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Insgesamt gelingt es M. vorziiglich, mit seiner Einfithrung und Textauswahl dem
heutigen Menschen in Meister Eckhart einen lebendigen Zeugen und Wegbereiter zu
»Gotteserfahrung und Weg in die Welt“ zu vergegenwirtigen; M. verdeutlicht das zu-
sammenfassend noch einmal in dem Abschnitt ,Zur Frage nach Eckharts ,Mystik*
(65-71). — Kritisch ist zu vermerken: 1) Der Anspruch, ,eine eigene Ubersetzung zu
bieten® bzgl. der ,,deutschen Predigten® (vgl. 74) wird nicht erfiillt; es handelt sich da-
bei grofitenteils um — gewifl sehr sinnvolle — stilistische Uberarbeitungen der Uberset-
zungen von Quint! Eine Modernisierung in ,,Sprachklang und Sprachduktus der Uber-
setzung J. Quints® (74) bietet noch keine ,eigene Ubersetzung“ 2) So hilfreich die ein-
fithrenden Bemerkungen vor den einzelnen Auswahltexten sind, so stérend wirken die
in die Texte eingefiigten lingeren Kommentare, selbst wenn sie das Ziel haben, den
Eckhart-Text zu strukturieren. Der Leser wird durch die eingeftigten Erlduterungen
vom so zerstiickelten Text weggefiihrt; demgegeniiber wirken die spirlichen Anmer-
kungen forderlicher zum Erfassen des gedanklichen Duktus der Texte. 3) Das Litera-
turverzeichnis, das ja wohl wissenschaftlich Interessierten weitere Hinweise bieten soll
(vgl. 72), enthilt ab 350-355 zahlreiche fehlerhafte Angaben und bedarf einer einge-
henden Uberpriifung und Korrektur. H.]J. Repplinger S.].

Das Buch von der mystischen Kontemplation genannt Die Wolke des Nicht-
wissens, worin die Seele sich mit Gott vereint. Ubertragen und eingeleitet von
Wolfgang Rieble (Christliche Meister 8). Einsiedeln: Johannesverlag 1980. 157 S.

Aus dem spidten 14. Jh. stammt dieser klassische Text englischer Mystik eines unbe-
kannten Verfassers, den W. Riehle, Professor der Anglistik in Graz, nach der kriti-
schen mittelenglischen Textausgabe von Ph. Hodgson (Oxford 1944; 1973) neu und
vollstindig tibertragen hat (vgl. die erste deutsche, leicht gekiirzte Ausgabe von 1958
im gleichen Verlag, tibers. v. E. Strakosch, eingeleitet durch Endre v. Ivanka). R. zeigt
eine Hauptstromung christlicher Mystik auf (mit Anselm v. Canterbury, Bernhard v.
Clairvaux, Bonaventura), die nach der Menschwerdung Gottes in Christus seine Liebe
zu erwidern sucht und damit zur unio mystica zu gelangen strebt. Die andere, viel ilte-
re Stromung (nach Ps.-Dionysius) ist sicg bewuflt, die ungeheure Grofle Gottes nie fas-
sen und aussagen zu konnen. Der Mensch soll auf alle Erkenntnis verzichten und im
Dunkel auf Gottes Kommen hoffen.

Nach Moses (dem Psalmisten, Gregor d. Groflen und Gregor v. Nyssa) taucht das
Bild von der Wolke bei unserem Autor als ,Wolke des Nichtwissens® auf. Er schliefit
sich Richard von St. Viktor an, wo diese ,Wolke der Trennung® durch eine ,Wolke des
Vergessens® erginzt wird. Zugleich wird jedoch — ebenfalls mit Richard v. St. Viktor
sowie Thomas Gallus und Robert Grosseteste — darauf hingewiesen, dafl es der Liebe
moglich ist, das Dunkel zu durchdringen mit dem ,scharfen Speer der sehnenden Lie-
be‘. Denken im Anschluf8 an Ps.-Dionysius, Bernhard und Franziskus berithrt sich beim
Autor der Wolke. E. v. Ivinka hatte auf manche Quellen bereits hingewiesen.

