromme Betrachtungen zu bieten. Dieser Gefahr ist S. eindeutig
entgangen. Sie fiel auch nicht in das entgegengesetzte Extrem, dem nicht theolo-
gisch gebildeten Leser einige unverdaubare Brocken vorzuwerfen und als Begriin-
dung nur zu bemerken: ,wie uns die neuere Exegese lehrt ...“ — Zu dem ausge-
wogenen Mittelweg, den die Autorin beschreitet, wurde sie durch griindliche
Kenntnisse der wissenschaftlichen Kommentare befihigt und auflerdem durch eine
jahrelange Praxis in der Leitung der Bibelfernkurse des Katholischen Bibelwerks
Stuttgart. Dort hat sie die Teilnehmer jeweils zwei Jahre hindurch betreut, ihre ein-
gesandten schriftlichen Arbeiten korrigiert und ihre ntl. Probleme beantwortet. Der
Leser erhilt hier also eine Erklirung der Evangelien, die aus Praxis und Fachwis-
sen erwachsen ist. Natiirlich kann eine ,Leschilfe®, die auf ca. 275 Seiten alle vier
Evangelien behandelt, nicht alle exegetischen Fragen kliren. Jene Punkte waren
herauszugreifen, die erfahrungsgemifi dem heutigen Bibelleser Schwierigkeiten be-
reiten. Und das ist hervorragend gelungen. Einige Beispiele sollen das verdeutli-
chen. Zu Mt 1, 18: Der Text ,verkiindet die gottgewirkte Jungfrauengeburt, die
heute so sehr umstritten ist und heftig diskutiert wird. Es ist aber vollig undenkbar,
dafl im jiidischen Raum der Gedanke an eine heilige Hochzeit® zwischen Gott und
einer Frau aufkommen konnte, die in den heidnischen Mythologien eine grofie Rol-
le spielte, zu denen aber gerade der Jahweglaube Israels in schirfstem Gegensatz
stand.“ Zu Lk 1, 34: ,Die Frage Mariens kann auf keinen Fall durch ein Jungfriu-
lichkeitsgeliibde veranlafit sein. Ein solches ware fiir den Ehemann nicht bindend
gewesen, Die Ehelosigkeit in der Qumrangemeinde gibt kein Vorbild ab ... * Zum
Gesprich am Jakobsbrunnen (Joh 4, 1—42): ,Die iiberlieferte Begegnung mit der
Frau zur Mittagszeit gibt dem Evangelisten Gelegenheit, an die konkrete Situation
ein Offenbarungsgesprich anzuschlieflen.” Gerade dieser Text zeigt, wie wohliiber-
legt die Worte gewahlt werden, wenn es um historische Gesichtspunkte geht. In
den knapp formulierten Einleitungen zu den einzelnen Evangelien wird m. E. die
Abfassungszeit des Mt- und Lk-Ev mit etwas zu grofier Sicherheit um das Jahr 80
angegeben, nachdem das Problem der Datierung der Apg ja immer noch nicht {iber-
zeugend geldst ist. Doch gerade diese Einleitungen lassen wieder die griindliche
Kenntnis der Fachliteratur auch dort erkennen, wo nicht zitiert wird. Uberhaupt
wird, abgesehen von den guten Literaturnachweisen zu Beginn des Werkes, dem Le-
ser nicht der Ballast von Autorennamen aufgebiirdet. — Wenn es tiberhaupt még-
lich ist, in einem einzigen handlichen Buch und in allgemeinverstindlicher Form
durch alle vier Evangelien zu fithren, dann kann man sich kaum eine bessere L&-
sung vorstellen. B. Schwank, O.S.B.

Cullmann, Oscar, Heil als Geschichte. Heilsgeschichtliche Existenz im
Neuen Testament. 8° (328 S.) Tiibingen 1965; *1967, Mohr. Ln. 31.— DM. — Diese
Arbeit C.s ist Wiederaufnahme und Fortfithrung seines Buches ,Christus und die
Zeit® (1946; *1962). In den Prolegomena (1—65) stellt sich das Problem: Kann
man iiberhaupt von Heils-Geschichte sprechen? Die Alte Kirche hat im 2. Jahrhun-
dert die Geschichte des Heils verteidigt gegen Marcion, der das Alte Testament
verwarf, und gegen die Gnosis, welche die menschliche Existenz Christi und sein
Todesschicksal als fiir das Heil irrelevant hielt und den Weg zum Heil in der Besin-
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nung auf den pneumatischen Kern des menschlichen Wesens suchte. Heute wird in
anderer Weise die dem Glauben vorgegebene objektive Heilsgeschichte gefihrdet,
indem man das Heilsgeschehen einzig in die Verkiindigung und die existenzielle
Entscheidung des Glaubens verlegt, eine Heilsgeschichte aber als unberechtigte und
zu entmythologisierende Objektivierung ablehnt (Bultmann-Schule). Das Problem
verschirft sich in der Frage der Eschatologie: Nach der ,entschieden® eschatologi-
schen Schule (A. Schweitzer) hat Jesus ein unmittelbares Hereinbrechen des endgiil-
tigen Gorttesreiches (wenigstens innerhalb seiner Generation; vgl. Mk 9, 1; 13, 30;
Mt 10, 23) als wesentlichen Punkt seiner Verkiindigung verstanden. Von solcher
Deutung aus miiffite man infolge der Nichterfiillung dieser Prophetie die ganze Ver-
kiindigung Jesu als Iilusion ansehen. Bultmann entgeht dieser Folgerung durch sei-
ne existentiale Interpretationsmethode, nach der die eschatologische Nahverkiindi-
gung Jesu, die auch er mit A. Schweitzer annimmt, eigentlich nur das je und je ge-
gebene Jetzt der Glaubensentscheidung meint, wihrend das zeitliche Moment zur
unwesentlichen, mythischen Einkleidung gehért. So wird zwar die christliche Bot-
schaft vom Verdacht einer illusioniren Wirklichkeit befreit, aber zugleich auch
vom ,Mythos* einer Heilsgeschichte, die mit einer Wiederkunft des auferstandenen
Christus rechnet. — Im Gegensatz zu der Auffassung, nach der Jesus das Kommen
des Gottesreiches erst von der (nahen) Zukunft erwartete, steht die Exegese, welche
die Verkiindigung Jesu im Sinne einer ,realisierten Eschatologie®, d.h. im Sinne
eines mit seiner Person schon endgiiltiz gekommenen Gottesreiches deutet; so vor
allem C.H. Dodd (vgl. ,,The Parables of the Kingdom®, 1935, und ,, The Apostolic
Preaching and its Development®, 1938); prophetische Aussagen Jesu beziehen sich
nach Dodd nur auf das Schicksal des jiidischen Volkes, nicht auf die Weltvollen-
dung und eine von Tod und Auferstehung unterschiedene zweite Ankunft Jesu.
Auch so ist kein Raum mehr fiir eine auf das Ende hin sich entwickelnde oder ent-
faltende Heilsgeschichte. — In diese Diskussion schaltet sich C. ein, um die objekti-
ve Heilsgeschichte als wesentliche Aussage des ganzen Neuen Testamentes (nicht
nur des Lukas im dritten Evangelium und in der Apostelgeschichte) zu erweisen.
Grundlegend ist dafiir die Verkiindigung Jesu; ihr ist ein eingehendes Kapitel
(166—214) gewidmet. Jesus hat sich als Erfiillung des im Alten Bunde verheiflenen
und vorbereiteten Heils verstanden; als Bringer des Gottesreiches, das mit seiner
Person und seinem Werk ,schon® da ist, dessen Vollendung aber ,noch® aussteht bis
zu seiner (nahen) Wiederkunft. Damit ist die Heilsgeschichte als (gottgefiigte) Ent-
wicklung des Heiles vom Alten zum Neuen Bund und von da zur Endvollendung
im Prinzip ausgesagt. Damit ist auch das Ritsel der eschatologischen Frage beant-
wortet: Nicht einseitig mit A. Schweitzer im Sinne einer reinen Verweisung auf die
Zukunft, noch mit Dodd im Sinne einer vollen Verwirklichung in der Gegenwart
Jesu und der Kirche, sondern im Sinne des Nebeneinander von ,schon® und ,noch
nicht®. Es ist diese fruchtbare Spannung zwischen dem schon Ergriffensein und dem
noch in der Zukunft liegenden Ergriffenwerden (vgl. Phil 3, 12 ff.), die der mit Je-
sus gekommenen ,Letztzeit®, der Zeit der Kirche, wesentlich ist; die in der Brief-
literatur des Neuen Testamentes aus dem schon geschenkten Heil den stindigen
ethischen Imperativ ausldst; die nicht zuletzt die junge Kirche bei der Verzdgerung
der nahe geglaubten zweiten Ankunft des Herrn vor einer Erschiitterung bewahrte,
weil sie sich eben auf die Erfahrung des ,Schon® (Auferstehung Jesu, Geistbesitz)
stiitzen konnte. Dieser bei Jesus gegebene Ansatz zu heilsgeschichtlicher Betrach-
tung artikulierte sich in der nachosterlichen Zeit in steigendem Mafl zu reflexen
und umfassenderen Aussagen. Dies verfolgt der Verf. in den folgenden Kapiteln:
»Das Urchristentum: Die Dehnung der Zwischenzeit — ihr Einflufl auf die Ausbil-
dung der Heilsgeschichte bis zu Lukas und den spiteren neutestamentlichen
Schriftstellern® (214—225); ,Paulus und die Heilsgeschichte® (225—245); ,,Johan-
nesevangelium und Heilsgeschichte® (245—267). Es folgt ein Teil iiber ,Heilsge-
schichte und die nachbiblische Zeit® (268—313) mit den Kapiteln: ,Begrenzung
und Weitergehen der Heilsgeschichte: Kanon, Schrift und Tradition® (269—280);
»Heilsgeschichte als Norm des Geschehens der Gegenwart® (280—288);
Heilsgeschichte und Gottesdienst® (288—294); ,Heilsgeschichte, Glaube und Exe-
gese® (294—303); ,Heilsgeschichte und Ethik® (303—313). — Dieser Darstellung
der konkreten Heilsgeschichte schickt der Verf. zwei Teile mit grundsitzlichen
Fragen voraus. Der erste Teil (66—116) bringt eine Abhandlung tiber das Zustan-
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dekommen der heilsgeschichtlichen Sicht. Hier wird betont, dafl Heilsgeschichte
(im AT und NT) auf (von Gott gefiigtem) Ereignis und entsprechender (propheti-
scher) Deutung beruht; in das Ereignis geht notwendig die deutende und im Glau-
ben aufgenommene Offenbarung ein. Dies Geschehen ist progressiv, indem das je-
weils im Glauben gelichtete Heilsereignis beim Eintreffen eines folgenden von im-
mer umfassenderer Perspektive aus interpretiert und korrigiert wird, bis auf dem
Hohepunkt das Christusgeschehen den Schliissel fiir das Ganze bildet. Das alles
158t sich im schriftlichen Niederschlag des Alten und Neuen Testamentes feststel-
len. Heilsgeschichte wird letztlich dadurch aktuelles Heil, dafi der Einzelne mit sei-
nen Glaubensentscheidungen sich in die Kraft und Gnade der objektiven Heils-
wirklichkeit hineinstellt. Heilsgeschichte ist deshalb nicht wie die profane Ge-
schichte eine rein horizontale Linie; sie wird stets getroffen von der Vertikalen der
besonderen gottlichen Wirksamkeit im sich lichtenden Heilsereignis und in der Ent-
scheidung des Einzelnen zu dem sich in diesem Heilsgeschehen darbietenden Gott.
Gezeigt ist so auch, dal Heilsgeschichre und existenzielle Entscheidung sich nicht
ausschlieflen, sondern fordern. — In dem anderen grundsitzlichen Teil (117—165)
behandelt der Verf. das Verhiltnis von Heilsgeschichte und Mythos (117—131),
von Heilsgeschichte und Geschichte (131—146), von der Spannung zwischen Ge-
genwart und Zukunft, dem schon erwihnten ,Schon® und »INoch-Nicht® (147 bis
165). — Wir méchten noch eigens hinweisen auf die hermeneutischen Grundsitze,
von denen sich der Verf. in seiner Forschung leiten liflt; man findet sie zusammen-
gestellt im besprochenen Buch auf Seite 46—56 und auf Seite 167—173; wir ver-
weisen auch auf seinen Aufsatz im Sammelwerk: Der historische Jesus und der ke-
rygmatische Christus (Berlin 1922) 266—280: ,Unzeitgemifie Bemerkungen zum
Jhistorischen Jesus® der Bultmannschule®, Bei aller Bejahung der Formgeschichte
werden hier doch sehr verniinftige Richtlinien gegeben, die bei der Erforschung der
synoptischen Tradition vor einer unbilligen Verkiirzung des historischen Jesusbildes
bewahren konnen., — C., einer der Beobachter beim Zweiten Vatikanischen Konzil,
erwihnt im Vorwort dieses Buches einen Satz Pauls® VI. aus der Ansprache an die
Beobachter, nimlich, dafl ,eine konkrete und historische, auf die Heilsgeschichte
konzentrierte Theologie® gemeinsame Grundlage des @kumenischen Dialogs sei.
Wir meinen, dafi C. durch diese seine Arbeit ,Heil als Geschichte® die Skumenische
Fruchtbarkeit dieser theologischen Forschungsrichtung, soweit sie vom Neuen Te-
stament aus betrieben werden kann, bewiesen hat. K. Wennemer, S.]J.

3. Dogmatik. Dogmengeschichte. Altertumswissenschaft

Van der Meer, Haye, Priestertum der Frau? Eine theologiegeschichtliche
Untersuchung (Quaestiones disputatae, 42). 8° (213 S.) Freiburg 1969, Herder.
24,80 DM. — In dieser schon 1962 abgeschlossenen Innsbrucker Dissertation geht der
Verf. dem biblischen Befund wie der patristischen und theologiegeschichtlichen Uber-
lieferung zum Thema Priestertum der Frau nach. Sein Programm, das er in der Ein-
leitung bezeugt, will ,nicht iiber die Richtigkeit der These (dafl die Frau nicht Prie-
ster sein kdnne) urteilen® (13), sondern ,nur Fragezeichen werden zu verschiedenen
Punkten gemacht® (12). In Wahrheit sind die Untersuchungen aber doch wohl von
dem Ziel geleitet, die Unméglichkeit eines Frauenpriestertums in der katholischen
Kirche in Frage zu stellen. Ja, eigentlich scheint doch eine starke Uberzeugung des
Verf.s durch, dafl es theologisch keine Griinde gegen ein solches gebe. — Der erste
Teil untersucht die biblische Bezeugung, ausgehend von der in der Dogmatik oft
herangezogenen Tatsache, daff Jesus und die Apostel blol Minner erwihlt haben,
iiber die klassischen Argumentationstexte, die gegen das Amtspriestertum der Frau
zu sprechen scheinen. Der zweite Teil untersucht in dhnlicher Weise die einschligi-
gen Zeugnisse der Viter, die nicht so viele sind wie man vielleicht oft annimmt, al-
lerdings alle recht eindeutig negativ. Sowohl der Schriftbefund wie die Viteraussa-
gen und die Darlegungen der spiteren Theologie werden dann, obwohl ihre Zeug-
nisse eindeutig gegen ein Priestertum der Frau sind, als zeitgebunden und daher
nicht fiir alle Zeit normativ dargestellt, was am frappierendsten vielleicht mit Pau-
lus geschieht. Von ihm zeigt der Verf. zwar, dafl die negative Aussage betreffs amt-
licher Leitungsaufgaben in der Kirche neben einer deutlichen Uberwindung rabbi-
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nischer Zuriicksetzung der Frau stehen. Das aber fithrt ihn nicht dazu, die ersteren
Aussagen ebenso ernst und bleibend giiltig sein zu lassen wie die zweiten, sondern er
nimmt die ersteren als zeitgebundene Riicksichtnahme auf rabbinische Auffassun-
gen, wihrend die zweiten normativ fiir dauernd angesehen werden. Ahnlich ist es
bei den Vitern und Theologen: ihre eindeutig negativen Stellungnahmen werden
als relativ und zeitbedingt dargestellt, wobei wir hier im einzelnen seine Griinde
nicht des niheren untersuchen kénnen. Die lehramtlichen Auflerungen der Kirche
ergeben fiir den Verf. auch nicht viel mehr Entscheidendes. — Bei aller Griindlich-
keit der Darstellung des Textbefundes bleibt doch ein Unbefriedigtsein zuriick.
Nicht als ob den Zweifeln des Verf.s eine absolut kategorische Gegenaussage defini-
tiver Art entgegengestellt werden sollte. Wohl aber muff der Rez. eingestehen, dafl
er das Umgehen mit den Texten und ihre Auswertung nicht als iiberzeugend emp-
findet. Das gilt vor allem auch von der wenig theologischen Art, wie ,theologi-
sche Spekulation (Ratio theologica)® im fiinften Kapitel behandelt wird. Der
Grundfehler scheint hier zu sein, daff die theologische Argumentation von vornher-
ein in einer Weise betrachtet wird, die ihrem Wesen nicht gerecht wird. Es wird
ndmlich den positiven Zeugnissen der Theologiegeschichte die Argumentation aus
der Ratio theologica so gegeniibergestellt, als ob das theologische Denken rationali-
stisch und syllogistisch voranginge. Wo doch in Wirklichkeit das theologische Den-
ken sehr viel mehr zunichst einmal als eine Voraussetzung und Grundiiberzeugung
anzusehen ist, die den positiven Zeugnissen innewohnt und erst nachtriglich reflex
und ausdriicklich gemacht wird. Vor allem zwei Argumente werden referiert und
einigermaflen zerzaust, die in Wirklichkeit gar nicht als zwei verschiedene, sondern
in gegenseitiger Durchdringung wirksam waren und sind und theologisch dann viel
ernster genommen werden miissen, als es hier geschieht. Die beiden Argumente wer-
den etwa so skizziert: das erste sage, dafl Christus ein Mann gewesen sei, der Prie-
ster aber habe Christus darzustellen, also muff er ein Mann sein. Das zweite argu-
mentiere so, dafl der Priester (Bischof) Briutigam seiner Gemeinde sei, die Figur
des Briutigams aber eine Funktion des Mannes sei. Das sind sehr simple und aller-
dings je fiir sich keineswegs iiberzeugende oder doch nicht ausnahmslos geltende
Argumente. In Wahrheit steht dahinter aber ein schon biblisch begriindetes und die
theologische Uberlieferung bestimmendes Selbstverstindnis der Kirche in ihrem sa-
kramentalen Geheimnis. Von da her wire das Argument, wenn man es schon for-
mal darstellen will, der Art: Die Kirche versteht sich nach dem Bild des ehelichen
Verhiltnisses zu Gott, der in Jesus Christus sich hingebend zu ihr gekommen ist;
das Geheimnis des Priesters aber ist die (recht verstandene) Repraesentatio Christi
innerhalb und gegeniiber der Gemeinde; von da her ist es ekklesiologisch begriindet,
dafl der Priester Mann ist. Dieses Moment wird nicht nur in der heute so hiufigen
funktionalistischen Deutung des geistlichen Amtes, sondern wohl auch beim Verf.
des vorliegenden Buches nicht hinreichend ernst genommen. — Die ,Material-
sammlung und seine Reflexionen® (5) sind sicher ein Beitrag, der in der Diskussion
um das Thema Priestertum der Frau beachtet werden mufi. Seine Unzulinglichkei-
ten aber miissen ebenso gesehen werden. O. Semmelroth, S. J.

Theophilus of Antioch, Ad Autolycum. Text and Translation by
Robert M. Grant (Oxford Early Christian Texts, General Editor: Dr. Hen-
ry Chadwick). 8° (XXVIII u. 153 S.) Oxford 1970, Clarendon. 2.— £ — ,Von
der Erschaffung der Welt an aber wird die Gesamtzeit in Kiirze so berechnet: Von
der Erschaffung der Welt bis zur Sintflut 2242 Jahre. Von der Sintflut bis zur Zeu-
gung eines Sohnes durch Abraham, unseren Vater, 1036 Jahre ... Insgesamt wer-
den von der Erschaffung der Welt an 5695 Jahre gezihlt, zusitzlich der restlichen
Monate und Tage. Wenn man also die Zeiten und alles Gesagte zusammennimmt, so
kann man daraus das hohe Alter der prophetischen Schriften und die Gottlichkeit
unserer Religion ersehen: sie ist nicht neu und unsere Lehren sind nicht mythisch
und falsch, wie einige meinen, sondern in Wirklichkeit dlter und wahrer.“ (Ad.
Autol. 111, 28/29) — So konnten und mufiten die Apologeten des 2. Jh. den Wahr-
heitsbeweis des Christentums antreten: Je ilter die Lehren des Christentums, um so
wahrer sind sie. Und wie alt sie sind, liflt sich auf Jahr und Tag berechnen! Ein
Text wie der zitierte aus Theophilus, Ad Autolycum (ca. 180 n. Chr.), verdeutlicht
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schlagartig und eindrucksvoller als lange Abhandlungen die toto coelo verdnderte
Situation des Christentums heute in seinem Verhiltnis zur modernen Zivilisation.
Vorliegende, neue kritische Edition und englische Ubersetzung der einzigen uns
iiberlieferten Schrift des Theophilus von Antiochien ist von R.Grant besorgt,
einem Gelehrten, der sich seit einigen Jahrzehnten intensiv mit dem Bischof von
Antiochien befaRt (vgl. u.a. ders., The Bible of Theophilus of Antioch, in:
JournBiblLit 66 [1947] 173—196; ders., Theophilus of Antioch to Autolycos, in:
HavThRev 40 [1947] 227—256; ders.,, The Problem of Theophilus, in: Hay-
ThRev 43 [1950] 179—196; ders., The Textual Tradition of Theophilus of Antioch,
in: VigChr 6 [1952] 146—159; ders., Scripture, Rhetoric and Theology in Theophi-
lus, in: VigChr 13 [1959] 33—45). — Der griechische Text, der wie die iibrigen
neueren Editionen von S. Frasca, E.Rapisarda und G.Bardy (vgl. Sources
Chrétiennes, 20 [Paris 1948]) im wesentlichen der Edition von J.C.T. Qito folgt
(XXIII), wurde an einer Reihe von Stellen nicht unerheblich verbessert. Besonders
deutlich wird dies im dritten Buch (c. 20—22), wo G. die Namen einiger dgypti-
scher Konige und die Mehrzahl der Zeitangaben korrigiert, und zwar nach der
Vorlage, die Theophilus nach Auffassung des Editors benutzt haben muft (Josephus,
Contra Apionem). Einzelheiten zu diesen Korrekturen und nihere Rechtfertigung
derselben kénnen in einem Artikel von R. Grant nachgelesen werden (Notes on the
Text of Theophilus, Ad Autolycum III, in: VigChr 12 [1958] 136—146). Auch
sonst werden ecine Reihe von Korrekturen vorgenommen (u.a. III, 3.21.22). In
Buch II nimmt G. einige der ,admirable criticisms®, die P. Nautin vorgeschlagen
hatte (vgl. ders., Notes critiques sur Théophile d’Antioch, Ad Autolycum, lib. II,
in: VigChr 11 [1957] 212—225) in den Text, andere werden im Apparat notiert. Im
Vergleich zur Ausgabe der «Sources Chrétiennes» ist der griechische Text in kleine-
re Absitze gegliedert, was diesen nicht nur iibersichtlicher macht, sondern ihn auch
besser mit der Ubersetzung parallelisiert. Eine Reihe von Druckfehlern der franzé-
sischen Ausgabe wurden vermieden. — Die Einleitung ist verhdlinismifig knapp
(17 Seiten); sie informiert tiber das Leben des Theophilus, die Einteilung seines
Werkes, die nichtbiblischen Quellen, das Verh&ltnis des Autors zum Alten und
Neuen Testament, die Eigenart seiner Exegese, seine Theologie, deren judenchristli-
chen Charakter (,In almost every respect his apology is a defense of Hellenistic Ju-
daism as well as of Jewish Christianity® [XVIII]), die Uberlieferung des Werkes
und die vorhergehenden Editionen. — Die Kapiteliiberschriften der englischen
Ubersetzung erlauben dem eiligen Leser rasche Orientierung, die Fufinoten bringen
niitzliche Literaturhinweise und Hilfe zum Verstindnis schwieriger Stellen.
H.-]. Sieben, S. J.

