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Besprechungen

Zu Karl Jaspers’ Philosophie der Transzendenz

Die « Festschriften » sind eine fragwiirdige Sache geworden. Ofters wer-
den wichtige Aufsitze in dieser Weise in einer verhdltnismafBig geringen
Auflage verbreitet, sodaBl man spiter die groBte Miithe hat, sie aufzufinden.
Vielleicht gilt das auch fiir die vorliegende Festschrift, die Gerhard Huber
zum 70. Geburtstag Heinrich Barths herausgegeben hat®. In einem aus-
fuhrlichen ersten Beitrag erortert Karl Jaspers das zentrale Problem von der
Philosophie her: « Der philosophische Glaube angesichts der christlichen
Offenbarung » (S. 1-92). Seitens der Theologie kommt dann als nichster der
Bruder des Jubilars zu Worte : Karl Barth, « Philosophie und Theologie »
(S. 93-106). Hermann Diem setzt sich unter dem Titel « Dogma und Existenz
im theologischen Denken » (S. 107-117) mit Rudolf Bultmann auseinander.
Der Beitrag von Ewmil Brunner, « Christlicher Glaube und Philosophie der
Existenz » (S. 119-130), richtet sich im besondern an Martin Heidegger.
Fernand Brunners « De I'unité de la verité » (S. 131-165) gibt eine historisch-
systematische Ausfithrung, wahrend Alfred de Quervain in « Das Ethos in
der christlichen Existenz » (S. 167-197) sich vor allem mit der Oftenheit des
Christentums fiir die irdische Wirklichkeit befaBit. Zum Schluf fithrt der
Herausgeber Gerhard Huber « Heinrich Barths Philosophie » vor (S. 199-249).
AnschlieBend findet man eine Bibliographie der Schriften von Heinrich
Barth (S. 251-261).

Der Beitrag von Karl Jaspers ist geradezu eine Herausforderung fiir die
Theologen. Um so befremdender ist es, feststellen zu missen, daBl in den
weiteren Beitrigen kaum auf ihn Bezug genommen wird. Deutlicher noch
als in den Vorlesungen, die unter dem Titel « Der philosophische Glaube »
herausgebracht wurden, richtet Jaspers hier scharf profilierte Fragen an die
Offenbarungstheologie. Damit ihm aber nicht wieder eine « Unschirfe der
Gedankenbildung » vorgeworfen werden kénnte, hat er sich im vorliegenden
Aufsatz unter anderm mit einigen konkreten Fragen an Karl Barth gewendet.
« Der Theologe », so heiBt es dann, « mége mir verzeihen, wenn ich auf den
folgenden Seiten einige seiner Sitze in meinem fiir ihn gewi térichten Sinn
beklopfe » (S. 61). Es handelt sich hier um den Aufsatz Barths « Die Lehre

1 Philosophie und Christliche Existenz. Festschrift fir Heinrich Barth zum
70. Geburtstag am 3. Februar 1960. Herausgegeben von Gerhard HUBER. — Verlag
Helbing und Lichtenhahn, Basel — Stuttgart 1960. 261 S.
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von den Sakramenten » aus dem Jahre 1929. Man hitte erwarten diirfen,
daB Karl Barth in seinem Beitrag fiir diese Festschrift den Handschuh auf-
genommen hitte. Leider ist das nicht der Fall. Vielleicht meinte er, daB es
nach den Ausfithrungen in seiner Kirchlichen Dogmatik I1I/2, 183-143 nicht
mehr nétig war. Aber auf S. 83 dieser Festschrift nimmt Jaspers gerade auf
diese Stelle der Dogmatik Barths Bezug. So scheint hier doch ein Mangel
an Koordination seitens der Schriftleitung vorzuliegen, der um so bedauerns-
werter ist, weil hier eine einzigartige Gelegenheit zur Auseinandersetzung
fiihrender Personlichkeiten iiber das in der heutigen Lage brennende Pro-
blem Glaube-Unglaube-Philosophie vernachlédssigt wurde. Die Jaspers’sche
Frage wird immer bedringender und schon der Versuch einer Antwort
seitens der Theologie hitte Wesentliches zur Klarung der Situation beitragen
kdénnen. J -

Wegen der groen Bedeutung von Jaspers’ Beitrag méchten wir uns hier
auf ihn beschrinken. In einem kurzen ersten Kapitel zeigt Jaspers, daB der
alte Gegensatz von Vernunft und Glaube nicht mehr das Wesentliche trifft.
Eine Einsicht in Wesen und Grenzen der spezifisch modernen Wissenschaften
1aBt « die im Kampf von Glaube und Vernunift aufgetretenen Schwierigkeiten
zu einem wesentlichen Teil verschwinden » (S. 19). Der eigentliche Gegen-
satz betrifft nicht Wissen und Glauben. Nach Jaspers’ Auffassung vom
Wesen der Philosophie kann der alte Gegensatz also reduziert werden zur
polaren Spannungseinheit : (philosophischer) Glaube — (Offenbarungs-)Glau-
be (S.28). Zur Verdeutlichung dieser These skizziert Jaspers sodann kurz
seine erkenntnistheoretischen Hintergriinde. Das Umgreifende, nie erreichtes,
sondern immer beabsichtigtes Objekt einer wirklichen Philosophie, kommt
nur in der Subjekt-Objekt-Spaltung zur Erscheinung. Von der Subjektsseite
her erscheint es uns als Dasein, BewuBtsein iiberhaupt oder Geist, von der
Objektsseite her als Welt. Diese Erscheinungsweisen des Umgreifenden be-
finden sich alle noch in der Sphire der Immanenz. « Erst durch einen Sprung
von dorther betreten wir den Boden, auf dem nach der Subjektsseite das
Umgreifende das Selbstsein der Existenz ist, nach der Objektsseite das Um-
greifende der Transzendenz» (S.25). Von der Existenz wird folgendes
ausgesagt : Sie ist nicht Sosein, sondern SeinkOnnen ; sie ist Freiheit, die
sich geschenkt weil} ; sie ist unvertretbar und unersetzbar ; sie ist geschicht-
lich und nur in Kommunikation von Existenzen wirklich ; sie ist nicht im
Wissen um sie wirklich und im Grunde verborgen, weil Gabe von der Trans-
zendenz her (S. 29-32).

Die Transzendenz tritt nach Jaspers nicht selbst und unmittelbar in die
Erscheinung. In der Erfahrung existentieller Freiheit jedoch werden wir
ihrer gewi8. Denn im BewuBtsein unserer Freiheit erfahren wir, dal Freiheit
alles entwerfen kann, nur nicht sich selbst. Die menschliche Freiheit zeigt
sich zutiefst als eine Gabe und so ist « Freiheit allein durch Transzendenz »
(S. 47). Obgleich die Transzendenz in der existentiellen Freiheitserfahrung
hochste Wirklichkeit fur uns ist, oder gerade deshalb, hidlt Jaspers ganz ent-
schieden daran fest, daB3 diese Transzendenz sich in der Welt niemals so
inkarnieren kann, daf3 es eine bestimmte Wirklichkeit geben wiirde, die die
absolute, alle Menschen verpflichtende Offenbarung der Gottheit wire. Eine
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solche objektive Offenbarung der Transzendenz sei innerlich unmdoglich,
weil das Unendliche und Umgreifende nicht mit einer endlichen Wirklich-
keit identisch sein konne. Es ist absurd, anzunehmen, daf3 Eisen Holz oder
zwel mal zwei fiinf sein kénnte, genau so absurd ist es nach Jaspers (S. 47)
zu meinen, daf3 ein Mensch die Erscheinung der Transzendenz sein konnte.
Wenn es gestattet wire, eine von Offenbarungsgldubigen gebrauchte Aus-
drucksweise in der Philosophie anzuwenden, mii8te eine solche Behauptung
als « Gottesldsterung » qualifiziert werden, meint Jaspers (S. 58). « Was fiir
den Offenbarungsgliubigen Wirklichkeit ist, das ist es nicht schlechthin. Wir
sprechen nicht gegen Gott, sondern gegen den menschlichen Anspruch, Gott
zu vertreten. Wir miissen aussprechen, was fiir uns gilt : — negativ : es gibt
keine direkte Realitit Gottes in der Welt, keinen Gott, der in der Welt
durch eine Instanz von Amt, Wort, Sakrament spriache, dem Gehorsam zu
leisten wire, — positiv : Gott hat uns geschaffen zur Freiheit und Vernunft,
in denen wir uns geschenkt werden, in beiden verantwortlich vor einer In-
stanz, die wir in uns selbst finden als das, was unendlich mehr ist als wir
selbst » (S. 56-57).

Trotz dieser Ausfithrungen ist Jaspers bereit, der «biblischen Reli-
gion » gegeniiber einen durchaus positiven Standpunkt einzunehmen. Diese
biblische Religion enthilt nach ihm die Offenbarungsgehalte, die bleiben,
« wenn die Offenbarungsrealisierung zu Gunsten des Chifferncharakters
verschwindet » (S. 74). In diesem Sinne hat Jaspers auch Achtung fir
die Person Jesu. Selbst habe er sich nicht fiir Gott ausgegeben, das sei nur
eine Erfindung des Johannesevangeliums « aus dem Begehren des Glaubens,
der nicht der Glaube Jesu war» (S. 77). In Mk 10,18 sieht Jaspers die Be-
‘stidtigung seiner Behauptung % Die Wirklichkeit des Juden Jesus von Naza-
reth ist dem Basler Philosophen « unvergleichlich erleuchtend als Chiffer
seines Gottesvolkes » (S. 78).

Zu diesen und anderen sogenannten biblischen Ausfithrungen von
Jaspers sollte nun doch einiges gesagt werden. S. 82 verweist Jaspers auf
seine Jesusdarstellung im 1.Band seines Werkes « GroBle Philosophen »
(S. 186-214). Unter dem Wort « Quellen » findet man dort nur zwei Zeilen :
« Bibel : das Neue Testament, besonders die Evangelien nach Matthéus,
Markus, Lukas ; ferner : Hennecke, Apokryphen ». Als « Literatur » werden
ausschliefllich drei Namen gemeldet: « Schweitzer, Dibelius, Bultmann ».
Kritik an einer solchen fast grotesken Einseitigkeit der Information ist
absolut notwendig. Eine solche unwissenschaftliche Schmalspurtheologie
lag auch schon in den « exegetischen» Abhandlungen von « Der philosophische
Glaube » vor® . Wenn die Philosophen die Theologen zu einer wissenschaft-
lich sauberen Haltung auffordern, so diirfte man doch erwarten, dafl sie
selber diesbeziiglich ein leuchtendes Vorbild sein wiirden.

Mit dieser kleinen Bemerkung trifft man den Kern von Jaspers’ Aus-
fithrungen selbstverstiandlich nicht. Es ist sogar die Frage, ob seine zentrale

? Vgl. K. JaspErs: Der philosophische Glaube (Fischer Biicherei 249),
Frankfurt 1960, S. 85.
3 A.a. 0. S. 84-91.
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Inspiration nicht fast ganz unterschrieben werden kann. Die Analyse der
existentiellen Freiheit ist iiberzeugend. Es sei aber bemerkt, daf3 eine solche
Analyse zu verschiedenen Konsequenzen fithren kann. Man kann mit
Sartre und Camus den Weg gehen, der zur Annahme der Absurditit des
menschlichen Daseins fithrt *. Die Kontingenzerfahrung der menschlichen
Freiheit wirkt sich hier also rein negativ aus. Der Sisyphus des Camus weil3
sich dazu verurteilt, fiir immer eine sinnlose Aufgabe zu wiederholen. Im
Augenblick, wo er den Berg heruntergeht, um in der Ebene wieder den Stein
gegen die Bergwand hinaufzurollen, weill er — sehr bewuB3t —, was er zu tun
hat. Gerade dieses Wissen aber ist sein einziger Trost. Nur darin transzendiert
er sein Fatum °. Jeder Versuch, dem Leben einen Sinn zu verleihen durch
Heranziehung einer Transzendenz, ist in dieser Denkatmosphire Feigheit.
Vor allem dem Christentum wird eine derartige Inauthentizitat vorgeworfen :
man flieht zum deus ex machina, um seiner eigenen Verantwortung zu ent-
rinnen. Simone de Beauvoir hat es knapp und sicher formuliert : « Ein Gott
kann verzeihen, auswischen, wiederherstellen ; wenn Gott aber nicht exi-
stiert, dann sind die Fehler der Menschen unwiderruflich »®

Jaspers geht einen anderen Weg. Er ist der Meinung, daB diese Wahl
fir die absolute Absurditdt metaphysisch nicht haltbar sei. Das heit, daB
nach ihm eine solche Lebenshaltung, die, obwohl sie gerade die Verant-
wortlichkeit ganz ernst nehmen mochte, zuletzt doch wieder in eine Form
der Inauthentizitit ausmiindet. Selbstverstandlich lehnt auch er jeden bil-
ligen Fluchtversuch in die Richtung der Gottheit als « alibi » ab. Bei Nietzsche
hatte er schon gelesen : « Der Instinkt der Lebensmiidigkeit hat die andere
Welt geschaffen » . Man darf nie an die transzendente Gottheit appellieren
als an eine letzte, konkrete Instanz, die sich aulerhalb meiner eigenen freien
Verantwortung befinden wiirde. Insoweit geht Jaspers also mit Sartre,
Camus und vielen anderen einig. Anders wird es, wenn er mit Nachdruck
betont, daB iz der existentiellen Wahl meiner Freiheit die transzendente
Gottheit selber mitbejaht wird. Gott existiert, aber in meiner Freiheit, als
-deren tragender Grund und Ursprung. Gottes absolute Transzendenz garan-
tiert seine absolute Immanenz. Die kontingente Freiheit wird zum meta-
physischen Widerspruch, wenn man nicht zugleich die absolute Transzendenz
mitaffirmiert. Wenn man das nicht annimmt, so bleibt nur noch der Nihilis-
mus iibrig. Der zu Ende gedachte Nihilismus zeigt aber, wie im Falle Nietz-
sches, seine eigene Unmoglichkeit. Der konsequente Nihilismus ist sogar ein
eklatanter Hinweis auf die Transzendenz. Schon frither hat Jaspers dies am
Leben und Denken Nietzsches deutlich zu machen versucht. Auch Nietzsche
wurde in seiner authentischen Existenzerfahrung dazu gezwungen, einen

1 Vgl. auch E. GrIN : Existentialisme et morale chrétienne. TZ 12 (1956)
631-647.

5 A.Camus : Le mythe de Sisyphe, Paris 19572, S. 165 f. : « La clairvoyance
qui devait faire son tourment consomme du méme coup sa victoire. Il n'est pas de
destin qui ne se surmonte par le mépris ». '

6 Simone DE BEAUVOIR : Pour une morale de ’ambiguité, Paris 1948¢, S. 23 {.

7 K. JaspPERs : Nietzsche. Einfithrung in das Verstindnis seines Philosophie-
rens, Berlin-Leipzig 1936, S. 282.
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Glauben anzunehmen : den Glauben an den Ubermenschen, die ewige Wie-
derkehr, Dionysos. Diese von Nietzsche entworfenen Mythen ersetzen die
Symbole der Transzendenz, die andere der Tradition entnommen haben :
Gott, Himmel, Schrift und Kirche. Die Gottlosigkeit Nietzsches ist « die sich
steigernde Unruhe eines sich vielleicht nicht mehr verstehenden Gott-
suchens » %,

Gegen Jaspers Auffassung der Transzendenz hat man darauf hinge-
wiesen, da3 auch hier die Inauthentizitit einschliipft. Die Transzendenz
existiere nach ihm nur in meiner Existenz. Es wire also die Frage, ob Jaspers
sich zu einer wirklichen Transzendenz durchringe oder doch wieder mit einer
zwar subtilen Selbstaffirmation auskomme. Eigentlich wiirde dann in diesem
Zusammenhang nicht von der Transzendenz, sondern nur von meiner Trans-
zendenz die Rede sein kénnen °.