Die Einleitung (15-26) berichtet ferner iiber die Empfehlung eines Weges zum per-
sonlichen Gott, der durch unerbittliche Selbsterforschung begonnen wird und in einer
fortgesetzten Liebeshingabe verbunden mit stindiger Reinigung nach den Vorschriften
der Kirche gesucht werden mufl. Hilfreich auf diesem Weg sind die Verkiindigung des
Gotteswortes und das Gebet, bis endlich die unio mystica als freies Geschenk der nihe-
ren Wirklichkeit Gottes gewihrt wird. — Der Autor argumentiert lebendig, weil er in
Briefform an einen Ratsuchenden schreibt. Er war durch die Lektiire mehrerer Kir-
chenlehrer gebildet (obwohl er sich fiir ungelehrt hilt) und warnt vor der Haresie der
Begharden. Er bleibt sich der Unzulénglichkeit seiner Sprache bewufit. Bleibt noch zu
erwihnen, daf es in England, dhnlich wie auf dem Kontinent, bei den Gottesfreunden
Kontakte zwischen Seelenfiihrern und Beschaulichen gab.

Sprachform der ,Wolke?, ihre literarische Abhangigkeit und Einordnung in die
christliche Mystik werden von einem griindlichen Kenner englischer Mystik klar cha-
rakterisiert und geleistet. Damit ist der wertvolle Text aus sich selbst heraus erlautert
und gegen unzu%issigc Deutungen von auflen (sowie zu freie Ubertragung ins Deut-
sche) gesichert. Er kann nur aus christlich abendlindischer Tradition verstanden und
chlCniLJ(LZL werden. Fiir diese Feststellung sind wir dem Ubersetzer und Herausgeber

ankbar.
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Aus diesen knappen Andeutungen ist zugleich die Abgrenzung gegeniiber Zen (13,
16, 18) ersichtlich (vgl. GuL 41, 396 f.; 48, 244; 49, 398 f.). Freilich bleibt ein dringen-
des Anliegen, das aus der Diskussion herauszuhéren ist und schwierig zu behandeln
bleibt. Literarisch-historische Einordnung ist notwendige Voraussetzung, die indes
dem Autor der ,Wolke‘ zu wenig gewesen wire, wo er mehrfach auffordert, sein Werk
zu lesen, sich iiber die eigene Berufung zu priifen und den geschilderten Weg zu ge-
hen. D. Knowles fithrt einen Schritt weiter, wenn er zum Vergleich von ,Wolke* und
,Nacht® bei Johannes v. Kreuz (26 nur gestreift) bemerkt, man kénne meinen, es sei die
Erfahrung einer Seele beschrieben, die durch die Nacht des Geistes gegangen sei. K.
fahrt aber fort, der Autor beschreibt nicht die Héhen mystischer Kontemplation. Wei-
tere theologische und aszetische Erklirungen iiber manche Andeutungen hinaus blei-
ben wiinschenswert. Ob die eingangs genannten zwei Strémungen christlicher Mystik
nicht zwei Aspekte des einen Weges sind? Das gottliche Licht bricht sich im Prisma
menschlicher Unzulidnglichkeit ericnnbar an der Verschiedenheit mystischer Wege
und tastender Versuche einer stets unzulinglichen sprachlichen Form.