Rondet,”Henri, Histoire du dogme. 8° (320 S.) Paris 1970, Desclée. — Die
Frage der Dogmengeschichte im Sinne einer moglichen Entwicklung und Entfal-
tung des Glaubensgutes und seiner Formulierung hat die franzsische Theologie seit
der Affire Loisy nicht mehr losgelassen. Und doch hat es niemand versucht, die
zahlreichen Einzelergebnisse dieser Epoche in einem Gesamtiiberblick iiber die
Dogmengeschichte zusammenzufassen (vgl. 17 £.). Allerdings hat Verf. auch nicht
die Absicht, fiir die mehrbindigen Werke der deutschen Klassiker der Dogmenge-
schichte aus der liberalen protestantischen Theologie ein katholisches Gegenstiick
zu schaffen; seine Ansicht geht vielmehr in der Linie von F. Loofs auf einen ,Leit-
faden® (vgl. 21£.), der Auseinandersetzungen und Probleme an ihren bestimmten
Platz setzt und in geraffter Kiirze den Weg der Lehrentscheidungen nachzeichnet.
— Der Aufbau dieses Uberblicks folgt nach einer knappen methodologischen Ein-
filhrung (7—23) im allgemeinen dem Lauf der Geschichte. Doch hat R. sich be-
miiht, eine Einteilung in Perioden vorzulegen, die von den verschiedenen grofien
Fragen der Glaubenslehre bestimmt waren. Nach den ,Urspriingen® des christli-
chen Dogmas bei den apostolischen Vitern, den Apologeten, in der Gnosis und bei
Irendus sowie in den Bewegungen und Ideen des Millenarismus und des Montanis-
mus (27—49), ist in einem zweiten Abschnitt von Origenes und seinen Schiilern
(53—70) die Rede, Gedanken, die Verf. offensichtlich besonders teuer sind. Es folgt
die Darstellung der trinitarischen und christologischen Auseinandersetzungen
(73—107) und damit der eine Schwerpunkt der patristischen Dogmengeschichte.
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Der andere schliefit sich unmittelbar an unter dem Titel ,Ekklesiologie, Gnade und
Siinde“ (111—149) und betrifft vornehmlich Augustinus und sein Werk. R. kann
auch hier auf eigene Untersuchungen zuriickgreifen und so seiner Darstellung einen
gewissen personlichen Akzent geben. ,Die karolingische Epoche® (153—173) ist das
sich anschliefende Ubergangskapitel benannt, das sehr summarisch den geschichtli-
chen Hintergrund fiir die folgenden Gedanken unter dem Titel ,Das Mittelalter®
vorbereitet. Sachlich betont R. hier (177—203) vor allem die verschiedenen Refor-
men in der Kirche, die sich an die karolingische Renaissance anschlieflen. Namen
wie Gregor VIL, Anselm von Canterbury, die Viktoriner und Bernhard von Clair-
vaux markieren den ersten Teil dieser Periode; Friedrich II., Joachim von Fiore,
die Katharer und Waldenser sowie die gegen sie veranstalteten Konzilien und die
verschiedenen geistlichen und theologischen Anstrengungen bestimmen ihren zwei-
ten Teil. Diese Auseinandersetzungen fallen mit dem Hohepunkt der mittelalterli-
chen theologischen Kontroversen zusammen und sind Vorzeichen fiir die folgende
Epoche, die Verf. mit ,Auseinanderbrechen der Einheit* iiberschreibt (207—224).
Er behandelt hier sowohl die Unionskonzile wie auch das Schisma im Gefolge von
Avignon und die Erscheinung von Wyclif und Hus. ,Reformation und Konzil von
Trient® bilden einen eigenen Abschnitt (227—262), der schon seinem dufleren Um-
fang nach zu den wichtigeren Kapiteln dieser Darstellung zihlt. Das ist nicht ver-
wunderlich, da R. vor allem in der Gnadenfrage und in der Problematik der Ur-
siinde hier sein eigenes Forschungsgebiet wiederfindet. Anschliefend wird die Zeit
»vom Konzil von Trient bis zum . Vatikanum® (265—281) mit den Themen Jan-
senismus, Gallikanismus und dem Dogma der Unbefleckten Empfingnis summa-
risch vorgestellt. Das letzte Kapitel behandelt den Abschnitt ,Vom I. Vatikanum
zum II. Vatikanum® (285—316) mit den Schwerpunkten: Verhalten der Kirche ge-
geniiber den neuen Ideen, die Modernismuskrise und die Entwicklung bis zum letz-
ten Konzil. Ein detailliertes Inhaltsverzeichnis (317—320) erlaubt schlieflich einen
schnellen Uberblick iiber den gebotenen Stoff. — Man ist etwas erstaunt, keine wei-
teren Hinweise zu finden, ein Literaturverzeichnis z.B. oder eine Liste der vor-
kommenden Namen, die den Gebrauch dieses Uberblicks erleichtern kénnten. Ihr
Fehlen wird man bedauern, auch wenn man sich an die Schlufibemerkungen der
Einfithrung erinnert (vgl. 22 f.) mit dem allgemeinen Verweis auf Lexikonartikel,
Monographien und Zeitschriften. Das eigentliche Interesse dieses Leitfadens scheint
uns dagegen in der Tatsache gut zum Ausdruck zu kommen, dafi R. auf Fufinoten
zu Einzelarbeiten fast vollig verzichtet hat. Die gebotenen Anmerkungen betreffen
im allgemeinen nur die Lehrtexte selbst, wie sie in der Sammlung von Denzinger
vorliegen. Die Darstellung R.s versucht, diese Dokumente an ihren geschichtlichen
Platz zu stellen, ihre Entstehung aus dem historischen Kontext heraus zu verdeutli-
chen und damit einer Reflexion iiber den durchaus unterschiedlichen dogmatischen
Wert (vgl. 22) dieser Aussagen zu dienen. Von daher wird man den verhiltnismi-
Rig knappen Umfang dieser Arbeit begriiflen, trotz aller damit verbundenen Ver-
einfachungen. Die Darstellung ist leicht lesbar, so daf sich das Buch als notwendige
Erginzung zum Denzinger anbietet. Doch bevor eine Empfehlung in diesem Sinn
formuliert wird — und hier scheint auch das mégliche Interesse am Werk des Verf.s
im deutschen Sprachraum berithrt — ist ein genauerer Blick auf den Inhalt dieses
Buches nétig. — Die wichtigste Frage an diese Dogmengeschichte: Hat sie ihren
Gegenstand entsprechend’ vorgestellt, die Gewichte richtig verteilt, ihr Urteil im
Rahmen des Mdglichen von den sachlichen Gegebenheiten bestimmen lassen? Gera-
de eine gedringte Zusammenfassung unterliegt ja in besonderer Weise der Gefahr
von Verschiebungen und Verzerrungen. Beim vorliegenden Werk handelt es sich
m. E. um eine gut ausgewogene Darstellung, die mit Gespiir fiir das richtige per-
spektivische Mafl ihre Akzente setzt. Immerhin bleibt die unmittelbare Nihe der
Arbeit zum Enchiridion Denzingers zu beachten, die z. B. den Ausfall der fiir die
Theologiegeschichte so bedeutsamen theologischen Summen des 13. Jahrhunderts im
vorliegenden Zusammenhang erklirt. Aufler einigen gelegentlichen Erwihnungen
spielen Thomas von Aquin, Bonaventura oder Duns Scotus in dieser Dogmenge-
schichte keine Rolle. Man ist geneigt, hier auch die persénliche Art und die speziel-
len Arbeiten des Verf.s geltend zu machen. Unverkennbar trigt nimlich das Buch
auch die Ziige seines Autors. Die Darstellung der Viterzeit im allgemeinen, die
Augustins im besonderen und dann die Behandlung der Problematik des Konzils
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von Trient und der nachtridentinischen Theologie wird man als besonders lebendig
empfinden. Als gelungen kann auch das Kapitel iiber das Frithmittelalter gelten,
withrend man fiir den Bericht iiber die Entwicklung im Hohen Mittelalter in der
vorliegenden Form Reserven anmelden mufl. Einerseits sind die Bemerkungen fiir
diese Epoche zu fliichtig und fragmentarisch, um die Bewegungen im Glaubensbe-
wufltsein dieser Zeit wirklich zu erfassen, anderseits hat man auch nicht den Ein-
druck, daf die verschiedenen Gedanken sich zu einer wirklich einheitlichen Skizze
zusammenfiigen. Das diirfte auch darin zum Ausdruck kommen, daf} fiir diese Epo-
che in den Zwischeniiberschriften die Sachfragen ganz aus den Titeln verschwin-
den, um durch so farblose Themen ersetzt zu werden wie ,Das 12. Jahrhundert®,
,Das 13. Jahrhundert®, ,Die Unionskonzile®, ,Das Ende des Mittelalters® usw. Al-
lerdings ist damic das dort Gesagte keinesfalls wertlos. Vielmehr findet man auch
hier eine Fiille von Anregungen, wenn man zur Theologiegeschichte dieser Zeit be-
reits eine gewisse Ubersicht besitzt. — Besondere Aufmerksamleit ist noch zwel
weiteren Fragen zu schenken, die fiir ein abschlieflendes Urteil bedeutsam sind. Ein-
mal stellt sich das Problem der Verankerung des Glaubensgutes in der Botschaft der
Schrift und der Vermittlung durch die Credo-Formeln. In Anlehnung an Denzin-
ger stellt sich R. diese Frage nicht, die ja streng genommen auch nicht in sein Thema
gehdrt. Es bleibt aber zu fragen, ob dieses Vorgehen der dauernd gestellten Aufgabe
einer Konfrontierung des Glaubens mit der Schrift sowie dem betonten Bemiihen
des II Vatikanums um eine schriftgemifle Formulierung seiner Aussagen voll ge-
recht wird. Es scheint, als sei in R.s Arbeit der Begriff des Dogmas und seiner Ge-
schichte zu sehr von der Seite der Theologie und zu wenig von der Seite des Glau-
bens her bestimmt. — Die zweite Frage betrifft die methodologische Einfithrung
des Verfs, in der die Prinzipien ausdriicklich genannt werden, auf die sich sein
Werk aufbaut. Es geht R. zwar auch um eine Einfiihrung fiir ein Publikum, das den
Kreis der Fachleute weit iiberschreitet. Er ruft darum zunichst die groflen klassi-
schen Prinzipien ins Gedéchtnis: ,Der Fortschritt des Dogmas heifit nicht Fort-
schritt der Offenbarung® (7); »Es geht jetzt um die Entzifferung, das Verstchen
und die Deutung des Wortes Gortes* (8 £.). Das Glaubensgut ist im Credo formu-
liert und seine Entfaltung ist von der allgemeinen Situation der Kirche abhidngig,
d. h. nicht unbedingt stetiger Fortschritt und harmonische Ausdeutung (vgl. 9 ££.).
Hiresien ebenso wie die spontane Reflexion der Kirche konnen darum Ursprung
fiir einen Fortschritt im Dogma sein (vgl. 11 f.). Danach bleibt noch das Verhdlenis
zwischen Dogma und Theologie zu kliren, fiir das Verf. auf zwei unterschiedliche
Grundhaltungen hinweist, einerseits die der grofien Synthesen, anderseits die subti-
ler Analysen (vgl. 13 £.). Der Unterschied der Dogmengeschichte zur Geschichte der
Theologie und der Philosophie wird erwihnt, und gleichzeitig macht R. auf ihre
Untrennbarkeit aufmerksam. Die Verbindung zur Geschichte der Offenbarung
(Credo) wird noch einmal genannt; abschlieffend ist von dem Bezug zur Religions-
geschichte die Rede (vgl. 16). — Erst nach dieser Situierung seiner Aufgabe kommt
R. auf eine Reihe von grundlegenden Einzelveroffentlichungen und auf die grofien
Standardwerke zu sprechen, um auch auf dieser Linie den Platz fiir seine eigene
Verdffentlichung zu finden. Es folgen jeweils eine knappe Anerkennung und Aus-
einandersetzung mit Harnack, als dem Meister der Disziplin, und mit Turmel, des-
sen sechs Binde fiir den franzdsischen Bereich eine gewisse Bedeutung haben (vgl.
18 ff.). Die damit angedeuteten Prinzipien erkliren die Methode des Verf.s (21). —
Im ganzen kann man sich iiber dieses Buch und die durch es aufgegriffene Proble-
matik wohl nur freuen. Daran indern auch die geiuflerten Vorbehalte zu Einzel-
fragen und die vorhandenen Schwichen dieser Darstellung nichts. Denn das vor-
liegende Werk scheint sehr geeignet, die historische Dimension des Dogmas ihrer
ganzen Breite nach wieder voll zur Geltung kommen zu lassen, die Giber einem allzu
statischen Begriff von der Wahrheit des Dogmas oft vergessen und in den meisten
Fillen nicht respektiert worden ist. Gerade die Einfiihrung, die R. seiner Untersu-
chung voranstellt, wird alle Bedenken zerstreuen, die aus der Furcht vor einer Re-
lativierung der Glaubenswahrheit stammen konnten. — Seiner Anlage und seinem
Umfang nach nimmt das Werk cinen eigenen Platz ein; auch und gerade im Ver-
gleich etwa mit dem ,Handbuch der Dogmengeschichte®. Man wiirde ihm darum
Z_ neben ciner gewissen Uberarbeitung — weite Verbreitung wiinschen.

K. H. Neufeld, S.J.
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Hausmann, Ulrich (Hrsg), Handbuch der Archiologie. Allgemeine
Grundlagen der Archiologie. Begriff und Methode, Geschichte, Problem der Form,
Schriftzeugnisse. Gr. 8° (XXXII u. 529 S. m. 92 Abb.) Miinchen 1969, Beck. 84.—
DM. — Die Darlegung der ,Allgemeinen Grundlagen der Archiologie® ist eine
Neubearbeitung des 1939 erschienenen ,Ersten Bandes® des ,Handbuchs der Ar-
chiologie“. W. Otto hatte damals den Plan, in drei Binden das gesamte Gebiet der
Archiologie zu erfassen. Der Plan wurde — wohl nicht nur wegen des beginnen-
den Zweiten Weltkriegs — nie zu Ende gefiihrt. Heute ist der Stoff nicht mehr
ohne weiteres zu iiberblicken; der neue Erste Band trigt keine Ordnungszahl mehr.
Und das ganze neugeplante Handbuch bildet nicht mehr die ,,VI. Abteilung® des
Handbuchs der Altertumswissenschaft; es wird nur noch ,herausgegeben im Rah-
men des Handbuchs der Altertumswissenschaft®. Der Herausgeber der ,Allgemei-
nen Grundlagen der Archiologie® und des ganzen geplanten ,Handbuchs der Ar-
chiologie® ist der Ordinarius fiir Archdologie in Tiibingen. H. hat aus dem ,Er-
sten Band® des Handbuchs von W. Otto knapp zwei Drittel der Abbildungen iiber-
nommen. Unverdndert wurde auch der Beitrag von E. Buschor, Begriff und Metho-
de der Archiologie, abgedruckt. Nur leicht iiberarbeitet tauchen die Beitriige von
D. Schweitzer, Das Problem der Form in der Kunst des Altertums, von
A. Rehm, Die griechischen und italienischen Inschriften, und von E. Pernice, Die
griechischen und lateinischen Zeugnisse, wieder auf. — Die stirkste Verinderung
im Verhiltnis zur Erstausgabe von 1939 hat der Bereich der Schriftgeschichte er-
fahren. Hier behandeln H. Brunner die Schrift der Agypter, O. Edzard die Keil-
schrift, W. Hinz die Schrift der Elamer, H. Mittelberger die hethitische Bilder-
schrift. Der Herausgeber hat E. Grumach trotz seiner kritischen Einstellung zur
Entzifferung von Linear B durch Ventris-Chadwick gebeten, die kretischen und
kyprischen Schriftsysteme darzustellen. Er tat es in der ihm cigenen iibersichtlichen
Weise und konnte den Beitrag kurz vor seinem Tod fertigstellen. Die Alphabet-
schriften behandelt W. Réllig. Klar wird festgestellt, dafl das Alphabet phoiniki-
scher Prigung die ,Urmutter aller Alphabete unseres und des vorderasiatischen
Kulturkreises wurde“. Doch die Frage, wie dieses phoinikische Alphabet entstand,
ist heute schwieriger zu beantworten als vor 30 Jahren. Sie wird nicht erleichtert
durch den ,Korrekturzusatz® am Ende dieser Arbeit, in dem mitgeteilt wird, daf}
1968 in Kamid-el Loz (Libanon) zwei geritzte Ostraka aus der Zeit um 1500
v. Chr. gefunden wurden, die klare Schriftzeichen der siidsemitischen Alphabet-
schrift aufweisen. Am chesten ist der Vorliufer des phoinikischen Alphabets in
protokanaandischen Schrifttypen zu suchen. Sie sind etwa 200 Jahre idlter als die
ins 15. Jh. zu datierenden protosinaitischen Inschriften, die demnach an Bedeutung
verloren haben. Auch der Zusammenhang zwischen den semitischen Namen fiir be-
stimmte Konsonanten und den urspriinglich dgyptischen Schriftzeichen wird heute
bezweifelt. Der Grund dafiir iiberzeugt allerdings nicht restlos (295, Anm.1). —
Ein Mangel des Buches ist seine Uninteressiertheit an biblischer und friihchristlicher
Archiologie. Zwar wird richtig die ,Pontificia Accademia Romana di Archeolo-
gia“ (gegriindet 1740) als die alteste archiologische Vereinigung in Rom genannt
(145), aber in nur drei Zeilen wird von ihrer Titigkeit berichtet, und die ,Rivista
di Archeologia Christiana® wird im ganzen Buch nie erwihnt. Noch schwerwie-
gender ist die Tatsache, dafl laut Index im ganzen Buch nirgends von Qumran die
Rede ist; dort wurden uns durch die zahlreichén Funde seit 1947 viele neue Aspekte
z. B. iiber Schreibkunst und Schreibmaterial eréffnet. So sagt H. Brunner in seinem
Beitrag ,Schreibmaterial® im Abschnitt iiber das Leder nichts von den ca. 300
Lederrollen, deren Reste in den Hohlen am Toten Meer gefunden wurden. Nach B.
erhielt das Leder erst in der Form von Pergament iiberragende Bedeutung fiir die
Schrift (313). Da B. nicht mit alttestamentlichen Lederrollen rechnet, betrachtet er
alle Stellen, an denen im AT von einer Buchrolle die Rede ist, als Aussagen iiber
Papyrusrollen (314, Anm. 5). Er behauptet geradezu vom Papyrus: ,im Alten Te-
stament wird er mehrfach erwihnt®. Und dabei versiumt er es, tiber die Neuerung
auf dem Gebiet des Schreibmaterials in den frithchristlichen Gemeinden zu berich-
ten. Dort werden — nach unseren heutigen Kenntnissen — erstmalig in der ganzen
antiken Welt Papyrus-Kodizes beschrieben. — In einem so umfassenden Werk sind
Liicken und Mingel unvermeidlich. Doch allein schon der neue und griindliche
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Beitrag von W. Schiering tiber die Geschichte der Archiologie verleiht dem Buch
einen Wert, der es deutlich von dem ersten Band des Handbuchs von W. Otto ab-
hebt. B.Schwank, O.S.B.

Schilbach, Erich, Byzantinische Metrologie (Byzantinisches Handbuch,
im Rahmen des Handbuchs der Altertumswissenschaft, 12. Abt., 4. Teil). 8° (XXIX
u. 291 S.) Miinchen 1970, Beck. 68.— DM. — Es diirfte das erste Mal sein, daf} eine
Dissertation auf Anhieb im Rahmen des ,Handbuchs der Altertumswissenschaft®
ver6ffentlicht wurde. In unserem Fall bedeutet das weniger, dafl man langwierige
Einzelforschungen mit einer abschliefenden Gesamtdarstellung hétte kronen kon-
nen, sondern dafl es bisher cinfach an einem Vorentwurf einer byzantinischen Me-
trologie gefehlt hat, vielleicht bedingt durch ,die schlechte Quellenlage und den
trockenen Forschungsgegenstand® (Vorwort). Der Verf. half diesem Ubel ab, indem
er vorliegendem Werk einen zweiten Teil als ,Byzantinische metrologische Quel-
len® (Diisseldorf 1970, Briicken-Verlag) zur Seite stellte. — Das Handbuch bringt in
der Einfithrung einen Abrif der Geschichte fritherer Untersuchungen, Problemstel-
lung und Eingrenzung des Themas, schlieflich eine Liste publizierter Quellen
(1—9). Das iiber den Rahmen des Buches hinaus Bedeutsame liegt in dem methodo-
logischen Aufweis, mit welchen Schwierigkeiten es der Byzanzforscher in der Da-
tierung der Quellentexte, in der Einschitzung lokaler Verschiedenheiten und der
Entflechtung des Durcheinanders byzantinischer, italienischer und tiirkischer Mafi-
einheiten, vor allem in der spitbyzantinischen Epoche, zu tun hat. Die Schablone
von der festen Grofe ,Byzanz® wird wieder einmal durchbrochen; dabei werden
auch Griinde und Phinomene fiir die wachsende wirtschaftliche Dominanz des
Westens im Spatmittelalter zwischen den Zeilen lesbar. — Die Gliederung des Bu-
ches folgt den spezifischen Mafeinheiten: Lingenmafle (13—55); Flichenmafle
(56—93); Hohlmafle (94—159); Gewichtsmafie (160—231). Es wird jeweils unter-
schieden zwischen offiziellen und inoffiziellen oder lokal gebriuchlichen Mafien,
eine Unterscheidung, die oft zu Uberschneidungen im Kriftespiel Hauptstadt —
Provinz fithrt. — Anhang I behandelt byzantinische Feldvermessung und Steuer-
veranlagung (233—263); Anhang Il veranschaulicht den Stoff in iibersichtlichen
Tabellen (265—272). Ein Index zu Maflen und Miinzen sowie ein Eigennamen-,
Wort- und Sachregister vervollstindigen das wertvolle Werk. — Es wird durch
Einzelforschungen zu erginzen sein, die aber durch diese Arbeit erst méglich wur-
den. G. Podskalsky, S. J.

4. Theologiegeschichte. Okumenik

Zumkeller, Adolar, O.E.S.A., Das Ménchtum des heiligen Augusti-
nus. 2., neubearb. Aufl. (Cassiciacum, 11). 8° (488 S.) Wiirzburg 1968, Augustinus-
Verlag. 39.30 DM. — Als das vorliegende Werk in seiner ersten Auflage erschien,
im Jahre 1949, mufite Verf. noch bedauernd feststellen, dafl man weithin iiber
dem Theologen und Kirchenmann Augustinus sein Ménchtum vergessen habe. Mitt-
lerweile hat die Lage sich griindlich gewandelt. Nicht nur insofern, als seither eine
Fiille von Untersuchungen und Biichern erschienen ist, die sich vor allem mit dem
Verhiltnis des Heiligen von Hippo zum Ménchtum beschiftigen, sondern auch in-
sofern, als durch das Konzil die Probleme des Ordensstandes und -lebens nach-
driicklich ins allgemein-kirchliche Bewuftsein gehoben worden sind, — nicht nur
durch das Dekret ,Perfectae Caritatis, sondern mehr noch durch die Diskussionen
iiber Kap. 5 und 6 der Kirchenkonstitution. Wenn die Konzilsviter allen Ordens-
gemeinschaften zur Pflicht gemacht haben, ihr Institut von Grund auf neu zu be-
denken und wenn somit die Weisung gegeben ist, zu den Quellen zuriickzugehen,
dann ist damit auch die Besinnung auf das zur Pflicht gemacht, was Augustinus von
Anfang an und durch alle Jahrhunderte hindurch fiir das Ménchtum bedeutet hat
und heute noch bedeutet. Es ist daher allen Dankes wert, dafl Z. sich der Miihe un-
terzogen hat, sein Werk neu zu bearbeiten und es so, bereichert mit den neuesten
Forschungsergebnissen, wieder vorzulegen. — Der I.Teil handelt von ,Augustins
Mbénchsideal in seinem Werden und Reifen® (33—134). Da wird geschildert, mit
welcher Folgerichtigkeit Augustinus von seiner Bekehrung an dem Gedanken eines
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monchischen Lebens zugefithrt wurde, wie in Cassiciacum die erste Monchsgemein-
de sich um ihn sammelte und wie er nach seiner Riickkehr nach Nordafrika seine
Klostergriindungsplidne verwirklichte, das ,Gartenkloster”, das ,Kloster der Kleri-
ker® und die ,Frauenkldster. Dafl Augustinus bei diesen Griindungen unter dem
Einflufl der dgyptischen Vorbilder stand, wird ausdriicklich betont (38—41), ver-
diente aber vielleicht eine detailliertere Analyse; ich vermute, dafl der Einflufl
etwa von der pachomianischen Monchsidee her noch intensiver war, als es vom
Verf. herausgestellt wird (74—76). Wichtig ist die Feststellung, dafl Augustinus
auch als Bischof dem Ménchsideal treu blieb und die Leitung seiner Klostergriin-
dungen in der Hand behielt, wenn auch sein hohes Amt ihn zwang, seine Hirtensor-
ge tiber die ganze Didzese, ja liber die ganze Kirche Nordafrikas hin auszuweiten.
Aus seiner intensiven Kenntnis des ménchischen Lebens konnte er in seinen Predig-
ten, Briefen und Schriften — die wichtigsten Texte sind im III. Teil dankenswer-
terweise in deutscher Ubersetzung beigegeben — eine solche Fiille von hilfreichen
Weisungen fiir das ganze Ordensleben geben, daf sein Name fiir immer neben Pa-
chomius, Basilius und Benedikt genannt werden muff. — Den Kern des Buches bil-
det der IL Teil mit der ausfiihrlichen Darlegung der Grundgedanken des augustini-
schen Ménchsideals (135—320). Was hier iiber ,,Sinn und Ziel des kldsterlichen Le-
bens®, iiber Armut, Bruderlicbe und Gehorsam als ,Kldsterliches Lebensgesetz®,
iber Gebet, Lesung, korperliche Arbeit und apostolische Tatigkeit als spezifisch
»kldsterliche Lebensweise® gesagt ist, bietet zusammen mit der Analyse der ,klo-
sterlichen Lebenshaltung® in Absage an die Weltliebe, Abtétung und Selbstverleug-
nung, Demut und Jungfriulichkeit eine eindrucksvolle ,Summa‘ des religidsen Le-
bens. Verf. hat in der ,Zusammenfassung® dieses IL Teiles versucht, aus der Viel-
falt der Finzelmomente das ,spezifisch augustinische® Ordensideal herauszuschi-
len. Er sieht es darin, dafl dort ,die Liebe zum Grundgesetz des monastischen Le-
bens erhoben ist* (317). Nicht umsonst steht ja das zwei-eine Hauptgebot der Liebe
am Anfang der ,Augustinusregel®. Von diesem Grundprinzip her gewinnen die an-
deren, fiir die augustinische Sicht typischen Elemente und Faktoren des monchi-
schen Lebens (Vita communis, Kloster als Familie, apostolische Ausrichtung, ekkle-
siologische Riickbindung) ihre besondere Prigung. — Im IIL Teil, der ,Augustins
Mbonchsideal in seinem Schrifttum® behandelt, sind vor allem die Ausfiithrungen
iiber den neuesten Stand der Diskussion um die Echtheit der Augustinusregel zu
beachten. An Hand der neuesten Arbeiten von Verbeijen, Chdtillon, van Bavel,
Lorenz u.a. kommt Verf. zu folgendem ,statement®: ,Sicherheit besteht dariiber,
dafl der Text des ,praeceptum’ (= die Regel fiir Manner) ein Werk des heiligen
Augustinus ist. Er hat es mit grofler Wahrscheinlichkeit fiir Manner verfafit, wenn
auch die Moglichkeit, daf er diese Klosterregel urspriinglich fiir ein Frauenkloster
schrieb, bis jetzt nicht vollig ausgeschlossen werden kann ... Die Regel des hl.
Augustinus diirfte die dlteste erhaltene Klosterregel des Abendlandes sein. (331).
Ihre Eigenart sieht Verf. mit Recht in ihrer ,Menschenkenntnis und Diskretion,
Gedankentiefe und Verankerung in der Heiligen Schrift und nicht zuletzt in der
klaren Ausrichtung des klasterlichen Lebens auf das Hochziel allen christlichen Le-
bens, die Liebe“. — Die reichen bibliographischen Belege, das ausfiihrliche Litera-
turregister und das Personenverzeichnis erhthen den Wert dieser vorziiglichen Ar-
beit, die fiir das ganze Studium des frithen Ménchtums von hoher Bedeutung ist.
: H-BaecherSd

Karmiris, Johannes — von Ivdnka, Endre, Repertorium der Symbole
und Bekenntnisschriften der griechisch-orthodoxen Kirche in lateinischen (oder, in
einigen Fillen, deutschen oder franzdsischen Ubersetzungen). 8° (41 S.) Diisseldorf
1969, Patmos 12.- DM. — Unter den praktischen Hilfsmitteln fiir das Studium der
von den Orthodoxen mehr oder weniger allgemein angenommenen Lehren hat sich seit
einigen Jahren die Sammlung von Karmiris bewihrt: Ta Aoyuotina xal Zvufolund
Tiic "00%0d6Eov xol Kadolnfic "Exninolag (1. Athen 1952, I1. Achen 21953, Graz
21968). In der vorgelegten Neuerscheinung wird nun dem westlichen Leser zur leich-
teren Benutzung des Originalwerkes ein Nachweis der einzelnen Fundstellen in latei-
nischer oder auch modernsprachiger (franzdsisch, englisch, deutsch, je nach dem Vor-
handenen) Ubersetzung geboten. Das Verzeichnis ist derart angelegt, dafl auf eine
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instruktive Erliuterung des Anlasses, der zur Erstellung des betreffenden Textes ge-
fithrt hat, eine Ubersicht folgt, die auf der linken Seitenhilfte die Zahl des Bandes
und der Seite anfithrt, unter der der Text bei Karmiris zu finden ist, und rechts
davon, genau gegeniibergestellt, den Fundort der Ubersetzung angibt, soweit das fiir
die #lteren Texte moglich ist, nach den allbekannten Sammlungen von Mansi und
Migne. Die Dokumente gehen bis zum Jahre 1968, also bis zu der panorthodoxen
Konferenz von Belgrad einschliellich. Selbstverstindlich sind auch die neuesten ge-
meinsamen Erklirungen des Papstes und des Skumenischen Patriarchen aus dem
Jahre 1964 aufgenommen; hier hitte allerdings die Angabe des offiziellen lateini-
schen Textes (Acta Apostolicae Sedis oder sonstwie) nicht fehlen diirfen. — Das
Ganze ist ein zuverlissiges und recht brauchbares, ja fiir manchen unentbehrliches
Hilfsmittel, wodurch jedoch der Riickgriff auf das griechisch abgefafite Werk von
Karmiris nicht iiberfliissig gemacht wird, wenn man sich an die Quellen selber halten
will. J. Beumer, S. J.