Trotz der Haufigkeit und Lautstdarke, mit der dieser Einwand erhoben
wird, ist er fiir Jaspers vielleicht doch nicht so beunruhigend. Jaspers selber
wiirde der erste sein, anzuerkennen, dafl man in seiner tiefsten Existenzer-
fahrung nicht zur reinen Transzendenz durchst6B8t. Es handelt sich hier nicht
um einen leichten Syllogismus, bei dem man am Ende das Triimmerfeld der
irdischen Wirklichkeit verli3t, um nun im klaren Raum der eréfineten Trans-
zendenz befreit atmen zu konnen. Man bleibt im Kerker seiner eigenen End-
lichkeit. In — nicht nach — dieser Erfahrung seiner absoluten Unzuldanglichkeit
und kontingenten Freiheit wird der Mensch einen Grund gewahr. So bald er
diesen Grund rein, fiir sich und explizit fixieren will, entgleitet er ihm. In der
impliziten Erfahrung der Transzendenz kann es sich aber nicht mehr allein
um meinen Grund und Ursprung handeln. Zunichst ist das ausgeschlossen,
weil der Mensch nur in einer fiir ihn wesentlichen Kommunikation zu dieser
Grunderfahrung kommen kann und zweitens weil mein Ursprung mein Ur-
sprung nicht sein kann, wenn er nicht der Ursprung iiberhaupt ist.

Obgleich wir uns hier in sehr groBer Entfernung vom mittelalterlichen
Denken zu befinden scheinen, ist es doch moglich, daB3 Jaspers hier von Tho-
mas von Aquin Gesellschaft geleistet wird. Es ergibt sich, daB3 die viel um-
strittenen Gottesbeweise, Paradematerial einer feuerfesten Theodizee, jeden-
falls nicht etwas von Gott in sich selbst aussagen wollen. Das Argument des
Thomas ist triftig : Gott wird von uns immer nur aus dieser Welt erkannt ;
deshalb kénnen wir als endliche Geschopfe die goéttliche Welt in sich niemals
erreichen. Die Gottesbeweise sind Aussagen, die sich direkt auf das Inner-
weltliche beziehen. Die Stellung, daB3 diese Welt ihren Ursprung nicht in sich
selbst hat, enthalt iz recto eine Affirmation hinsichtlich dieser Welt, nur i»n
obliquo und implizit enthilt sie einen Hinweis auf Gott. Prinzipiell sind die
Standpunkte von Jaspers und Thomas in dieser Hinsicht nicht so abgrund-
tief verschieden. Thomas nimmt vorzugsweise Bezug auf die Welt. Der
moderne Philosoph sieht die Welt nur noch als Korrelat des Menschen. In-
folgedessen wendet er seine Aufmerksamkeit fast ausschlieBlich dem tiefsten

8 A.a. O, S. 386.
® Vgl. K. BarTH : Kirchliche Dogmatik 1II/2, S. 133-143; auch F. Frtcki-
GER : Existenzphilosophie und christlicher Glaube. TZ 8 (1952) 321-339.
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Wesen des Menschen und dessen Unzulanglichkeit zu. Am zentralsten meldet
sich nach Jaspers diese Unzulidnglichkeit zuletzt im Personskern : der Frei-
heit. Implizit meldet sich dann in dieser Erfahrung zugleich die Transzendenz.
« Implizit », das heiBt — genau wie bei Thomas — immer in einem Urteil, das
sich ausdriicklich und direkt auf eine innerweltliche Realitit richtet *°.

Weil Thomas und Jaspers wie gesagt aus verschiedenen irdischen Wirk-
lichkeiten zur Transzendenzerfahrung vordringen, scheint es uns moglich,
Jaspers’ Haltung der Transzendenz gegeniiber sogar religids zu nennen. In
der impliziten Erfahrung, die den klassischen Gottesbeweisen zu Grunde
liegt, braucht das nicht notwendig der Fall zu sein. Wenn aber der Mensch,
nachdem er alle irdischen Wirklichkeiten durchkreuzt hat, zum Zentrum sei-
ner personalen Existenz zuriickverwiesen wird, so ist es fast ausgeschlossen,
den Grund dieses Personkerns nicht mehr auch selber als Person aufzu-
fassen. Obgleich in sich nie erkannt und nie fixiert, bekommt die Transzen-
denz, in der sich meine endliche Freiheit aufgenommen und grundgelegt
weil, die Ziige einer Person. In dem Augenblick aber, da man dieses Person-
Sein der Transzendenz ausspricht, ist man nach Jaspers einer Art der Ver-
weltlichung der Transzendenz anheimgefallen. Jaspers’ Stellungnahme in
diesem Punkt scheint nicht einheitlich. In seiner « Philosophie » '* wird ge-
zeigt, daB3 der Mensch in verschiedenen Weisen der Versuchung ausgesetzt
ist, die Transzendenz zu beeintrachtigen. Auch das Gebet heilt eine solche
Beeintrichtigung, denn der betende Mensch wendet sich an Gott, mit dem
er in Kommunikation treten moéchte. Gott oder die Transzendenz werden
zu einer persdnlichen Gestalt herabgesetzt. Person-Sein schlieBt notwendig
Kommunikation ein, die Transzendenz kann jedoch nie von etwas oder je-
mandem auBer sich abhidngig gedacht werden. In « Von der Wahvheil » hat
es den Anschein, dal Jaspers diesbeziiglich etwas milder geworden ist. Es
wird dort nicht abgestritten, daBl man die Transzendenz doch mit Recht
« Gott » nennen kann, « sofern wir als Einzelne uns personlich getroffen wis-
sen, als Person zur Tramszendenz als Person einen Bezug gewinnen » ‘2,
‘Welchen Namen man der Transzendenz gibt, sei von der Erfahrung, in der
man sich ihrer gewahr wird, abhingig.

Vielleicht 148t sich auch hier noch die Grundinspiration Jaspers in
thomistischer Sicht einigermalen rechtfertigen. In der « Philosophie » wird
der Name « Person » als reine Univokation abgewiesen. Gott ist keine Person
wie jede irdische Person. Wenn aber in « Von dev Wahvheit » der Personname
fiir Gott doch legitimiert zu werden scheint, so zeigt sich, daf3 diese Benen-
nung « nur » analog einen Sinn hat. Thomas’ Charakterisierung der analogen
Aussage hat nun eine merkwiirdige Ubereinstimmung mit Jaspers Grund-
inspiration : « Wir kénnen Gott nur benennen von den Geschopfen her ...
So wird das, was von Gott und den Geschopfen gemeinsam ausgesagt wird,
in dem Sinne ausgesagt, dafl ein Verhiltnis von der Kreatur zu Gott besteht

10 Vgl. A.v.D. PUTTE : « God » in geloof en theologie, in : Jaarboek werkge-
nootschap katholieke theologen in Nederland 1960, Hilversum 1961, S. 157-163.

11 K. JaspeRrs : Philosophie, Berlin 1932, Bd. III, S. 166.

12 K. JaspERs : Von der Wahrheit, Minchen 1948, S. 111.
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als zu ihrem Grund und Ursache, in der sich alle Vollkommenheiten der
Dinge schon vor ihnen finden und zwar in iiberragender Weise » *®. In der
vorliegenden Festschrift scheint Jaspers jede Analogie im Sprechen von der
Transzendenz ausschalten zu wollen : « Das Denken der Gottheit durch Ana-
logie ist immer ihre Verweltlichung. Das Vorstellen durch Analogien ist eine
Form ... die wir, je entschiedener die Gottesgewiheit wird, verwerfen miis-
sen, im Verzicht uns selber iiberwindend » (S. 75). Vielleicht berschatzt
Jaspers das Unternehmen der analogen Aussage. In Wirklichkeit will es
nicht mehr, als was Jaspers auch selber fiir gestattet hilt : « Im Transzen-
dieren zur Gottheit hin in Chiffern sich zu bewegen, die zwar vergeblich sind,
wenn sie Gott selbey sein wollen, aber doch je auf ihre Weise, mehr oder weniger
ansprechend, gleichsam den Weg lenken » (S. 75). Das Jasperssche Anliegen,
Gottheit und Transzendenz nullo modo zu verweltlichen, wird von den wirk-
lich groB3en Theologen, wie Thomas, geteilt.

Trotz jedes Anndherungsversuchs bleibt doch zuletzt eine uniiberwind-
liche Schwierigkeit, die in der Festschrift mit vollen Registern wiederholt
wird. Das Christentum glaubt, da3 der Mensch Jesus Christus wirklich Gott
war. Es glaubt, daB3 Jesus von sich gesagt hat : « Ich bin der Weg, die Wahr-
heit und das Leben. Niemand kommt zum Vater auBler durch mich » (Jo.
14.6). Hier stellt sich die wiederholte Kernfrage von Jaspers ein : « Ist der
Offenbarungsglaube unumginglich gebunden an die Verkehrung von Chif-
fernsprache in Realitdt ? » (S. 52).

Diese Schwierigkeit ist entscheidend. Sie kann von keiner Konkordanz-
methode abgeschwicht werden. Dennoch laBt sich hier einiges sagen. Die
Identifikation zwischen dem Menschen Jesus und der Gottheit wird nicht so
unproblematisch und gradlinig vollzogen, wie Jaspers vielleicht vermutet.
Jahrhundertelang hat man sich abgemiiht, um schlieBlich eine mihsame
Terminologie fiir dieses grofite der christlichen Mysterien herauszufinden.
Man unterscheidet dann sorgfiltig zwischen' einer goéttlichen und einer
menschlichen Natur im irdischen Jesus. Mit fast peinlicher Gewissenhaftig-
keit hiitet man sich vor der Auffassung einer Vermischung der beiden Natu-
ren. Man spricht von der gottlichen Person, die die Menschheit Jesu aktuali-
siert, aber diese Aktualisierung beeintrichtigt in keiner Weise die mensch-
liche Natur. Das Bestreben der « modernen » Christologie — bezeichnender-
weise neuantiochenisch genannt ** — geht dahin, sich mehr gegen die mono-
physitische Urtendenz zu wehren als in fritheren Zeiten, die oft auch zwischen
dem irdischen und dem himmlischen, verklarten Christus zu wenig Unter-
schied gemacht haben *®. Dennoch bleibt die Inkarnation eine wesentliche
Glaubensaussage. Irgendeine Union zwischen dem Gottlichen und dem
Menschlichen hat in Jesus stattgefunden, aber so, daB: 1. die von Gott
angenommene Menschheit nicht aufhért, ganz und wirklich Menschheit zu

13 Summa theol. I, q. 13, a.5.

14 Vgl ZKT 77 (1957) 212-228.

15 Vgl. E. ScHILLEBEECKX : Het bewustzijnsleven van Christus. Tijdschrift
voor theologie 1 (1961) 227-250.
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sein, 2. die Gottheit nicht wn ihrer eigenen transzendeni-himmlischen Existenz-
weise das irdische Leben teilt, 3. die gottliche Weise des Person-Seins einen
vollig irdischmenschlichen Gehalt annimmt.

Wenn nun sogar die klassische Theologie nicht davor zuriickschreckt,
auf den tiefsten Kern des Menschseins selber als Grund dieser einmaligen
Union, welche in Christus stattfand; hinzuweisen **, dann méchte man den
Philosophen Jaspers dazu auffordern, wenigstens die Moglichkeit offen zu
halten, daf3 die transzendente Gottheit sich einmal in einem Menschen so
manifestiert hat, da8 die optimale Vereinigung mit Gott, die iiberhaupt fiir
den Menschen moglich ist, einmal im Menschen Jesus realisiert worden ist.
Jedes Sprechen wird hier zu einem Stammeln. Es bleibt eine Art Spiel mit
Analogien, in dem man immer im zweiten Satz das, was im ersten gesagt
wurde, korrigieren mufl. In diesem respektablen Ringen, das das innerste
Wesen der Theologie ausmacht, balanciert sie 6fters am Abgrund der Ab-
surditdt und Kontradiktion entlang. Gerade das Vermeiden dieser Absurdi-
tit ist der Einsatz dieses theologischen Wagnisses. Deshalb ist Kierkegaard
— auch in dieser Festschrift von Jaspers wieder als Kronzeuge des theologi-
schen Denkens vorgeladen (S. 77) — schlieBlich kein zuverlissiger Fiihrer ins
christliche Glaubensdenken iiber Gott und Christus !’. Angesichts der Chri-
stusgestalt kann man sich mit dem nervds glaubenden Kierkegaard sofort
zum absoluten Paradoxon von Jesu Gottmenschlichkeit bekennen. In dem
Augenblick wird aber Jaspers Einspruch erheben. Und mit Recht. Der
echte Theologe wird sich mit dem voreiligen Bekenntnis zum Paradoxon
nicht zufriedenstellen. Er versucht zumindest, das Nicht-Widerspriichige auf-
zuweisen. Daher dieses mithsame Suchen nach immer neuen und immer wieder
tastenden Formulierungen. Trotz dieses fiir den Philosophen wahrscheinlich
langweiligen Schauspiels, das die Theologie ihm immer darzubieten hat,
scheint es uns doch gestattet, darauf hinzuweisen, wie vermessen es seitens
der Philosophie ist, wenn man der transzendenten Gottheit kurzatmige
menschliche Verbotsbestimmungen vorhalten will. Das geschieht, wenn man
der Transzendenz die Moglichkeit abspricht, sich irgendwo in dieser Welt
maximal mitzuteilen. Sobald man die Transzendenz als unumgéingliche
Wirklichkeit bejaht, scheint auch der letzte Schritt zur Annahme der Mog-
lichkeit einer fiir uns nicht ganz einsichtigen gottlichen Initiative hinsichtlich
eines Auserwdhlten keine Hybris mehr, sondern eine demiitige Unzuldng-
lichkeitserkldrung des immer scheiternden Menschen zu sein. Wenn man eine
solche Unzuldnglichkeitserklarung beziiglich des menschlichen Vermogens,
die Transzendenz in sich zu ergriinden, abzugeben bereit ist, warum dann
nicht auch beziiglich der inneren Moglichkeit dieser Transzendenz, sich ein-
mal maximal mitzuteilen ? Wiirde hier ein allgemeingiiltiges Veto ausge-
sprochen, so geriete man doch wieder in die Inauthentizitit : man spricht
ein absolutes Urteil aus iiber die Moglichkeiten der Transzendenz, deren vol-
lige Undefinierbarkeit man frither energisch verteidigte.

18 Vgl. THOMAS VON AQUIN : Summa theol. III, g. 1, a. 3 ad 3 und q. 6, a. 2.
17 Vgl. W. Axz : Philosophie und Glaube bei S. Kierkegaard. ZKT 51 (1954)
50-105.
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Damit man im Menschen Jesus von Nazareth diese hichste Form der
Vereinigung mit Gott anzuerkennen bereit wire, braucht man ein spezifisches
Organ. Wie Jaspers bekennt, daB Metanoia notwendig ist, um die Chiffern-
sprache horen und verstehen zu konnen, so betonen wir, daB kein Mensch
aus eigener Kraft und Kondition die Anwesenheit Gottes im Menschen Jesus
mit Sicherheit wahrnehmen kann. Der transzendente Gott, der in einem Men-
schen das Maximum der Gottverbundenheit realisierte, kann aber den
vielen das genau so unergriindliche Vermodgen zur Anerkennung dieses
Gnadenwunders schenken. Sich selber iiberlassen, kann der Mensch nicht
weiterkommen als zu einer aus tiefster Selbstkonzentration emporgewach-
senen Anerkennung seiner selbst als eines Wesens der unausdenkbaren
Moglichkeiten. Welche Moglichkeit nun durch ein souverdn-freies Eingreifen
der Transzendenz realisiert wurde, kann nur in einem demiitigen Horchen,
gleichfalls Gabe anderswoher, fiir uns aufgehen.

B. A. WiLLems OP

Die Tradition bei J. E. Kuhn

Der Begriff der Tradition bildete jahrhundertelang ein Hauptthema
der Kontroverstheologie. Man md&chte glauben, die lange eifrige Besinnung
iiber die Tradition habe diesen Begriff immer mehr gekliart zum Vorteil einer
0kumenischen Anndherung. Tatsidchlich jedoch hat diese Besinnung eher zu
einer Versteifung gefithrt. Und das sogar innerhalb der einzelnen Konfes-
sionen, in denen die Tradition in ziemlich verschiedener Weise verstanden
wurde. Es ist bezeichnend, daB} sich Y. Congar genétigt sah, seinem geplan-
ten Werk tber die Tradition eine eigentliche geschichtliche Studie iiber die
verschiedenen Auffassungen der Tradition vorauszuschicken.