Und ferner: Bedarf es im Sinne des Autors nicht der Erfahrenen, die die gewichtigen
Anregungen deuten und leben helfen? Erst von hier aus diirfte es nach U. v. Balthasar
(GuL 50, 267) und A. Cuttat (Asiatische Gottheit . ..) gewagt werden, fiir die offen-
kundige Not der Praxis Gleichheit und Ungleichheit von ,Wolke® und Zen ins Auge zu
fassen, um wie in der christlichen Vergangenheit Berechtigtes zu iibernehmen. Einfach
war solcher Vergleich nie. :

Der Ubersetzer wollte bei der Ubertragung vom Original auf Genauigkeit achten
und zugleich die sprachlichen Eigentiimlichkeiten des Stils durchscheinen %assen. Erste
Vergleiche zeigen, dafl ihm das gelungen ist. Geboten wird ein lesbarer Text, der zu-
gleich in angenehmem Schriftsatz erschienen ist. — Mit anderen Texten der Reihe bietet
der Verlag seltene und geistlich anregende Texte fiir alle, die unterwegs sind und sich
aus dem Alltag auf den Weg zu Gott aufmachen. Eine besondere Ernp%ehlung braucht
dieser mustergiiltige Band, der einem echten Bediirfnis entgegenkommt, wohl kaum
mehr. C-Becker5

Theologia Deutsch. Eine Grundschrift deutscher Mystik. Hrsg. und eingel.
von Gerhard Webr. Freiburg i. Br.: Aurum 1980. 164 S.

Der Herausgeber bietet in seiner Ausgabe der ,Theologia Deutsch® den frithneu-
hochdeutschen Text (,,Original®, 15) auf der Grundlage der Edition von Franz Pfeiffer
(1. Aufl. Stuttgart 1851; 5. Auflage Giitersloh 1923). Um dem heutigen Leser Schwie-
rigkeiten mit fem »frithneuhochdeutschen Original® zu erleichtern, hat W. einen lesba-
ren Text ,hergestellt, der sich jedoch weitgehend an die Vorlage hilt®. Die Eingriffe
des Herausgebers in den Text beziehen sich zum einen auf zusitzliche Sinn-Abschnit-
te, ,um die Lektiire iibersichtlicher zu gestalten®; zum anderen hat W. den Text durch
in Klammern gesetzte Erginzungen zu erhellen versucht; auflerdem wollen die 173
Anmerkungen den Text der ,Theologia Deutsch® sprachlich und inhaltlich erldutern.

Wie immer man zu den teilweise iiberfliissigen und fragwiirdigen Text-Erginzungen
W.s stehen mag, das Anliegen dieser handlichen Textausgabe der ,Theologia Deutsch®
ist zu wiirdigen: Mit W.s eigenen Worten geht es darum, den ,,ausgesproc%len Skume-
nisch-iiberkonfessionellen Charakter dieser Elementarschrift deutscher Mystik beson-
ders hervorzuheben® (Vorwort 5). W. fithrt in der kurzen Einleitung (7-15) den Leser
ein in das Problemfeld ,Mystik® (vgl. auch das Vorwort 5), in die Verfasserfrage, die
Wirkungsgeschichte, besonders bei Martin Luther und in der reformatorischen Bewe-
gung, und in die ,Kette der Neuausgaben und Ubertragungen®. Daf} die ,Theologia
Deutsch’, gerade in reformatorischen Kreisen sehr beliebt, 1621 auf den rémischen In-
dex gesetzt wurde, mufl nach W. ,nicht zwangsliufig gegen sie sprechen.

 W. sieht vor allem in der ,Theologia Deutsch® eine ,konzentrierte Anleitung zur
Ubung in der Gottverbundenheit, und zwar auf dem klassischen Drei-Stufen-Weg der
spirituellen Reinigung, der Erleuchtung und der Einung in der unio mystica“ (Vorwort
5). Hier l4ft dann auch die anfingliche ,Begeisterung Luthers fiir die Mystik® nach
(Einl. 11). W. bemerkt, dafl bei Luther die Distanzierung von seinen mystischen Ge-
wihrsleuten im Laufe der Jahre zugenommen habe; und darin sei ,das Luthertum . ..
aufs ganze gesehen dem spiten Luther gefolgt, das heiflt, es hat mystische Erfahrung,
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