Kunzelmann, Adalbero, O.E.S. A., Geschichte der deutschen Augu-
stiner-Eremiten, I. Das dreizehnte Jahrhundert (Cassiciacum, 26). 8° (XIII u. 275 S.)
Wiirzburg 1969, Augustinus-Verlag. 48.50 DM. — Wenn jemals das schon zu oft ver-
wendete Wort von der ausgefiillten Liicke am Platze ist, dann bei dem hier vorgeleg-
ten Werk. Denn der fiir die Geschichte des Ordenswesens und der Kirche im allge-
meinen und nicht zuletzt auch fiir die der Theologie so bedeutsame Orden der Augu-
stiner-Eremiten hat bislang noch keine zusammenfassende Darstellung erfahren;
aufler einigen Monographien mit begrenztem Blickfeld kommen hochstens nur die Ar-
beiten von K.Elm inBetracht (NeueBeitrige zur Geschichte des Augustiner-Eremiten-
ordens im 13. und 14. Jahrhundert, in: Archiv fiir Kulturgeschichte 42 [1960] 357
bis 387; Beitrige zur Geschichte des Wilhelmitenordens [Koln 1962]). K. beginnt
seine gut belegren Ausfithrungen mit der Griindungszeit des 13. Jahrhunderts, und
wenn auch gemif dem Titel die deutschen Augustiner den Mittelpunkt einnchmen, so
wird doch, zumal fiir den Anfang, Italien einigermaflen miteinbezogen. Die voraus-
geschickte Einleitung beschreibt das monastische Leben des hl. Augustinus und seine
Klostergriindungen (1-10). Dabei wird mit Recht hervorgehoben: ,So ist fiir den
Orden der Augustiner-Eremiten, ebenso wie fiir den der Regulierten Chorherren,
kein unmittelbarer Zusammenhang mit dem augustinischen Ménchtum der alten Zeit
nachweisbar® (10); vielleicht hitte noch entschiedener gesagt werden sollen, daf} die
entgegengesetzte Behauptung den historischen Tatsachen widerspricht, wie ja auch
das Wort ,Klostergriindung® fiir Augustinus in einem weiteren Sinn genommen
werden mufi. Dann folgt das Kapitel iiber die eigentliche Entstehung des Ordens in
Ttalien (Brictiner, Johannboniten, Wilhelmiten, die Grofle Union von 1256, die
Bulle ,Licet ecclesiae® und die Bulle ,Ea quae iudicio®: 11-37), dem sich eine Uber-
sicht iiber die dltesten Augustinerkl8ster nérdlich der Alpen vor der Groflen Union
anschliefit (37-94). Die Darlegungen werden noch eingehender, wenn im nichsten
(3.) Kapitel die weitere Ausbreitung der deutschen Ordensprovinz bis zum letzten
reprisentativen Zusammenschlufl der alten deutschen Ordensprovinz von rund
80 Klbstern in Ziirich (1297) besprochen wird, wobei die Amtszeit der einzelnen
Provinzialobern (Guido di Stagia, Engelbert, Walther Raemaker und Heinrich Frie-
mar der Altere) den Einteilungsgrund abgibt (95-238). Ein folgender Abschnitt be-
faflt sich mit dem Regensburger Generalkapitel im Jahre 1290, mit den dort be-
schlossenen Ordenskonstitutionen und der allmihlich wachsenden Sorge fiir die theo-
logischen Studien (238-253). Hier wiire wohl in bezug auf den zuletzt genannten
Punkt eine grofere Ausfiihrlichkeit angebracht gewesen, vielleicht auch durch Zu-
riidegreifen auf die analogen Bestrebungen in den iibrigen Bettelorden; denn aufler
Aegidius Romanus wird kein anderer Theologe aus den Reihen der Augustiner-
Eremiten mit Namen genannt (h&chstens indirekt, indem sich K. auf E. Y pma O.E.S.A.
beruft: La formation des professeurs chez les Ermites de saint Augustin de 1256 2
1354 [Paris 1956]). Das abschlieflende Kapitel ,Die Teilung der deutschen Ordens-
provinz® ist recht kurz (254) und begniige sich mit der Feststellung der Tatsache, daf}
im Jahre 1299 die vier Provinzen errichtet wurden: die rheinisch-schwibische, die
bayerische, die thiiringisch-sichsische und die kélnisch-belgische, die alle eine grofie
Ausdehnung nach Osten oder Westen besaflen. — Eine genauere Kritik wiirde eine
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dhnlich umfassende Kenntnis der Quellen voraussetzen, wie sie bei dem Verf. zu
finden ist. Es bleibt also bei dankbarer Anerkennung des Erreichten. Nur ein Wunsch
wire noch zu erfiillen, dafl ihm auch die Vollendung des Werkes vergénnt sei, das
ja erst mit dem 14. und 15. Jahrhundert und der Reformationszeit in die Phase ein-
tritt, der das Interesse der Theologiegeschichte im besonderen Mafle gehort.

J- Beumer, S. J.

Theissing, Hermann, Glaube und Theologie bei Robert Cowton OFM (Bei-
trige zur Geschichte der Philosophie und Theologie des Mittelalters XLII, 3). 8°
(X u. 330 S.) Miinster 1970, Aschendorff. 49.— DM. — Der Autor, dessen theologische
Einleitungslehre gsamt dem Glaubenstraktat und den philosophischen Voraussetzun-
gen fiir die Theologie) hier zur Darstellung gelangt, ist heute nur wenigen bekannt
(vgl. indes: B. Hechich, De Immaculata Conceptione BMV secundum Thomam de
Sutton OP et Robertum Cowton OFM [Rom 1958]). Er war ein Zeitgenosse des
Duns Scotus, erhielt am 26. Juli 1300 als Franziskaner des Konvents zu Oxford die
Vollmacht zum Beichthéren und verfafite wihrend der Jahre 1309 bis 1311 seinen
Sentenzenkommentar. Daf} er in der beginnenden Spitscholastik gréfiere Beachtung
gefunden hat, kann man schon aus der Anzahl von 7 Handschriften dieses Kommen-
tars und von mehreren Abbreviationes schlieflen, vor allem aber aus der Tat-
sache, dafl Thomas von Sutton ein eigenes Werk gegen ihn geschrieben hat. Die
theologiegeschichtliche Einordnung wird von dem Verf., obgleich sich einige Schwie-
rigkeiten vom Text her bieten, exakt vorgenommen: Cowton hat vieles mit Scotus
gemeinsam, iibernimmt jedoch in wichtigen Punkten des Glaubenssystems ofters
Lehren anderer Theologen, zumal die eines Thomas von Aquin und sogar die Hein-
richs von Gent; er polemisiert dann auch gegen Scotus. Die eigentliche Originalitit
des Franziskaners liegt mehr auf philosophischem als auf theologischem Gebiet, und
zwar derart, dafl er einigermaflen in die Linie vorriickt, die den Nominalismus
Odkhams vorbereitet. Ein nach allen Seiten hin geschlossenes System zu schaffen, ist
Cowton offensichtlich nicht gelungen, und es mufl als ein Verdienst des Verf.s be-
trachtet werden, dafl er die Gegensitzlichkeiten, die besonders in der Erkenntnis-
und Willenslehre hervortreten, ohne gewagte kiinstliche Synthesen stehenlifit. — Im
einzelnen wird berichtet iiber Lebensdaten und Werk des Robert Cowton (3-19),
iiber die natiirliche Gotteserkenntnis (20-74), iiber die natiirliche Offenbarung (75
bis 93), den christlichen Glauben (94-118), die Theologie als Glaubenswissenschaft
(119-176), das Objekt der Theologie (177-204), die Theologie als spekulative Wis-
senschaft (205-251). Der Anhang (257-330) bringt dann noch die wichtigsten Fragen
aus dem Sentenzenkommentar (q. 2, 5, 6 und 7) sowie aus dem 3. Buch dist. 23 (q.
unica: Utrum de credibilibus revelatis nobis ad hoe, quod cirea illa habeamus actum
credendi, requiratur fides infusa vel sufficiat fides acquisita). — In den Belegen ist
Th. recht austiihrlich, soweit sie dem Sentenzenkommentar Cowtons entnommen sind.
Die Zitate und Parallelen der zeitgenossischen Literatur, auch die ,versteckten®,
sind ebenfalls zahlreich; nur kénnte man bei ithnen bisweilen den Text selber ver-
missen, zumal wenn es sich um weniger bekannte Theologen handelt, die der Leser
nicht gleich zur Hand hat. Uberhaupt wiirde das Bild von Cowton und seiner Theo-
rien noch deutlicher geworden sein, wenn weitere Autoren aus der Wende vom 13.
zum 14. Jh. zu Wort gekommen wiren, Franziskaner und auch Dominikaner, inso-
fern die letzteren sich nicht unbedingt an die strenge Thomas-Auffassung anschlie-
flen. J. Beumer,S. J.

Marcolino, Venicio, Das Alte Testament in der Heilsgeschichte. Unter-
suchung zum dogmatischen Verstindnis des Alten Testaments als heilsgeschichtli-
che Periode nach Alexander von Hales (Beitrige zur Geschichte der Philosophie
und Theologie des Mittelalters, N. F. 2). 8 (VII u. 370 S.) Miinster 1970, Aschen-
dorff. 58.— DM.— Zugrunde gelegt sind die zweifellos echten Schriften Alexan-
ders, also die Glossa in quattuor libros Sententiarum (Quaracchi 1951—57), die
Quaestiones disputatae ,antequam esset frater’ (Quaracchi 1960) und mehrere unge-
druckte Quaestiones (aus verschiedenen Bibliotheken: Paris, Bologna, Toulouse,
Miinster, Vatikan, Assisi). Dagegen wird die sog. Summa Theologica fratris Alex-
andri nur gelegentlich zum Vergleich herangezogen. Von den Quellen her entsteht
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nun das Bild, das sich Alexander von Hales von der Heilsgeschichte gemacht hat,
mit besonderer Beriicksichtigung der Rolle, die dabei dem Alten Testament zu-
kommt. Hier die Titel der einzelnen Kapitel: 1. Die zentrale Stellung Christi in
der Heilsgeschichte, 2. Das Alte Testament als vorbereitende Stufe der Heilsge-
schichte auf Christus hin, 3. Die heilswirksame Gegenwart Christi im Alten Testa-
ment, 4. Die Mittel zur Heilsaneignung im Alten Testament, 5. Der Ubergang vom
Alten zum Neuen Testament. — Die Ergebnisse sind in der ,Zusammenfassung®
(323—347) gut vereinigt. Daraus ist zu entnehmen: Alexander betrachtet die ganze
Geschichte der Menschheit als Heilsgeschichte, durch die sich Gott ,per Christum in
operibus reparationis’ dem Menschen mitteilt nach dem neuplatonischen exitus-re-
ditus-Schema. Die Menschwerdung des Gottessohnes bringt die Menschheitsge-
schichte, die in die Perioden des tempus naturae, tempus Legis und tempus gratiae
eingeteilt wird, zu ihrem Hohepunkt. Das Alte Testament hat dabei die Aufgabe,
pidagogisch und prifigurativ auf Christus vorzubereiten. Deshalb ist die Zeit des
Alten Testaments wirkliche Heilszeit, in der die Menschen tatsichlich in das Heils-
geheimnis einbezogen waren und auch unter dem Gesetz die Rechtfertigung erlan-
gen konnten in einer gewissen Vorwegnahme des Neuen Testaments. Trotzdem
bleibt fiir Alexander die mit Christus persénlich einsetzende Heilsperiode in ihrem
Eigenwert erhalten, da das Alte Testament durch das Neue aufgehoben ist, und
shnlich besteht die aktuelle Bedeutung des Alten Testaments fiir die Kirche weiter,
da diese das Alte Testament und dessen Christuszeugnis in pneumatischer Exegese
nutzbar zu machen hat. In den Ausfithrungen der vorangegangenen Kapitel wird
das alles im einzelnen mit den an verschiedenen Stellen vorliegenden Aussagen
Alexanders belegt, wobei die moderne Literatur ausgiebig zu Wort kommt und
einigermafien frithere Epochen (vor allem Hugo von St. Viktor, Petrus Lombar-
dus, Petrus von Poitiers, Philipp der Kanzler, Wilhelm von Auxerre). Die Darstel-
lung des Verf.s entspricht also im ganzen den geforderten Anspriichen. — Wenn
man etwas vermissen sollte, wire es am ehesten die klare Feststellung, dafl Alexan-
der gar nicht so selbstindig ist, wie es zunichst den Anschein hat. Das wiirde noch
deutlicher hervorgetreten sein, wenn die Parallelen aus der frithscholastis hen Lite-
ratur in groferer Anzahl beigebracht wiren. So wird z. B. Rupert von Deutz, der
doch die heilsgeschichtliche Sicht der Offenbarung in der Theologie des 12. Jahr-
hunderts inauguriert hat, nur an einer einzigen Stelle (49, Anm. 41) erwihnt, und
dazu blof in einer fiir das Thema nebensichlichen Frage. Auch die sehr informati-
ve Arbeit von L. Scheffczyk, Die heilsgeschichtliche Trinititslehre des Rupert von
Deutz und ihre dogmatische Bedeutung, in: Kirche und Uberlieferung (Frankfurt
1963) 90—118, fehle leider in dem somst so reichhaltigen Literaturverzeichnis.
Selbst wenn Alexander die Schriften Ruperts nicht gekannt haben sollte, hitte ein
kurzer Hinweis gute Dienste geleistet. JiBeumer,S.J.

Plotnik, Kenneth, Herveus Natalis OP and the Controversies over the
Real Presence and Transsubstantiation (Verdffentlichungen des Grabmann-Instituts
zur Erforschung der mittelalterlichen Theologie und Philosophie, N.F. 10). 8° (XII u.
71 S.) Paderborn 1970, Schoningh. 9.80 DM. — Um die Wende vom 13. zum 14.
Jahrhundert wurde in der Scholastik eine Streitfrage ausgetragen, die sich mit der
Gegenwart Christi in der Eucharistie befafite. Die Realitit bildete dabei die Vor-
aussetzung und nur die Art und Weise der Gegenwart sollte, bisweilen auch ohne
Transsubstantiation, niher geklirt werden. Aegidius Romanus, Heinrich von Gent,
Gottfried von Fontaines, Johannes Quidort von Paris, Jakob von Metz, Herveus
Natalis und Durandus von St-Pourgain sind die Hauptpartner in diesem theologi-
schen Gesprich. P. stellt nun in seiner sorgfiltigen Untersuchung Herveus Natalis
in den Mittelpunkt und reiht um ihn die anderen Theologen; aufler den bereits ge-
nannten ist es vor allem ein Anonymus (Cod. Vat. Borgh. lat. 122, fol. 982 ss.), ein
Schiiler des Jakob von Metz und offensichtlich beeinflulic durch Gottfried von Fon-
taines. Die mannigfachen Verbindungslinien, soweit das heute noch im einzelnen
nachvollziehbar zu sein scheint, werden immer klar aufgewiesen, und ein besonderer
Vorzug der Arbeit besteht darin, dafl nicht nur die Konsubstantiationslehre des Jo-
bannes Quidort, frither ,Impanationslehre® genannt, sondern auch die Eucharistie-
lehre Wilbelms won Ockbam in ihren theologiegeschichtlichen Zusammenhingen her-
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vortreten und eine gerechtere Wiirdigung erfahren kénnen. Herveus selbst bleibt in
der Auseinandersetzung mit seinen Gegnern in treuer Gefolgschaft gegeniiber Thomas
von Aquin. — Obschon noch mehrere andere Scholastiker aus dem behandelten Zeit-
raum kurz erwidhnt werden (z. B. Johannes von Neapel, Petrus von Palude, Richard
von Mediavilla), wire doch fiir den Leser eine mdglichst vollstindige Angabe der
unterschiedlichen Eucharistieauffassungen willkommen gewesen. J. Beumer, S. J.

Fois, Mario, S. J., Il pensiero ctistiano di Lorenzo Valla nel quadro
storico-culturale del suo ambiente (Analecta Gregoriana, 174). Gr. 8° (XX u. 702 S.)
Rom 1969, Universitd Gregoriana. 12.000 L. — Es ist ein stattlicher Band, den uns
hier der Verf. tiber den Humanisten Laurentins Valla (1407—1457) vorlegt, um
dessen christliche Gedankenwelt in den historisch-kulturellen Rahmen seiner Zeit
hineinzustellen. Eine eigentliche Biographie, die sicher als Einleitung gute Dienste
geleistet hitte, wird nicht geboten, sondern mit in den I. Teil (historisch-analytisch,
an Hand der Schriften Vallas) hineinverwoben (3—469). Recht ausfiihrlich sind die
Phasen der geistigen und religitsen Entwicklung des Autors gezeichnet, von ,De
vero bono® iiber ,De libero arbitrio® und ,De professione religiosorum® bis zu den
Spdtschriften ,De falso credita et ementita Constantini donatione® und ,Collatio
Novi Testamenti’. Zwischendurch werden selbstverstindlich noch die anderen klei-
neren Werke V.s besprochen, ebenso alles, was aus der damaligen Zeit Einfluff auf
ihn gewonnen hat. Eine innere Abhingigkeit von den Kirchenviitern Hieronymus
und Laktanz ist unverkennbar, und unter den Scholastikern, die V. sonst nach
Humanistenart ablehnt, nimmt Thomas von Aguin einen hervorragenden Platz ein
(Encomium S. Thomae Aquinatis, Festrede vor den Dominikanern in S. Maria
sopra Minerva vom 7. Mirz 1457). Begegnungen und Kontroversen mit Theolo-
gen und insbesondere mit anderen Humanisten beanspruchen in der Darstellung
einen groflen Raum, so dafl beinahe eine Geschichte des italienischen Humanismus
wihrend des 15. Jahrhunderts zustande kommt, die in Deutschland allzu wenig
bekannt ist. Allgemeineres Interesse werden indes die Ausfiihrungen zu der die
Textkritik der Bibel inaugurierenden Exegese V.s wecken (namentlich 422—429),
und mit vollem Recht wird gesagt, dafl diese nicht allein auf die Vorliebe fiir eine
reine Grammatik und einen klassischen Stil zuriickzufithren sei (429). Und daf die
historisch-kritische Methode V.s, die sich vor allem in dem Nachweis der Filschung
betreffs der sog. Konstantinischen Schenkung gezeigt hat, immer noch Bewunderer
findet, braucht gerade fiir den Kreis der deutschen Leser nicht eigens betont zu
werden (325—345). Alle Angaben sind reichlich aus den gedruckten und ungedruck-
ten Quellen belegt. — Der II. Teil (473—640) ist synthetischer Natur, ohne die
Kritik auszuschliefen. Vor allem kommt es dem Verf. darauf an, die wesentlich
rechtgliubigere Haltung V.s nachzuweisen. Er befaflt sich deshalb mit den einzelnen
Lehrstiicken des Humanisten, Anthropologie, menschliche Willensfreiheit, Tugenden
und Ethik. Dem Ergebnis, das einer Rechtfertigung V.s gleichkommt, wird die Ge-
schichtsforschung nur zustimmen konnen, zumal da heutzutage kaum noch die
eine oder die andere gewagte oder miflverstindliche These V.s Anlaff zum Wider-
spruch bietet. Am Schluff des Werkes findet man noch Bibliographie und Inhalts-
verzeichnisse, wobei die Bibliographie, die nicht einmal vollstindig sein will,
25 Seiten einnimmt (642—667). — Die Bemiithungen des Verf.s, das Werk V.s wieder
in das volle Licht der Geschichte zu stellen und ihm zu einer verdienten Anerken-
nung zu verhelfen, werden dankbar aufzunehmen sein. Gerne hitte der Leser etwas
mehr gehore iiber die Vorwiirfe, die gegen die persinliche Lebensfithrung des Huma-
nisten erhoben worden sind und nicht konkreter Anlisse entbehren. Sein Einfluf}
auf Erasmus von Rotterdam wird nur wenige Male kurz gestreift (z. B. 420—423),
jedoch war er nach dem Zeugnis des Beatus Rhenanus fiir die exegetische Methode
des Niederlinders geradezu entscheidend. J. Beumer, S.J.

Beumer, Johannes, S. J., Erasmus der Europier. Die Beziehungen des
Rotterdamers zu den Humanisten seiner Zeit unter den verschiedenen Nationen
Europas (Franziskanische Forschungen, hrsg. v. V. Heynck u. J. Kaup, 22). 8°
(128 S.) Werl 1969, Dietrich Coelde. — Die Arbeit des Verf.s will Erasmus feiern
als den Mann, ,der Kosmopolit oder mindestens Europier sein wollte und fiir seine
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Zeit mit den ihm zu Gebote stehenden Mitteln eine iibernationale Einheit ange-
strebt hat®. Als Quellengrundlage diente B. vor allem die weitverzweigte Korre-
spondenz des Fiirsten der Humanisten; er hat die reprisentativsten Freunde und
Schiilerkreise des Erasmus auf diesen Aspekt ihrer Beziehungen hin befragt. Guil-
laume Budé, Lefévre d’Etaples, John Colet, Thomas More, Juan Luis Vives, Jacopo
Sadoleto, werden hier im Spiegel ihrer Freundschaft mit dem Rotterdamer aufge-
fithre. B. kommt dabei zu folgendem Ergebnis: ,England hat ihm von sich aus am
meisten positive Anregungen mitgegeben, Spanien ist am stirksten und nachhaltig-
sten durch ihn beeindruckt worden, Italien hat sich am entschiedensten gegen sei-
nen Einfluf zur Wehr gesetzt und in Deutschland sind die Einwirkungen, die von
ihm ausgingen und die er dort empfangen hat, ungefihr im gleichen Mafle bedeut-
sam gewesen. Nur die franzésischen Humanisten verbleiben unter diesen beiden
Riicksichten etwas im Hintergrund.“ (120) — Freilich kénnte man fragen, ob der
anvisierte Gesichtspunkt nicht das Thema iiberfordert und eine Systematik in den
Stoff hineintrigt, die der Zeit und der Personlichkeit des Erasmus ferne liegen. Bei
einem Europder «avant la lettres darf man wohl keinen europiischen Sendungs-
auftrag und kein europiisches Missionsbewufltsein erwarten; der Supranationalis-
mus des Rotterdamers ist auch aus vielen subjektiven Wurzeln gewachsen, wobei
die stark empfundene Begrenztheic des Herkunftraumes wohl treibende Kraft auf
dem Wege zum Weltbiirgertum war. Von da aus ergiben sich etwas weniger stren-
ge Mafistibe zur Beurteilung seiner Gratwanderung zwischen den Nationen. Nicht
daf er iiberempfindsam in den eigenen Angelegenheiten und bisweilen ungerecht im
Urteil iiber andere Nationen war, ist das Bemerkenswerte, sondern dafl es ihm
iiberhaupt gelang, jenseits der allzu engen Bindungen an geistliche und weltliche
Herren einen Freiheitsraum zu wahren und selber ein souveriner Geist zu bleiben.
Gegenitiber diesem Wagemut und dieser Eigenstindigkeit fallen Konzessionen,
Schwichen und Kompromisse m.E. weniger ins Gewicht. Eine solche Untersu-
chung miifite aber nicht nur von weiter gesteckten Mafistiben, sondern auch von
einer breiteren Quellengrundlage ausgelg-len, bei der das Nationalgefithl des
15. Jahrhunderts und die intellektuellen Ansitze zu einem Supranationalismus bei
den Humanisten stirker beriicksichtigt werden sollten. Es ist das Verdienst der Ar-
beit von B., dieses Problem einmal ins Auge gefafit und wertvolle Bausteine zu sei-
ner Losung beigetragen zu haben. V. Conzemius

Probeartikel zum Sachregister der Weimarer Luther-
ausgabe (Abt. Schriften). Luther: Sol, Ratio, Erudio, Aristoteles. Im Auf-
trag der Kommission zur Herausgabe der Werke Martin Luthers unter der wissen-
schaftlichen Leitung von H. A. Oberman bearbeitet von Mitarbeitern der
Abteilung ,Register® am ,Institut fiir Spitmittelalter und Reformation® in Tiibin-
gen. 8% (172—265 u. 7—93 S.). Sonderdrucke aus ,Archiv fiir Begriffsgeschichte®
14, 2 u. 15, 1, Bonn 1971, Bouvier. — Nachdem schon im Jahre 1964 einige Ent-
wiirfe fiir die interne Diskussion (Artikel iiber Spes, Humilitas, Bauer, Deutsch, In-
strumentum, Kleid, Kloster) erschienen sind, folgen nunmehr die Artikel ,Sol,
Ratio, Erudio, Aristoteles® zu dem gleichen Zweck, nimlich die Registerbinde zu
Luthers Werken vorzubereiten. Es sind also Probeartikel oder ,Grundmodelle zur
ErschlieBung von Luthers Gedankengut, die sich aufgrund einer langjihrigen Er-
fahrung nahegelegt oder sogar aufgedringt haben® (173). Um einen gewissen Ein-
blick in die angewandte Arbeitsmethode zu vermitteln, sei der Artikel ,Aristoteles,
Aristotelicus, Aristotelicotatos, Aristoteleskunst®, fiir den G. Rokita verantwortlich
ist, herausgegriffen (51—93). An erster Stelle werden eine Ubersicht der zitierten
oder verglichenen Aristoteleszitate und eine Inhaltsangabe geboten, dann folgen
Einzelheiten iiber biographische Beziehungen Luthers zu Aristoteles, weiter von
ihm Referate, Zitate und Kritiken aristotelischer Aussagen (Allgemeine Urteile, Lo-
gik, Metaphysik, Anthropologie und Ethik, Naturwissenschaftliches, Verschiede~
nes), endlich ein wichtiger Abschnitt tiber Luther und Aristoteles in der kirchlichen
Tradition (Aristoteles und die Theologie, Der Miflbrauch des Aristoteles in der
pépstlichen Kirche, Scholastischer Aristotelismus). Daraus entnehmen wir, dafl Lu-
ther als Aristoteliker namhaft macht: Ambrosius Catharinus, Eck, Emser, Hein-
rich VIIL., Prierias, Thomas und die Thomisten allgemein, wihrend unter den Geg-
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nern nur Bernhard (von Clairvaux) und Gregor von Rimini angefithrt werden. —
Sicher gebiihrt schon jetzt dem unermiidlichen Fleifl der Mitarbeiter alle Anerken-
nung. Nur eines wire zu befiirchten, daf sich die Fertigstellung des Gesamtwerkes
iiber Jahrzehnte hinaus erstrecken wird. Die Ubersichtlichkeit ist schon gut durch
die Verwendung unterschiedlicher Drucktypen erreicht, aber vielleicht kdnnte die-
ser Weg noch weiter ausgebaut werden. Die Lutherzitate sind meistens recht aus-
fiihrlich gebracht; ob sie nicht u. U. eine Kiirzung vertriigen ohne Einbufie des In-
halts? Noch ein Wunsch sei hier angemeldet: Sowohl der katholische Theologe, der
nur gelegentlich zu den Werken Luthers greift, als auch der evangelische Prediger
wiirden es zweifellos begriiffien, wenn sie eine einbidndige Handausgabe des Regi-
sters bekimen (mit vollstindiger Angabe der Schriften Luthers in alphabetischer
und chronologischer Reihenfolge nebst Fundort, einem Verzeichnis der dort na-
mentlich genannten Personen unter besonderer Beriicksichtigung der Briefadressa-
ten und einem auf das Wesentliche beschrinkten theologischen Sachregister).
JiBeumer, S:]:

Reinhardt, Klaus, Der dogmatische Schriftbeweis in der katholischen
und protestantischen Christologie von der Aufklirung bis zur Gegenwart. Gr. 8°
(XXIV u. 534 S.) Paderborn 1970, Schoningh. 66.— DM. — Der Verf. der vorlie-
genden Untersuchung hat sich einem Thema zugewandt, das zwar wegen des heute
vielfach erkennbaren Gegensatzes von Dogmatik und Exegese aktuelle Bedeutung
besitzt, aber auch einen gewaltigen Umfangbereich aufweist, so dafl die Stellung-
nahme ungemein vieler Theologen untersucht werden mufite. Eine Einschrinkung
ist nur durch den Blick auf die Christologie gegeben. Der I. Hauptteil ,Die Ent-
wicklung des dogmatischen Schriftgebrauchs in der Christologie von 1760 bis 1920°
(8—220) bringt deshalb eine lange Reihe von Theologen, die zum Teil bereits ver-
gessen sind, die Protestanten J. A. Ernesti, S. F. N. Morus, J. S. Semler, W. A. Teller,
W. M. L. De Wette, F.Schleiermacher, Ph. K. Marheineke, J.T.Beck, A.E. Bieder-
mann, A.Schweizer, R.Rothe, I. A.Dorner, J.Chr. von Hofmann, A.Ritschl,
H. Schultz, W. Herrmann, E. Troeltsch und die Katholiken E.Kliipfel, B. Galura,
M. Dobmayer, F. Oberthiir, G. Hermes, A. Giinther, J.S. Drey, F. A. Staudenmaier,
B.F. L. Liebermann, J.E.Kuhn, A.Berlage, J.B.Franzelin, M. ].Scheeben, H.
Schell, J. Pohle, B. Bartmann, F. Dickamp, ganz abgesehen von den Theologen, die
nur nebenbei erwihnt werden. So beansprucht der Erste Hauptteil iiber 200 Seiten.
Der Kritiker mufl sich fragen, ob nicht eine Auswahl der typischen Vertreter dassel-
be erreicht hitte, oder auch eine kurze Zusammenfassung der Ergebnisse. Dagegen
befriedigen die folgenden Hauptteile vollkommen, so der IL. ,Typen des dogmati-
schen Schriftgebrauchs in der Christologie von 1920 bis zur Gegenwart® (K. Barth,
R. Bultmann, E.Kisemann, H. Braun, G. Ebeling, E. Brunner, F.Buri, W. Pannen-
berg, K. Adam, M. Schmaus: 221—345), der IIL. ,Der Einflufl der HL Schrift auf
die Thematik der dogmatischen Christologie® (349—405), der IV. ,Die hauptsich-
lichen biblischen Beweisstellen in der dogmatischen Christologie® (408—423) und
die Schlufibetrachtung ,Der dogmatische Schriftgebrauch heute, Probleme — Ein-
sichten — Aufgaben® (425—444), obschon die verkiirzte Behandlung der katholi-
schen Theologen, von denen nur Adam und Schmaus ausfithrlich zu Wort kommen,
weniger gefallen kann. Insbesondere konnen die beiden kurzen Abschnitte ,Uber-
blick iiber die in der dogmatischen Christologie verwendeten Motive® (350—367)
und ,Kritische Bemerkungen zur dogmatischen Verwendung biblischer Motive®
(368—383) klirend und richtungweisend sein. Auch die ,Schlulbetrachtung® ist
vorziiglich gearbeitet, und man wird es dem Verf. leicht verzeihen, wenn er in einer
gewissen Inkonsequenz von der Christologie her das Interesse und die Aussageab-
sicht auf die Dogmatik als solche abschweifen lifit. Einige Sdtze, wohl durchdacht
und von allen Extremen gleichweit entfernt, konnten programmatisch fiir die Me-
thode der Theologie iiberhaupt sein, wie z.B.: ,Es ist zu bedenken, dafl die syste-
matische Interpretation zunichst auf die Gesamtwahrheit der Schrift, nicht auf den
Sinn einer einzelnen Stelle geht. Die Einsicht in den Zusammenhang kann zwar
klirend auf das Verstindnis einer Einzelstelle wirken; der Sinn lifit sich jedoch
nicht mit Notwendigkeit aus dem Sachverstindnis und aus dem Zusammenhang
des Ganzen ableiten® (439). J. Beumer, S J.
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Déring, Heinrich, Kirchen unterwegs zur Einheit. Das Ringen um die sicht-
bare Einheit der Kirche in den Dokumenten der Weltkirchenkonferenzen. Eine phi-
nomenologisch-theologische Betrachtung (Abhandlungen zur Philosophie, Psycholo-
gie, Soziologie der Religion und Okumenik, hrsg. von Josef Hasenfuf, N. F. 17-20).
8° (XXIV u. 592 S.) Paderborn 1969, Schéningh. 58.— DM. — Ein stattlicher Band
ist es, der sich hier mit den Skumenischen Fragen und insbesondere mit der von den
Weltkirchenkonferenzen angestrebten Einheit der Kirche befafit. Der Verf. zieht in
der Hauptsache die Entwicklungslinien, die von der ersten Weltkonferenz zu Lau-
sanne (1927) iber Edinburgh (1937) und Amsterdam (1948) bis zu den Vollversamm-
lungen des Okumenischen Rates der Kirchen zu Lund (1952), Evanston (1954), Neu-
Delhi (1961) und Montreal (1963) hinfiihren. Die griindliche Untersuchung gelangt
dabei zu dem folgenden Ergebnis: Der skumenische Dialog verlduft nicht im Kreis,
sondern erweist sich als ein in Schichten verlaufender Integrationsprozefi, der nach
und nach die unterschiedlichen Aspekte einer gemeinsamen Vorstellung von der
Kirche einholt; die erste Periode ist die der Bestandsaufnahme und des Vergleichs
nach Art einer rein beschreibenden Symbolik (Lausanne, Edinburgh, Amsterdam),
in der zweiten Phase (Lund) schauen sich die Kirchen nicht mehr blof} gegenseitig
an, sie richten vielmehr den Blick auf die Person und das Werk Jesu Christi; in
Evanston und Neu-Delhi wurde in einem weiteren Schritt die eschatologische Per-
spektive der Kirche und ihrer Einheit ,wiederentdeckt®, was folgerichtig schon in
Neu-Delhi und erst recht in Montreal in der Betonung der sichtbaren Elemente aus-
miindete, die schlieflich zu Uppsala (1968) eine theologische Reflexion erhalten soll-
ten. Viele naheliegende Fragen sind in die Darstellung mit einbezogen, so z. B. die
nach den Moglichkeiten und Grenzen einer eventuellen Mitgliedschaft der katholi-
schen Kirche im Offentlichen Rat der Kirchen (552-556). — Wenn etwas beanstandet
werden sollte, so kann das nur die Ausfithrlichkeit der Darstellung sein. Dem kinnte
etwa durch eine stirkere Konzentration auf die entscheidenden Punkte und durch
Ausscheidung simtlicher irgendwie entbehrlicher Einzelheiten abgeholfen worden
sein, wie z.B. die der an und fiir sich recht niitzlichen Angaben statistischer Art.
Dennoch wird das Werk auch in der Form, die es nun einmal aufweist, und gerade
wegen dieser Form eine duflerst wertvolle Quelle der Information und der Anregung
werden. Das Literaturverzeichnis (585-592) ist jedenfalls sehr reichhaltig ausgefal-
len, hitte aber ohne jeden Schaden auf einige Namen, die nur indirekt zur Sache
gehdren, verzichten sollen. J- Beumer, S.J.

Michalon, Pierre, Okumene und Einheit der Christen. Ins Deutsche iiber-
tragen von Gertrud Woeste und Eva Szabo. 8° (104 8.) Ziirich — Paderborn 1969,
Thomas-Verlag/Schéningh. 12.80 DM. — Bei der Fiille der modernen Literatur, die
ein dhnliches Thema wie das angezeigte Buch behandelt, fragt man sich unwillkiir-
lich, was hier denn an Neuem geboten werden soll. Da die Geschichte der dkume-
nischen Bewegung nicht beriicksichtigt ist, kommt es vor allem zur Klirung der ein-
schligigen Begriffe wie Okumenismus, Missionstitigkeit, Proselytismus, Dialog, und
wihrend die deutschen Darstellungen im allgemeinen mehr auf die zwischen Katho-
liken und Protestanten geschaffene Lage eingehen, ist der franzosische Verf. stirker
an den grofien Zusammenhéngen und an der schlechthin christlichen Aufgabe inter-
essiert. Ob dabei aber das Kapitel iiber den Dialog (57-74) ohne Einschrankung das
von A. Brandenburg im Geleitwort gespendete Lob verdient, mag dahingestellt blei-
ben: ,Ein Glanzstiick des Buches ist die ausfiihrliche Darlegung iiber den Dialog.
Hier ist das Beste an Erkenntnis aus vielfachen Diskussionen im Zusammenhang mit
der Arbeit des Sekretariats fiir die Einheit der Christen eingeflossen (8). Dafiir
scheinen mir die Ausfihrungen zu sehr im allgemeinen steckenzubleiben, und einige
Male sind sie auch iiberspitzt formuliert oder zu wenig belegt. Nur ein Beispiel fiir
das erstere: ,Nein, es gibt keinen Sieg einer Kirche; es gibt nur den Sieg Christi, der
das Reich seinem Vater in die Hinde legt® (19), und ein weiteres Beispiel, das den
Mangel an Beweisen hervorheben kann: ,Im iibrigen war bis ins 18. Jahrhundert die
Meinung verbreitet, daff nach den Worten des heiligen Paulus (Rom 10, 18) die
ganze Welt die Predigt der Apostel vernommen hat® (39). — Trotzdem kann aus der
Lektiire des Biichleins manche Anregung mitgenommen werden. — Die Ubersetzung
des franzdsischen Originals «(Ecuménisme et Unité chrétienne» besorgten G. Woeste
und E. Szabo in ansprechender Weise. J. Beumer, S.]J.
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May, Georg, Interkonfessionalismus in der ersten Hilfte des 19. Jahrhunderts.
8° (124 S.) Paderborn 1969, Schéningh. 12.80 DM. — Was diese Studie will, sagt der
Verf. klar im Vorwort: ,Die Geschichte des Interkonfessionalismus in Deutschland
ist noch nicht geschrieben. Die vorliegende Untersuchung will der erste Schritt auf
dem Weg zu seiner Erforschung sein. Weitere Schritte sollen ihm folgen. Die For-
schung mufl auf lokalem Boden einsetzen und zum Territorium fortschreiten® (8).
Abgesehen davon, dafl man vielleicht doch das vorhergehende Jh. als Vorbereitung
mehr einbeziehen miiffte, ist der Plan sicher zu begriiflen. Aus dieser ersten Arbeit
erfihrt der Leser, wie sich die interkonfessionellen Bezichungen auf deutschem Bo-
den gestaltet haben, immer mit Einschrinkung auf den genannten Zeitraum: iiber
Simultangebrauch von Kirchen und Friedhéfen, gemeinsame Feste und Gottes-
dienste, Spendung der Sakramente und Sakramentalien an Nichtkatholiken und
simultanes Unterrichtswesen. Besondere Aufmerksamkeit verdient das Kapitel iiber
Trauung von Mischehen, sukzessive Doppeltrauungen und simultane interkonfessio-
nelle Trauungen (40-46). Das Ganze ist mit reichen Quellenbelegen und Literatur-
angaben versechen (448 Anmerkungen: 69-117), die eine unschitzbare Fundgrube
fiir weitere Forschungen darstellen, aber auch wegen der Uberfiille des Gebotenen
schwer zu iiberschauen sind. Das so gewonnene Ergebnis wirkt durchaus objektiv und
diirfte, soweit sich das {iberhaupt aus Einzelheiten zusammenstellen 1ifit, der Wirk-
lichkeit entsprechen: Toleranz, Indifferentismus, Resignation und Skeptizismus be-
herrschten das Feld, bis schliefilich die Katholiken zum Verstindnis von Eigenart und
Wert ihres Glaubens erwachten. Gerade die leidenschaftslose Darstellung des Verf.s
ist der Hauptvorzug des Buches. Auch das muf} ihm als Lob angerechnet werden, daf}
er es sich versagt, die Parallelen zu der heutigen Zeit zu zichen, die doch manchmal
so naheliegen, so z. B. bei der folgenden Schilderung: ,Zahlreiche Geistliche waren
in ihrem Glauben angekrinkelt und in ihrer kirchlichen Haltung erschiittert. Manche
waren in sittlicher Hinsicht nicht einwandfrei... Sie vernachlissigten Gebet und
Seelsorge und gingen gegen die Pflichten des geistlichen Standes, vor allem gegen
den Zglibat, an. Das schlechte Beispiel und der teilweise drgerniserregende Lebens-
wandel nicht ganz weniger Geistlicher auf der einen Seite, das fortwihrende Expe-
rimentieren und die beunruhigende Verwirrung in Lehre und Gottesdienst auf der
anderen Seite mufite die Gliubigen vor den Kopf stoflen und verirgern, ihren guten
Willen lihmen, ihnen die Freude an Glauben, Gottesdienst und Kirche nehmen. ..
Uber dem vielen Singen verlernte das Volk beinahe das Beten. Der Besuch des Got-
tesdienstes liefl nach, der Empfang der Sakramente ging zuriick, der Glaube vieler
wurde erschiittert, die Gleichgiiltigkeit gegentiber der Kirche und Religion nahm zu,
nicht wenige gelangten zum Skeptizismus ... Dem Abnehmen der Religidsitit ent-
sprach das Wachsen der Unsittlichkeit® (64). J-Beunier, S, 1.

Schwenzer, German, SS. CC,, Die groflen Taten Gottes und die Kirche. Zur
Ekklesiologie Edmund Schlinks (Konfessionskundliche und kontroverstheologische
Studien, 23). Gr. 8° (208 S.f Paderborn 1969, Bonifacius-Druckerei. 16.— DM. —
Das Hauptanliegen des vorliegenden Buches (urspriinglich eine theologische Disser-
tation an der Gregoriana [Rom 1968]) besteht in der objektiven, geordneten Wie-
dergabe der Ekklesiologie des bekannten evangelischen Dogmatikers an der Univer-
sitit Heidelberg, Edmund Schlink. Der erste Teil ist nur als Horizont des Verstind-
nisses fiir die Lehre von der Kirche gedacht und vereint die historisch-systematische
Analyse der lutherischen Bekenntnisschriften durch Schlink (Miinchen 31948) mit
dessen eigener spekulativen Theologie, die durch viele seiner Schriften belegt wird.
Die einzelnen Kapitel tragen hier die Bezeichnung: 1. Der Mensch als Siinder
(17-25), 2. Gesetz und Evangelium (25-35), 3. Einheit und Unterschiedlichkeit von
Gesetz und Evangelium (36-42). Im engen Anschluff an diese Darstellung wird
dann in dem wichtigsten zweiten Abschnitt die eigentliche Kernfrage vorgelegt, wie
Schlink von sich aus die Kirche verstanden hat. Die Uberschriften der Kapitel kin-
nen die verschiedenen Etappen der Antwort verdeutlichen: 4. Das Volk Gottes
(51-60), 5. Die gottesdienstliche Versammlung (60-75), 6. Die wachsende neue
Schopfung (76-81), 7. Die Gemeinschaft der Charismen (82-87), 8. Die Eigenschaften
der Kirche (Einheit, Heiligkeit, Katholizitit, Apostolizitit: 87-111), 9. Die Sicht-
barkeit der Kirche (111-117), 10. Das kirchliche Amt (118-142), 11. Die uneinige
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Christenheit und die Einheit der Kirche (142-166). — Man mufl es dem Verf. beschei-
nigen, dafl es ihm gelungen ist, ,vorurteilslos und unverfilscht® die Ekklesiologie
Schlinks darzustellen, ihre lebendige Kraft hervorzukehren und sie sogar systemati-
scher, als das Schlink selbst getan hat, zu ordnen. Demgegeniiber enttiuscht etwas der
dritte Teil: Die Lehre Edmund Schlinks in katholischer Sicht. Zunichst schon des-
wegen, weil er relativ kurz ausgefallen ist (167-198), wobei eine Zusammenfassung
der Ergebnisse (167-171) und eine Schluflbemerkung (198) mit inbegriffen sind.
Aufler den behandelten Themen (Christus als Ursakrament, Kirche als Ursakrament,
Gemeinsamkeit und Unterschied, Kirchliches Amt und Gnadenmittel, Auflerordent-
liche Wege ins kirchliche Amt?, Unfehlbarkeit der Kirche und des kirchlichen Amtes)
hitten noch mehrere andere, obschon sicher das des Amtsverstindnisses das bedeu-
tendste ist, die Aufnahme verdient. Das wire moglich gewesen, ohne dafl die Gegen-
iiberstellung in kleinliche, negative Polemik ausarten mufite. Die Gemeinsamkeiten
sind doch sehr grof, aber die in ihnen hervortretenden verschiedenartigen, nicht not-
wendig gegensitzlichen Aspekte dringen sozusagen nach einem bestindigen Ver-
gleich. Auch den Einzelausfiihrungen des ganzen Abschnitts, die stark von liberalen
Stromungen der katholischen Theologie beeinfluflt zu sein scheinen, vermag ich nicht
immer beizupflichten. So wird in dem Kapitel ,,Auflerordentliche Wege ins kirchliche
Amt?“ (188-191) kaum geniigend unterschieden zwischen Eucharistie in voto und
Weihe in voto; erstere kann man ohne weiteres bejahen, auch fiir eine ohne Priester
Eucharistie feiernde Gemeinde, aber letztere nicht, weil die Vollmacht an den sakra-
mentalen Vollzug der Weihe und den nur dadurch verliehenen Charakter gekniipft
ist. Freilich geht der Verf. hier nicht zusammen mit Schlink, indes erscheint das ab-
schliefiende Urteil zu unbestimmt und zu zaghaft: ,Unserer Meinung nach miifite die
katholische Theologie zum zweiten und dritten der von Schlink vorgeschlagenen
Wege ins Hirtenamt sagen: Ich kann diesen Wegen nicht zustimmen, dafiir ist die
Reflexion noch nicht ausgereift. Moglicherweise werden sich aber in der Zukunft
andere Perspektiven erdffnen, die eine Anniherung der Positionen herbeifiihren®
(191). J-Beumer,;S'].

5. Literatur- und Literargeschichte

Rusterholz, Peter, Theatrum Vitae Humanae. Funktion und Bedeu-
tungswandel eines poetischen Bildes. Studien zu den Dichtungen von Andreas Gry-
phius, Christian Hofmann von Hofmannswaldau und Daniel Casper von Lohen-
stein (Philologische Studien und Quellen, H.51). 8° (169 S.) Berlin 1970, Erich
Schmidt. 24.— DM. — Seit Hugo Rabners Essay, Der spielende Mensch (1952{,
kennt die moderne, katholische Theologie das Thema vom menschlichen Leben als
einem Spielplatz, einem Theatrum; ,ludimus et ludimur® schrieb der Jesuit Johan-
nes Balde. — Vorliegende Ziiricher Dissertation schrinkt den Stoff auf drei deut-
sche Barockdichter ein, erweitert aber damit die Thematik (Regisseur — Schauspie-
ler — Rolle — Schauplatz — Zuschauer, und vielleicht auch noch die verschiede-
nen Requisiten [23]) und vertieft das Verstindnis. Die immer wieder weit ausgrei-
fenden Exkurse und Vergleiche (vom Beginn, Heraklit, bis zur modernen Rollen-
psychologie; von der Theologie bis zur Psychoanalyse, L. Binswanger, C. G. Jung)
zeigen — wie es in der Schule von Prof. M. Webrl: nicht anders zu erwarten ist —
den Horizont der Arbeit. — Die drei im Titel erwihnten schlesischen Dichter
(1616—1664; 1617—1679; 1635—1683) werden in ihren Werken fiir sich behan-
delt; dabei wird jeweils auf den vorhergehenden reflektiert. Bei Gryphius iiber-
wiegt — dhnlich wie bei Balde — der Ewigkeitsaspekt. Was in der stoischen Deu-
tung des Menschen zum Riickzug aus der Weltnotwendigkeit in die Geistesfreiheit
wird, findet im christlichen ,coram Deo® seine Losung. Die esoterische Distanz von
der Welt als nur Spiel erhilt eine christliche Rechtfertigung durch den Glauben an
»Gottes verborgenes Maskenspiel®. Aber gegeniiber Luther, wo ,die Gnade einen
Vollzug des Glaubens hier und jetzt® vermittelt, findet sich bei Gryphius nur selten
»ein Vorgeschmack ... der Ewigkeit. Die Simultaneitic Luthers droht zu zerfal-
len.“ (50) Und so stellt R. bei diesem wohl bedeutendsten der drei eine Psychologi-
sierung und Intellektualisierung des vollen theologischen Glaubens fest (81). ,Die
religiose Gespanntheit zwischen Zeit und Ewigkeit® (140), der dialektische Gegen-
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satz von Welt- und Heilsgeschichte, der in der Auffassung der Welt als Theatrum

Dei liegt, ist nur schwer auszuhalten. — Hofmannswaldan wahrt hingegen mehr
das platonische Erbe der Spiel-Philosophie. ,Die Metapher (vom Schauplatz) ist
Ausdruck eines gebrochenen Daseins ... zeigt vorerst den Menschen im religits-

ethischen Sinn als passiven Spieler der gottlichen Vorsehung. In den Spielen der
Liebe schafft er sich sein eigenes Spiel, das oft das gottliche widerspiegelt. Die pas-
sive, ethisch-religitse Form hat sich in eine aktive #sthetische (platonische) Form
verwandelt.“ (118) ,Nicht mehr Gott spielt mit der Welt (wie bei Calderon), son-
dern die Welt spielt selbst® (107). Doch in der Abfolge der Werke Hofmannswald-
aus findet sich eine Entwicklung bis zur ironischen Spannung von Zeit und Ewig-
keit seines Spatwerkes. — Bei Lohenstein verdunkelt sich ,weder das Endliche vor
dem Ewigen® (wie bei Gryphius) noch bekommen beide ihr (ironisch vermitteltes)
Recht: das Jenseits verblafit nun ,vor der Grelle des Diesseits® (137). Ein Kommen-
tator kann von ihm schreiben: ,In duflerster Pointierung wird der Schofl der Frau
zum giiltigen Jenseitsersatz“ (137). Aber das Ganze ist im Grunde finster: ,Die In-
dividuation ist eine Mortification® (130). — Wenn zu Beginn R. einen Vergleich
zur urchristlichen Poesie des Spieles zieht: ,Die ernste Heiterkeit, die schwebende
Mitte zwischen Himmel und Erde, das labile Gleichgewicht zwischen Freiheit und
Notwendigkeit, das das Spiel des Menschen erméglicht, ist verloren ... Nicht ern-
ste Heiterkeit, sondern schwerlastende Melancholie beherrscht den ,Schauplatz al-
ler Angst*® (36), wird dem Leser klar, wie sehr man die barocke Geistigkeit einsei-
tig ausdeutet, wenn man sie auf Lebenslust festlegte, und wie nahe sie unserer Zeit
steht. JeSudbiack; Si].