Bei dieser Sachlage ist es besonders zu begriiBen, daB Josef Rupert
Geiselmann ' ein Werk geschrieben hat, das die ganze theologische Arbeit
von Joh. Ev. Kuhn iiber die Tradition darstellt und deutet. Dieses Werk mag
auch deshalb eine besondere Bedeutung haben, weil die Frage der Tradition
schon von Anfang an im Mittelpunkt der theologischen Forschung der katho-
lischen Tubingerschule stand. Schon der Begriinder der Schule, J. S. Drey,
bemiihte sich vor allem um die Klirung der Frage, wie das urspriingliche
Faktum Jesu im Raum der Kirche ein stets Gegenwartiges werden konne.
DaB fir Johann Adam Mihler, den Hauptrepriasentanten der Schule, die
lebendige Tradition ein Grundanliegen war, ist bekannt. Das komplexe
Problem der Tradition hat sein Schiiler Kukin gleich zu Anfang seiner Lehr-

1 J. R. GEISELMANN : Die Uberlieferung in der neuerven Theologie, Bd. III :
Die lebendige Uberlieferung als Norm des christlichen Glaubens, die apostolische
Tradition in der Form der kirchlichen Verkiindigung — das Formalprinzip des
Katholizismus dargestellt im Geiste der Traditionslehre von Joh. Ev. Kuhn. —
Herder, Freiburg i. B. 1959. X1v-369 S. ‘
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tatigkeit aufgegriffen und bis zum Lebensende damit gerungen, nicht zwar
in der warmen, alle Seelenkrifte in Anspruch nehmenden Art des Meisters,
sondern in einer kiithlen, iiberlegenden Arbeit des Geistes. Es ist zum bes-
seren Verstindnis der Tradition aufschluBreich und im ibrigen geradezu
spannend, unter der Fihrung Geiselmanns das Ringen dieses von den Vitern
tief beeinfluBten Dogmatikers zu verfolgen, der als Dialektiker an Hegel
geschult war.

Dieses Ringen setzt schon am Anfang der Lehrtitigkeit Kuhns ein. Dazu
bietet sich ihm gleich eine Gelegenheit: die Auseinandersetzung mit dem
« Leben Jesu» von David Friedrich StrauB3, die er als Professor des Neuen
Testamentes in GieBen unternimmt. Im Leben Jesu, wie es uns die Evange-
lien tiberliefern, mufl man nach StrauB zwei Gegebenheiten sorgsam aus-
einander halten : das einfache geschichtliche Geriist und das bunte sinnvolle
Rankenwerk frommer Reflexion und Phantasie. Diese mythische Aus-
schmiickung ist das Werk des romantisch unbewuBt schaffenden und ge-
staltenden Volksgeistes ; sie ist die « absichtslos dichtende Sage des allge-
meinen Individuums, der christlichen Glaubensgemeinschaft ». Das Mittel
dieses schopferischen Bildens ist die miindliche Uberlieferung (8). « Der
Glaube schafft — unbewufBt — die Geschichte in den Mythos um » (28).

Kuhn verwirft nicht alles bei Strauf3. Vor allem beziiglich dessen, was
die Tradition als Inhalt betrifft, geht er in manchem mit ihm einig. Fiir beide
sind die Evangelien der literarische Niederschlag der lebendigen Glaubens-
verkiindigung der Apostel, wie sie sich vor allem in den Predigten bekundet,
die die Apostelgeschichte uns iiberliefert. Fiir beide enthalten die Evangelien
mehr als bloBe Geschichte — schon das « Evangelium vor dem Evangelium »,
zu dem Kuhn vorstoBen will, ist mehr als Geschichte. Fiir beide gibt es im
Leben Jesu des Neuen Testamentes auller dem geschichtlichen Geriist auch
das, was iiber das bloB Geschichtliche hinausgeht, das hei3t : eine schopferi-
sche Auswertung der Geschichte Jesu.

Das ist eine neue Auffassung, die Kuhn in allen Phasen seines Tradi-
tionsverstindnisses unterstreicht. Allerdings, dieses Neue, Schopferische ist
nicht Mythos, sondern didaktisch-dogmatische Uberlieferung. Tatsichlich
sieht sich das Kerygma der Apostel, « sobald es die Grenzen Palistinas
iiberschreitet und den hellenistischen Raum betritt, vor neue, vollig anders
geartete kulturelle, politische, soziale, geistesgeschichtliche und personliche
Verhdltnisse gestellt, die gewisse eigentiimliche Modifikationen in der Ver-
kiindigung des uns in Jesus gewordenen Heiles gegentiber dem Kerygma im
israelitischen Kreis notwendig machen » (40). Diese Modifikationen machen
sich in der Anwendung des Historischen auf das Lehrhafte und in bestimm-
ten Folgerungen bemerkbar. Es sind das Folgerungen, die aus diesen Modi-
fikationen fiir die konkreten Verhiltnisse derer gezogen werden, an die die
Botschaft gerichtet war. Die so verkiindigte Botschaft ist eine theologische
Ausrichtung der Geschichte auf das Heil. Das heil3t : das apostolische Keryg-
ma gibt Geschichte in hoherer Form, — Heilsgeschichte. Kuhn schreibt
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1838 : « Die Evangelisten gehen von dem Historischen im Leben Jesu nur
aus und bauen darauf das Theologische, nimlich den Beweis des Glaubens
an Jesus Messianitit » (38).

Wenn sich Kuhn in der Bildung seines Begriffes der Tradition als In-
halt auch zum Teil von Straull anregen liel3, so stellt er diesen Begriff doch
ganz im Gegensatz zur Auffassung von Straufl auf. Das Schopferische, Ge-
staltende des apostolischen Kerygmas ist alles andere als das Ergebnis des
absichtslos dichtenden, mythengestaltenden Schaffens des Volksgeistes, das
heiflt hier des allgemeinen Individuums der urchristlichen Glaubensgemein-
schaft. Nach Geiselmann ist es dieser starken Opposition gegen Straull zuzu-
schreiben, da3 Kuhn die gliubige Gemeinde, den Sensus fidelium, endgiiltig
als mitgestaltendes Prinzip aus dem Traditionsbegriff ausscheidet (296, 45).

Das formgestaltende Prinzip der Tradition ist nicht ein rein mensch-
liches, sondern ein gottmenschliches Tun der Apostel als Organen des Heili-
gen Geistes. Es ist das magisterium Spiritus sancti, das sich durch die Apo-
stel und die bestellten Diener bekundet.

Da Kuhn sich zuerst als Exeget um den Begriff der Tradition bemiihte,
ist es auch verstdndlich, daB er ihn zundchst inbezug auf die Schrift ins Auge
faBt. Aber auch — von 1839 an — als Dogmatiker arbeitet er an der Klirung
des Traditionsverstindnisses. Diese Bezogenheit auf die Heilige Schrift hat
er zeitlebens bewahrt. Und vor allem als Dogmatiker hat er seinen Tradi-
tionsbegriff immer mehr entwickelt und vertieft.

In einer ersten Phase dieser Entwicklung driickt sich der Dogmatiker
im Sinne Bellaymins so aus : « Durch die Art und Weise, wie die Apostel das
Wort Gottes durch Christus im Heiligen Geiste ministrierten, ist dasselbe
teils ein geschriebenes, feils ein miindlich tberliefertes » (48). So versteht er
denn auch das « et » im berithmten Satz des Tridentinums : veritatem Evan-
gelit contineri 1n libris scviptis et sine scriptis traditionibus, als ein « teils ».
Die Tradition ist nun fiir Kuhn der Inbegriff der nicht geschriebenen Tradi-
tionen, eine zweite neben der Heiligen Schrift stehende und ihr gleichwertige
Teilquelle des Wortes Gottes. Die in der kirchlichen Verkiindigung fort-
strémende apostolische Uberlieferung ergdnzt als Offenbarungsquelle die
Schrift zum vollstindigen Worte Gottes ; sie ist allerdings auch Prinzip der
dogmatischen Auslegung der Schrift (76).

Eine neue Phase in der Entwicklung des Traditionsbegriffes fiallt in der
ersten Auflage der Dogmatik auf (1846). Die Tradition ist jetzt Quelle des
Glaubens ; sie enthdlt das Wort Gottes in seinem gesamten AusmaBe (70, 73).
Da die Tradition nicht mehr Teilquelle ist, bringt ihr die Heilige Schrift
nicht mehr einen fehlenden Teil hinzu. Es ist nun umgekehrt so, da3 die
Tradition die inhaltlich unvollstindige Schrift zum vollstindigen Worte
-Gottes erginzt, weil die Uberlieferung in der kirchlichen Verkiindigung die
ganze Offenbarung enthilt (73). Auf die Frage, warum denn in diesem Falle
die Schrift iiberhaupt noch da sei, 1i8t sich folgende Antwort geben : wenn
auch die Schrift nicht inhaltlich die miindliche Uberlieferung zum vollen
Worte Gottes erganzt, so bestatigt sie diese doch dokumentarisch (74). Der
feste Buchstabe der Schrift ist fiir die lebendig flieBende Tradition ein Regu-
lator und eine Art von Zaun (75).

17
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Die letzte Entwicklungsphase, die 1858 einsetzt, verdankt Kuhn vor-
allem dem eingehenden Studium der Viter. Wichtig war auch seine sinn-
volle Analyse der Texte des Tridentinums. Wie Kuhn in der letzten Phase
dem « teils » beziiglich der Tradition den Abschied gegeben hat, so tut er
jetzt das gleiche gegeniiber der Schrift. Dieses neue Verstindnis der Schrift
fiihrt Kuhn, wie er selbst sagt, zu einem héheren Begriff der Uberlieferung
(119).

Wenn nun nach Kuhn auch die Schrift die ganze Offenbarung enthilt,
muB er dann nicht in einen Widerspruch geraten oder wenigstens das refor-
matorische « Sola Scriptura » annehmen ? Nein. Beides vermeidet er durch
folgende Unterscheidungen : Erstens : Es gibt eine absolute und eine relative
Vollstindigkeit der Schrift. Die Schrift ist nur relativ vollstindig, das heiBt :
sie enthdlt bestimmte Inhalte nur dem Prinzip nach, keimhaft oder andeu-
tungsweise. Die Tradition ist die Entfaltung dessen, was in der Schrift nur
keimhaft angelegt ist. Zweitens : Es ist zu unterscheiden zwischen Quelle der
Wahrheit und Quelle des Glaubens. Die Schrift ist Quelle der christlichen
Wahrheit, die Tradition ist in erster Linie Quelle des Glaubens, Prinzip der
Erkenntnis der christlichen Wahrheit (97, 111, 127).

Die in der Schrift enthaltene Wahrheit kommt nur auf dem mittelbaren
Wege der Deutung und Auslegung zu uns; die lebendige Tradition bietet
uns die Offenbarung lehrinhaltlich unmittelbar. Die Tradition hilt sie im
lebendigen BewuBtsein, wihrend die Schrift sie nur im toten Buchstaben hat.
Dort ist die Offenbarung historisches Dokument, hier ist sie lebendiger Geist.

« Die lebendige Tradition ist geradezu das stets lebendige Verstindnis
und immer gegenwirtige BewuBtsein der Offenbarung Christi, des Sinnes
der Lehre Jesu, das unmittelbare, lebendige Ergriffensein von der gottlichen
Wahrheit in der Gemeinschaft der Kirche. » So kann der Tiibinger Dogmati-
ker sein neues Verstindnis der Uberlieferung dahin zusammenfassen : « Die
apostolisch-kirchliche Lehrtradition in ihrer hochsten Bedeutung ist nicht
eine Quelle der Wahrheit auBer und neben der Schrift, sondern der unmittel-
bare Besitz, das lebendige BewuBtsein und Verstidndnis der christlichen Wahr-
heit in der Kirche » (119-120). Kuhn betont : Die Tradition ist inhaltlich
gesehen nicht etwas, das in einer bestimmten Formulierung, etwa des apo-
stolischen Symbolums, ein fiir allemal vorfindbar ist. Die Tradition ist keine
tote Lehrsumme, keine gepriagte Miinze, die mechanisch von Hand zu Hand
weitergegeben wird (177).

So ist Kuhn, wie Geiselmann es unterstreicht, zu einem organisch-dyna-
mischen, « lebendigeren und geistigeren Begriff » der Tradition gelangt, der
sich vom mehr quantitativ-statischen Begriff der nachtridentinischen Kon-
troverstheologie stark abhebt. Die Tradition ist inhaltlich gesehen nicht ein
fertig Formuliertes und Starres, sondern ein geistig Dynamisches, das sich
seine Formulierung immer neu schafft : eine lebendige Substanz der christ-
lichen Botschaft, die wegen den wandelnden kulturellen, sozialen, vélkischen
und politischen Verhiltnissen immer wieder in neue Ausdriicke und Formu-
lierungen eingeht, in stets neuen Vorstellungen und Begriffen sich fort-
pflanzt, sich aber dennoch stets identisch bleibt. So lebt die Tradition. Sie
selbst ist in ihrem Prinzip und Wesen das vom HI. Geist getragene christ-
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liche Bewulltsein — das Verstindnis der Wahrheit —, das von den Aposteln
auf die Kirche uberging und sich in der treuen Bewahrung der Lehriiber-
lieferung und der wahren Auslegung der Schrift offenbart..

II

Es ist interessant festzustellen, daB3 ein solches Verstindnis, das von
aller aprioristischen Abwehrstellung frei ist, schon um die Mitte des letzten
Jahrhunderts klar ausgesprochen wurde. Die Tatsache, daB dieses Verstand-
nis einer richtigen Intention der protestantischen Reformation gerecht wird,
ist gegenwirtig umso bemerkenswerter, als gerade heutzutage getrennte Brii-
der wichtige von ihnen vernachlissigte Elemente des Traditionsbegriffes
wieder aufgreifen, die dem Dogmatiker Kuhn durch das Studium der Trien-
ter Beschliisse und der Werke der Viter aufgeleuchtet sind.

Die These von der (relativen) Vollstindigkeit der Schrift wird zum Bei-
spiel von einem vorziiglichen Kenner der Tradition H. de Lubac, als Lehre
der Viter bestidtigt. Er schreibt : « Que ’Ecriture contienne toute la Révéla-
tion, ce fut, au sens que 'on va dire, la thése a peu prés unanime jusqu’ a
la veille de la Réforme» 2. .

Getrennte Brider heben nun auch Wirklichkeiten hervor, die bisher
durchwegs als Elemente des katholischen Traditionsbegriffes angesehen
wurden. M. Thurian zum Beispiel definiert die Tradition als das bestandige
Leben der Schrift in der Kivche oder auch als das Leben der Kirche, die auf
den Geist hort, der immer aufs neue das Wort Gottes wiederholt ®. Der
Standpunkt der Sola Scriptura ist denn auch nach Thurian ganz iiberholt .

Der Theologe von Taizé weist sogar besonders auf die Bedeutung der
Liturgie als Ausdruck der Tradition hin. In dieser Beziehung verengt leider
Kuhn den Traditionsbegriff. Wenn fiir ihn die Kirche Trigerin der Tradition
ist, so meint er damit ausschlieBlich das Magisterium Spiritus sancti des
apostolischen Amtes, das Lehramt der Kirche. Das mythengestaltende
Schaffen des Volksgeistes, gegen das er in seiner Auseinandersetzung mit
Straull gekdmpft hatte, scheint bei ihm eine bleibende Skepsis gegeniiber
jeder inneren Beziehung zwischen Tradition und Volk, auch der Gemeinschaft
des gldubigen Volkes, hervorgerufen zu haben. Mit der Kirche als Trigerin
der Tradition kann gewiB nichts anderes gemeint sein als der ganze Leib
Christi. Nicht nur das I.ehren der Kirche, sondern auch das Leben der

* H. pE LuBac: L'exégeése médiévale, Paris 1961, S. 56.