Johann, Horst-Theodor, Trauer und Trost. Eine quellen- und struk-
turanalytische Untersuchung der philosophischen Trostschriften {iber den Tod (Stu-
dia et Testimonia, V). 8% (185 S.) Miinchen 1968, Fink. 38.— DM. — Mit iiberaus
subtilen Mitteln geht der Verf. den Urspriingen einer bis in unsere Zeit lebendigen
Literaturgattung nach (vgl. P. Courcelle, La consolation de la Philosophie dans la
tradition littéraire. Antécédents et postériorité de Boéce [Paris 1967]). ,Jene klassi-
sche, die spiteren consolationes mortis mafigeblich beeinflussende Schrift ist das
Biichlein TIepl mévdoug, das der Akademiker und Polemonschiiler Kantor fiir einen
nicht niher bekannten Hippokles aus Anlafl des Todes seiner Kinder geschrieben
hat.” (§ 5) Die Rekonstruktion dieses Biichleins (§ 266—287), die schon M. Pohlenz
1909 versuchte, ist eines der Vorhaben dieser Arbeit. Die andere ,Hauptquelle der
consolatio mortis (§ 8), die ,orthodox-stoische® Affektenlehre des Chrysipp, ist
ebenfalls nur zu rekonstruieren (mit allen Vorbehalten und Vorsichtsmafinahmen sol-
cher Versuche). P. Rabbow (Seelenfiihrung, Methode der Exerzitien in der Antike,
1954) ist der wichtigste Gesprichspartner. Der ,,Affekt“ (der Trauer) beruht nach
Chrysipp auf seelischer Schwiche; aber entscheidend ist das plétzliche und unerwar-
tete, das frische und deshalb uniiberschaubare ,Objekt®, das der Mensch erlebt;
»Schuldgefiihle® entstehen dabei, weil man in dieser Plotzlichkeit das Ubel fiir
»pflichtgemif®, also fiir ,verschuldet® hilt. Die Heilung geschieht intellektuell, da-
durch, dafl man sich bewufit macht, es ist gar nicht so. Da allerdings der Traueraffekt
vom ganzen Menschen Besitz ergriffen hat, braucht es eine Zeit, bis ,der Logos ein-
dringe, an Boden gewinne und die Unvernunft des Affektzustandes allmihlich auf-
weise® (§ 10—37). — Den Hauptteil stellt die ,Quellenkritische Untersuchung der
Hauptargumente der Consolatio Mortis® dar (§ 54—265). Von der ,avida spes® —
»bei der ausschliefllichen Ausrichtung der seelischen Krifte auf das Zukiinftige, die
den von Lebens- bzw. Habgier getriebenen Menschen kennzeichnet ...* — reichen
die Argumente bis zur ,opportunitas / edxaugie mortis®. (Es ist wahrlich nicht notig,
auf die christliche Wirkungsgeschichte solcher Gedanken hinzuweisen, auf ihre Kraft
und Gefahr. Die Hippie- und Drogen-Bewegung unserer Zeit gibt den zehn Haupt-
argumenten dieser Literaturgattung eine bestiirzende Aktualitit.) Eine Analyse der
wichtigsten, echten Consolatioschriften der Antike bildet den Abschlufl. In der
Mitte stehen die ,seit dem Ende des vierten vorchristlichen Jahrhunderts* von phi-
1oso|1:hisch gebildeten Verfassern ,aus Anlaf} eines Todesfalls an trauernde Hinter-
bliebene® gerichteten Schriften. Ahnliche Literatur (fiktive Briefe, moralphiloso-
phische Abhandlungen usw.) werden nun zur Verdeutlichung herangezogen. Unter
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den eigentlichen Trostzuschriften werden die wichtigsten genau untersucht; Ps.-
Plutarchs Consolatio ad Apollonium ist nur ,die verstimmelte Fassung von Kan-
tors Ilepl méviouc™; Senecas ad Marciam de consolatione hingt ebenfalls eng mit
Kantor und auch mit Ciceros Consolatio zusammen; Senecas ad Polybium de Con-
solatione ist mehr epikurdisch und weniger stark. — Doch nicht diese Ergebnisse,
sondern die vielen Einblicke in die antike, stoische Haltung zum Tode machen das
Buch fiir die Theologie wichtig. Drei Register — Stellen, Namen und dreifach
(Deutsch, Latein, Griechisch) Sachen — zeigen, daf§ hier mehr zu finden ist als ein
nutzloser Gelehrtenstreit iiber vergessene Schriften. s Sadbras kS

Eis, Gerhard, Vom Zauber der Namen. Vier Essays. 8° (127 S.) Berlin —
Bielefeld — Miinchen 1970, Erich Schmidt, 19.80 DM. — Als Theologe lernt man
an diesem Buch, daf die Sprachwissenschaft lingst zu einer Universalwissenschaft
im Sinne der klassischen Philosophie geworden ist; als Schriftsteller lernt man, wie
amiisant ein scheinbar abgelegener Stoff werden kann, wenn der fachminnische
Darsteller kein ,Fachidiot® ist; dem Seelsorger aber wird klar, welche Verantwor-
tung ihm die Verkiindigung, das ,Sprechen® auferlegt. — Unter ,Zauber® versteht
E. nicht Magie und Aberglauben im kulturgeschichtlichen Sinn, sondern — recht
modern — ,die vom ,Charme’ (der Namen) ausgehende suggestive Beeindruckung®.
Behandelt werden ,die Gesetze, die zwischen den Personennamen und den von ih-
nen suggerierten Vorstellungen und Urteilen bestehen® (9—28), zwischen Moden
und einverstindlichen Regelungen, Gruppeninteressen und anderen Einfliissen; an
den ,Rufnamen der Tiere® wird das Ergebnis erlduterc (29—58); prazisiert wer-
den die gewonnenen Erkenntnisse durch eine Untersuchung ,iiber die Namen im
Kriminalroman der Gegenwart® (59—92) und einen Bericht zur ,Diskussion iiber
die Namenphysiognomien® (93—111). Da E. keine umgreifenden Thesen und um-
fassenden Untersuchungen bieten will, empfiehlt sich auch eine lockere Darstellung
seiner Arbeit. — Zwei Methoden werden angewandt. Grundlegend sind die literari-
schen Untersuchungen; z. B. werden Thomas Mann und Hans Fallada als Roman-
schriftsteller analysiert, die mit der Suggestivkraft der Namensgebung genau und
gezielt umgehen; der Rittergutsbesitzer wird typisiert mit ,von Prackwitz®, sein
dngstlicher Forster mit ,Kniebusch®, der entsprungene Strifling mit ,Matzke® —
Nomen est Omen. Anderswo wird beobachtet, dafl Seltenheit, Kompliziertheit, un-
gewdhnliche Rechtschreibung oder etymologische Undurchsichtigkeit das Ansehen
eines Trigers heben: Schmaltz ist vornehmer als Schmalz, Bruhns gewichtiger als
Braun; Bismarck verlére an Gewicht, wenn ihm das regelwidrige ,c“ genommen
wiirde; in Fred C. Fellow signalisiert das ,C* den Duft der grofien, weiten, der
angloamerikanischen Welt. — Eine zweite Methode sind die statistischen Tests. Be-
stimmte Personennamen waren auf bestimmte Berufe zu verteilen: Der ,,Obetleut-
nant® hiefl zu 78 % Uwe Hasselhorst; der ,Brauereibesitzer® in 72 %o der Fille
Franz Joseph Ipfelkofer; als Notar schnitt Ego Jadassohn am besten ab; als Schul-
meister hingegen Wenzel Panofsky. Was steht zum Beispiel hinter dem Phdnomen,
dafl man zu Basel die Namensgebung eines Gorillas mit Christopher als blasphe-
misch empfand, wihrend der Nachfolger Petri, Papst Pius XII. seine Siam-Katze
Peter nannte? — Das sind alles Methoden und Erkenntnisse, mit denen man z.B.
eine Ideologiekritik der biblischen Namen vor ihre theologische Deutung vorschal-
ten miifite: die Geschichtsforschung hat sich z. B. dhnliche Gedanken gemacht, als
sie frug, wie Benedictus und Scholastica zu ihren klingenden Namen kamen. Im
oZauber der Namen® wird — auf der Linie der Linguistik — kein metaphysischer,
aber ein soziologischer Realismus der Sprache sichtbar, der zu denken gibt. Was
heiflt das fiir Dogmen usw.? Den wichtigsten Hinweis sollte die Verkiindigungs-
sprache entnehmen. Sie lebt ja vom Gespiir fiir die Gesetzlichkeiten der heutigen
Sprache. E. gibt dafiir zwar nur Hinweise — aber amiisante; auch das sollte man
sich ins Stammbuch schreiben. J=Sudbrack, 5

Strunk, Gerhard, Kunst und Glaube in der lateinischen Heiligenlegende.
Zu ihrem Selbstverstindnis in den Prologen (Medium Aevum, Philologische Stu-
dien, 12). 8° (169 S.) Miinchen 1970, Fink. 34.— DM. — Die Grundfrage der Arbeit
steht in Verbindung mit Namen wie W. von den Steinen, E. R. Curtius, E. Auer-
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bach, F. Obly u.a.: ,Ist literarische Kontinuitit oder Umformung der iiberliefer-
ten Kunst- und Stilformen durch den christlichen Glauben® mafigebend gewesen
fiir die lateinisch-christliche Literatur (12)? In einer modernen Formulierung, die
durch die Beschiftigung der Linguistik (vgl. Noam Chomsky) mit der Grammatik
von Port Royal historische Perspektiven gewinnt: Wer ordnet sich wem unter?
Christliches Kerygma oder rhetorische Struktur? Schon zu Beginn der lateinischen
Hagiographie, die durch die Nihe zum Erbauungsschrifttum besonders geeignetes
Material bildet, wird diese Frage gestellt: Sulpicius Severus: ,Regnum Dei non in
eloquentia, sed in fide constat’ (vgl. 1 Kor 4, 20); die ,piscatores® werden den ,ora-
tores’ entgegengestellt; die ,res’ werden den ,verba‘ vorgezogen; die ,exempla® den
,praccepta’. Neben dieser Problematik des ,sermo humilis® stehen andere wie die ,in-
spiratio® des Hagiographen, der Bitte um den Beistand des Geistes. So etwa ist der
Themenkreis der Biicher abzustecken. — Die Stiirke dieser Kieler Dissertation von
1965 liegt in der intensivsten Beschiftigung mit den Texten selbst, die sorgfiltig
auf Entsprechungen und Nuancen abgehdrt werden. Die Legenden von 400 (Sulpi-
cius Severus) bis ins 7. Jh. werden einzeln analysiert; diejenigen des ,Mittelalters®
(8. bis 12. Jh.) unter der dreifachen Thematik: ,sermo humilis’; Bitte um den gottli-
chen Beistand; indirekte Bitte um Inspiration. Hieraus werden die ,poetologischen
Konsequenzen® gezogen: Die Rolle von ,ingenium et ars® (Das Bekenntnis zur per-
sonlichen ,humilitas® gibt diesen Fihigkeiten im Christentum einen Raum); das
Verhiltnis zur Antike (das zwiespiltig bleibt); das Problem der sprachlichen Ver-
wirklichung im ,sermo grandis® oder ,sermo humilis'. — Zu bedauern ist, dafl jeder
Ansatz zur Aufschliisselung und Einordnung der vielfiltigen Aspekte ausbleibt
(aufler vielleicht einer Neigung zur Deutung Awerbachs, der dem typisch-Christli-
chen mehr Gewicht zumaR als z. B. Curtius). Nicht einmal Personen-Indices, ganz
zu schweigen von Sach- und Wort-Indices, sind zu finden; man hitte sich z. B.
auch einen Uberblick iiber die Quellenliteratur gewiinscht, ganz zu schweigen wie-
derum von Querverbindungen zu anderssprachigen Legenden; eine so hervorragen-
de Arbeit wie Wolpers, Die englische Heiligenlegende des Mittelalters (vgl. ThPh
41 [1966] 434—437) wird nicht einmal erwihnt. So bleibt man also trotz vieler in-
teressanter Erkenntnisse doch etwas hilflos vor einer Materialsammlung stehen und
iiberlegt, ob man den Druckzwang der Dissertationen nicht auch mit einigen for-
malen Auflagen (vgl. Indices usw.) verbinden miifite. oS udbrack; G

Kunze, Gerhard, Studien zur Legende der heiligen Maria Aegyptiaca im
deutschen Sprachgebiet (Philologische Studien und Quellen, H. 49). 8° (220 S.) Ber-
lin 1970, Erich Schmidt. 29.— DM. — Die ,Mitirika® (I. Hausherr [1946] in Ana-
logie zu den ,Patirika®, den Sammlungen von Viter-Leben und -Spriichen) sind
noch wenig untersucht; tiber die ,Wiistennonnen® der ersten christlichen Jahrhun-
derte wissen wir wenig. Der Legende einer von ihnen, der dgyptischen Maria, geht
vorliegende Studie kenntnisreich und auch mit theologischer Fachkenntnis nach. Im
Anschluff an den status quaestionis (11—14) untersucht K. den Ursprung der Le-
gende und charakterisiert ihre lateinischen Ubersetzungen (15—39). Der eigentliche
Untersuchungsteil beschiftigt sich mit der Wirkungsgeschichte im deutschen
Sprachgebiet (40—163). Ein deutender Uberblick (164—172), ein (unvollstindiges)
Verzeichnis der lateinischen Handschriften (173—194; die deutschen erscheinen im
Text), ein Verzeichnis ausgewihlter Literatur (195—204), ein Namen- und Titelre-
gister (207—211), ein aufschlufireiches Sachregister (212—214; fiir die Frémmig-
keitsgeschichte iiberaus ergiebig) und ein Handschriftenregister (215—220) schlie-
fen die Arbeit ab. — K. glaubt an einem historischen Kern, ,daf wirklich im sech-
sten Jahrhundert eine Anachoretin Maria in der palistinensischen Wiiste lebte®
(19), festhalten zu miissen — der Rest ist legendarische Ausschmiickung. Uber eini-
ge (auch literarische) Vorstufen (,Drei wahrscheinlich voneinander unabhingige
griechische Berichte® [164]) schuf der unbekannte Verfasser eine ,der zweifellos
schonsten poetischen Schopfungen, die uns das christliche Altertum hinterlieR*
(Delebaye), ,Die Mitte der Vita bildet das Magdalenenmotiv, die christliche Buffe
der ,heiligen Buhlerin® (23). Zwei vollstindige lateinische Ubersetzungen (Pawulus
Diaconus, 9. Jh., und eine vielleicht noch wichtigere zweihundert Jahre vorher)
sind fiir den deutschen Sprachraum die wichtigsten Quellen. Jiingere Ubersetzun-
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gen (1600 und 70 Jahre spiter, mit Einflufl auf Goethe) kbnnen iibergangen wer-
den. — Das wichtigste Ergebnis findet sich auf der Filiationstafel (166 f.): Legen-
densammlungen, Hymnen, Exempelbiicher und andere Erwihnungen werden in ih-
rer Abhingigkeit zusammengefalit. Vielleicht hilft die weitverbreitete III. Predigt
des hl. Bernhard zum Hohenlied (Leclercqg 1 14, 20—15.20) dazu, noch weiteres
Licht in die Zusammenhinge zu bringen. — Erst auf Grund dieser Zusammenhan-
ge lassen sich die einzelnen Texte frommigkeitsgeschichtlich ausdeuten. ,Erkennen
der Verlorenheit (Dirne) und Erfahrung der Erlosung (in der Wiiste) ist (!) das in-
nere Ereignis der Legende® (168). Einige Autoren zitieren dazu ausdriicklich das
15. Kap. bei Lukas. In der griechischen Urfassung bezeugt die Legende nach ihrer
Rahmenerzihlung die Uberlegenheit des Anachoretentums iiber das Koinonitentum;
am Ende des Mittelalters dient sie zur Betonung von Sakrament und Priesteramt.
Im Frithen Mittelalter diente sie zur Illustration dafiir, dafl die Frau den Mann an
Hirte der Askese und Heiligkeit {ibertreffen kann. Paulus Diaconus iibersetzt sie,
um das Eingreifen der Gottesmutter zu feiern — er wird Bahnbrecher einer neuen
Marienfrdmmigkeit. Im Frithen Mittelalter wird die Gnade Gottes, im Spéten das
Werk der Biiflerin betont. Im Humanismus und im Barock (Bidermann, Balde)
kommt die menschliche Seite noch mehr zum Tragen. Spitere Autoren (Goetbe,
Rilke, Martin Walser) konnen natiirlich mit der angedeuteten frommigkeitsge-
schichtlichen Hermeneutik nicht mehr gefafit werden. — Diese frommigkeitsge-
schichtlichen Notizen werden nur angedeutet. Doch das Material zu einer grofieren
Synthese hat K. in bezug auf die Legende der heiligen Maria Aegyptiaca im deut-
schen Sprachgebiet vorbildlich aufgeschlossen. JaSindbrdcks 8ilk

Heinrich von Langenstein, Erchantnuzz der sund. Nach dsterreichi-
schen Handschriften herausgegeben von P. Rainer Rudolf SDS (Teéxte des spiten
Mittelalters und der frithen Neuzeit, 22). Gr. 8° (206S.) Berlin 1969, Erich
Schmidt. 27.— DM, — Immer deutlicher wird die Bedeutung der ,deutschen Pro-
fessoren des Spitmittelalters® von Prag, Wien, Heidelberg fiir die Volks-, besser
gesagt Biirger-Frommigkeit. M. Grabmann und W. Stammler und auch G. Ritter
stehen am Beginn der Forschung; Weidenbiller hat es fiir die katechetische Litera-
tur gezeigt; ich versuchte es im monchischen Schrifttum der Kastler-Melker-Re-
fortn nachzuweisen (Die geistliche Theologie des Johannes von Kastl I, 156 f.; vgl.
Register). Von einem ihrer grofiten — Merzbacher hiele ihn fiir yeinen der grofiten
Geister des Mittelalters iiberhaupt® — liegt eine vielgelesene, um 1388 verfafite
Schrift (bisher 71 Handschriften [28—50]) nun in einer Erstausgabe vor (zur Beur-
teilung vgl. ThPh 41 [1971] 206 £.). Die Einleitung bringt kurz und genau das wich-
tigste aus seinem Leben (die Wende vom ,extremen Nominalist (en) konzeptualisti-
scher Firbung® aus Paris zur Anlehnung an Thomas von Aquin [16f.]). Noch
knapper wird die geschichtliche Situation und die Bedeutung Heinrichs gezeigt; er
steht ,an der Spitze der Popularisatoren der lateinischen Scholastik. Sein Beispiel
und Wirken wurde fiir die Wiener Schule vorbildlich.“ (18) — Die Ausgabe des
Buchs von der Erkenntnis der Siinde hat primir germanistische Absichten; nach
Stammler ist Heinrich sauch fiir die deutsche Prosa von gréfiter Bedeutung®. Aber
R. erschliefit die Schrift auch in ihrem theologischen Gehalt. Fiir den ersten Teil,
die Beichtbelehrung, konnte er fast durchgingig die Hauptquellen feststellen: Die
,Summa confessorum® des Johann von Freiburg (vor 1300), eine Kommentierung
der ,Summa de poenitentia® des Raymund de Penyaforte, und die Sentenzenkom-
mentare Bonaventuras und Thomas” von Aquin. Die theologische Situierung dieser
Abhingigkeit (Siindentilgung durch vollkommene Reue oder durch sakramentale
Beichte in Kap. 8; Zuriicktreten der Laienbeichte in Kap. 15) wird allerdings nur
kurz angedeutet. Fiir den zweiten Teil tiber die sieben Hauptsiinden ist die ,Summa
de vitiis® des Dominikaners Wilhelm von Peyraut (um 1240) mafigebend. R. stellt
die Eigenleistung des Wiener Professors in dieser Kompilation (Dafl Kompilation
fiir das Mittelalter eher Lob als Tadel bedeutet, ist bekannt) als pastorale Intensi-
vierung und Alktualisierung heraus (22—24). — Die Ausgabe (51—200) dieses ur-
spriinglich deutsch geschriebenen Werks (gegen Heilig, Lang, Newald [17]) richtet
sich nach einer Handschrift des Wiener Schottenklosters; die notwendigen Korrek-
turen stehen im Kursivdruck. Der Apparat enthilt die Lesarten der 15 wohl wich-
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tigeren Handschriften. Ein zweiter Apparat druckt ausfithrlich die Quellentexte
Heinrichs ab und verifiziert so vollstindig die Zitate, daf fast durchgingig der la-
teinische Text zu lesen ist. Ein Glossar (201—206) bietet eine Auswahl der wichtig-
sten deutschen Worter. — Der geistesgeschichtliche Wert dieses Traktates liegt pri-
mir in seiner typischen Bedeutung fiir die damalige Epoche: Moralisierung der Pa-
storal mit juristischem Einschlag; mit anderen Worten: solide, und — wie uns heute
scheinen mag — zu solide Kost fiir eine biirgerliche Ethik. Zu messen (und viel-
leicht fiir zu leicht zu befinden) wire der Traktat an der Predigt Johannes Taulers,
der Devotio Moderna, den Schriften des Nikolaus von Cues und eben auch an Lu-
ther. — Vorher aber kénnte noch manches an ihm selbst geklirt werden. Man wun-
dert sich z. B., warum das kanonische Recht, das mit seinen Kommentierungen der
damaligen Zeit eine Lebenslehre bot (ein vollstindiger Traktat iiber das Gebet
nach Thomas von Aquin findet sich z. B. in ihm) und eines der wichtigsten Florile-
gien mit ,Dicta Patrum et Doctorum® bot, nicht beriicksichtigt wurde; den Verweis
auf das Corpus Juris zu Kap. 33, 29—34 wird nicht einmal der normal gebildete
Theologe, geschweige denn ein Germanist erkennen. Dahinter steht die allgemeine
Forderung, die schon Grabmann stellte und die R. nur zum Teil erfiillte, daf man
die Quellen dieser spitmirttelalterlichen Theologen von ihren Hilfsmitteln her er-
schliefen miisse, also aus den Compendien, Florilegien und aus der Exzerpt-Litera-
tur usw. Bei einem nicht verifizierten Zitat Gregors (des Groflen) machte ich die
Probe aufs Exempel, und konnte Kap. 27, 32 f. mittels der ps.-bonaventurischen
Pharetra als Mor. 16. cap. ult. (wie es dort heiflit, PL 75, 1102) verifizieren. Wala-
fried Strabo sollte nicht mehr als Autor der Glosse gefiithrt werden und ihre Ausga-
be bei Migne ist micht zitierwiirdig. Verwundert habe ich mich auch — und dies
wird auch der Germanist verstehen —, warum die Schrift nicht im Gesamtwerk
Heinrichs lokalisiert wurde. Sein umfangreicher Genesiskommentar lidt direke
dazu ein, Lehrmeinungen und Stellungnahmen zu analysieren; sicherlich bekdme
auch die Quellenlage und die theologische Lokalisierung unseres Traktats mehr
Licht. Doch das ist primir Aufgabe einer theologischen Forschung.
TeSudbrack, ST

Masser, Achim, Bibel, Apokryphen und Legenden. Geburt und Kindheit
Jesu in der religitsen Epik des deutschen Mittelalters. Gr. 8° (332 S.) Berlin 1969,
Erich Schmidt. 48.— DM. — Die Kélner Habilitationsschrift hat eine Quellenun-
tersuchung zum Thema. Das Material, mit dem sie sich hauptsichlich — aber kei-
neswegs ausschliefilich — beschiftigt, findet sie im Heliand (um 830); in Otfrid
von Weiflenburgs Evangelienharmonie (865—870); in Hrotsvithas von Ganders-
heim ,Maria® (nach 962); in ,Johannes® und in dem Leben Jesu von Frau Ava (um
1130); in der ,Vita beate virginis Marie et Salvatoris rhythmica® (um 1200) mit
einigen deutschen Bearbeitungen der folgenden Jahrhunderte; im Passional (um
1300) und in der ,Erlésung® (etwas spiter). Untersucht werden diese Schriften —
natiirlich mit dauernder Riicksicht auf andere mittelalterliche Zeugnisse — im Hin-
blick auf die Kindheitsgeschichte Jesu, also auf die Berichte von Mt 1—2 und Lk
1—2. — Die Problematik ist folgende: Dichterische, besonders epische Gestaltung
eines Stoffes bringt notwendigerweise die poetische Phantasie des Autors mit ins
Spiel. Ist es z. B. Uberlieferungsgut oder ist es nur selbstverstindliche Konkretisa-
tion des Kiinstlers, wenn die Magier ,ex oriente’ angeritten kommen (auf Pferden?
auf Kamelen? [202—208])? Die Bibel schweigt dariiber. Wenn es Uberlieferungsgut
ist: Woher stammt es? Aus den groflen Schriftkommentaren eines Hrabanus oder
eines Bedas? Oder aus der legendarischen Tradition? — Untrennbar von dieser Pro-
blematik ist die Frage nach dem Stellenwert, den diese ,, Ausschmiickung® im Werk
und auch in der Mentalitit des Autors einnchmen. War er sich der Nicht-Authenti-
zitdt der Berichte bewufit? Gewinnen die Legenden theologisches Gewicht? Welche
spirituelle Mentalitdt zeigen sie an? — Eine der Grundeinsichten des Verf.s ist,
daf solche Fragen nicht durch Einzelanalyse einer isolierten Textstelle, sondern nur
im grofien Zusammenhang beantwortet werden konnen. Im Kontinuum des Tradi-
tionsstromes erst ,zeigen sich ... unversehens sinnvolle Aufrisse, wo man bislang
nur zufillige Stoffanordnung sah; ,Erfindungen® von einzelnen erweisen sich als
gingize Motive, und scheinbar individuelle dichterische Ausschmiickung ordnet
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sich oft genug einem verbreiteten Erzihlschema ein® (303). Im diachronischen Ver-
gleich der Stoff- und Motiv-Geschichte erst lassen sich die Eigenleistung der Auto-
ren, ihre Freiheit gegeniiber der Vorlage und eben auch diese Vorlage selbst heraus-
stellen. — Methodisch bewiltigt der Verf. die sich verschrinkende Stoffiille
in zwei Kapiteln: Untersuchungen zu einzelnen Dichtern und ihren Quellen
(32—105). Im Leben Jesu von Frau Ava wird die Abhingigkeit der Chronologie
und der Stoffauswahl von der kirchlichen Leseordnung mit ihren Folgen (z. B. Le-
bensalter Jesu) analysiert. In den komplizierten Analysen um die ,Vita ... rhyth-
mica® und anderen, von ihr abhingigen oder mit ihr auf gemeinsamer Quelle beru-
henden Schriften wird deutlich, wie verwickelt die Quellenlage ist und wie sehr
man von Fall zu Fall neu hinschauen mufl. Die biblischen Apokryphen sind nicht in
einer festliegenden ,Kanonischen® Form iiberliefert, sondern eher einem Strom mit
vielen Zufliissen zu vergleichen, dessen Lauf wir oft genug nicht einmal in groben
Ziigen rekonstruieren konnen. An welcher Stelle oder auch aus welchem Zufluff
diese oder jene Aussage der Dichtungen schépft, ist oft nur annihernd und nur in
grofleren Zusammenhingen zu bestimmen. — Diese Methode des stindigen Vor-
und Riickwirts-Vergleichens bestimmt auch die Untersuchung der einzelnen Mo-
tivgruppen (106—304). Die Themen der apokryphen Kindheitsgeschichte sind be-
kannt. Der Verf. zeigt sich hier nicht nur als germanistischer Fachmann, sondern
hat sich auch vorziiglich in die theologische und volkskundliche Forschung eingear-
beitet (z.B. in die form- und literargeschichtlichen Probleme um die Empfingnis
Mariens; vgl. auch die Hinweise auf bildnerische Zeugnisse des Mittelalters). —
Das Gewicht der Forschungen liegt auf den Einzelerkenntnissen fiir Motiv-Grup-
pen und fiir die Einzeldichtungen. Die ,Verbindung der Balaam-Prophezeiung
(Stern aus Num 24, 17) mit den Magiern des Matthausevangeliums® (215) wurde
schon von deren ersten Apologeten ausdriicklich gemacht (E. Kirschbaum), wuchs
zu einer farbenprichtigen Erzahlung mit morgenlindischem Kolorit an und fand
in vielen Schriften ihren Niederschlag. Fiir den Heliand zeigt M., wie sehr er in
dieser Erzihltradition stand, ohne dafl eine ,exakte Quelle® immer zu prazisie-
ren ist. ,Es gibt keine ,geschlossenen® Legenden, sondern nur einzelne von der Tra-
dition bereitgestellte Motive, Motivketten und Uberlieferungsstringe, die jeder Er-
zihler oder Dichter neu zusammensetzt. Die schriftliche Fixierung oder dichteri-
sche Darstellung ist also, wenn man von Fillen blofler Ubernahme absieht, zugleich
ein Akt schopferischer Weiterentwicklung ... (225) — In aller Differenziertheit
it sich aber doch eine Grundhaltung der mittelalterlichen Dichter zum auflerka-
nonischen Erzihlgut aufzeigen. Sie verwenden den apokryphen Erzihlstoff ohne
Bedenken, ohne darin ,einen bewufiten Gegensatz zur Bibel® zu finden, auch ohne
in diesen Legenden eine ,qualitativ niedrigere® Uberlieferung zu sehen. Die ge-
meinsame Ebene war ,Erzdhlung von Jesus Christus®, und die unterschiedliche
Verwendung ruhte (bei diesen Dichtern) auf der verschiedenen Intention des Dich-
ters, nicht so sehr aber auf der dogmatischen Unterscheidung von authentischem
und nicht-authentischem Bibelstoff. Hinter diesen literarischen Zeugnissen aber
wird das ,christliche Volk im weitesten Sinn des Wortes (sichtbar), das in seiner an-
onymen Vielfalt das Aufgenommene in der ihm gemiflen Weise verarbeitete und
zu neuen Einheiten umformte und weiterreichte® (302). — Man kann den Ergebnis-
sen M.s weitgehend zustimmen. Einzelheiten (ich wiirde z. B. den symbolisch-alle-
Eorischen Verbindungslinien Picherings mehr Bedeutung zumessen als der Verf., der
ewuflt beim literarisch-buchstiblichen Vergleich stehenbleibt) sind hier nicht zu
besprechen. Zu erwihnen ist nur noch, daf iibersichtliche Register (314—332; Lite-
raturverzeichnis: 305—318) die verwickelten Zusammenhinge und Abhingigkei-
ten der Untersuchungen aufschliefen und das Buch zu einem wertvollen Arbeitsin-
strument und auch Nachschlagewerk machen. o Sudbiack s