3 M. THURIAN : L’unité visible des chrétiens et la tradition, Paris 1961,
S.10-11 : La Tradition est cette vie constante de I’Ecriture dans I’Eglise sous l'im-
pulsion de I'Esprit. La Tradition est la vie de I’Eglise a 1’écoute du Saint-Esprit
répétant toujours a nouveau la Parole de Dieu. La Tradition ne peut pas étre un
canon d’écrits comme ’Ecriture, car elle est essentiellement la vie der I’Ecriture
dans I'Eglise ...

4 Ibid. S. 49 : Il est évident que l'attitude apologétique portestante a I'égard
de la tradition ne tient plus, selon laquelle I’Eglise ne doit fonder son enseignement
que sur la Bible seule, tout ce qui est ajouté par la tradition des hommes étant
inutile ou méme dangereux pour la pureté de I'Evangile. Cette position ... est
aujourd’hui tout a fait périmée.
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Kirche : das Beten aller Gliubigen, ihr Leiden und Lieben, gehort zu diesem
mystischen Leib und damit zur Tradition.

Wie fiir Newman so war auch fiir Kuhn die Entwicklung des Uber-
lieferten, das heiB3t : der Tradition als Inhalt, ein Grundanliegen. Ein Drittel
des Werkes von Geiselmann — das zweite Buch — ist denn auch diesem Anlie-
gen gewidmet. Wir miissen hier darauf verzichten, auf es einzugehen ; es
geht da iibrigens eher um die Verwirklichung der Tradition als um ihr Wesen.
Aber im ganzen Werke betont Geiselmann, daB nach Kuhn die Tradition
nicht etwas Starres, fertig Formuliertes, sondern ein geistig Dynamisches
ist. Und es heiBt da, die lebendige Uberlieferung trage etwas Schopferisches
in sich (178). Dieser Ausdruck : das Schopferische, ist irrefithrend. Theolo-
gisch verstanden bedeutet er : etwas « aus dem Nichts » erstehen lassen. Und
da es in der Tradition um etwas Theologisches geht, ist hier das Schopferische
im. eigentlichen Sinn auszuschlieBen. Kuhn und Geiselmann scheinen mit
diesem Ausdruck allerdings nur das Neue bezeichnen zu wollen, das sich in
aller Entwicklung zeigt. Der Baum besitzt inbezug auf den Samen, aus dem
er herausgewachsen ist, bestimmt etwas Neues. Geiselmann schreibt: « Im
Wirken des Geistes haben wir den Grund fiir das Schopferische der lebendigen
Uberlieferung zu sehen. Dies Schopferische besteht nicht darin, daB fiir
dieselben Vorstellungen und Begriffe ein neuer Ausdruck gefunden werde,
sondern darin, daB der wesentliche Inhalt der Offenbarung in stets neuen
Vorstellungen und Begriffen erfat werde. Diese Vorstellungen und Begriffe
hiangen aber dem Inhalt der Offenbarung nicht bloB duBerlich um wie das
Kleid dem Korper, sondern wachsen aus ihm organisch heraus. Die lebendige
Substanz der christlichen Offenbarung entwickelt sich in diesen Vorstellun-
gen objektiv (179) ». .

Inbezug auf das Leben und das Wesen der Tradition ist noch lange nicht
alles abgekliart. Aber es ist doch eine erfreuliche Tatsache, dall sogar vom
interkonfessionellen Standpunkt aus einseitig enge Auffassungen iber die
Tradition aufgegeben werden zugunsten einer tieferen Einsicht in den Be-
griff der Tradition und daB sich auch in dieser Grundfrage der Kontrovers-
theologie der letzten Jahrhunderte ein Ansatz zu einem biblischen und katho-
lischen Verstindnis in verschiedenen Konfessionen anbahnt, wie es zum Bei-
spiel auch fiir die Rechtfertigungslehre der Fall ist.

LoreNz VOLKEN MS

Quelques livres de spiritualité

Ce bulletin qui ne veut pas étre exhaustif, groupe un certain nombre
de livres de spiritualité parus ces derniéres années, principalement en langue
francaise. Il fait suite a la série de livres présentés déja dans une précédente
livraison (année 1961, p. 377 ss.).

Textes. — Plusieurs d’entre eux livrent au public de grands textes de
spiritualité, d’accés difficile, ou méme devenus introuvables, & moins que,
dans un cas au moins, ils ne soient inédits.
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1. La belle collection de spiritualité «Christus», poursuivant avec
une remarquable régularité sa série « Textes», nous propose encore deux
écrits de haute qualité et de grande importance pour l’histoire de la
spiritualité. C’est d’abord le Mémorial du bienheureux Pierre Favre'. Une
longue introduction du P.de Certeau situe cette ceuvre dams la vie de
I'auteur, et celle-ci dans le contexte historique de son époque. Pierre Favre
est, on le sait, un des premiers compagnons de saint Ignace, membre du
petit groupe qui fut le noyau de la Compagnie de Jésus. Formé a la vie
chrétienne dans son petit village de Savoie dans un milieu religieux fervent
et traditionnel que n’avaient aucunement touché les mouvements réformistes
de 1’époque ; formé a la vie intellectuelle au contraire dans cette Sorbonne
ot dominaient alors la philosophie et la théologie nominaliste d’Occam et,
plus directement, de son disciple Gabriel Biel, Favre trouve en saint Ignace
le maitre qui oriente sa vie intérieure et son existence d’une fagon décisive.
Fort intelligent, passionné de savoir, mais, semble-t-il, plus soucieux de
connaitre que de penser, et de tendance nettement volontariste, il fut a
la fois victime et artisan de cette dissociation entre la vie chrétienne pro-
fondément vécue et la doctrine, qui est un des maux les plus graves de
I’époque et une des faiblesses de ceux qui auront & s’opposer dans 1'Eglise
a la terrible crise causée par la Réforme. La théologie cesse d’étre considérée
comme une science, — et du point de vue proprement de I’analyse intellec-
tuelle les positions que l'on tient alors sont d’une pauvreté navrante —,
mais elle est essentiellement « le sentiment du mystére qui se donne dans
I’expérience, une sagesse empreinte de piété et miarie par le discernement,
réflexion d’un type particulier, née et occupée des rapports personnels avec
Jésus-Christ et des attitudes morales qu’ils appellent » (p. 25). Il est frappant
de constater, comme le fait le P. de Certeau, que la perspective religieuse
de Favre est a la fois analogue et opposée a celle des luthériens : « Position
voisine dans la mesure ou la priorité donnée a la volonté sur l'intelligence
et aux rapports personnels sur les rapports substantiels porte toute I’atten-
tion sur ces relations personnelles avec Dieu et conduit & chercher dans
I’expérience intérieure le signe que 'on est accepté de Dieu ; bien opposée
pourtant, puisque chez Favre ces relations se fondent sur I’action de Dieu
au fond de I'étre méme, et que chez Luther, trop conscient de son état de
pécheur pour croire a une transformation intérieure, cette relation se définit
par la confiance (fiducia) en celui d’ott viendra plus tard la guérison. L’expé-
rience est pour le premier 1’épanouissement d'une Présence, et pour I'autre
I'attente d’une Venue salvatrice; mais tous deux y voient le fondement
de la connaissance et de la vie religieuse » (p. 23-24). Certes, il y a un
abime entre ces deux attitudes religieuses, I’abime que creuse la sainteté
dans une ame pleinement généreuse, et qui n’accepte pas de mettre en
question la foi; car la mésestime de l'intelligence trouve chez le saint un
contrepoids efficace dans 1l’acceptation qu’il fait de la doctrine révélée,

1 Bienheureux Pierre FAVRE : Mémorial, traduit et commenté par Michel
de CERTEAU S]J (Collection «Christus», Textes, N° 4&.) — Desclée de Brouwer, Bruges
1960. 457 p.
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enseignée par 1’Eglise. Pour étre fidéle, pour étre saint, il n’est sans doute
pas nécessaire d’étre pleinement cohérent avec soi-méme : mais comment
répondre a ceux qui au nom de cette cohérence, et partant des mémes
positions intellectuelles, rejettent la foi et la sainteté ?

Le Mémorial est le journal spirituel tenu par Favre pendant une pre-
miere période d’un an, puis, aprés quelques années d’intervalle, une autre
période plus courte, de quelques mois. Il comporte le récit minutieux des
graces regues, de toutes les expériences religieuses faites, avec une analyse
de ces graces et de ces expériences, en vue de découvrir les intentions divines
qui s’y manifestent et de se soumettre & ces intentions. Il contient de trés
belles pages, est animé d’un bout a I'autre d’un magnifique élan de ferveur
spirituelle, d’'une générosité totale, d'une belle passion du Christ et de
I’extention de son régne. Il déborde de beaucoup le simple récit d’une vie
spirituelle, car celui qui raconte ces choses, et qui y réfléchit devant nous,
ne les a pas racontées pour nous, mais pour en tirer une legon qui passait
dans sa direction spirituelle, dans sa prédication, et qui maintenant, grace
a cette édition «indiscréte» (comme le souligne le commentateur, pour
marquer que jamais Favre n’a pensé que quiconque lirait ces pages qu’il
écrivait pour lui seul) sur tous ceux qui le lisent.

Un autre intérét considérable de ce texte et d’autres semblables, est
de nous montrer chez un des tous premiers disciples de saint Ignace, disci-
ple devenu lui-méme un maitre, les « Exercices spirituels », non pas com-
mentés comme de I’extérieur, mais vécus, mis en action. On sera trés intéressé
de ce point de vue par la perspective trés nettement mystique, et par la
portée intensément apostolique que prennent les « Exercices spitrituels »,
dans la pensée et dans I'ame de Pierre Favre. Et par lui, dans la pensée
et I’ame des hommes si nombreux qui firent les Exercices sous sa direction,
et qui, au sortir de 13, devenaient apdtres a leur tour, se mettaient & précher
le royaume de Dieu.

2. Cette perspective mystique est plus fortement marquée encore chez le
Peére de Cloriviére, dont le P. Rayez réédite le siimportant traité de ’Oraison 2
Chez C., la tradition carmélitaine, la tradition salésienne, et la tradition
ignatienne se fondent en une doctrine a la fois trés riche, et trés pratique
de l'oraison. Le mot « doctrine » d’ailleurs est mal choisi: C. ne pense pas
tant & faire une théologie des voies mystiques, qu’a les décrire en maitre
spirituel, et y conduire pratiquement les Ames qui se mettent sous sa direc-
tion, méme par l'intermédiaire de son livre. Son expérience personnelle,
et aussi son expérience de directeur se fait sentir tout au cours du livre.
On sera surtout extrémement frappé par le sens trés noble qu’il avait de
le liberté spirituelle : « L’esprit de Dieu ne veut point qu’on agisse avec
contrainte, il aime la liberté et il permet & chacun de suivre son attrait
particulier quand cet attrait est bon et porte 'esprit vers les choses saintes. »

2 Pierre de CLORIVIERE : Considérations suyr lexevcice de la priéve et de
I’ovaison. Introduction et notes par André RavEz S] (Coll. « Christus», Textes,
Ne 7.) — Desclée de Brouwer, Bruges 1960. 232 p.
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'Cette combinaison du sens de la liberté des Ames et de la diversité des voies

de chacune avec le sens de la nécessité des méthodes, et d’'une certaine
rigueur que l'on s’impose dans la voie spirituelle, est une caractéristique
de son traité. De ce point de vue il semble qu’il soit d’une trés grande oppor-
tunité aujourd’hui. Car dans le domaine de la direction spirituelle, nous
souffrons de ce que l'on a appelé une « méthodophobie », qui est extréme-
ment pernicieuse, parce qu’elle introduit beaucoup d’dmes dans l’illusion
d’avoir déja accédé a une véritable oraison, alors qu’elles se sont dispensées
des efforts que Dieu demande habituellement pour arriver 1a ; mais d’autre
part il est certain, comme le remarque dans une excellente note le commen-
tateur, que 'on ne saurait sans imprudence imposer la méditation a toutes
les Ames, et que sans doute aujourd’hui cet exercice, tel qu’il est décrit par
les anciens auteurs, méme par le P.de C., est souvent peu adapté aux
maniéres habituelles de penser et de sentir de nos contemporains. C. avait
conscience de cela, et il achéve son exposé, assez classique, de la méthode
de méditation, par un chapitre plein de finesse intitulé: « Qu’il ne faut
point user de trop de contrainte dans la méditation ». Respecter la liberté
des ames tout en étant trés exigeant a leur égard, en ne les laissant pas
confondre la paresse avec la passivité sous l'action du Saint-Esprit, tel
est I'idéal que doit se donner tout directeur d’ame : il est trés visible que
1é P. de C. y est parvenu a un degré éminent, et son livre est le fruit de son
expérience,

On remarquera que ce qu’il appelle ’oraison de recueillement et qu’il
situe encore dans la phase active de la vie d’oraison, semble répondre bien
plutdt a la classique voie illuminative, dans laquelle déja apparait la con-
templation infuse. Et dans les épreuves de l'oraison affective qui précede
celle-1a, on reconnait les descriptions de la nuit des sens par saint Jean de
la Croix.

Une autre raison d’actualité de cette réédition, est que le P. de C. fut
le fondateur de la société des prétres du Ceeur de Jésus et de celle du Ceeur
de Marie qui est une préfiguration de nos instituts séculiers : il ne fait aucun
doute que les laics si nombreux qui se sentent appelés de nos jours a chercher
la perfection de la charité et & se vouer a ’apostolat en restant dans le monde,
trouveront dans ce traité de l’oraison une excellente initiation a la priére,
sans laquelle, comme il le dit lui-méme en commengant, ils ne sauraient
en aucune maniére réaliser leur vocation. '

I.’introduction érudite, claire et précise du P. Rayez les aidera & pro-
fiter de ce beau livre, en méme temps qu’elle est une contribution précieuse
a T’histoire de la spiritualité.

3. Dans la collection de spiritualité que sont devenues les « Etudes
carmélitaines », le R.P. Debongnie publie une nouvelle traduction de la
« Vita et doctrina » de sainte Catherine de Génes, moins le « Dialogo » dont
l'authenticité est mal assurée, et qui, selon 'auteur, n’ajoute rien de bien
important & l'ccuvre®. Cette traduction est précédée d’une bréve intro-

3 Pére DEBONGNIE CSsR: La grande Dame du pur amour, sainte Cathe-



264 Besprechungen

duction, dans laquelle nous est présentée la vie de sainte Catherine de Génes
et 'ceuvre parue sous son nom peu apres sa mort. Cette introduction est la
reproduction partielle de 'article « Catherine de Génes» du « Dict. d’His-
toire et de Géographie eccl. » (t. II, col. 1506-1515) du méme auteur.

Grace a cette édition, un texte spirituel célébre et dont I'influence a
été trés grande se trouve mis de nouveau a la portée de tous ceux qui s’inté-
ressent a la spiritualité. Le sous-titre trés suggestif: « La grande dame du
pur amour » dit bien l'intérét de ce texte, tant au point de vue historique
qu’au point de vue de la doctrine. Sainte Catherine de Génes, en effet, a
été utilisée par les quiétistes. Fénelon se réclamait d’elle. Quant & Bossuet,
I'introducteur cite un mot de lui qui exprime assez bien les sentiments
mélés que pouvaient lui inspirer ces pages : « Je ne vois rien que d’admira-
ble... mais tout n’est pas & imiter et beaucoup de choses ont besoin d’expli-
cation » (p. XIX).

En réalité il est facile de voir que c’est tout a fait & tort qu’on pourrait
voir en elle un précurseur du quiétisme. Non seulement sa vie, qui fut d’un
dévouement trés actif envers le prochain, montre & quel point elle avait
compris que le véritable amour de Dieu s’exprime par un service, mais
aussi sa doctrine méme, qui témoigne d’une telle ardeur, et d’une violence
méme de l'acte d’amour, exclut totalement la chimére quiétiste d’un état
de totale immobilité spirituelle.

Tout n’est pas d’un intérét égal dans ce texte, fait pour une bonne
part du récit de ses disciples, entrelacé de citations qu’ils font de paroles
entendues de la bouche de la sainte. Paroles enflammées, et parfois trés
émouvantes : « O merveille dont on ne peut rendre compte ni en paroles,
ni par signes, ni par figures, ni par des soupirs, ni par des cris, ni d’aucune
maniére. C’est pourquoi je dis 4 juste titre qu’il me semble étre emprisonnée
et investie de toute. part, n’en pouvant dire la moindre miette. O pauvre
langue qui ne trouve pas de mots ! O pauvre intelligence qui est vaincue !
O volonté, comme tu es apaisée ! Tu ne veux plus autre chose désormais,
parce que tu es engloutie dans le rassasiement. O mémoire remplie et sans
occupation ni attention aucune ! » (p. 75). De tels accents ne peuvent tromper
sur 'authenticité et l'intensité de I’expérience spirituelle dont ils procédent.
11 semble que I’amour pur pour sainte Catherine de Génes ce soit essentiel-
lement I’amour de Dieu désintéressé, et trés particuliérement qui se désin-
téresse de tous les gofits et de toutes les satisfactions sensibles. Il lui arrive
bien pourtant de condamner en termes peut-étre excessifs la recherche de
soi dans la perfection, mais si elle parle alors de damnation, c’est sans
contredit parce qu’elle envisage le cas ot quelqu’un rechercherait la gloire
et le bonheur du Ciel sans aucunement rapporter a Dieu ce désir (cf. p. 69).
Au contraire, quand elle envisage l'introduction subreptice de quelque
recherche de soi dans le désir de la perfection, elle dira simplement que
cet homme « n’est pas encore bien anéanti» (108).

vine de Génes (1447-1510). Vie et doctrine et Traité du purgatoire. Introduction-
traduction et notes. — Les Etudes carmélitaines, Desclée de Brouwer, Bruges 1960-
XXII1-223 P.
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Mais certainement la partie la plus belle, la plus profonde, et aussi
la plus célébre de ce texte est ce que 1'on appelle le « Traité du purgatoire ».
En réalité, il s’agit du groupement fait par les disciples aprés sa mort de
diverses paroles qu’elle a prononcées et qui se rapportent a la souffrance
des Ames du purgatoire. Ce qui est remarquable dans ces pages, c’est l'inter-
prétation de ces souffrances par comparaison avec les souffrances mystiques
de I'Ame ici-bas. Et trés expressément la sainte dit en terminant qu’elle
a souffert dans son 4me, et par retentissement dans son corps, de cette
purification : « Mon &me & ce que je vois est dans ce corps comme dans un
purgatoire en tout semblable au vrai purgatoire, mais a la mesure réduite
que le corps peut supporter pour éviter qu’il ne meure. Néanmoins cela
s’aggrave peu a peu jusqu’a ce qu’enfin mort s’en suive» (p. 214). De la
sorte ce « Traité du purgatoire » est en méme temps, et plus encore peut-
étre, un traité des purifications mystiques. Cependant, en ce qui concerne
le purgatoire lui-méme, les vues de la sainte sont profondes, spirituelles, et
justes. Elle sait distinguer entre la coulpe, qui disparait totalement au
moment de la mort dans ’ame qui est en état de griace a ce moment, de la
trace que le péché a laissée dans 1'ame, qu’elle appelle la rouille, et qui est
une tache dont I’ame elle-méme désire ardemment étre débarrassée avant
de paraitre devant Dieu. Elle décrit, en termes qui certainement se rap-
portent beaucoup plus stirement & la situation de I’dme sainte ici-bas, qu’a
celle de I'Ame du purgatoire, cette faim. d’étre purifiée, ce besoin de souffrir
pour Oter 'obstacle du péché qui empéche l'union avec Dieu. Elle exagere
sans doute quand elle dit que sans cette purification I'ame paraitrait devant
Dieu avec son impureté : car il est bien clair que la vision béatifique et
I’'amour qui en procéde purifient radicalement I’ame. Elle termine par un
cri o1 passe tout son amour de Dieu et son amour des ames : « Il me vient
une envie de crier avec une telle force que sur la terre tous les hommes
en seraient épouvantés... Vous vous abritez tous sous l'espérance de la
miséricorde divine. Elle est si grande, dites-vous. Mais vous ne voyez pas
que cette bonté de Dieu tournera a votre condamnation, puisque c’est
contre la volonté d’un si bon Maitre que vous aurez agi. Sa bonté devrait
au contraire vous forcer a faire sa volonté tout entiére, et non pas vous
porter & la présomption de faire le mal. Sa justice ne peut étre frustrée,
il faut de toute facon qu’elle soit pleinement satisfaite » (p. 213).

De tels cris ne sont pas d’une quiétiste. Elle a le souci du salut des
hommes, et par la elle montre que le salut n’est pas chose dont le vrai amour
de Dieu nous apprendrait a nous désintéresser.

4. Voici maintenant un livre placé sous l'autorité de saint Frangois
de Sales, dont le R. P. A. Denis, moine de Tamié, a assemblé des textes
selon un plan de son choix, de fagon a constituer un traité de la vie reli-
gieuse et spirituelle, qu’il nous donne comme « inédit», pour marquer

qu’avec ces textes anciens on a fait un livre tout nouveau *.

4 De la vie parfaite ou Traité de la vie veligieuse et spirvituelle, selon saint
Francgois de Sales. Textes rassemblés par le R. P. Alphonse DENIs, moine de Tamié. -
Gardet, Annecy 1961. XXX — 242 p.
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Qu’un tel ouvrage puisse rendre des services dans la ligne de la « lec-
ture spirituelle », on I'admettra sans peine : les ceuvres de saint Francois
de Sales constituent une masse trop considérable pour étre accessible au
grand nombre. Et la plupart des textes qui sont situés dans ce livre auraient
été introuvables pour le lecteur moyen. On ne saurait approuver pourtant
sans réserve notable, ni le projet, ni sa réalisation. Avant tout il faut récuser
la déclaration liminaire de l’auteur de l’assemblage : « L’auteur, le seul
auteur de cet ouvrage est saint Frangois de Sales. Le texte est complétement
de lui. » D’abord le texte n’est pas tout, et il est trés clair que ces textes
authentiques sont placés dans ce traité sous une lumiére et dans une pers-
pective qui est celle que leur impose le P. Denis, et a laquelle le saint demeure
étranger. Si lui-méme avait écrit un traité de la vie religieuse et spirituelle,
qui, comme on le prétend, se situerait entre '« Introduction a la vie dévote »
et le « Traité de l'amour de Dieu », personne ne peut penser qu’il aurait
lui-méme choisi le plan qui lui est ici imposé. D’autre part, ces textes sont
des fragments parfois minimes, détachés, sans aucun souci de chronologie,
de leur contexte soit général soit immédiat. Non seulement cela se rencontre
sous les titres des divers paragraphes, constitués par 'auteur, mais encore
a lintérieur de chaque paragraphe, sous un méme théme spirituel, sont
alignés selon un ordre qui ne peut étre qu’artificiel, des phrases prises aux
ceuvres les plus diverses, les plus éloignées dans le temps, les plus différentes
d’intention. Pour chacun de ces fragments la référence nous est donnée :
oui, mais elle est donnée aux ceuvres complétes d’Annecy, sans aucune
mention de la nature de l'ccuvre a laquelle ce fragment est emprunté.

Une méthode aussi contestable sera-t-elle justifiée seulement par
le bien qu’elle procure en mettant la doctrine de saint Francois de Sales
a la disposition d’un trés grand nombre d’ames qui cherchent la perfection
soit en religion, soit dans le monde ? Cela n’est pas tellement stir. D’abord
on pourrait peut-&tre étendre a ce domaine de I'écriture la grande régle
de toute morale: « La fin ne justifie pas les moyens» D’autre part, on
risque de donner une assez fausse idée de la doctrine de saint Francois de
Sales en la présentant d'une maniére aussi peu capable de la faire connaitre
telle qu’elle est. Beaucoup par ce petit livre auront acces a cette doctrine
du saint, qui sans cela ne l'auraient pas connue, c’est vrai. Mais peut-étre
faut-il penser aussi, parmi les lecteurs de ce livre, & tous ceux qui auraient
pu lire I'«Introduction a la vie dévote », ou le « Traité de I'amour de Dieu »,
ou les « Entretiens de la vie reli'gieuse », ou méme quelque peu la « Corres-
pondance », et qui ne le feront pas par négligence, par paresse, par l'illusion
de croire que ce livre qu’on met entre leurs mains les dispense de cet effort.
On nous dit: « Le lecteur désireux de recourir a la source ou au contexte
d’origine, pourra toujours s’y référer, car le présentateur donne la réfé-
rence de tous les textes cités»: il est a craindre que trop peu de lecteurs
aient ce désir, et il est & espérer que ceux qui d’aventure I’éprouveraient
et le suivraient, abandonneront la présentation vraiment trop artificielle
du P. Denis, et préféreront mettre leur soin a lire attentivement ft-ce
un seul ouvrage du saint docteur.
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5. C’est une méthode toute différente et beaucoup plus acceptable
que le R. P. Rigal a suivie pour réaliser a propos de Bérulle un projet ana-
logue : rassembler les principaux textes du célébre fondateur de 1I'Oratoire
se rapportant & la sainte Vierge °. Ce n’est pas, en effet, une mosaique de
fragments arrachés de tous les coins de l'ceuvre qui nous est ainsi présentée,
mais des textes importants, qui sous la plume méme de Bérulle constituaient
un tout. C’est d’abord la « Vie de Jésus », qui occupe les deux tiers de 1'ou-
vrage ; ce sont ensuite de magnifiques « Elévations » consacrées au mystére
de I'Incarnation et au rbéle qu’'y joua la Sainte Vierge; ce sont ensuite,
tirés des « (Buvres de piété » de larges extraits se rapportant aux mystéres
conjoints de Jésus et de Marie. Le tout se terminant par la fameuse priere de
M. Olier: « O Jesu vivens in Maria», d’inspiration si manifestement bérullienne.

On a appelé Bérulle : « le premier théologien de la Vierge en Occident ».
Et personne ne conteste la place éminente qu’il tient dans l'histoire de
la spiritualité, comme maitre de 1’Ecole frangaise. Mais son importance,
comme le souligne justement le P. Rigal, n’est pas seulement historique.
Bérulle a été un grand spirituel : pour une grande part son ceuvre n’a pas
vieilli, et elle est capable encore de stimuler et de nourrir la vie intérieure
des chrétiens. La publication de ces textes se justifie par la. On a grande
joie et grand profit & relire certaines pages justement célébres, d’une éléva-
tion de ton et d’'une profondeur qui les rend beaucoup plus actuelles, parce
qu’au-dessus des modes superficielles et passageres, que tant de livres de
spiritualité qui se veulent adaptés & I’homme moderne. Bien des prédica-
teurs, et bien des théologiens aussi, pourraient apprendre en relisant Bérulle
que, dans le domaine de la mariologie spécialement, une forte sobriété est
incomparablement plus capable de glorifier la Vierge, de la faire connaitre
et aimer, que les débordements de I’hyperbole et de la sentimentalité. Ce
que Dieu a fait de celle qu’il a choisie pour é&tre sa Mere est incomparable-
ment plus beau et plus grand que les inventions de I'imagination humaine.

6. Des Etats Unis nous vient une these de doctorat qui comporte la
traduction anglaise et le commentaire de deux traités de Gerson consacrés
l'un et l'autre au difficile probleme de I'examen des visions surnaturelles et
du jugement & porter sur elles ®. Gerson fut et reste une autorité en la matiére.
La triste période du grand schisme avait provoqué un véritable foisonnement
de visions et de prophéties : comme si la douloureuse éclipse de 1'autorité
enseignante laissait la place libre & toutes les inspirations particuliéres,
bonnes ou mauvaises, vraies ou fausses, sages ou folles. C’est aussi, ne
I'oublions pas, ’époque des béghards et de leur prétention & une conduite
tout & fait étrangére aux voies ordinaires de la morale et de la religion, dont

5 Cardinal de BERULLE : Les mystéves de Marie: Vie de Jésus, Elévations,
(Euvres de piété. Textes recueillis et présentés par Marcel RiGaL. (Lettres chré-
tiennes.) — Grasset, Paris 1961. 268 p.

6 Paschal BoLAND : The Concept of Discretio Spivituum in John Gerson's
« Dvobe patione spivituum » and « De distinctione vevarum visionum a falsis ». Dissert. —
The Cholatic University of America Press, Washington 1959. x-169 p.
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Gerson dans son traité cite quelques traits caractéristiques. Il est le premier
a avoir écrit un traité consacré expressément a ce probléme.

La « discretio spirituum » est pour lui un charisme au sens le plus précis
du mot. Et c’est peut-&tre pour cela qu’il admet qu’a propos d’une révéla-
tion regue par soi-méme ou par un autre, on peut étre tellement certain
de son origine divine qu’on soit obligé de la croire de foi divine. Il va jusqu’a
écrire : « Si nous refusons, ridiculisons, ou rejetons immédiatement chaque
chose, nous apparaitrons diminuer 'autorité de la révélation divine, laquelle
a autant d’autorité maintenant qu’elle en avait autrefois, car Dieu ne
manque pas du pouvoir de faire une révélation » (p. 79). Bien entendu cela
n’implique pas du tout qu’une révélation nouvellement recue pourrait con-
tredire en quelque maniére que ce soit la révélation faite déja a 1'Eglise :
bien au contraire, la conformité du nouveau message avec les vérités de la
foi et I'enseignement de 1’Eglise est un des signes indispensables d’authen-
ticité que donne Gerson.

Cet appel & un charisme n’exclut en aucune maniére un examen métho-
dique : bien au contraire les deux traités ont été écrits, et spécialement
le second, pour fournir les régles directrices d'un tel examen. Et Gerson,
d’une facon trés caractéristique, réclame de ’examinateur et qu’il soit théo-
logien et qu’il ait une certaine expérience mystique : 'auteur de la thése
croit devoir faire des réserves sur ce dernier point, et pense que la connais-
sance de grands mystiques, comme sainte Thérése et saint Jean de la Croix
doit pouvoir suffire; il n'est pas siir que ce soit lui qui ait raison contre
son auteur.

L’attitude de Gerson a l’égard des révélations privées est extrémement
intéressante, a la fois trés ferme et trés souple. Il préconise une voie moyenne
entre la crédulité excessive et le scepticisme systématique. Il insiste beau-
coup sur ’examen de la personne du voyant, exigeant de lui que la vision
qu’il nous propose, comme une pi¢ce de monnaie dont il s’agit de controler
I’aloi, ait : « le poids de I’humilité..., la flexibilité de la discrétion, la solidité
de la patience..., qu’elle porte I'image de la vérité..., qu’elle ait enfin 1’étin-
celante et authentique couleur de la divine charité...» (p.106). On peut
presque se demander s’il n’est pas en cela excessif, car si la prophétie est
elle-méme un charisme, elle n’exige pas de soi la grace, et par conséquent
exige encore moins la plénitude de la vertu.

I1 faut noter avec un particulier intérét la premiére qualité, I’humilité,
sur laquelle il insiste dans ses deux traités. 1l précise que cette humilité
s’oppose a l’excessive curiosité, & l’attachement & ses propres visions, et
aussi au désir d’avoir des visions. Il se montre en cela un précurseur de
saint Jean de la Croix, dont la prudence en ces matiéres est célébre. Comme
lui il écarte I'idée que 'ame pourrait se faire tort & elle-méme en se défiant
par humilité d’une faveur qui en fait serait une authentique visite du Saint
Esprit : « En réalité le Saint-Esprit qui se donne & I’humble ne se retirera
nullement en conséquence de ce comportement humble dont nous avons
parlé. Bien au contraire, il entrera dans I’Ame qui est vile & ses propres yeux,
si humble et si simple, sans aucun signe d’hypocrisie, et selon son bon
plaisir il la conduira victorieusement a la gloire » (p. 34).
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On notera aussi parmi les inconvénients qu'’il souligne du désir excessif
et désordonné des visions et révélations, celui-ci: « Un grand nombre de
chrétiens risqueraient de se détourner de I’étude de la sainte Ecriture pour
porter leur attention sur de telles visions, qui les intéressent bien davan-
tage parce qu’elles viennent de se produire, et ils demeureraient de ce fait
dans l'ignorance des vérités nécessaires pour leur salut» (p. 82): c’est 1a
une considération d’une grande actualité.