Petri Abaelardi Opera Theologica. I. Commentaria in Epistolam Pauli
ad Romanos, Apologia contra Bernardum. II. Theologia Christiana, Theologia
Scholarium (recensiones breviores), Capitula haeresum Petri Abaelardi. Cura et stu-
dio E. M. Buytaert O.F.M. (Corpus Christianorum, Continuatio Mediaevalis,
XI—XII). Gr. 8° (XXXVII/397 u. 509 S.) Turnholti 1969, Brepols. — Fiir den
Freund der mittelalterlichen Scholastik ist es eine willkommene Nachricht, dafl mit
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diesen beiden ersten Binden eine kritische Edition der Werke Abaelards ithren An-
fang nimmt. Indes wird die Freude etwas getriibt, wenn man vernehmen mufi, vor-
liufig sei keine Gesamtausgabe geplant. Nicht aufgenommen werden sollen die
Schriften, die entweder anderswo herauskommen (Ethica, Epistolae) oder deren In-
halt nicht ,scholastisch® ist (Problemata Heloissae, Hexaémeron, Collationes
duae sive Dialogus inter Philosophum, Tudaecum et Christianum und Sermones). Fiir
die erstgenannten Werke erscheint der Grund annehmbar, weniger fiir die letzteren,
weil auch diese auf ihre Weise doch zum Verstindnis des Autors und seines Schrift-
tums beitragen. Wegen der grofien Verschiedenheit der Bezeugung durch die Ma-
nuskripte ist jedem einzelnen Buch eine gesonderte Einleitung vorausgeschickt. —
Der 1.Bd bringt den Kommentar zum Romerbrief und die Apologie gegen Bern-
hard. Beigefiigt sind ein Index Biblicus, Index Auctorum Antiquorum, Index Aucto-
rum Modernorum, Index Auctoritatum et Dictorum, Index Verborum et Argumen-
torum, Index Codicum Manuscriptorum, also eine reiche Auswahl zur schnellen
Orientierung. Am meisten interessieren wird sicher der Romerbriefkommentar. Zu-
grunde gelegt sind drei Handschriften (Angers Bibliothéque publique ms. 68, Ox-
ford Balliol College ms. 296, Vaticanus Reginensis lat. 242). Der Text ist schon be-
kannt durch die Editio princeps (A. Duchesne, Paris 1616), die auch bei Migne (PL
178, 783—978) und bei V. Cousin (Paris 1859, vol. II) wieder erscheint. Auf diese
Editio princeps wird in der neuen kritischen Edition Riicksicht genommen, weil sie
von einer anderen Handschrift ausgeht, die jetzt verloren ist (ehemals Mont-Saint-
Michel). — Der 2. Bd. enthilt aufler der kurzen Theologia Scholarium und den an-
onymen Capitula Haeresum die lange Theologia Christiana. Die Indices sind wie
im 1. Bd. Die Einfithrung zu der Theologia Christiana nimmt einen breiten Raum in
Anspruch (1—68). Darin werden u. a. die Manuskripte aufgezihlt und kritisch be-
wertet (Montecassino ms. 174.0, Durham Cathedral Library A. IV. 15, Vaticanus
Reginensis lat. 159, Tours Bibliothéque municipale ms. 85), ebenso die bisherigen
Editionen (so PL 178, 1123—1330, wo die Editio princeps von E. Marténe, Paris
1717, benutzt ist). Die Echtheitsfrage wird eingehend erdreert (41—43) und trotz
des Fehlens einer Autorenangabe in den Handschriften positiv fiir Abaelard ent-
schieden; die inneren Griinde legten es so nahe, und die Hypothese, dafl ein Schiiler
Abaelards aus den Werken des Meisters etwas Neues komponiert habe, sei unwahr-
scheinlich: ,It is difficult to imagine that the proud Abelard in composing Theolo-
gia Scholarium would have copied sections of a work of a disciple” (43). Ungemein
wertvoll fiir die spitere Forschungsarbeit diirfte eine Liste der Parallelen sein, die
sich bei den verschiedenen Theologiedarstellungen Abaelards beobachten lassen
(Concordance of the , Theologies“: 56—68). — Der Hrsg. hat keine Miihe gescheut,
einen méglichst gesicherten Text vorlegen zu kénnen. Ob er sich doch noch dazu
entschliefit, eine Gesamtausgabe zu veranstalten? Bei Gelegenheit konnte er uns
auch diese nebensichliche Frage beantworten: Welche Schreibweise ist vorzuzie-
hen, Abelard, Abaelard oder Abailard? Alle drei kommen nimlich vor (dazu im
Franzosischen «Abélard»). Der Hrsg. selber hat in den lateinischen Texten ,Abae-
lardus’, in den englisch geschricbenen Einleitungen durchweg , Abelard*.
J.-Bewner,=8:J

Pierre de Falco, Questions Disputées Ordinaires. Editées par A.-]. Gon-
dras, Tome I—III (Analecta Mediaevalia Namurcensia, 22—24). 8° (zus. 900 S.)
Louvain-Paris 1968, Nauwelaerts. 490.— u. 590.— FB. — Petrus de Falco (oder
Petrus Falcus) ist in der Geschichte der mittelalterlichen Scholastik so gut wie un-
bekannt. Sicher war er Magister in Paris, aber nicht einmal das steht anscheinend
ganz fest, daff er wirklich dem Franziskanerorden angehorte, wie P.Glorieux
(Maitres Franciscains de Paris, in: France Franciscaine II, 12 [1929] 257—269)
angenommen hat. Der Hrsg. der von Falcus stammenden Quaestiones Disputatae
Ordinariae betont mit A. Théry (De vita et operibus Petri de Falco, in: Sophia 19
[1940] 28—35) die Stellungnahme zu der Thomasverurteilung im Jahre 1277 sowie
die Abhingigkeit von den Thesen, die mehr oder weniger fiir die Franziskaner-
schule charakteristisch sind, und glaubt, die Lehrtitigkeit des Pariser Magisters in
die Jahre 1279—81 verlegen zu konnen. Da der noch von Petrus Reginaldetus ver-
wertete Sentenzenkommentar heute unauffindbar ist, lenken die Quaestiones Dis-
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putatae Ordinariae des Petrus de Falco die Aufmerksamkeit auf sich. Diese sind, 25
an der Zahl, recht ausfiihrlich gehalten und weisen u. a. den einen Vorteil auf, dafl
sie ohne scharfe Polemik auch die Ansichten der Gegner, z. B. die eines Thomas von
Aquin und eines Heinrichs von Gent, wiedergeben, um sie dann nach Méglichkeit
miteinander in Einklang zu bringen. Die vorliegende Ausgabe erweckt einen sehr
guten Eindruck. Der textkritische Apparat hilt sich in knapp bemessenen Grenzen;
er ist — mit gutem Recht — auf die sinnindernden Varianten beschrinkt, die sich
in den verschiedenen Handschriften vorfinden (Assisi, Stadtbibliothek nr. 159;
Briigge, Stadtbibliothek nr. 185; Cesena, Bibliothek Malatesta nr. 28 [4]; Bordeaux,
Stadtbibliothek, nr. 119; Paris, Nationalbibliothek, lat. nr. 14526; Toulouse, Stadt-
bibliothek, nr. 738; Vatikan, lat. nr. 4871), und iibergeht die anderen, in denen nur
fehlerhafte Schreibweise, Umstellungen der Worte, Wiederholungen, Auslassungen
u. dgl. zu bemerken sind. Dagegen ist ein hiervon abgetrennter Teil der Fufinoten,
in dem die Zitate, die Parallelen und sogar die Anspielungen verifiziert werden, un-
gewohnlich eingehend und #uflerst exakr gearbeiter; fast nirgendwo liest man das
omindse ,Non inveni®. Am Schlufl des III. Bandes (871—900) stehen die ausfiihrli-
chen Indices (Index auctorum et operum, Index rerum, Index generalis). — Wenn
dariiber hinaus noch etwas zu wiinschen iibrig bliebe, wiiren es am ehesten einige
Einzelangaben iiber den Einfluflbereich der Quaestiones Disputatae, womdglich
auch iiber Zitate aus ihnen bei den Scholastikern der nachfolgenden Epoche, zumal
aus der Franziskanerschule. Dadurch wiirde u. U. die Ordenszugehdrigkeit des Pe-
trus de Falco auf eine noch sicherere Grundlage gestellt. J-Beumer, S J

Fr. Rogeri Marston O.F.M. Quodlibeta Quatuor. Ad fidem codicum
nunc primus edita studio et cura Girardi F. Etzkorn O.F. M. et Ignatii C. Bardy
O. F. M. (Bibliotheca Franciscana Scholastica Medii Aevi, 26). Gr. 8% (87 u. 550 S.)
Quaracchi 1968, Collegium S. Bonaventurae. — Eine fiir die Kenntnis der ilteren
Franziskanerschule bedeutsame Neuerscheinung wird hier vorgelegt, vier Quodli-
beta des Roger Marston (i 1303). Der Autor ist zwar schon bekannt, zumal durch
Arbeiten von Franz Pelster, S. J. (u. a.: Roger Marston O.F.M., Ein Vertreter
des Augustinismus, in: Schol 3 [1928] 526—566), und einige Werke von ihm sind be-
reits verdffentlicht, aber die angekiindigte Edition erweitert doch sehr das Blick-
feld. Die Quaestiones Quodlibetales sind, insgesamt 134 an der Zahl, in recht locke-
rer Ordnung auf 4 Quodlibeta verteilt. Die behandelten Themen gehéren den ver-
schiedensten Stoffgebieten an, und neben den dogmatischen behaupten sich auch die
aus Philosophie und Kirchenrecht, z. B. Utrum ordinatus a simoniaco occulto sit su-
spensus (LI, 11; S. 183). In der Frage nach dem Motiv der Menschwerdung des Lo-
gos werden zwar die von Robert Grosseteste beigebrachten Gedanken und Griinde
ausfithrlich gewdirdigt, aber schlieflich fillt die Entscheidung mit den ,moderni
doctores® (Bonaventura, Thomas von Aquin u.a.) gegen ihn. Jedoch wird das In-
teresse der allgemeinen Theologiegeschichte mehr durch die ausgedehnten ,Prolego-
mena“ geweckt (1—87). Hier findet sich alles Wissenswerte iiber das Leben Rogers
(Geburtsjahr wahrscheinlich 1235, Geburtsort Marston, das aber nicht genau lokali-
-siert werden kann), seinen Studiengang (sicher unter Johannes Pecham, vielleicht
auch unter Wilhelm von Mare, Eustachius Atrebatensis u.a.), seine Titigkeit als
Lektor in Oxford und Cambridge und als Minister der englischen Franziskanerpro-
vinz und seine Schriften, die aufler den Quaestiones Disputatae (De emanatione
aeterna; De statu naturae lapsae, De anima) und den Quaestiones Quodlibetales
moglicherweise noch ein  weiteres Werk umfassen, das indes verlorengegangen ist
(46 £.). Auch die Probleme der chronologischen Reihenfolge der einzelnen Schriften
(1282—384), der Quellenbenutzung seitens Rogers und der handschriftlichen Bezeu-
gung der Quodlibeta werden griindlich besprochen. — Den Hrsg. sollen Dank und
Anerkennung fiir die aufgewandte Miihe und Sorgfalt nicht versagt bleiben. Insbe-
sondere gefillt die weise Beschrinkung im kritischen Apparat, dazu noch die Reich-
haltigkeit der angefithrten Parallelstellen, die sich auf die zeitgendssische Scholastik
beziehen. Der Gebrauch der lateinischen Sprache fiir die ausgezeichneten Prolego-
mena kann nur gelobt und zur Nachahmung empfohlen werden, da so die inter-
nationale Verbreitung erleichtert wird. J- Beumer, S. J.
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Jacobi de Viterbio O. E. S. A, Disputatio Secunda de Quodlibet, quam
edendam curavit Eelcko Ypma O. E. S. A. (Cassiciacum, Suppl. 2). 8% (XV u. 249 S.)
Wiirzburg 1969, Augustinus-Verlag. 69.80 DM. — Der 1. Bd. dieser Quodlibeta des
noch der Hochscholastik angehtrenden Augustiner-Theologen wurde bereits friiher
besprochen (ThPh 43 [1968] 617f.). Fiir den 2. Bd. wiederholt der Hrsg. nicht die
als Einfithrung notwendigen Angaben iiber den Autor und die handschriftliche Be-
zeugung seiner Quodlibeta, sondern beschrinkt sich mit Recht auf das, was fiir den
2. Bd. unentbehrlich ist. Dabei nimmt wiederum die Wertung der Manuskripte den
breitesten Raum ein (V-XI). Dann folgt der Text der einzelnen Quistionen, 24 an
der Zahl. Wiederum zeichnet sich der Hrsg. durch die exakte Verifizierung der Fund-
stellen fiir Zitate und Anspielungen aus. Die Edition verdient also von neuem alle
Anerkennung. — Jedoch erscheint jetzt eine Frage vordringlicher: Welcher theologi-
schen Denkrichtung folgt Jakob von Viterbo in seinen Quodlibeta? Aus der Tat-
sache, dafl er von den Vertretern der Hochscholastik keinen einzigen zitiert, micht
einmal Thomas von Aquin und auch nicht Aegidius Romanus, der doch zum ver-
bindlichen Lehrer des Augustinerordens erklirt worden war, konnte man schlieflen,
dafl eigene, neue Wege eingeschlagen werden. Aber vielleicht @t das noch eine
andere Erklirung zu, so z.B. die, dafl die zeitgendssischen Autoren noch nicht als
theologische Autoritidt gelten. Darum miifiten die Quistionen ihrem Inhalt nach
untersucht werden, um eine einheitliche Linie zu entdecken. Nun hiufen sich indes
gerade im 2. Teil die abstrakten, an der absoluten Denkmdglichkeit orientierten
Fragestellungen, z. B. IV. Utrum, si esset calor separatus, haberet omnem perfectio-
nem caloris? oder X. Utrum, si angelus produceretur a Deo ex necessitate naturae,
esset necesse esse? Auch die eine Quistion, die auf den ersten Blick in das Gebiet der

raktischen Pastoraltheologie zu gehdren scheint (XXIII. Utrum aliquis possit reve-
fare id quod per confessionem poenitentialem audivit et scit?), bespricht in Wirklich-
keit nur das rein theoretische Problem, ob das aus der Beichte gewonnene Wissen ein
menschliches Wissen sei, das mitgeteilt werden konne. Es hat also den Anschein, daf§
frithe Augustinertheologen noch vor Ockham nominalistische Tendenzen aufweisen,
und das wiirde eine Schlufifolgerung auf die der spiteren Ordenstheologie eigene
Selbstandigkeit nahelegen. Diese Ergebnisse, die noch mit Vorbehalt angezeigt sein
sollen und die an weiteren Beispielen nachgepriift werden miifiten, wiren fiir die
Ideengeschichte der Scholastik von einiger Bedeutung. J. Beumer, S.J.

Thomas von Sutton, Quodlibeta. Hrsg. von Michael Schmaus unter Mit-
arbeit von Maria Gonzdlez-Haba (Bayerische Akademie der Wissenschaften, Ver-
Sffentlichungen der Kommission fiir die Herausgabe ungedrudster Texte aus der
mittelalterlichen Geisteswelt, 2). Gr. 8° (L u. 689 S.) Miinchen 1969, Bayerische
Akademie der Wissenschaften, in Kommission bei C. H. Beck. 92— DM. — Der hier
vorgestellte Theologe ist besonders durch die Arbeiten von F. Ebrle, F. Pelster und
W. A. Hinnebusch bekannt geworden. Es handelt sich um Thomas von Sutton O. P.
(nach 1250 bis nach 1315), der in die Reihe der englischen Dominikanertheologen
hineingehort, die sich die Verteidigung der Thomasdokerin vor allem gegen Heinrich
von Gent und Aegidius Romanus angelegen sein lieflen. Die Quodlibeta, im ganzen
nur vier (von denen aber ein jedes 18 bis 24 Fragen umfaflt), stammen ungefihr aus
den Jahren 1290 bis 1311. Fiir die Edition wurden folgende Handschriften benutzt:
1. Cod. Vat. lat. Ottob. 1126; 2. Cod. 138 Merton-College Oxford; 3. Cod. IV. 4
der Universititsbibliothek Basel; 4. Cod. 739 der Bibliothéque de la Ville von Tou-
louse. In der verhiltnismifig langen Einleitung (VII-L) sind die einschldgigen Vor-
fragen besprochen, besonders ausfiihrlich diejenigen, die sich auf die Datierung der
einzelnen Quodlibeta beziehen, wobei jedoch das Ergebnis immer noch in etwa
zweifelhaft bleibt. Die Edition selbst ist gut durchgearbeitet; in den kritischen Appa-
rat sind alle Varianten aufgenommen, wobei indes berechtigterweise die orthogra-

hischen Differenzen und dgl. unberiicksichtigt bleiben und die Interpunktion dem
ﬁeutigen Brauch angepaft ist. Die vielen Zitate, namentlich die immer wiederkeh-~
renden aus Aristoteles und Augustinus, werden exakt verifiziert. Von den zeitgends-
sischen Scholastikern scheinen nur Thomas von Aquin (,venerabilis doctor® oder
ihnlich) und Heinrich von Gent (,dicunt quidam®) angefithrt zu sein. Da letzteres in
einem Text von 658 Seiten relativ selten geschicht (nach dem Verzeichnis der Zitate
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7 Anspielungen auf die Quodlibeta, 2 auf die Summa), dringt sich dem Kritiker die
Frage auf, ob nicht doch mehr Reminiszenzen zu finden gewesen wiren und dariiber
hinaus vielleicht noch solche, die verstedst an Aegidius Romanus erinnern oder gegen
ihn polemisieren. Der Inhalt der Quistionen bietet eine Fiille von Einzelheiten, aber
wenig an Auffilligem oder absolut Neuem; vgl. etwa die Frage: Quaeritur, utrum
in creaturis sit realis compositio essentiae et esse per creationem (II, 8; ed. S. 390
bis 397); oder: Quaeritur specialiter de mente beatae virginis, utrum gratia sanctifi-
cans fuit ei infusa in primo instanti suae creationis (II, 15; ed. 436—442).
J. Beumer, S.J.

Hermanni de Scildis, O.E.S. A, Tractatus contra haereticos negantes
immunitatem et iurisdictionem sanctae Ecclesiae et Tractatus de Conceptione glo-
riosae Virginis Mariae, quos edendos curavit Adolar Zumkeller eiusdem Ordinis
(Cassiciacum, Supplementband 4). 8° (XXI u. 182 S.) Wiirzburg 1970, Augustinus-
Verlag. 58.50 DM. — Die Fiille der theologischen Literatur, die aus dem Augusti-
ner-Orden zur Zeit der Spitscholastik hervorgegangen ist, kann immer wieder aufs
neue iiberraschen. Allerdings ist der Autor, der hier vorgestellt wird, nicht mehr
unbekannt, Hermannus de Scildis (oder Hermann von Schildesche, + 1357), da
sich der Herausgeber, A. Zumkeller, schon seit einigen Jahren mit thm befafit hat
(Hermann vonSchildesche O.E.S.A.[Wiirzburg 1957]; Schrifttum und Lehre des Her-
mann von Schildesche O.E.S.A. [Wiirzburg 1959]). Sogar der zweite der hier heraus-
gegebenen Traktate ist von ihm bereits verdffentlicht worden, aber an einer Stelle,
wo er leicht der Aufmerksamkeit der Theologen entgehen konnte: Der Traktat des
Hermann von Schildesche O. E.S. A., ,De conceptione gloriosae Virginis Mariae,
die #lteste in Deutschland verfafite Schrift iber die Unbefleckte Empfingnis
(Wiirzburger Dibzesan-Geschichtsblatter 22 [1960] 20—65). Hier sind also die bei-
den Traktate in einer allgemein zugdnglichen kritischen Edition vereinigt. Der er-
ste ist gegen den ,Defensor pacis® des bekannten Marsilius von Padua gerichtet und
verteidigt die Unabhingigkeic der Kirche und des Papstes von der weltlichen Ge-
walt in allen geistlichen und zeitlichen Angelegenheiten. Der Hrsg. macht es wahr-
scheinlich, daf} er schon von der Bulle ,Licet juxta doctrinam® vom 23. Oktober
1327, durch die Papst Johannes XXII. fiinf Sitze aus dem ,Defensor pacis® verur-
teilte, abgefallt worden ist. Der Edition liegt das einzige, bis jetzt auffindbare Ma-
nuskript der Bibliothéque Nationale von Paris (Cod. ms. lat. 4232) zugrunde. Die
Ausgage des zweiten Traktates, der sich fiir die Unbefleckte Empfingnis Mariens
einsetzt, geht hingegen auf drei Handschriften zuriick: Kiel, Universititsbiblio-
thek, Cod. ms. 48, Liineburg, Ratsbiicherei, Cod. ms. Theol. Fol. 73 und Paris, Bi-
bliothéque Nationale, Cod. ms. lat. 2922, Auflerdem existiert eine Druckausgabe:
Petrus de Alva y Astorga, Lovanii 1664; dieser Druck gibt aber, wie sein Herausge-
ber ausdriicklich vermerkt, die Pariser Handschrift wieder. Beide Traktate fiithren
gut in die kirchenpolitischen und theologischen Kontroversen zu Beginn des
14. Jahrhunderts ein. Zudem zeichnen sie sich dadurch aus, daff reichlicher — an
dem Maf der damaligen Zeit gemessen — Zitate beigebracht werden, und zwar von
den dlteren Autoren mit genauer Angabe des Werkes und des Buches, von den jiin-
geren indes (seit dem 13. Jahrhundert) nur mit unbestimmten Umschreibungen

" (quidam’, ,aliqui®, ,alii‘ usw.). Besonders auffallend sind die vielen Zitate aus dem
Corpus Iuris Canonici, dhnlich auch die aus der Legenda aurea des Jacobus de Vor-
agine. — Die Edition entspricht allen gerechten Anspriichen. Es versteht sich von
selbst, daf die vagen Zitate nicht immer eindeutig festgelegt werden konnten.

Je-Beumets SOk

6. Moraltheologie. Religionspidagogik. Geistliche Theologie

Edmaier, Alois, Dialogische Ethik. Perspektiven — Prinzipien (Eichstit-
ter Studien, hrsg. von der Phil.-Theol. Hochschule Eichstitt, N. F., III). 8° (XI u.
224 S.) Kevelaer 1969, Butzon & Bercker. 25.— DM. — In der Neuorientierung
der katholischen Moraltheologie und einer ihr nahestehenden christlichen Ethik ist
bisher dem Existentialismus als philosophisch-theologischer Stréomung betrichtliche
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Aufmerksamkeit geschenkt worden, nicht aber der Philosophie des Dialogs. Dem
will E. abhelfen. In eigenstindigen Nachzeichnungen der Ethik Ferdinand Ebners,
Franz Rosenzweigs, Martin Bubers, Eberbard Grisebachs und — er ist sich dabei
der Problematik der Einordnung bewuflt — Gabriel Marcels, welche den Hauptteil
des Buches ausmachen, versucht er vor allem das Prinzip und die Kategorie der In-
tersubjektivitdt herauszuarbeiten, um so den ,egologischen Aspekt der traditionel-
len Ethik“ von dialogischen Voraussetzungen her iiberwinden zu kénnen. Wenn er
die Ergebnisse auf ethische Begriffe wie Bewufitsein, Gewissen, Wert, Pflicht an-
wendet, sieht man mit Uberraschung, welche neuen Einsichten und Perspektiven
sich aus der Sozialontologie ergeben kénnen. E. vermag das mehr als die von ihm
zitierten Hdring, von der Marck und Monden glaubhaft zu machen. — Doch wird
man kritisch anmerken miissen, dafl das dialogische Prinzip noch zu sehr als ein
Postulat oder Desiderat erscheint. Das ist dem Verf. nicht zur Last zu legen, aber
es gibt zweifellos Grade der Geduld, sich mit einer unabgeschlossenen Diskussion
abzufinden oder nicht. E. nimmt eine zu grofie Portion als ,unaufhellbaren Rest®
und ,Geheimnis® (24) einfach hin. In dem von ihm analysierten Begriff der Inter-
subjektivitit wird nicht geniigend unterschieden zwischen formalem und materia-
lem Aspekt, zwischen schopferischem Entwurf und der Begegnung zweier schon
konstituierter personaler Seiender, zwischen (geistiger) Anschauung und apriori-
scher Wesenserkenntnis, zwischen Intuition und rational-begrifflicher Erkenntnis.
Das bringt es mit sich, dafl schwierige ethische Fragen, z. B. nach dem Verhiltnis
von Ethik und Religion, nach der Begriindung und dem Inhalt sittlichen Bewuf3t-
seins, nach der Zuordnung von Sein und Sollen zu leicht genommen werden. Insbe-
sondere biifit das eigentliche Material und der Ausgangspunkt sittlicher Reflexion,
der sittliche Akt, seine Prioritit ein. Die vorgeschlagene Ethik krankt an einem auf
die Dauer ermiidenden Panintersubjektivismus. — Doch spricht der Verf. mit sei-
ner Studie tatsichlich die Grundfragen der Ethik an, und man kann fiir die Re-
form der Echik und Moraltheologie aus dem Gesprich mit ihm wertvolle Hinweise
erwarten. Das trifft auch dann zu, wenn man in seinem gut lesbaren Buch im gan-
zen lediglich eine Einfithrung in dieses Gesprich sieht.
Phiskepp S¢limpt %, 5.

Theiner, Johann, Die Entwicklung der Moraltheologie zur eigenstindi-
gen Disziplin (Studien zur Geschichte der katholischen Moraltheologie, hrsg. v. Mi-
chael Miiller, 17). 8° (456 S.) Regensburg 1970, Friedrich Pustet. 52.— DM. — Es
mag heutigen Studienreformern angenehm in den Ohren klingen, wenn sie horen,
dafl die viel bewunderte und geschmihte ,Ratio studiorum® der Jesuiten mehr als
ein halbes Jahrhundert gebraucht hat, ehe sie sich als Studienordnung innerhalb des
Ordens und der Kirche durchsetzte. Die vorliegende Studie, die der theologischen
Fakultit der Universitit Mainz als Inaugural-Dissertation vorlag, geht dem Pro-
zefl der allmihlichen Klirung nach und erldutert am Beispiel einer Disziplin den
Einfluf} der Ratio auf die Gestaltung der Theologie als Wissenschaft. Urspriinglich
ein nicht unterschiedener Teil der theologischen Summen, gewinnt das, was wir
heute Moraltheologie nennen, unter dem Einflufl von Schriften, die der praktischen
Seelsorge dienen wollten, der Literaturgattung der Poenitentialsummen, des Trien-
ter Seminardekrets und der Studienreformen an den ersten Jesuitenkollegien immer
deutlichere Gestalt. Noch zu Lebzeiten des Griinders des Jesuitenordens machte
man sich Gedanken dariiber, ob man sie als eigenstindige Disziplin darstellen soll-
te (108); doch erst nach den frithen Erfahrungen mit dem zweiten Bildungsweg des
»cursus minor®, der sich im wesentlichen auf das Studium moraltheologischer Casus
beschrinkte, spricht die zweite Fassung der Studienordnung zum ersten Mal von
Moraltheologie als eigenem theologischen Fach (215); die Spanier sind die ersten,
die dafiir einen eigens ausgebildeten Moraltheologen fordern (246); die Portugiesen
stellen den ersten Verfasser einer ,Summa theologiae moralis® (H. Henriguez
%1591]) (255). Bei der Darstellung dieser Entwicklung hat der Verf. stets ein Auge
dir Einteilungsprinzipien, theologische Entwiirfe und Ordnungsstrukturen der aus-
fithrlich besprochenen ersten Werke der sich allmihlich herausschilenden Diszi-
plin. Dabei leistet er wertvolle Beitrdge zur Erforschung der Geschichte des Sy-
stemgedankens in der Moraltheologie. Besonders erwihnt seien die interessanten
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Ausblicke auf die Ordensgeschichte und die Geschichte der Seminarerziehung.
Dankbar ist man auch fiir die im Anhang zusammengestellten Dokumente aus dem
Archiv der Gesellschaft Jesu. — Es soll nicht darum gerechtet werden, ob in der
Abwigung geschichtlicher Ursachen immer das rechte Mafl gefunden wurde, ob
z.B. dem General Mercurian tatsichlich eine so entscheidende Bedeutung bei der
Trennung von spekulativer und prakrtischer Orientierung in der Theologie zu-
kommt; doch wird ganz allgemein zu sehr der Anschein erwecke, als gebe es aufler
der Umstellung und Neuordnung von Studienplinen keine anderen Ursachen fiir
die Ausbildung wissenschaftlicher Disziplinen, Man wiinschte sich hin und wieder
einen Einblick in die generelle Geistesgeschichte, welche hoffentlich manche Ent-
wicklungen innerhalb der Theologie mitbedingt hat. Gern hitte man auch eine aus-
fiihrlichere Wiirdigung des Anteils gesehen, den Dominikaner und Franziskaner an
der Ausbildung der Moraltheologie genommen haben. — Doch diese Kritik soll das
Verdienst des Verf.s nicht schmilern. Man sieht nach seiner gut lesbaren, sorgfilti-
gen Arbeit klarer, warum es in der Moraltheologie zu einer Kasuistik einerseits und
zu einer Einengung der theologischen Fragestellung andererseits gekommen ist.
Philipp Schmitz, S.J.

Curran, Charles E., Contemporary Problems in Moral Theology. Essays
on Social Ethics, Sexuality, Genetics, Natural Law, Penance. 8° (272 S.) Notre Dame,
Ind. 1970, Fides Publishers. 6.50 Doll. — Man wird C. zustimmen, wenn er behaup-
tet, dafl die Frage nach der Methode eine der wichtigsten der gegenwirtigen mo-
raltheologischen Diskussion sei. Wenn er jedoch die sittliche Unterweisung der Kir-
che als das zweite Hauptproblem bezeichnet, dann beweist er allzu deutlich, daf} er
noch immer stark unter dem Findruck der Auseinandersetzung um die Enzyklika
»Humanae vitae“ steht, zu deren liberalen Kritikern er gehdrt hat. Wie ein Leitmo-
tiv zieht es sich durch alle in diesem Band gesammelten Aufsitze, ob es sich dabei
um die Kritik der traditionellen Sexualethik, die Naturrechtsdiskussion oder die
Neuiiberlegung zum Buflsakrament handelt. Dennoch ist der Gesamtbeitrag keines-
wegs negativer Natur, wie vor allem das Nachwort und zwei erfrischende, durch
traditionelle Meinungen wenig belastete Artikel iiber Humangenetik und Sozial-
ethik beweisen. In allen Fillen ist intellektuelle Redlichkeit auffallendstes Kennzei-
chen. Philipp.-Schimitz, 5. -

Molinski, Waldemar (Hrsg.), Die vielen Wege zum Heil. Heilsanspruch
und Heilsbedeutung nichtchristlicher Religionen (Pfeiffer-Werkbuch, 81). 8°
(177 S.) Miinchen 1969, Pfeiffer. — Nach dem Zweiten Vatikanischen Konzil hat
in der Kirche nicht nur die 6kumenische Bewegung neuen Aufschwung erhalten, es
ist auch endlich der Dialog mit den nichtchristlichen Religionen in Gang gekom-
men. Man steht hier eigentlich erst am Beginn eines Prozesses, der lingst noch nicht
alle Christen erfafit hat. In dieser Situation ist das vorliegende Werkbuch, das der
Berliner Theologe M. herausgegeben hat, sicherlich eine bedeutende Hilfe, um jenes
Anliegen im Raum der katholischen Kirche stirker zur Geltung zu bringen. — In
seinem einleitenden Beitrag iiber die Religionen in religionspidagogischer Sicht
legt der Herausgeber seinen Grundgedanken dar: Es gehort heute notwendig zur
G%aubensreflexion des Christen, sich mit den nichtchristlichen Religionen und ihren
Heilsangeboten auseinanderzusetzen; denn mit den Fragen nach Gott und Christus
ist auch immer die Frage nach der Heilsbedeutsamkeit dieser Religionen gegeben.
Gerade hierin besteht bei vielen Christen eine grofie Unsicherheit, die von mangeln-
dem Interesse und ungeniigendem Wissen herrithrt. Bei alldem aber geht es letzten
Endes um die Frage nach dem Heil, die alle Menschen im Grunde beschiftigt. —
Das Werkbuch soll zunichst einmal Informationen iiber die wichtigsten Auspri-
gungen der auflerchristlichen Hochreligionen allen in die Hand geben, die solche
Kenntnisse suchen und vermitteln wollen. Dariiber hinaus geht es aber dem Heraus-
geber darum, Buddhismus, Islam und Judentum unter der besonderen Riicksicht ih-
rer Heilsbedeutsamkeit darzustellen, so wie sie in diesen Religionen gesehen wird.
Damit ist aber dann auch ein Vergleich mit dem Heilsanspruch der christlichen Re-
ligion gegeben. — Hugo Makibi Enomyia-Lasalle, seit iiber 40 Jahren in Japan als
Jesuitenmissionar titig, stellt den Heilsweg des Buddhismus dem des Christentums
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gegeniiber unter besonderer Beachtung des Verhdltnisses von Zen und christlicher
Mystik; die Darstellung des Islam, seiner Heilsbotschaft und seines Heilsanspru-
ches, besorgte Rudi Paret, Professor fiir Orientalistik an der Universitit Tiibingen,
ein international anerkannter Fachmann auf dem Gebiet der Koranforschung; der
in Zirich lebende freie Schriftsteller Hermann Levin Goldschmidt behandelt aus
seiner reichen Kenntnis den Heilsanspruch des Judentums. Im abschliefenden Teil
bringt der Theologe Hans Waldenfels, der einen Teil seiner religionswissenschaftli-
chen Studien in Tokyo gemacht hat, eine Stellungnahme zum Thema aus katholi-
scher Sicht. Er geht dabei vom universalen Heilsanspruch, wie er in der Heiligen
Schrift zu finden ist, aus und setzt sich dann mit den schwierigen Problemen von
Mission, Absolutheitsanspruch der katholischen Kirche und der Begriindung der
Heilsbedeutung der anderen Religionen auseinander. Eingehend beschiftigt er sich
mit den bestehenden Einwinden und versucht, sie unter Beriicksichtigung der ent-
sprechenden Texte des Zweiten Vatikanums, die im Anhang zusammengestellt sind,
zu beantworten. — Der Aufbau des Werkbuches: Abhandlungen — Textanhang —
Literaturverzeichnis, ist schon als solcher eine Hilfe fiir das religionspadagogische
Vorgehen: die Essays, die natiirlich nicht umfassend im Rahmen dieses Buches das
Thema behandeln konnen, lassen sich fiir Referate verwenden, die ausgewzhlten
Quellentexte ermdglichen eine Vertiefung des Studiums, die Literaturhinweise —
auch beziiglich weiterfiihrender religionspidagogischer Schriften — sollen zur in-
tensiveren Beschiiftigung mit diesen Fragen anregen. — Deshalb eignet sich dieses
Werk sehr gut fiir Religionsunterricht, auflerschulische Jugendarbeit, Erwachsenen-
bildung und Wochenendtagungen. Es wird aber nicht ausreichen, um auf alle Fra-
gen Antwort zu geben, es versteht sich lediglich als Anstoff nicht nur zu weiterem
Studium, sondern auch zum lebendigen Dialog mit Nichtchristen, der eigentlich
erst einen echten Fortschritt bedeutet. N. Sehalieite, S. |

Kindererziehung in der Mischehe. Mit Beitrigen von Waldemar
Molinski, Jobannes Giinter Gerbartz, Erwin Wilkens, Peter und Emerita Bowvet,
Marielene Leist. Hrsg. v. Waldemar Molinski. Kl 8° (128S.) Reckling-
hausen 1969, Bitter. — Die in diesem Biichlein gesammelten Beitriige verdanken ihr
Entstehen einer Tagung der Katholischen Akademie Berlin am 19./20. Oktober
1968. Thre endgiiltige Abfassung liegt allerdings spiter, da auch schon einige Lite-
ratur von 1969 in ihnen verarbeitet worden ist. — In seiner Einleitung, die in kom-
primierter Form das Problem der Mischehe und ihrer Kindererziehung darstellt,
schreibt W. Molinski, dafl die vorliegende Schrift der Bemiihung um eine intensi-
vierte Mischehenseelsorge dienen soll, ,die den Skumenischen wie den konfessionel-
len Bediirfnissen gleichermafien entspricht und vor allem der Uberzeugung und der
Gewissensbildung der in den Mischehen lebenden Menschen gerecht wird® (16). —
Der Artikel von J. G. Gerbartz behandelt die Verpflichtung zur religisen
Kindererziechung in katholischer Sicht. ... Er macht die neuere kirchenrechtliche
Entwicklung und die dadurch ermdglichte Praxis aus kirchen- und moraltheologi-
schen Primissen von innen her verstindlich. Kirchenrechtlich gesehen ist die Si-
tuation nach der Mischeheninstruktion von 1966 wiedergegeben. Zur Zeit der Ab-
fassung des Artikels war das der neueste Stand. Schon damals umfafite, wie G. her-
ausgearbeitet hat, ,das kirchenrechtlich Gebotene ... das sittlich Gebotene und
nicht mehr* (41). Inzwischen ist durch das Motu Proprio Papst Pauls VI. vom
31. Mirz 1970 eine neue Rechtslage geschaffen worden. G. hat sie eingehend darge-
legt in dieser Zeitschrift Jg. 45 (1970) H. 4, 481—525. — E. Wilkens betrachtet
Mischehe und religise Kindererzichung in protestantischer Sicht. Er zeigt Notwen-
digkeit und Moglichkeit einer Anderung des Mischehenrechts und stellt die 1968/69
gii%tige Rechtslage in der evangelischen und der katholischen Kirche dar. Fiir die
Neuordnung eines 8kumenisch vereinbarten Mischehenrechts erachtet W. zwei Fra-
gen fiir besonders wichtig: die Frage nach der Formpflicht und nach der religitsen
Kindererzichung. Eine optimale Losung des ersten Problems sieht er darin, dafl im
Fall der Mischeie die Formpflicht zur Giiltigkeit der Ehe wegfille. Auf die zweite
Frage gibt er keine definitive Antwort. Er tendiert in seiner gesamten Argumenta-
tion auf eine die konfessionellen Grenzen iiberschreitende christliche Erziehung, ist
sich allerdings durchaus der aktuellen Schwierigkeiten eines solchen Programms be-

624



GErsTLICHE THEOLOGIE

wuflt. — P. und E. Bowet, die selbst in einer bekenntnisverschiedenen Ehe leben, be-
richten f{iber psychologische und piddagogische Probleme der religiosen Kinderer-
ziehung in einer solchen Ehe. Sie beschreiben die einzelnen Stadien der religitsen
Entwicklung des Kindes und geben dabei viele praktische religionspidagogische
Hinweise. Fiir sie zeigt sich ,die eigentliche Problematik der religiésen Erziehung
in der Mischehe ... nicht so sehr ... in der Kindheit, sondern erst im darauffol-
genden Jugendalter® (89), wo es darauf ankommt, die Pubertierenden ,an langer
Leine locker zu fiithren® (94). Zwei ihrer eigenen Kinder in diesem Alter fiihlen
sich, wie sie selbst gesagt haben, ,als Bindeglied zwischen den extremen Gruppen
ihrer Kameraden von beiden Seiten® (94). — Der Beitrag von M. Leist {iber die
Mbglichkeit christlicher Erziehung in bekenntnisverschiedenen Ehen will primdr
die Frage stellen: ,Wie wird Glaube iiberhaupt méglich und wie bereiten wir ihn
als Eltern und Erzieher vor?“ (96) Obwohl die Autorin beansprucht, dafl ihr Bei-
trag ,religionspsychologisch und religionspidagogisch und nicht theologisch® (96)
ist, sind darin nicht wenige theologische Primissen enthalten, die nicht unbesehen
iibernommen werden konnen. Dafl andererseits in der Praxis der Erziehung zum
Glauben manche theologischen Probleme einen anderen Stellenwert bekommen,
dafl z. B. konfessionelle Unterschiede nicht mehr so wichtig werden, mufl sich der
Theologe sagen lassen, und er mufl sich damit auseinandersetzen. — Auch wenn die
in diesem Biichlein wiedergegebene Rechtslage in der Mischehenfrage nicht mehr
auf dem neuesten Stand ist, diirfte es sowohl in theoretischer als auch in praktischer
Hinsicht immer noch interessant sein. H. Tommek, S.J.

Volker, Walther, Scala Paradisi. Eine Studie zu Johannes Climacus und
zugleich eine Vorstudie zu Symeon dem Neuen Theologen. Gr. 8° (XIII u. 327 S.)
Wiesbaden 1968, Steiner. 58.— DM. — Mit unbeirrbarer Konsequenz setzt V. seine
Studien iiber die fiir die Entwicklung der christlichen Spiritualitit mafgeblichen
Autoren fort. Nach seinen Publikationen iiber Philon, Klemens von Alexandrien,
Origenes und Maximus Confessor legt er nun ein umfingliches Werk tiber Johan-
nes Climacus vor, das seinerseits, laut Ankiindigung des Verf.s, als Vorstudie zu
Symeon dem Neuen Theologen gedacht ist. Nach V.s Meinung war eigentlich mit
seiner Arbeit iiber Maximus ein Abschluff seiner Bemithungen um ,eine Geschichte
der &stlichen Mystik® erreicht (V). Er mufl demgemifl dem ,Helden® seines neuen
Werkes einen Platz ,neben® Maximus zuweisen, weil Climacus nichts eigentlich
Neues beibringt, sondern ,als Schlufiglied einer langen asketischen Entwicklung
aufzufassen® (6) ist und zugleich als Vermittler des geistlichen Erbes der Vorzeit an
die nachfolgenden Jahrhunderte. — Tatsichlich begegnet man in der mittelalterli-
chen und nachmittelalterlichen Frommigkeitsliteratur immer wieder seinem Werk.
Und doch blieb und bleibt seine Person und seine Biographie bis heute fast vollig
im Dunkeln. Was wir iiber ihn wissen, ist erstaunlich wenig (1). Auch nach griindli-
cher Durchforstung der vorhandenen Quellen kann V. iiber das Biographische nur
wenige Zeilen beibringen (ebd.). Eigentlich wissen wir von dem Abbas Johannes
nur, dafl er auf der Sinai-Halbinsel gelebt hat und somit zu der Gruppe der sinaiti-
schen Ménchstheologie gehért. Die meiste Zeit seines Lebens lebte er als Eremit,
war aber fiir einige Jahre Vorsteher des weltberiihmten Sinai-Klosters. Eine
"brauchbare Datierung seines Lebens und Schaffens ist nach wie vor unméglich. Wir
miissen uns mit der Feststellung begniigen, dafl er irgendwann zwischen 600 und
650 gestorben ist. Die Personlichkeit des Johannes verschmilzt also fiir uns vollig
mit seinem Werk, das ihn unsterblich gemacht hat, von dem er sogar seinen Beina-
men erhalten hat. Das ganze Bemiihen V.s richtet sich demgemifi darauf, ,die
schriftstellerische und theologische Eigenart der Scala Paradisi zu ermitteln
(2). Mit Recht macht er die befremdliche Feststellung, dafl dieses fiir die Frommig-
keitsgeschichte so wichtige Werk der wissenschaftlichen Forschung weithin uninter-
essant geblieben ist. Wir sind bis zur Stunde praktisch auf die von Migne (PG 88)
iibernommene Edition des Jesuiten Matthaens Rader aus dem Jahre 1633 angewie-
sen. Uber diese Edition urteilt V.: ,Von allen Autoren, die ich bei Migne gelesen
habe, ist Climacus wohl am schlechtesten ediert®, wobei er andeutet, daff ein gut
Teil der Anstofle auf den Nachdruck bei Migne zuriidsfille. (Es wire vielleicht der
Miihe wert, die leider nicht leicht zugingliche Edition von Rader zum Vergleich
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heranzuziehen.) Es gibt noch die eine oder andere von Rader-Migne unabhingige
Separatausgabe. Aber auch hier ist das reiche Handschriftenmaterial nicht ausge-
schépft. — Auch an monographischen Untersuchungen zum Werk des Climacus
gibt es lberraschend wenig zu verzeichnen. Es ist tatsichlich so wenig, dafi man
den Eindruck gewinnen muf}, die ,Scala Paradisi® verdiene iiberhaupt keine ernst-
hafte Untersuchung. V. ist sich dieser Situation, gewissermaflen ,auf dem Null-
punkt zu stehen und sich nicht auf gehaltvolle Vorarbeiten stiitzen zu kénnen® (6),
vollauf bewuft. Aber er weiff aus der Not eine Tugend zu machen. Denn gerade
das Fehlen von Vorarbeiten macht das eigene Forschen viel interessanter. Er be-
miiht sich demgemifl, zunichst einmal ,den iiberquellenden Reichtum an asketi-
schen Einsichten, Mahnungen und Warnungen ... auszuschdpfen und iibersichtlich
zu ordnen® (ebd.). Fiir die Deutung des Lehrgehaltes der ,Scala® hilt V. sich an
die ihm aus dem Studium des Werkes erwachsene Maxime, dafl die Einzelaussagen
des Climacus erst verstanden sind, wenn man sein Werk ,als Schlufiglied einer lan-
gen asketischen Entwicklung® sieht. Die Frage nach den Quellen ist also bei jedem
Schritt im Auge zu behalten. Auf manche seiner Quellen verweist Climacus selbst
— so auf Cassian und Evagrius. Andere Quellen mufl man in vorsichtiger Analyse
erst aufdecken. Die Urteile der bisherigen Climacusforschung sind zu widerspriich-
lich, als dafl man sich an sie halten kénnte. Bei der Ermittlung des geistlichen Mi-
lieus, dem Climacus verhaftet ist, ist V. vor allem auf die Ménche von Gaza, Barsa-
nuphius und seinen Schiiler Dorotheus gestoflen. Uber diese beiden Autoren hinweg
ist Climacus der Welt der Apophthegmata Patrum verhaftet, d. h. dem anachoreti-
schen Ménchstyp. Das ist fiir das rechte Verstindnis seiner Spiritualitit von hoher
Wichtigkeit, wenn auch die spiteren asketischen Schriftsteller sich dieser Besonder-
heit nicht mehr hinreichend bewufit gewesen sind. Wie dem auch sei, die ,Scala Pa-
radisi wurde — zumal im Osten — zu einem der meistgelesenen Werke — nicht
zuletzt deshalb, weil das so anschauliche Schema der ,Himmelsleiter® sich fiir eine
eindrucksvolle Darstellung des geistlichen Aufstieges zu Gott empfahl. V. hat sich
bemiiht, das immerhin reichlich Zuflerliche Schema der dreiflig Stufen neuzuord-
nen. So gelangt er zu einer Dreiteilung: Im 1. Kap. behandelt er gewissermaflen den
Eintritt in das geistliche Leben. Da ist zunichst von der Absage an die Welt, vom
Verzicht auf den Eigenwillen im Gehorsam gegen den geistlichen Vater und von
der Praxis des monchischen Gebetes die Rede (10—60). Im grofien Mittelteil (61 bis
189) ist von der Siinde und ihrer Bekimpfung die Rede. Hier spielt das von Eva-
grius und Cassian iibernommene Acht-Laster-Schema eine mafigebliche Rolle. Das
3. Kap. handelt dann von der Entfaltung des Tugendlebens, in der die Charakteri-
sierung der einzelnen Tugenden — der Sanftmut, Demut, Unterscheidung der Gei-
ster, Gebetswilligkeit, Leidenschaftslosigkeit und endlich der Agape — eine Haupt-
rolle spielt. In diesem Rahmen weiff V. mit einer eindrucksvollen Belesenheit eine
Fiille hilfreicher und erhellender Dinge zu sagen, wobei immer wieder gezeigt wird,
wie sehr Climacus seinen Vorgingern verhaftet ist, ohne ein billiger Kopist zu sein.
— V.s These, dafl in die ,Scala Paradisi“ das ganze Erbe der monastiscien Vorzeit
(zumindest soweit es sich um die Spiritualitit der Anachorese handelt) eingegangen
sei, wird man nicht einseitig oder exklusiv verstehen diirfen. Denn es gibt manche
Elemente, die bei Climacus nicht wieder aufklingen — so etwa die Rolle des sakra-
mentalen Lebens oder diejenige der Kirche. Es ist doch zumindest bemerkenswert,
dafl — nach Vandenbroucke, Moines pourquoi? S. 108, — das Wort ,Kirche* bei
Climacus nicht auftaucht. Diesen Dingen ist V. nicht nachgegangen. Ein anderer
Mangel seines Buches ist die nun doch zu sparsame Beizichung der Sekundirlitera-
tur, die es, wenn auch nicht zu Climacus selbst, so doch zum Thema der frithen
Ménchsspiritualitit im Osten wirklich in Fiille gibt. Dafl dem Werk keine Register
beigegeben sind, ist ein weiterer Mangel, den man mit Bedauern feststellt, und
zwar gerade dann, wenn man die Leistung des Verf.s so aufierordentlich hoch ein-

schitzt. H: Baeh s

Saint Basile, Les Régles monastiques. Introduction par Léon Lébe O. S. B.
Avant-propos par Olivier Roussean O.S. B. 8° (368 S.) Editions de Maredsous. —
Ders., Les Régles morales et Protrait du chrétien. Introduction et traduction par
Léon Lébe O. §. B. 8° (200 S.) Editions de Maredsous. — Lange Zeit hindurch wur-
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de unter dem Titel ,Ascetica’ eine Vielzahl von Schriften des Basilius von Cisarea
weitergegeben, in denen Echtes und Unechtes ungeschieden nebeneinander lag.
Durch die Untersuchungen von Forschern wie D. Amand und J. Gribomont ist die
notwendige Scheidung vollzogen worden. Seither mehren sich die Studien und Pu-
blikationen, die ein immer priziseres Bild von der lingst bekannten Rolle des gro-
Ben Kappadoziers im Bereich des Monchtums und der monchischen Askese vermit-
teln. Es lag nahe, nun auch die auf jeden Fall echten Stiicke durch Ubersetzungen
einem weiteren Leserkreis zugdnglich zu machen. Die beiden vorliegenden Binde
des Benediktiners Léon Lébe tun dies fiir den franzdsischen Sprachbereich. Der er-
ste Band enthilt die ,Moralia® (Régles morales); es sind 80 Sittenvorschriften, die
durch Zitate aus dem NT begriindet werden. In der unscheinbaren Form von Bibel-
zitaten entwirft Basilius ein eindrucksvolles Bild authentischer Christlichkeit. Uber
die Entstehungszeit dieser Schrift gibt es keine einheitliche Meinung. Wihrend die
Maurineredition des frithen 18. Jahrhunderts einen recht frithen Zeitpunkt (361)
vorsieht, ist L. (10) geneigt, eine Zeit nach der Ubernahme des Bischofsamtes (370)
anzusetzen. Darauf weist wohl auch der letzte Satz des Geleitschreibens hin, das
dem Werk vorausgeht. Besonderes Interesse verdient das ,Glaubensbekenntnis®, das
zwischen diesem Geleitschreiben und dem Haupttext steht. Es sei nur auf einen
Punkt hingewiesen: Wiewohl dieses ,Symbolum® die iibliche trinitarische Gestalt
zeigt und offensichtlich in Anlehnung an bestehende Bekenntnisformeln gebildet
ist, vermifit man jeden Hinweis auf die Kirche. Das ist kein Zufall, wenn man be-
achtet, dafl auch in den 80 Regeln selbst zwar von zahllosen Dingen des christlichen
Lebensvollzuges die Rede ist, aber — soweit ich sehen kann — nirgends von der
Kirche. — Vermutlich gleichzeitig mit den ,Moralia® gab Basilius die ,,M&nchsre-
geln® heraus, die er im Lauf der Jahre fiir seine Monche aufgestellt hatte. Es lag
nahe, auch sie in neuer Ubersetzung vorzulegen. Durch eine ausfithrliche ,Einlei-
tung® (11—34) wird der Leser mit den notwendigen literarkritischen Vorfragen
vertraut gemacht. Der Ubersetzung der ,Groflen wie der ,Kleinen Regel® ist dan-
kenswerterweise ein recht ausfithrlicher Index und ein Schriftstellenverzeichnis bei-
gefiigt. H=Bachi, S. ]