« Je me suis occupé de ce probléme, écrit Gerson au début de son second
traité, a cause des nombreuses illusions que j’ai vu arriver a notre époque
et trés spécialement dans ce siécle. Dans cette derniére heure avant l'arrivée
de I’Antéchrist, le monde comme un vieillard dans ses radotages doit endurer
de nombreuses imaginations et illusions semblables a des réves. On dit : je
suis le Christ, et ainsi, abandonnant la vérité, on se laisse attirer par des
mythes et induire en erreur » (p. 79). Ce mal du temps de Gerson est un
mal de notre époque aussi, et c’est pourquoi il était utile de publier ces
deux traités, et d’en faire connaitre la doctrine. Mais pourquoi n’avoir pas
donné, a cbdté de la traduction anglaise, le texte méme de Gerson ? Il était
assez bref pour ne pas surcharger ’ouvrage, qui efit été rendu par 1a beaucoup
plus utile.

7. Est-ce une nouvelle mystique, et un grand écrivain spirituel inconnu
qu’'a découvert le R. P. Guennou, des Missions étrangeres, dans un manus-
crit des archives de la maison des Missions étrangéres de Paris ? Il en est
convaincu et nous livre sa découverte dans un ouvrage qui nous raconte
la vie et l'itinéraire spirituel de Claudine Moine, tel qu’il a pu le reconstituer,
par de patientes et ingénieuses recherches, d’aprés le manuscrit de ses
relations spirituelles °. Il faut reconnaitre que les nombreux textes qu’il
cite sont d’un trés grand intérét, et d’'une grande beauté. Il faut sans doute
attendre qu’il ait édité les « Relations spirituelles » dans leur ensemble,
avant de porter un jugement définitif. En tout cas le veeu qu’il émet a la
fin de son livre est sans aucun doute réalisé : il donne & son lecteur le désir
d’aborder le texte intégral des « Relations » dont il lui fait désirer vivement
la publication prochaine.

*

Etudes. — 1. Parmi les études de spiritualité qui nous sont parvenues,
le livre du R. P. Sérouet O.C.D. consacré aux rapports entre sainte Thérése
et saint Frangois de Sales nous laisse encore occupés des maitres spirituels °.
L’introduction nous annonce l'intention du livre, et la méthode suivie.
11 est classique en histoire de spiritualité de reconnaitre une trés grande
conformité entre la doctrine de saint Francois de Sales et celle de sainte

7 Jean GUENNOU : La couturiéve mystique de Paris. — Les Editions du Cerf,
Paris 1959. 310 p.

8 Pierre SEROUET : De la vie dévote & la vie mystique. Sainte Thérese d’Avila,
saint Francois de Sales. — Les Etudes carmélitaines, Desclée de Brouwer, Bruges
1958. 446 p.
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Thérése. Cependant, alors que les uns parlent comme si sainte Thérese
avait été vraiment l'inspiratrice de saint Francois de Sales, d’autres au
contraire, jaloux de préserver l'originalité de ce dernier, tendraient & nier
toute influence réelle. Sans compter ceux qui disent que saint Frangois de
Sales n’aurait pas compris sainte Thérése. L’auteur a voulu en avoir le
cceur net, et il s’est rendu compte alors que d’une facon générale on parlait
de ces rapports entre les deux mystiques, soit pour les affirmer, soit pour
les nier, sans se soucier de justifier par des méthodes véritablement critiques
aussi bien ces affirmations que ces négations. En particulier sans tenir
compte de l'évolution de la doctrine de saint Frangois, et également de la
chronologie de ses contacts réels avec ’ceuvre de la sainte. I1 a donc entre-
pris de reprendre cette question en utilisant pour la résoudre la méthode
comparative que l'on emploie normalement pour déceler les influences
qui ont présidé a l’élaboration d’une ceuvre littéraire. Il justifie '’emploi
de cette méthode, méme pour des ceuvres de théologie mystique dans.1’éla-
boration desquelles est intervenue sans aucun doute 1’expérience mystique
et par conséquent l'action du Saint-Esprit, en constatant, trés justement,
que cette action du Saint-Esprit ne supprime nullement chez 1'écrivain
I’élaboration personnelle et par conséquent l'usage des sources. Qu’il est
donc possible au critique littéraire d’en faire abstraction méthodiquement.
On pourrait signaler & ce sujet, pour corroborer ce raisonnement, que trés
légitimement on poursuit de telles recherches de sources méme pour l'ceuvre
d’un écrivain sacré, dont la source transcendante pourtant est l'inspiration
du Saint-Esprit. '

Cependant l'auteur fait remarquer que l'application de la méthode
comparative a des exigences spéciales et des limites propres dans le cas
de mystiques, surtout de mystiques orthodoxes. Car ils puisent aux mémes
sources, ils donnent la méme doctrine, ils ont lu les mémes livres, et surtout
ils participent & des expériences trés semblables. De sorte qu'il est extré-
mement difficile de se fonder sur une simple similitude de doctrine pour
parler d’influences littéraires. Il faudra avoir recours & des indices plus
précis, dont le principal évidemment est la reconnaissance par I'auteur de
la source dont il dépend ; dont aussi la similitude des images employées
peut tenir lieu.

Les résultats auxquels l'auteur aboutit au terme d’'un ouvrage qui
tient, soit au point de vue de la rigueur de la méthode, soit au point de vue
de I'étendue et de la minutie de l'information, les promesses de l'introduc-
tion, sont extrémement significatifs par leur modération méme. Influence
trés mince, si I'on considére sainte Thérése a 1’égard de saint Frangois de
Sales comme une source volontairement et expressément utilisée. L’auteur
montre en effet que saint Francois de Sales n’a réellement connu I’ceuvre
de la sainte qu’a partir de 1602, c’est-a-dire quand il avait lui-méme environ
35 ans, qu’il avait déja une grande expérience mystique, et que sa doctrine
était pour l'essentiel déja constituée. D’autre part, il est a peu prés certain
que pendant les six ou sept dernieres années de sa vie, saint Frangois de
Sales ne lisait plus sainte Thérése, non qu’il I’ait le moins du monde rejetée,
mais faute de temps, et sans doute aussi parce qu’il en avait assimilé tout
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ce qu’il avait & y prendre. Au point de vue littéraire, c’est trés particuliére-
ment au moment de la composition du « Traité de I’amour de Dieu », et parti-
culiérement alors qu’il rédigeait les livres 6 et 7 du Traité, qu’il s’est servi du
« ChAteau intérieur », qu’il tenait alors ouvert sur sa table (p. 406). D’autre
part, I'influence de sainte Thérése elle-méme et du Carmel thérésien, s’est
fait sentir sans aucun doute dans cette autre ceuvre de saint Francois de
Sales qu’est la Visitation, dont la structure se rapproche volontairement
de celle du Carmel. Mais l'influence générale aussi, qui consiste d’abord
en ceci que sainte Théreése lui est apparue comme le type méme de I'Ame
toute donnée a Dieu, comme ’exemple de cette sainteté dont il veut donner
dans ses ouvrages et dans sa direction la description.

En terminant, 'auteur résume sa pensée en disant que sans doute
saint Francois de Sales n’aurait pas été trés différent de ce que nous con-
naissons de lui, ni par son ceuvre écrite, ni par la Visitation, s’il n’avait
pas connu sainte Thérése. Mais d’autre part en fait, il a beaucoup regu d’elle,
de sorte que cette correspondance qu’ordinairement on reconnait entre
les deux grands mystiques, n’est pas chimérique : « Ainsi de I'influence de
sainte Thérése sur saint Frangois de Sales: indiscutable, mais non pas
nécessaire, limitée tant qu’on voudra, mais combien féconde » (p. 408).

Il ne fait pas de doute que cet ouvrage remarquablement conduit avec
une rigueur critique et une utilisation fort intelligente des résultats de
cette critique apportera un grand bénéfice a la connaissance de la doctrine
du grand mystique savoyard. Et également d’ailleurs a la connaissance
de I'influence de sainte Thérése sur la spiritualité francgaise.

2. Voici maintenant quelques ouvrages de théologie, qui intéressent
la spiritualité par leur intention de nourrir la foi en vue de la vie intérieure.

C’est d’abord la réédition du livre bien connu du P. Héris ®. Livre de
spiritualité, dont le but est de conduire les lecteurs a la contemplation du
mystére de Dieu ; mais d’une spiritualité fondée en doctrine. On y trouve
un large exposé de la doctrine chrétienne sous l'angle de ’amour, c’est-a-
dire sous ’angle de ce que Dieu est pour nous essentiellement.

Le fait qu’on ait pu rééditer ce livre déja ancien, est un signe de la
diffusion qu’il a déja obtenue et un gage du bien qu’il est encore appelé
a faire.

3. Trés semblable quant & son but et son inspiration, mais trés per-
sonnel dans sa réalisation, voici un livre sur la charité °. Son auteur, le
P. Perrvin OP., trés connu en France, et aussi & 1'étranger, comme un des
principaux spécialistes de la spiritualité des laics, et aussi comme le fonda-
teur et animateur d’un institut séculier d’extension internationale, nous
donne 14 une synthése de sa doctrine spirituelle. Doctrine qu’il a préchée

® Ch.-V. HERis OP : Le mystére de Dieu. 2¢ éd. (Collection « Lumiére de la
foi»). — Les Editions du Cerf, Paris 1960. 299 p.
10 Joseph-Marie PERRIN OP : Le mystéve de la charité. (Textes et Etudes
théologiques). — Desclée de Brouwer, Bruges 1960. 532 p.
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durant de longues années & un nombre considérable d’Ames, mais aussi
qu’il a élaborée au contact de ces dmes, de leurs difficultés quotidiennes,
de leurs aspirations. Plusieurs des chapitres de ce livre, nouvellement
édité, mais dont certaines parties avaient déja paru, ont aidé et éclairé
une Simone Weil dans son cheminement spirituel. C’est dire le grand intérét
de l'ouvrage. « Je voudrais, écrit 'auteur, que ce travail puisse servir a tous
ceux a qui une vie surchargée rend impossible l'accés aux études de théo-
logie et & qui leurs responsabilités font un devoir de posséder cette sagesse
d’en-haut qui juge de tout et anime une action féconde. Ne doivent-ils pas
étre « ’action temporelle de I’'amour éternel» ? (p. 8)

En effet, ce livre constitue une véritable synthése de théologie, mais
toute centrée sur le théme fondamental de I'amour de Dieu pour 'homme,
et de la réponse de I'amour de I’'homme a l'amour de Dieu, réponse qui
prend une forme double : amour de Dieu et amour du prochain. Ce n’est
pas, ce ne veut pas étre, un livre de science, et le P. Perrin n’ambitionne
aucunement de faire avancer les questions théologiques; mais c’est un
livre riche de science, alimenté aux sources les plus pures, les plus nobles
de la pensée chrétienne, saint Augustin, saint Thomas d’Aquin, saint Fran-
cois de Sales, pour ne citer que ces maitres principaux. Ce n’est pas un
livre de méditation non plus, bien que visiblement il jaillisse d’'une con-
templation trés personnelle, trés profonde, trés continue du mystére de
Dieu. C’est un livre qui veut mettre a la disposition des laics, pour qu’ils
en vivent et pour qu’elle régle leur action, la parole de Dieu, recueillie dans
la sainte Ecriture, méditée par I’Eglise durant des siécles, pensée et vécue
par des générations de docteurs et de saints et qui, si souvent répétée et
de mille maniéres, donnera a ceux qui liront ce livre avec 'attention qu’il
mérite une impression de nouveauté.

4. Plus didactique, mais immédiatement ordonné & la vie spirituelle,
le livte du P. Pruche OP ' se présente comme un «essai de théologie,
pour les laics, qui se veut attentif aux maniéres inattendues dont I’homme
d’aujourd’hui se pose des problémes peut-étre éternels» (p.11). Il1 veut
étre une réponse au veeu exprimé par l'assemblée des évéques de France
en mai 1960, demandant que soit intensifié 1’enseignement religieux au
sens le plus haut, le plus complet et le plus total du mot. Il s’inscrit dans
le renouveau biblique contemporain, non pas en ce sens qu’il aurait pour
but de « reconduire immédiatement A la Bible, mais de clarifier les ques-
tions d’ensemble soulevées par la lecture des Livres saints, de répondre
aussi par la tradition de I’Eglise, mirie de vingt siécles et porteuse des
martyrs (?), aux nombreux points d’interrogation que cette lecture, méme
inattentive et superficielle a pu susciter, du point de.vue de la destinée
humaine, avec le souci dominant d’organiser dans le sens de I’Eglise Mai-
tresse de Vérité tous les irrationnels apparents. On entend faire saisir la belle

11 Benoit PRUCHE OP : Histoire de I’ homme, mystéve de Dieu. Une théologie
pour les laics. — Desclée de Brouwer, Bruges 1961. 451 p.
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harmonie interne et la grande allure du message chrétien sans rien dissi-
muler du mystére. Ce n’est pas un cahier de recettes, mais ’ensemble d’une
architecture vertigineuse et dont la transcendance méme est déja une
réponse valable a ce que ’homme d’aujourd’hui attend et vers quoi incons-
ciemment il tend. » (zb.)

L’entreprise est généreuse. Son intérét réside surtout dans l'organi-
sation de l’ensemble, et dans la maniere de poser les problémes, en fonc-
tion des requétes, des besoins et aussi des partis-pris des laics d’aujourd’hui.
Aussi est-ce a eux de dire, par l'accueil qu’ils réserveront a cet ouvrage,
dans quelle mesure le but poursuivi a été atteint.

5. Beaucoup moins soucieux au contraire de doctrine théologique,
le livre du P. Galot se présente comme une longue et prenante méditation
sur le don du Saint Esprit aux diverses phases du mystére de 1’Incarnation
et de son application & chacun '®. Les multiples problémes théologiques
qui se rencontrent au long de cette méditation, sont délibérément négligés.
La sainte Ecriture est constamment utilisée, non selon une méthode exégé-
tique, ou de théologie biblique, mais plutdét pour nourrir et soutenir la
méditation de l'auteur. Beaucoup de lecteurs seront sans aucun doute
entrainés par cette méditation et parviendront & une intelligence savoureuse
du mystére qui leur est ainsi présenté. D’autres peut-étre regretteront
qu’aucune réponse ne soit donnée aux multiples questions qui ne peuvent
manquer de surgir dans leur esprit au long de leur lecture. Mais 'auteur
manifestement n’a pas entendu écrire un traité de théologie du Saint Esprit.

6. Signalons enfin le livre dans lequel le P. Langlais nous livre la trés
longue expérience d’un Pére Maitre dominicain B De par sa nature méme,
ce livre s’adresse principalement aux dominicains, et spécialement a ceux
qui sont chargés de la formation des jeunes. Pourtant on peut y trouver
d’une facon plus large un exposé de la vie religieuse, qui peut intéresser
aussi d’une facon générale la théologie des états de perfection. A une époque
ou l'on a trop tendance a ramener la vie religieuse a un statut purement
juridique, il est bon et utile de la voir présentée pour ce qu’elle est vraiment,
c’est-a-dire la recherche difficile et courageuse de la perfection de la vie
chrétienne.

Divers., — 1. Désorientée par les problémes nouveaux qui surgissent
de toute part, par le foisonnement d’idées nouvelles et de mises en question
des certitudes les mieux établies, l'intelligence catholique aujourd’hui a
besoin d’étre guidée et rassurée. Les guides ne lui manquent pas qui lui

12 Jean Gavror SJ: L’esprit d’amour. (Museum Lessianum, sect. ascétique
et mystique, 50.) — Desclée de Brouwer, Bruges 1959. 251 p.

13 Emile-Alphonse LaNgrLAls OP: Le Pére Maitre des novices et des fréves
étudiants dans I’ovdve des Fréves-Précheurs. — Desclée de Brouwer, Bruges 1959. 368 p.

18
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proposent, soit une course affolante derriére la nouveauté toujours chan-
geante, soit la crispation sur les positions anciennes avec le rejet systéma-
tique de toute idée d’évolution et de progrés. Attitudes ruineuses l'une
et 'autre, non seulement parce que dangereuses, mais d’abord parce que
fausses et mutilant la vérité méme dont elles se réclament. Sur les princi-
paux problémes qui se posent aujourd’hui avec urgence a la conscience
chrétienne, — transcendance et présence de Dieu, optimisme de 1’élan créa-
teur et acceptation de la rédemption par la croix, sens de 'autorité et sens
de la liberté, fidélité a l'intelligence et soumission de la foi, respect de la
tradition et inventivité, appel de I'action dans ce monde a sauver et sauve-
garde de la contemplation hors du monde, épanouissement de la person-
nalité et nécessité de 1’'ascése —, le livre du P. Bouyer « Humain ou chrétien ? »
projette une précieuse lumidre '*. On nous le présente comme un « art de
penser chrétien proposé au monde catholique moderne », et il est bien cela.
Art de penser dont le principe, simple et fécond, consiste a prendre du recul
par rapport aux prises de position violentes et antagonistes, et & considérer
calmement l’objet qui est en question a la lumiére de I’Ecriture et de la
Tradition chrétienne. Beaucoup de baudruches se dégonflent alors et aussi
beaucoup d’affirmations prétendues évidentes sont piteusement confondues.

Mais la méthode ne nous est pas seulement proposée, elle est excel-
lemment mise en ceuvre, et nous la voyons appliquée au jugement, toujours
intelligent, pénétrant, a la fois sympathique et sans faiblesse, des grands
événements qui ont troublé, et troublent encore la conscience des catho-
liques, principalement en France: les prétres ouvriers, la publication de
I'eeuvre de Teilhard de Chardin, et bien d’autres qu’il est aisé de reconnaitre
au passage. '

Et c’est aussi un art de bien dire. Le ton n’est jamais amer, mais tou-
jours grave, quoique parfois caustique: juste ce qu’il faut pour rappeler
certains enthousiastes au sens du ridicule. Les formules excellentes et qui
forcent la réflexion y abondent. Citons au hasard : « Ne pas aimer le monde
tel qu’il est, dominé par les forces du mal, c’est donc la condition nécessaire
simplement pour l'aimer vraiment, pour l’aimer comme Dieu l’aime':
Dieu qui I’'a créé, Dieu pour qui le monde est si cher qu’il n’a pas hésité,
pour le sauver tout entier, & donner son Fils unique... » (p. 35). « Il est curieux
qu’a tant de chrétiens 1’édification du monde moderne donne une telle
impression d’unité, alors que tant de non-chrétiens clairvoyants s’inter-
rogent de plus en plus attentivement sur ce qui leur semble son ambiguité
fondamentale » (p. 127).

Il faut souhaiter que ce livre soit trés lu et que les importantes legons
qu’il contient soient attentivement méditées. La clarification qu’il opére
dans les idées étrangement confuses qui le plus souvent président a l’activité
des plus zélés ou des plus généreux est d’un grand prix.

14 Louis BouvER: Humain ou chrétien ? (Pensée chrétienne.) — Desclée de
Brouwer, Bruges 1958. 159 p.
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Cette lecture donnera sans doute aux prétres le gotit de lire aussi le
livrte plus récent du méme auteur, dont la plume décidément est d’une
admirable fécondité'. C’est un livre de spiritualité sacerdotale qui commence
paradoxalement par contester qu’il y ait une spiritualité sacerdotale, ou
d’une fagon plus générale, qu’il y ait diverses spiritualités en christianisme,
pour cette raison qu’il n’y a qu’une sainteté chrétienne « dont la figure
extérieure varie suivant les conditions ou elle a eu a se déployer, mais dont
I’essence profonde reste toujours la méme » (p. 6). Il est bien clair que si la
diversité des spiritualités signifiait diversité des saintetés, elle serait con-
traire 4 toute la tradition, et & la vérité. Mais si l'on veut dire seulement
que cette unique sainteté, pleinement réalisée dans le Christ, prend des
formes trés diverses, non pas simplement selon les circonstances extérieures,
mais aussi selon la nature et selon la grace de chacun, selon sa vocation
encore, on peut continuer a parler d'une diversité des spiritualités dans
I’Eglise, en excluant seulement ici la systématisation excessive que dénonce
I'auteur. D’ailleurs, en fait, dans tout son livre il nous parle d’uyne spiritualité
qui est propre au prétre, commandée par sa vocation. Et on ne saurait douter
que, quelle que soit la grande diversité qui existe dans les formes de réali-
sation de la sainteté sacerdotale, celle-ci comporte des caractéres communs
qui permettent d’en traiter d’une fagon générale. Et c’est ce que fait excel-
lemment 1’auteur dans ce livre, se situant dans une grande tradition fran-
caise illustrée par des noms de Bérulle, de Condren, Olier etc.

On retrouve dans ce livre toutes les qualités que nous notions dans
le précédent, une vue trés aigué et trés exacte des exigences du surnaturel,
une critique ferme, souvent spirituelle, parfois malheureusement un peu
acerbe, des exces et des illusions qui le dénaturent, soit dans un désir mala-
droit d’adaptation, soit au contraire dans l’intransigeance d’'une sépara-
tion mal comprise. Sur les exigences de la Parole de Dieu en particulier,
sur la nécessité de la rendre vivante, directe, et en méme temps de respecter
son objet qui est la vérité divine, et non pas une vérité politique, ou profane,
dont l'auteur dénonce d'une fagon assez caustique le caractére illusoire
chez les prétres qui dans la réalité sont beaucoup plus éloignés des préoccu-
pations réelles des gens du monde qu’ils ne se I'imaginent, il a des passages
et des formules tout & fait remarquables. Egalement sur la nécessité de
nourrir cette Parole d’une profonde préparation, humaniste d’abord, mais
principalement biblique et traditionnelle. Une idée essentielle sur laquelle
I'auteur revient souvent, soit pour la prédication, soit pour le mystere des
sacrements et pour la liturgie en général, est que le prétre doit d’abord et
avant tout étre fidéle de sa propre religion. Sous une forme vivante et expres-
sive nous retrouvons la cette exigence fondamentale de la prédication que
saint Thomas exprimait en disant : « Contemplata aliis tradere ».

Cet excellent ouvrage, comme celui qui le précéde, peut corriger bien
des idées fausses, dissiper beaucoup d’illusions, montrer le droit chemin
dans l'exercice du ministére sacerdotal, entre un conservatisme sclérosé,

15 Louis BOUYER : Le sens de la vie sacerdotale. — Desclée, Tdurnai 1960. 201 p.



276 Besprechungen

et un progressisme inconséquent. Cet enseignement est illustré, pour les
trois grandes parties de la fonction sacerdotale que l'auteur distingue, —
la parole, le ministére des sacrements, la priére — par la présentation de
grandes figures bibliques dans lesquelles le prétre peut voir soit l’accom-
plissement parfait, soit la préfiguration de ce qu’il doit étre. Pour la prédi-
cation de la parole, c’est saint Paul, sur lequel 'auteur poursuit une médi-
tation extrémement profonde et riche ; pour le second, ce n’est pas moins
que le Christ lui-méme et la sainte Vierge; et enfin, c¢’est David qui nous
est présenté comme «l’homme de priere». Il faut simplement regretter
que certaines critiques, souvent justifiées d’ailleurs, soient présentées d’une
maniére un peu lourde, un peu insistante, et parfois aussi non sans quelque
amertume (comme par exemple cette comparaison entre le prédicateur
que le curé fait venir et la soirée de cirque qu'un pére de famille propose 2
ses enfants!), ni sans quelque exagération, comme dans cette condamna-
tion sans nuances de 1’éloquence, car 1'éloquence a laquelle il faut « tordre
son cou» n’est pas la vraie éloquence, et celle-ci n’a jamais déparé la
Parole de Dieu. Il est bien arbitraire en outre et bien peu fondé de con-
damner le principe méme du « sermon de type synthétique si cher a la tra-
dition de I’éloquence francaise » (p. 64), pour réduire la prédication au com-
mentaire des textes liturgiques de 1'office qu’on célébre. La nécessité d’ins-
truire les fidéles est d’ailleurs si évidente, elle exige si manifestement un
effort de synthétisation, que le prédicateur le plus attaché a la méthode
préconisée ici, s’il est z€1é et conscient, sera amené, en fait, a faire des textes
qu’il prétend commenter la simple occasion d'une de ces synthéses qu’il
prohibera en principe. Mieux vaut dans ce cas faire ce que l'on fait en le
sachant et en le voulant.

2. Le « sens de la vie sacerdotale », la vie et 'ceuvre d’un prétre comme
fut le P. Charles SJ. peuvent aider 3 le saisir. Voici qu esous un titre
quelque peu surprenant, ses amis ont rassemblé, selon une promesse faite
il y a quelques années, un choix d’écrits théologiques et spirituels du célebre
jésuite belge : la plupart ayant déja paru dans diverses revues, quelques-
uns encore inédits '®*. La préoccupation majeure du P. Charles, dans son
apostolat oral ou écrit, était de faire connaitre et aimer I’Eglise, nous dit-on.
Cela apparait clairement dans ses écrits, ott a propos de sujets trés divers
il est rappelé au chrétien qu’il fait partie de I’Eglise, qu’il n’est sauvé qu’en
Eglise, et qu’il porte la responsabilité de 1’Eglise. Mais que I’Eglise soit
« le sacrement du monde », cela n’a pas un sens trés clair en soi-méme, et
n’apparait guére comme étant la pensée du P. Charles, du moins a la lecture
des pages qu’on nous livre ici. L’intention dominante de ces écrits est apolo-
gétique, méme quand il s’agit d’études & allure plus proprement théolo-
gique, comme celle qui concerne 1’espérance du Christ, ou le sacrement de

16 Pierre CHARLES S] : L’Eglise, sacrement du monde. (Museum Lessianum,
sect. théol. 55.) — Desclée de Brouwer, Bruges 1960. 260 p.
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pénitence. Ce n’est pas d’ailleurs dans I’élaboration des notions théologiques
que le P. Ch. semble le plus heureux, bien qu’il ait certainement le souci
d'une doctrine solide et vraie.

Celui qui n’a ni connu ni entendu le P. Charles peut percevoir a travers
ces écrits, dont la plupart trés manifestement ont d’abord été parlés, la
verve du conférencier, sa maniére directe et le bonheur de ses traits. Il
sera moins sensible a son argumentation, qui parait bien souvent assez
faible et factice, et qui devait puiser une bonne partie de son efficacité dans
la chaleur vivante de sa parole. On est quelquefois géné par la facilité de
certains exemples, par le simplisme de certains raisonnements, ainsi que
par le ton de certains passages polémiques contre les protestants. Par
contre, on est frappé du souci d’authenticité, de vérité, de lucidité qui
inspire cette présentation de 1'Eglise.

C’est trés particuliérement dans la conférence intitulée: « L’intolé-
rance cléricale », et dont on nous apprend qu’elle fut la derniére qu’il pro-
nonga, quinze jours avant de mourir, que les qualités et les défauts de son
apologétique éclatent. L’idée maitresse de ces pages trés belles et trés fortes
est que si I'Eglise est intransigeante, « intolérante », et parfois méme dure,
ce n’est pas parce qu’il lui arrive, ou parce qu'il arrive a ceux qui la repré-
sentent, d’oublier qu’elle est maternelle, mais précisément parce qu’elle
est maternelle. D’une part, en effet, « précisément parce qu’elle est chose
fragile, la vie ne se maintient que par une stricte discipline », et d’autre
part « un véritable amour est toujours intolérant ; et il I’est d’autant plus
farouchement que son objet est plus fragile et plus aimé ». Notons aussi
dans ce méme texte cette belle formule, qui semble bien exprimer une des
idées maitresses de l'auteur: « L’Eglise ne doit pas seulement s’occuper
des Ames mais des hommes : non seulement des choses invisibles, mais du
monde réel. » (p. 174)

Si la publication de ce livre est d’abord un acte de piété, si également
il représente pour tous ceux qui ont connu et aimé le P.Charles comme
un prolongement de sa parole et de son influence, on peut penser que par
lui cette parole et cette influence s’étendra encore au-dela du cercle des
disciples proprement dits, au moins aussi loin qu’elles se sont étendues
par'la publication déja ancienne du fameux livre: « La priére de toutes
les heures ».

3. C’est plus directement a ceux du dehors que s’adresse la petite
brochure du P. Daniélou ™. Elle groupe quatre études distinctes sous un
titre qui en exprime la commune intention. La premiere, intitulée : « Foi et
mentalité contemporaines » montre les difficultés particulieres que I’homme
moderne éprouve a croire, et montre aussi que ces difficultés loin de cons-
tituer un obstacle insurmontable, trouvent dans la foi elle-méme, bien

17 Jean DANi1ELoU S] : Le chrétien et le monde moderne. (Le monde et la foi,
274.) — Desclée, Tournai 1959. 79 p.
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comprise, leur véritable solution. La deuxiéme est une vigoureuse « défense
du pratiquant» contre le parti-pris de l'opposer 4 I'homme charitable,
dévoué aux intéréts de ses fréres : comme si d'une part le service de Dieu
n’était pas pour ’homme une exigence intérieure aussi forte que le service
de ’'homme, et comme si également ce service de ’homme était le mono-
pole des non-pratiquants. La troisiéme est une étude pénétrante de la pau-
vreté évangélique, dégagée de conceptions trop facilement sentimentales,
pour apparaitre comme ne s’identifiant avec aucune forme particuliére de
vie, comme devant pénétrer au cceur de'toute existence chrétienne, dans
la multiplicité des formes qu’une telle existence peut revétir. La quatriéme
enfin situe dans les perspectives de l'espérance chrétienne, qui est théolo-
gale, les espoirs humains, tendant légitimement vers un mieux-étre terrestre,
. qui n’est pas opposé a l'objet surnaturel de ’espérance, a condition qu'il
ne prétende pas se substituer & lui. Nous avons 1a de ’excellente apologé-
tique, a la fois répondant aux questions que se pose ’homme d’aujourd’hui,
et respectueuse des valeurs permanentes du christianisme, sans lesquelles,
pas plus que 'homme d’hier et ’homme de demain, il ne saurait étre sauvé.

4. C’est également au monde moderne que s’intéresse Mgr Cristiani,
et qu’il veut intéresser 3 I’activité du démon en son sein '®. Mais celui qui
chercherait dans ce livre un traité moderne de démonologie serait décu. Il
aurait fallu plus d’esprit critique et de prudence dans 1’acceptation du mer-
veilleux diabolique que n’a voulu en mettre I'auteur.

5. La Rivista di Ascetica e Mistica, de Florence, nous offre en un volume
a part le numéro spécial qu’elle avait consacré en 1960 au probléme des
rapports de I’étude et de la vie intérieure dans la formation et dans la vie
des prétres '°. La premiére partie de ce volume comporte les résultats d’une
enquéte, qui ont servi de point de départ a I’élaboration du numéro. Cette
enquéte se composait de 25 questions adressées aux séminaristes, aux étu-
diants des maisons de formation religieuse, aux prétres. Malheureusement la
direction de la Revue n’a recu qu’un trés petit nombre de réponses, trente
en tout, ce qui en diminue ficheusement la portée. La seconde partie comporte
une série d’articles, qui reprennent les principaux points de cette enquéte,
d'une fagon méthodique et synthétique. Le livre se termine enfin par la repro-
duction de trés beaux textes classiques, anciens et modernes, concernant le
probléme. C’est une ceuvre de large collaboration, inspirée, animée et dirigée
par le R. P. Colosio OP.

L’inspiration générale, tant de 1’enquéte, que des études doctrinales,
est trés élevée. On s’efforce de situer 1’étude, considérée comme une activité
trés haute et trés valable, par rapport & l'idéal chrétien, au renoncement
qu’il implique, aux vertus qu'il exige. Tant les professeurs de séminaire,
que les séminaristes et les jeunes religieux, et aussi les prétres adonnés au

18 1., CRISTIANI : Présence de Satan dans le monde moderne. — Editions
France-Empire, Paris 1959. 318 p.

19 Innocenzo Corosio OP : Studio e vita interiore. - RAM 5 (1960) fasc. 111-vI,
Firenze 1960. 495 p.
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ministére, trouveront dans ce livre, éclairé par des principes trés sirs et
élaboré profondément, des conseils trés pratiques et trés justes, ils ne seront
pas découragés d’étudier, bien au contraire, mais ils comprendront que
dans la vie d’un chrétien consacré a la recherche de la perfection, 1'étude,
pour ne pas étre nocive, pour étre au contraire utile et féconde, ne va pas
sans une ascese trés stricte et trés généreuse.