Bakker, Leo, Freiheit und Erfahrung. Redaktionsgeschichtliche Untersu-
chungen iiber die Unterscheidung der Geister bei Ignatius von Loyola (Studien zur
Theologie des geistlichen Lebens, 3). 8° (327 S.) Wiirzburg 1970, Echter. 38.— DM.
— Ein Problem, das die Menschen seit Jahrhunderten immer wieder beschifrigt
hat, ist das Verhiltnis von menschlicher Freiheit und gottlichem Handeln bzw.
gbttlichem Willen, von Autonomie und Heteronomie. Einer der Griinde, weswegen
das herkommliche Gottesbild heute von vielen leidenschaftlich zuriickgewiesen
wird, ist gerade die Schwierigkeit, wie man die menschliche Freiheit und Verant-
wortlichkeit vereinbaren kann mit einem Gott, der von uns nur verlangt, daff wir
seinen Willen tun. Mancher wird erstaunt sein zu horen, dafl dies auch ein zentrales
Problem bei Ignatius von Loyola war. Als Mensch des 16. Jahrhunderts erlebte Ig-
natius seine Freiheit, die Notwendigkeit des Wihlenmiissens, und das hat seinen
Niederschlag gefunden in der ,Wahl®, die einen wesentlichen Teil seiner ,Geistli-
.chen Ubungen® darstellt. Im Grunde geht es in den Exerzitien ja um das Finden des
Willens Gottes in der eigenen, einmaligen Situation, wobei sich der Mensch aber
nicht nur einfach im Gebet das feststehende gottliche Gesetz einzuprigen hat, son-
dern sich selber als frei und verantwortlich und als Entwerfer seines Lebens erfihrt
und zugleich darin den lebendigen Gott wirksam weifl. Eine entscheidende Rolle
bei der ,Wahl® spielen die sog. ,Regeln zur Unterscheidung der Geister®. Deren
Sinn und Bedeutung versucht B. in der vorliegenden Studie herauszuarbeiten. Und
zwar wendet er, nach dem Vorbild der Bibelwissenschaft, die redaktionsgeschichtli-
che Methode an; zum ersten Male in diesem Umfang, und, wie sich zeigt, mit gro-
flem Erfolg. Er frage: welches ist der Sitz dieser ,Regeln zur U.d. G.“ im geistli-
chen Leben des Ignatius und in seiner apostolischen Wirksamkeit? — In einem
1. Teil (,Der Geist, Quellgrund des Buchstabens®) zeigt B., daff die eigentliche
Quelle, aus der die Lehre des Ignatius von der U. d. G. kommt, unbeschadet aller
zugegebenen literarischen Quellen, sein eigenes geistliches Wachstum war. Das wird
aufgewiesen durch einen Vergleich zwischen den Regeln, dem sog. ,Pilgerbericht®
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(d. h. der ,,Autobiographie® des Ignatius) und dem Brief an Schwester Rejadella aus
dem Jahre 1536. Ignatius hat die erste Reihe dieser Regeln nidmlich nicht logisch,
sondern chronologisch, d.h. genau in der Reihenfolge seiner eigenen Erfahrungen
in Manresa aufgebaut. Der erste Teil des Pilgerberichtes ist geradezu ein Kommen-
tar zu den Regeln. Doch zeigen sich an einigen Stellen auch Diskrepanzen zwischen
den Erfahrungen, wie sie im Pilgerbericht niedergelegt sind, und den lehrmifligen
Formulierungen in den Regeln. — Worin das seinen Grund hat, wird im 2. Teil
(»Das Entstehen des Buchstabens aus dem Geist®) untersucht. Hier zeigt sich deut-
lich die literarische Abhingigkeit einiger Formulierungen von Bernhard won Clair-
vanx, Thomas von Aguin, Dionysius dem Kartiuser. So stammt der Begriff , Trost
ohne Ursache®, der schon von den ersten Kommentatoren (Gagliardi, Sudrez, La
Palma) nicht mehr richtig verstanden worden ist, vermutlich von Dionysius, ebenso
wie die Vorstellung von den Engeln als Ursache des Trostes. Beides spielt nimlich
im Leben des Ignatius und in seinen iibrigen Schriften praktisch keine Rolle. Igna-
tius hat diese (und andere) Formeln vermutlich deswegen aufgenommen, um durch
Zitation von autores probati dem Verdacht zu entgehen, ein Alumbrado zu sein.
Eine zusammenfassende Untersuchung {iber die Abfassungsgeschichte der Regeln
und der Texte iiber die Wahlzeiten schlieflt diesen Teil ab. Daraus wird deutlich,
daff die Regeln zur U.d.G. der Sache nach zwar schon am Anfang (Manresa
1522—1523) da sind, der endgiiltigen Formulierung nach aber erst spiten Datums
(ca. 1539) sind. — Der 3. Teil befafit sich mit der ,Problematik des im Buchstaben
gefafliten Geistes®. Hier wird u. a. auch die Frage nach dem Ziel der Exerzitien be-
handelt: Wahl eines konkreten Berufes oder Vereinigung mit Gott oder Disposition
zur Wahl? B. zeigt, daff das Ziel der Exerzitien tatsichlich die Wahl ist, aber nicht
im Sinne eines konkreten, juristisch fest umschriebenen Lebensberufes, sondern
einer Lebensform: ,Gebote® oder ,Rite* (bzw. ,evangelische Vollkommenheit®),
wobei das unterscheidende Kriterium ,Reichtum® bzw. ,Armut® ist. Im Zusam-
menhang der Frage nach der Bedeutung des Trostes in den Exerzitien wird auch
erortert, welche der ,drei Wahlzeiten® die normale ist. Bei Ignatius stand anfangs
die ,erste Wahlzeit* ganz im Vordergrund, aber mit der Zeit erhielten die mensch-
lichen Mittel und die verstandesmifligen Uberlegungen eine immer gréflere Bedeu-
tung. Die spiteren Kommentatoren haben aber ohne Zweifel die ,dritte Wahlzeit®
iiberbetont, ganz gegen den Sinn des hl. Ignatius. — Im letzten Kapitel wird
schliefilich eine instruktive Untersuchung iiber die weite, dynamische Bedeutung
des Begriffes ,Geist® angestellt, worunter nicht nur die ,substantiellen® Geister
(Gott, Engel, Teufel) zu verstehen sind, sondern iiberhaupt die bewegenden Krifte
und die Bewegtheiten des menschlichen Geistes. Dieser Hinweis ist fiir das rechte
Verstindnis der U. d. G. sicher von grofler Bedeutung. Interessant ist die geringe
Rolle, die der Heilige Geist im Text der Exerzitien spielt, was offensichtlich auf die
Vorsicht des Ignatius zuriickzufiihren ist, nicht wieder in den Verdacht der Ketze-
rei zu geraten. — Diese allgemeine Ubersicht gibt aber keineswegs einen geniigen-
den Einblick in den Reichtum der Arbeit und die Fiille der angeschnittenen Proble-
me, durchgefithrten Analysen und angestellten Textvergleiche. Die von K. Rabner
behauptete Gleichsetzung von ,, Trost ohne Ursache® und ,Trost ohne Gegenstand®
wird (wohl zu Recht) abgelehnt. Am aufschlufireichsten aber ist sicher die Aufdek-
kung des Zusammenhangs zwischen dem Leben des hl. Ignatius und seiner Lehre:
sie erkldren sich gegenseitig. Die Ignatius- und Exerzitienforschung hat mit dieser
Studie sicher einen Schritt nach vorn getan. Demgegeniiber fallen die Mingel nicht
so sehr ins Gewicht. Die Fiille der Analysen und die teilweise recht verschlungenen
Gedankenginge verstellen manchmal die klare Linie der Untersuchung. Es gibt
auch Behauptungen, wo man mit der Zustimmung etwas zdgert. Die Abhingigkeit
von Dionysius scheint zwar evident, aber auch B. muf} zugeben, dafl von seiten der
Manuskripte kein schliissiger Beweis zu fithren ist. Wenn B. schreibt, daff sich bei
Thomas won Aquin keine Abhandlung tiber die U. d. G. finde, so sei darauf hinge-
wiesen, dafy sie bei ithm im Begriff der prudentia aufgegangen ist. Etwas storend
wirkt die mangelnde Konsequenz bei der Anwendung der einmal eingefiihrten Ab-
kiirzungen und Zitationsweisen. Das Sachregister am Schluff der Arbeit wiire sicher
noch brauchbarer, wenn auch das Inhaltsverzeichnis mit eingearbeitet worden
wire. G. Switek;, S.]J.
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ZeitgemiBe Erneunerung des Ordenslebens. Dokumente des
Zweiten Vatikanischen Konzils. Einfiihrungen und Erlduterungen von Fried-
rich Wulf S.J. Gr. 8 (96S.) Freiburg — Basel — Wien 1968, Herder.
9.80 DM. — Unter den mannigfachen Kommentaren zu einzelnen Konzilsdoku-
menten ragt der vorliegende durch die Fiille an Informationen und die Lebendig-
keit der Darstellung wohltuend hervor. Bekanntlich hat das Konzil an zwei Stellen
sich mit der Frage der Erneuerung des Ordenslebens beschiftigt, das eine Mal im
Rahmen der Kirchenkonstitution ,Lumen gentium‘ (Kap. 5 u. 6), und das andere
Mal in dem Dekret ,Perfectae caritatis® iiber die Zeitgemifle Erneuerung des Or-
denslebens. Schon auf dem Ersten Vaticanum hatte man sich iiber Fragen des Or-
densstandes Gedanken gemacht. Wie das allermeiste, was damals durch die Vorbe-
reitungskommissionen erarbeitet worden war, wurde auch das ,Schema‘ einer Kon-
stitution iiber die Ordensleute (Coll. Lac. VII, 671) mitsamt den anderen ,Schema-
ta‘, in denen es um das Gehorsamsgeliibde, um das Gemeinschaftsleben und um die
Klausur ging (ebd. 671—682), niemals in der Konzilsaula behandelt. Riickblickend
konnen wir dariiber nur froh sein. Denn diese Entwiirfe atmen von der ersten bis
zur letzten Zeile so schr den Geist eines rein juridischen und konservativ-restaurati-
ven Denkens, dafi von ihnen keine Hilfe fiir eine auch damals schon anstehende Er-
neuerung des Ordenslebens zu erwarten gewesen wire. Dafl es auf dem Zweiten
Vaticanum nicht leicht gewesen ist, dem neuen Denken Raum zu schaffen, beweist
die Tatsache, dafl dem Endtext des ,Ordensdekretes® fiinf Entwiirfe vorausgingen,
die unter heftigen Diskussionen der Reihe nach erarbeitet und wieder verworfen
wurden. Der Verf. 1ifit den Leser dieses miihsame Ringen Schritt fiir Schritt miter-
leben, ohne sich dabei in Nebensichlichkeiten zu verlieren. Erst auf dem Hinter-
grund dieser Kontroversen und Diskussionen gewinnen die uns vorliegenden Kon-
zilstexte ihre volle Aussagekraft, wihrend die blofle Textlesung vieles unentschie-
den 1iflt; dafiir sind die Endtexte viel zu sehr Ergebnis von Kompromissen, ohne
die die fast einstimmige Annahme in der abschliefenden Sitzung unverstindlich
blicbe. Worum es dem Konzil bei alldem ging, war offensichtlich dies: Man wollte
iiber rein juridisch-institutionelle Korrekturen des Ordenslebens hinaus zu einer Er-
neuerung aus den biblischen und theologischen Wurzelgriinden kommen. Man woll-
te die ,christologisch begriindete Verbindung der Orden mit der Kirche, ihrem Ge-
heimnis und ihrer Sendung® ans Licht heben. Man wollte der mifiverstandlichen
Gegeniiberstellung von Ordensstand und Christenstand wirksam entgegentreten
und nachdriicklicher als frither die Berufung aller Getauften zur Vollkommenheit
der Gottes- und Nichstenliebe hervorheben. Dafiir war es notig, manche liebge-
wordene Vorstellung und Redeweise (Vollkommenheitsstand; nicht blof Beobach-
tung der Gebote, sondern Erfiillung der Rite usf.) kritisch zu iiberdenken und so-
gar preiszugeben. Vor allem wollte man das ,komparativische® Reden vom Or-
densstand als dem ,hoheren® und ,vollkommeneren® Stand zuriickdringen, indem
man die Berufung zum Ordensleben in die Lehre von den Charismen einordnete,
die der Eine Geist jedem nach Seiner Wahl zum Dienst an dem Einen Christusleib
zuteilt, der die Kirche ist. — Man hat seit dem Konzilsende wiederholt gesagt, das
Konzil sei vierhundert Jahre zu spit gekommen. Der Sachkundige weill, was an
einer solch globalen Feststellung richtig und falsch ist; er weiff vor allem, dafl sie
fiir die einzelnen Konzilsthemen mit sehr unterschiedlicher Eindeutigkeit gilt. Hin-
sichtlich dessen, was das Konzil tiber das Verhiltnis von Christenstand und Or-
densstand, von Taufgeliibde und Ordensgeliibde, von Heil und Vollkommenheit,
von Gebot und Rat sagt, gilt jenes Wort vielleicht noch am ehesten. Denn das wa-
ren doch die Punkte, um die es — zu einem wesentlichen Teil — in Luthers ,Urteil
iiber die Ménchsgeliibde® ging. Wenn dem so ist, dann gewinnt die Lehre des Zwei-
ten Vaticanum iber die Erneuverung des Ordenslebens zusitzlich eine eminent &ku-
menische Bedeutung, die aber, wie uns scheinen mdchte, noch lange nicht hinrei-
chend ins Bewuftsein getreten ist (vgl. H. Bacht, Luthers ,Urteil Giber die Monchs-
geliibde® in Skumenischer Betrachtung, in: Cath 21 [1967] 222—251).

ELvBia e hit Sol

Das Schicksal der Orden — Ende oder Neubeginn. Analy-
se: Jan Kerkhofs. Stellungnahmen: Hermann Stenger, Jan
Ernst. 8 (X u 115 S.) Freiburg — Basel — Wien 1971, Herder. 10.— DM. —

629



UmsCHAU

Daf} die Orden sich in einer Krise befinden, ist mittlerweile zu einem Gemeinplatz
geworden. Infolgedessen mehren sich auch die Autoren, welche diese Tatsache zu
erkliren, Prognosen fiir die Zukunft zu stellen und Auswege aus der gegenwirti-
gen Situation anzubieten suchen. Das vorliegende Biichlein erscheint im Rahmen
der Reihe ,Kirche im Gesprich®, in der ,Probleme diskutiert® werden sollen, ,die
das kirchliche Leben und die christliche Existenz heute bis in die Tiefe erschiittern®
(II). Weil zur Glaubwiirdigkeit der Diskussion nicht nur Kompetenz, sondern auch
Verschiedenheit, ja Gegensitzlichkeit der Meinungen gehért, sind die einzelnen
Binde dieser Reihe ,auf der Polaritit von These und Stellungnahme, von Analyse
und Kritik aufgebaut®. Der Leser soll hier Partner eines Dialoges werden, ,in dem
es um neue Moglichkeiten, neue Impulse, neue Hoffnung geht“. — In seiner Analy-
se ,Krise und Zukunft des Ordenslebens® (1—42) bieter der belgische Soziologe
und Jesuit Jan Kerkhofs eine ,Bestandsaufnahme aus soziologischer Sicht®. Er gibt
zwar selber zu, dafl weder die Theologen noch die Soziologen wissen, wie die Welt
im Jahre 1985 sozial und geistig aussehen wird, aber er ,versucht ... dennoch, das
Otrdensleben von morgen in ersten Umrissen anzudeuten® (V). Er ist dberzeugt:
Wenn wir unter ,Ordensleben® zu buchstiblich das verstehen, was das kirchliche
Recht oder das Konzilsdekret ,Perfectae Caritatis’ damit bezeichnen, dann diirfen
wir ... durchaus das Ende abwarten: dann hat das Ordensleben tatsiichlich keine
Zukunfr mehr, gibt es doch in einer wahrhaft sikularisierten Welt fiir das, was
man herkémmlich mit dem Wort ,Ordensleben’ meint, keinen Platz mehr® (2—3).
Wie aber stellt sich K. das ,Ordensleben® der Zukunft vor? Es werden kleine, lok-
kere Gruppen sein, die sowohl Ehelosen wie Verheirateten offenstehen, die Leute
aus allen Berufen umfassen. Es werden freie Inspirations- und Aktionsgruppen sein,
deren Ziel es ist, echtes Menschentum zu verwirklichen, an der Befreiung des Men-
schen von Unrecht, Krieg, Unterentwicklung, Entfremdung, Ausbeutung und Ver-
einsamung mitzuarbeiten. Solche Gruppen gibt es zwar in allen Religionen und
Ideologien, aber die ,evangelischen Gemeinschaften® werden vom Evangelium in-
spiriert sein. Fiir die konkrete Lebensweise ergibt sich daraus allerdings niche viel;
yaufler einer noch geschmeidig zu interpretierenden Armut sowie der einen oder
anderen Form des Gemeinschaftslebens (10) wird sich nicht viel finden lassen, was
diese Lebensweise von derjenigen eines jeden wahren Christen unterscheidet. Trotz
der christlichen Inspiration wird der Glaube dieser Gemeinschaften weniger als
friiher institutionell getragen. ,Er wird sich mehr auf ein vertrauensvolles, suchen-
des Hoffen der Menschen stiitzen als auf die Sicherheit eines in dieser Hinsicht un-
dienlich gewordenen hierarchischen Kircheninstituts® (29). Die kleinen Gruppen sind
auch offen fiir die dem Christentum Entfremdeten: ,Hier werden sie unterstiitzt,
um gute Menschen zu bleiben, auch wenn sie radikal unkirchlich sind ... Gott
allein weif, ob die anonymen Christen christlicher sind als die bekennenden...*
(32). Diese ,Orden“ werden nicht mehr die Gelibde im herkmmlichen Sinne
kennen, sondern nur noch die ,Treue zur Gemeinschaft und ihrer Inspiration® (30).
Thre geistliche Einstellung [ift sich als ,Spiritualitit der Mitmenschlichkeit® (30)
kennzeichnen, ihre gemeinsame Basis wird die ,radikale Sorge fiir den Menschen in
wachem und dienendem Glauben auf der Basis zwischenmenschlicher Kontakte®
(27) sein. So werden sie Stitten der Begegnung, der Sammlung, der Inspiration
sein. Der Gesellschaft und der kirchlichen Institution gegeniiber werden sie eine
kritische Funktion innchaben, die aber nicht in aggressivem Verurteilen, sondern in
schopferischem Beurteilen besteht. — In ciner ersten Stellungnahme gibt der Psy-
chologe und Redemptorist Hermann Stenger zum Thema ,Zustimmung zum Ver-
inderungsprozeR® einige konkrete ,Anleitungen zum Handeln® (43—84). Thm ist
vor allem daran gelegen, daff man sich am Verinderungsprozeff beteiligt, ihn be-
wuflt zu gestaiten sucht. Er sicht den Hauptwandel im Ubergang vom ,ideell-fest-
gelegten zum personell-offenen Organisationsprinzip® (44). Daraus ergeben sich
einige weitere Anderungen: bzgl. der Organisationsform (,Klein-Gruppe®), des
Fithrungsstils (,kreativ-spontan®), des Kommunikationsmusters (»Kreisverkehr®),
Aus sozial- und tiefenpsychologischer Sicht gibt St. praktische Hilfen fiir den
Ubergang. — Von kritischem Ordensbewufitsein zeugen die ,Zehn Thesen zur Si-
tuation® (85—110) des hollindischen Dominikaners Jan Ernst. Zundchst wird auf-
gezeigt, daR die offizielle Praxis der Ordensgeliibde nicht selten der offiziellen
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Theorie widerspricht. Die Orden iibernehmen nimlich gewisse Praktiken einer
spatkapitalistischen Gesellschaft, besonders, was den Gehorsam und die Armut an-
geht. Die abendlindische Tradition sah in den drei Geliibden eine Konkretisierung
des ,eschatologischen Vorbehaltes®, d. h. einen Protest gegen die Identifizierung
des ,Jetzt* mit dem ,Reich Gottes®. Auch heute erlebt die Welt in den Bereichen
der Macht, des Besitzes, der Sexualitit Unfreiheit und Entfremdung. Aber die heu-
tigen Orden sind kein Zeichen des .eschatologischen Vorbehaltes* gegen die Gestalt
dieser Welt mehr. Diese Krise wird nicht gelost mit neuen Theorien, nicht mit die-
ser oder jener Anpassung, sondern nur in einem ,revolutioniren Prozef der Praxis,
der sich seiner Bedingungen und Voraussetzungen in einer kritischen Theorie be-
wuflt geworden ist (103). — Die drei Autoren haben sich nicht gescheut, heifle
Eisen anzupacken. Dafiir sollte man ihnen danken. Da es sich bei ihren Ausfihrun-
gen aber nicht um blofe Feststellung von Tatbestinden, sondern auch um Zukunfts-
prognosen handelt, in welche natiirlich die subjektiven Auffassungen der Autoren
einfliefen, ist von vornherein zu erwarten, dafl ein Teil der Leser mit dem Gesag-
ten nicht einverstanden sein wird. Ein grundsitzlicher Mangel in der Anlage des
Biichleins scheint mir zu sein, dafl entgegen der Ankiindigung zwischen Analyse
und Stellungnahmen kein richtiger Dialog stattfindet. Die Bezugnahmen sind meist
nur formaler Art. Gerade ein solcher Dialog zwischen Fachleuten aber hitte viel
zur Klirung scrittiger Fragen beitragen konnen. So bleibt dem (vermutlich nicht
immer kompetenten) Leser nur, sich selber so gut er kann mit den Thesen auseinan-
derzusetzen. Am meisten Widerspruch werden die Ausfithrungen Kerkbofs’ erfah-
ren. Was er als Soziologe an ,Bestandsaufnahme® bringt, ist sicher richtig und be-
herzigenswert; sobald er sich aber als Futurologe betitigt, wird man wohl manche
Fragezeichen machen miissen. Daf} viele der herkémmlichen Formen und Praktiken
des Ordenslebens verschwinden werden (und sollten), kann wohl keinem Zweifel
unterliegen. Ob man allerdings so ungeschiitzt, wie es K. tut, sagen kann, das her-
kémmliche Ordensleben habe in einer sikularisierten Welt keine Zukunft mehr?
Kénnte man nicht dasselbe dann auch vom Glauben iiberhaupt sagen? So niitzlich
es ist, sich Gedanken iiber das konkrete ,Ordensleben® morgen zu machen: kann K.
ernsthaft damit rechnen, dafl das von ihm entworfene Modell lebensfihig sein
wird? Am problematischsten scheint die im Hintergrund stehende Ekklesiologie
und der totale Riickzug auf eine ,Spiritualitit der Mitmenschlichkeit® als Funda-
ment des zukiinftigen Ordenslebens zu sein. Sicher aber hat K. manche guten Hin-
weise gegeben, etwa zum Problem der Fithrung in den Orden, zur wirtschaftlichen
Leitung, zur Integration in die Arbeitswelt, zum Engagement. Weniger Wider-
spruch wird der Beitrag von Stenger finden. Man kann nur hoffen, dafl viele seiner
praktischen Ratschlige im Fithrungsstil und Zusammenleben bald Anwendung fin-
den. Mit den Thesen von Ernst wiirde sich eine eingehende Auseinandersetzung si-
cher lohnen. Was er iiber das Auseinanderklaffen von Theorie und Praxis im Or-
densleben und von der mangelhaften Realisierung des ,eschatologischen Vorbehal-
tes* durch die heutigen Orden sagt, mufl man leider zugeben. Wie nun aber der ,re-
volutionire ProzeR® aussehen soll, durch den die Krise im Ordensleben zu l5sen
sei, wird aus den knappen Andeutungen von E. nicht deutlich. Im ganzen: ein
Buch, das zu kritischem Denken anregen will, das aber auch selber kritisch gelesen
werden mufl. GiSwitek 53

Schaliick, Hermann F., Armut und Heil. Eine Untersuchung tiber den
Armutsgedanken in der Theologie Bonaventuras (Vertffentlichungen des Grabmann-
Institutes zur Erforschung der mittelalterlichen Theologie und Philosophie, N. F. 14).
80 (XXVI u. 215 S.) Paderborn 1971, Schningh. 24— DM. — Es ist eigentlich zu
verwundern, dafl iiber das hier vorgelegte Thema noch keine eingehende Forschungs-
arbeit herausgegeben wurde. Der Verf. macht den mutigen Versuch (theologische
Dissertation Miinchen, im Juni 1969 abgeschlossen), ohne die mittelbaren Vorberei-
tungsarbeiten aufler acht zu lassen. Mit Recht weist er darauf hin, ,dafl die Armut
in dieser Untersuchung nicht in erster Linie als ein Kapitel oder als nur ein Teilaspekt
der Theologie behandelt werden® kann, ,sondern als ein existentielles Vorzeichen
fiir das gesamte Denken des Heiligen, d.h. eines Denkens, das angesichts seiner
geschopflichen Defizienz, seiner in der Siinde eingetretenen Verdunkelung und der
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durch Christus geschenkten Wiederherstellung und NeuschSpfung bekennen muf}, daf}
der einzige Weg zu Gott das Kreuz und der Gekreuzigte ist® (7). Dementsprechend
schlieflen sich die drei ersten Kapitel eng an das von Bonaventura gewihlte Denk-
schema an: I. Der Inhalt der schépfungsgemafien Armut (9—68); II. Der ,Pauper
in deserto® als Mensch in der Siinde (69—108); III. Der Arniutsgedanke im heils-
geschichtlich-christologischen Denken Bonaventuras (109—172). Das Ergebnis kenn-
zeichnet der Verf. selbst am besten mit den Worten einer anonymen Studie: ,Funda-
ment der inneren Armut ist unsere geschaffene Abhingigkeit und unser Abfall von
Gott in der Siinde. Thr Inhalt ist die Befreiung von sich selber, von jeder rein natiir-
lichen Bindung an den Nichsten, vom eigenen Leib und der Vorliufigkeit des Kos-
mos, und damit ein tigliches freiwilliges-Sterben. Der Sinn und die Bedeutung dieser
tiglichen Vorausnahme des Todes ist unsere Schicksalsverbundenheit mit Christus
und die Verbundenheit Christi mit uns in seiner Auferstehung. So gesehen ist inner-
liche Armut notwendigerweise Bedingung und zugleich Folge des Angekommenseins
des gottlichen Lebens und des Reiches Gottes in dieser Welt* (172; Theologie van de
armoede, in: Sint Franziskus 57 [1955] 224—240, z. St. 234). Das Vierte Kapitel
ist wohl mehr als Zusammenfassung und Erginzung konzipiert: Die Gestalt der
Armut in der Kirche (Einheit und Vielfalt der christlichen Berufung, Das prophe-
tische Moment der christlichen Armut: 173—207). Dabei wird, wie auch schon vor-
her, zutreffend die Armut im Sinne Bonaventuras und der heutigen Fragestellung
auf die Christen als solche und nicht ausschliefilich auf die Ordensleute bezogen. In
diesem Zusammenhang diirfte folgendes Zugestindnis von Interesse sein: ,Es ge-
lingt Bonaventura zwar nicht, im sogenannten Mendikantenstreit immer eine echte
theologische Argumentation durchzuhalten und damit den Beziehungspunkt zwi-
schen der rechtlich und ,stindisch® verfafiten Armut des Ordenslebens und der . . .
theologischen Armutskonzeption herzustellen, die sein Offenbarungs- und Theologie-
verstindnis mitbetrifft . . . Aber Bonaventura zumindest hat . . . im Hintergrund
wirksame Prinzipien des Armutsverstindnisses, welche die hiufig genug vorder-
griindige und zeitbedingte Argumentation ... zu transzendieren vermogen®
(191). — Alles in allem genommen, bietet der Verf. eine hochst befriedigende Lei-
stung, die nicht nur Einblids in die bonaventurianische Theologie der Armut, sondern
auch in die des Kreuzes, der Nachfolge Christi und in die sonst verwandten Themen
gewihrt. Er belegt seine Ausfilhrungen reichlich mit Bonaventuratexten, dazu noch
mit den der neueren Problematik niher stehenden Aussagen moderner Autoren.
Die im Anschluf} hieran geiibte Kritik an teilweise abweichende Meinungen (z. B. an
denen von J. B. Metz, K. Rabner und M. Seckler) ist mafivoll gehalten und wirkt
iiberzeugend. Fiir eine wissenschaftliche Untersuchung hitte man sich vielleicht eine
mehr zielstrebige, nicht so ausgedehnte und sich wiederholende Form der Darstel-
lung gewiinscht; aber das ist zum grofiten Teil wohl auf die Eigenart Bonaventuras
zurtickzufiihren, der immer ,ganzheitlich® denkt und erst von verschiedenen Seiten
die Gesamtstruktur seiner Theologie deutlich macht. Weniger entschuldigen lafit sich
dagegen der beinahe vollstindige Verzicht auf eine Einordnung der Armutstheologie
Bonaventuras unter theologiegeschichtlicher Riicksicht, weil damit die Einschdtzung
ihres selbstindigen Wertes erschwert wird. So ist z. B. Bernbard von Clairvaux nur
ein einziges Mal erwihnt (162), der doch sonst viele Parallelen zu Bonaventura auf-
weist und von diesem auch hiufig angefiihrt wird. ~J. Beumer; S:J:
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