J.-H. Nicoras OP

Ostliche und westliche Theologie -

Betrachtet man das gegenwirtige Verhiltnis zwischen der romisch-
katholischen Kirche und einem groBen Teil der « orthodoxen » Ostkirche, so
stellt man fest, da3 der Weg zu einer Union noch recht weit zu sein scheint,
daf3 aber andererseits das Bestreben, einander ndher zu kommen, auf beiden
Seiten wichst. In einer solchen Situation kommt es vor allem darauf an, die
Bewegungen in den getrennten Kirchen kennenzulernen und zu priifen. Um
so begriiBenswerter ist es, wenn der Styria-Verlag an die Herausgabe einer
Reihe herangegangen ist, die dem Nahziel einer solchen Kenntnisnahme dient.
Sie beginnt mit dem Werk eines bekannten russischen Theologen, Vladimir
Lossky, iiber « die mystische Theologie der morgenlindischen Kirche ». In
seinem Werk vermittelt uns der Verfasser « einige Aspekte der ostkirchlichen
Spiritualitit » (S. 11); zugleich untersucht er deren Beziehungen zu den
Grundthesen der orthodoxen dogmatischen Theologie. L. lehnt eine Tren-
nung von Dogmatik und mystischer Theologie ab, vielmehr ist ihm die My-
stik innere Erfahrung der von der Dogmatik dargestellten Wahrheiten. Das
Werk beginnt daher mit der Darstellung der innergottlichen Glaubensge-
heimnisse (Kap. II-III) und der « ungeschaffenen Energien » (IV) ; es schrei-
tet fort iiber die Behandlung der Schopfung (V-VI) zur « Heilstat des Soh-
nes» (VII) und « Heilstat des Heiligen Geistes » (VIII). Es folgen Kapitel
iber « zwei Aspekte der Kirche» (IX), den « Weg der Einigung» (X), das
« gottliche Licht » (XI) und das « Himmlische Festmahl» (XII). Der Leser
ist beeindruckt von der glanzenden Darstellung und von der inneren Ge-
schlossenheit des Buches. Dankbar vertieft er sich in den Gedankenreichtum
Ostlicher, vor allem griechischer Vater und Theologen, den der gelehrte Ver-
fasser vor ihm ausbreitet.

Doch leider geht die innere Geschlossenheit von Losskys Werk auf Ko-
sten einer wirklich umfassenden Darlegung der mystischen Theologie des
Ostens.Verf. geht von einem recht einseitigen Standpunkt aus, der die Fiille

1 Vladimir Lossky : Die mystische Theologie der morgenlindischen Kirche.
Ubersetzt von Mirjam PRAGER OSB. (Geist und Leben der Ostkirche, Bd. I. Her-
ausgegeben von Univ.-Prof. Dr. Endre von Ivanka.) — Verlag Styria, Graz-Wien-
Koln 1961. Originaltitel : « Essay sur la théologie mystique de 1'Eglise de I'Orient »,
Paris1944. Englische Ubersetzung : «The mystical Theology of the Eastern Churchy,
London 1957. ‘
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Ostlicher Theologie unter einem verengten Gesichtswinkel erscheinen 143t.
Ohne eine der klassischen Gesamtdarstellungen der Ostlichen Spiritualitit,
z. B. die Synagogé des Paulos Evergetinos (11. Jh.) zu erwihnen, stiitzt er
sich vor allem auf die Lehren des Pseudo-Areopagiten und des Gregor Pala-
mas (14. Jh.). Die Anwendung der dionysianisch-palamitischen Schemata
fithrt zu einem stark tiberbetonten Apophatismus (Bestreben, von Gott nur
verneinende Aussagen zu machen), der das ganze Buch durchzieht ; die Ver-
teidigung des radikalen Palamismus bringt eine besonders scharfe Abgren-
zung gegeniiber der westlichen, romisch-katholischen Theologie mit sich.
Die griechischen Vater werden infolge dieser Voreingenommenheit des Verf.
an vielen Stellen gewaltsam interpretiert, bzw. es werden gewisse Probleme
in ihre Schriften hineingelesen, die dort gar nicht vorhanden sind, oder diese
Schriften werden so zitiert, daB} sie sich den vorgegebenen Schemata ein-
figen. ‘
Einer Anzahl von apodiktischen Feststellungen Losskys wird auch ein
« unparteiischer » Leser kaum zustimmen konnen. So erkldrt L. ohne nihere
Beweisfihrung die Aufnahme des « Filioque » in das Credo durch die Abend-
lander zur wesentlichen Ursache fiir die Kirchentrennung (S. 18). Man braucht
durchaus nicht, wie L. seinen potentiellen Gegnern vorhilt, die Kirchenge-
schichte als von rein duBeren (politischen, gesellschaftlichen, wirtschaft-
lichen) Ursachen determiniert anzusehen, um sagen zu koénnen, die dogmati-
sche Auseinandersetzung sei mehr der Vorwand zum Bruch von 1054 zwischen
Ost und West gewesen. Die wesentliche Ursache der Kirchentrennung diirfte
vielmehr die « Erkaltung der Liebe» gewesen sein, die freilich durch die
wachsende Entfremdung infolge politischer und wirtschaftlicher Ereignisse
gefordert worden ist. Auch die « Widerlegung » der Ansicht Y. Congars und
anderer katholischer und protestantischer Autoren iiber das politische Eini-
gungsprinzip anstelle des religidsen in der Ostkirche, das ihren Zerfall in
viele Nationalkirchen bedingte, wirkt nicht eben sehr iiberzeugend, wenn
man von einigen erst in jlingerer Zeit entstandenen Missions- und Emigran-
tenkirchen absieht (S. 19 f.). Es ist nicht zu bestreiten, da3 das Oberhaupt
der Kirche von Konstantinopel den Titel « Okumenischer Patriarch » der
Tatsache verdankt, dall Konstantinopel die Hauptstadt des Reiches gewesen
ist, wihrend das Argument, Rom sei Zentrum des Weltreiches, von den rémi-
schen Bischofen niemals bei der Verteidigung ihrer Primatialrechte herange-
zogen wurde. Dagegen besiegelte der Kan. 28 des Konzils von Chalkedon
endgiiltig die Einfithrung des politischen Prinzips in der Kirchenfiihrung fiir
die Ostkirche. Nach Kan. 17 desselben Konzils sollte die Ordnung der kirch-
lichen Sprengel den staatlichen Bezirken folgen (vgl. Mansi, Coll. Conc. VII,
365 B), und Theodoros Balsamon bemerkt in seinem Kommentar zu Kan. 38
des sogenannten « Quinisextum » (2.Trullanische Synode 792), in dem der
Kan. 17 des Chalkedonense wiederkehrt, danach stehe es dem Kaiser zu, Bi-
schofe zu ernennen, andere zu Metropoliten zu erheben und die Angelegenhei-
ten ihrer Wahl nach seinem Ermessen zu regeln (vgl. Migne, P. G. 137, 644 D;
Balsamon gilt als der gro3te byzantinische Kanonist [12. Jh.]). Die alten Pa-
triarchate des Ostens entstanden allerdings ohne EinfluBnahme der politischen
Macht, wenn man von der « natiirlichen » Anpassung an die dstlichen Reichs-
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diGzesen absieht ; aber, gestiitzt auf die Macht des Kaisers, unterwarf der
byzantinische Patriarch diese alten Patriarchate mehr und mehr seiner
Suprematie, so daB sogar der alte alexandrinische und antiochenische Ritus
durch den byzantinischen verdringt wurden. Diese Grazisierung der orienta-
lischen Patriarchate und des Balkans setzte der Okumenische Patriarch mit
Hilfe der Hohen Pforte unter der tirkischen Herrschaft fort. Am deutlich-
sten kam der ungeschriebene Rechtsgrundsatz « Ubi Imperator, ibi Patriar-
cha » bei der Griindung des Moskauer Patriarchats, dem doch Lossky selbst
angehorte, zur Anwendung. Die « Héresie » des « Philetismus » wurde freilich
von Konstantinopel verurteilt, weil die Bulgaren es gewagt hatten, ihre ur-
spriingliche kirchliche Autonomie zuriickzufordern, bevor noch Bulgarien
seine politische Selbstindigkeit vom tlirkischen GroBherrn erlangt hatte.

Die von L. vorgetragene Lehre {iber die Bedeutung der photianischen
Trinitdtstheologie fiir die &stliche Spiritualitit findet unseres Wissens nach
nirgendwo bei einem Ostlichen Kirchenvater oder Theologen bis auf den
heutigen Tag eine Stiitze. Sie kann daher sicher nicht als Lehrgut der ortho-
doxen Kirche hingestellt werden. Immer wieder versichert L., die &stliche
Theologie sei stets von einem radikalen Apophatismus geprigt gewesen
(vgl. u. a. S. &5, 99 ff.). Ob man indes, um nur einige Beispiele anzufiihren,
Theologen wie Athanasios d. Gr., Ephraem den Syrer, Joannes von Damas-
kus und nicht zuletzt Photios, der ja bei den orthodoxen Christen eine hohe
Autoritit besitzt, als reine Apophatiker bezeichnen kann, méchten wir im-
merhin bezweifeln. Wenn Verf. ferner behauptet, die Frage nach dem Verhélt-
nis von Philosophie und Theologie sei in der Ostkirche nie gestellt worden
(S. 55), so ist es nicht verwunderlich, da er Origines, also den eigentlichen
Begriinder der scholastischen Methode, einen « Religionsphilosophen » nennt
(S. 42 1.). Dieser und sein Lehrer Clemens von Alexandrien waren ja die
ersten, die sich zur genaueren Bezeichnung theologischer Sachverhalte philo-
sophischer Begriffe bedienten. Da es far L. im Osten keine rationale Theologie
gibt, tauchen auch die griechischen Thomisten des 14. Jh. in seinem Buche
ganz unvermittelt auf, und er begniigt sich, sie mit dem Argument abzu-
tun, Barlaam und seine Anhinger seien der « apophatischen Haltung » der
Ostkirche « fremd » geworden (S. 100). Wie stark im dbrigen auch die &st-
liche Theologie von philosophischen Vorstellungen gepridgt ist, kann man
feststellen, wenn man ein Handbuch der hesychastischen Mystik einsieht
(vgl. Albert Amman S. J., Die Gottesschau im palamitischen Hesychasmus.
Ein Handbuch der spatbyzantinischen Mystik, Wiirzburg, 21948, S. 20 ££.),

Den palamitischen Hesychasmus macht L. gewissermallen zum zweiten
Brennpunkt der orthodoxen theologischen Tradition, wenn man die pseudo-
areopagitische Theologie — nach L. —als den ersten Brennpunkt zu betrachten
hat (S. 91). Nach vielen theologischen Kémpfen wurde in der Tat unter der
Herrschaft des Kaisers Joannes VI. Kantakuzenos (1347-1354) eine abge-
milderte Form des palamitischen Hesychasmus auf der Synode von Kon-
stantinopel im Jahre 1351 als rechtgliubig anerkannt. Wenn der Palamismus
damit auch ein gewisses Gewicht in der orthodoxen Theologie erlangte,
so hatte er doch nie alleinige Geltung. L. schweigt freilich iiber all das, was
seiner These entgegensteht. So bleibt etwa die Confessio des Petrus Mogila,
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die weitgehend mit der scholastisch-tridentinischen Theologie iibereinstimmt
und 1643 die Anerkennung der orthodoxen Patriarchen fand (s. Jon Michales-
cu, Die Bekenntnisse und die wichtigsten Glaubenszeugnisse der griechisch-
orientalischen Kirche, Leipzig 1904, S. 29-122), bleiben die gesamte Kiever
Theologenschule bis zu Stephan Javorskij und die Confessio des Dositheos
von Jerusalem (s. Michalescu, a. a. O., S. 160-182), die trotz ihrer scharfen
Polemik der abendlindischen Theologie keineswegs fremd ist, voéllig unge-
nannt.

Die sieben Okumenischen Synoden, die der Ost- und Westkirche gemein-
sam sind, wertet L. dadurch ab, daB er den Namen « Okumenisch » rein hi-
storisch als universale Reichskonzilien (S. 21 f., Anm. 6) interpretiert. Die
spiateren Synoden der Ostkirche erhalten dadurch denselben Rang wie die
Allgemeinen Konzilien, was natiirlich fiir Lossky wegen der palamitischen
Synode von 1351 besonders wichtig ist, aber nicht zutrifft. '

Bei der Darlegung der palamitischen Lehre von den « géttlichen Ener-
gien » zieht L. u. a. eine Stelle des hl. Joannes von Damaskus heran (MG 94,
860 B), wo von einem « Ausstrahlen » der gottlichen Wesenheit die Rede ist.
Verf. bezieht diesen Ausdruck auf die nach Gregor Palamas von der gott-
lichen Wesenheit getrennten, aber gleich ihr ungeschaffenen Energien. Die
Interpretation ist beispielhaft dafiir, wie L. spatere Lehren in frithere Auto-
ren hineininterpretiert. Nichts spricht dafiir, daB8 der Damaszener hier nicht
ebenso wie die abendlandischen Theologen eine distinctio rationis aus den
Wirkungen anbringt, aber nicht eine Unterscheidung in Gott selbst hinein-
tragt. Joannes Damascenus sagt ndmlich, in Gott sei ein Hervorbrechen
(éxalma), eine Bewegung der drei gottlichen Hypostasen ; es gebe (ibd. C)
ein géttliches Hervorbrechen und eine Energie, die ungeteilt sei. Warum
sollte hier nicht der mit dem Wesen Gottes identische Akt des géttlichen Wil-
lens bezeichnet sein, der alles Geschopfliche konstituiert und erhilt ? An
derselben Stelle (S.94) zitiert L. Maximos Homologetes, und zwar einen
Text, der keineswegs im Sinne der Palamiten ausgelegt werden mufl. Verf.
sagt (Anm. 13), Euthymios Zigabenos berufe sich in seiner Panoplia Dog-
matica auf den hl. Maximos. Leider konnten wir an der betreffenden Stelle
keine Berufung auf den Bekenner entdecken (MG. 130, 132A) ; wohl beruft
sich das gesamte Kapitel auf den Pseudo-Areopagiten, so da3 man zweifeln
mulB, ob das erwdhnte Zitat iberhaupt von Maximos stammt. Wie gewaltsam
L. oft mit den theologischen Quellen umgeht, ergibt sich u. a. auch daraus,
daf er « proorismés » einmal mit « Abgrenzung », das andere Mal mit « Vor-
beschluB3, Vorentscheidung » iibersetzt (vgl. S. 115, Anm. 39a [Anm. d. Her-
ausgebers])). _

Es ist hier nicht der Ort, in eine Auseinandersetzung mit dem System
des palmatischen Hesychasmus einzutreten, den L. als durch die orthodoxe
Tradition sanktionierte Lehre darstellt. Wir mochten aber doch in Zweifel
ziehen, ob der Palamismus die einzige « legitime » Stromung innerhalb der
Ostlichen Theologie ist. Von L. ist leider zu sagen, was A. Ammann S. J. von
zwei palamitischen Autoren des 14. Jh. bereits feststellt, daB er nimlich
« die Spiritualitdt einer bestimmten Epoche der byzantinischen, aber nicht
der gesamten griechischen und viel weniger noch der gesamten ostkirchlichen
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Frommigkeit gut herausstellt » (a. a. O., S. 7). Auch L. gibt « zwar immer die
Worte, keineswegs aber immer die Ansicht » (a. a. O., S. 26) seiner Gewéhrs-
ménner wieder. Wenn es leider wahr ist, daB3 die palamitisch-hesychastische
Richtung bis heute in der Ostlichen Kirche vorherrschend blieb, so sollte man
sie doch nicht als die einzig mogliche hinstellen und — zumal durch die Be-
tonung der dogmatischen Eigentiimlichkeit des Systems — so die Trennung
zwischen Ost und West noch vergroern.

Dieser scharfe Gegensatz zum lateinischen Westen fithrt L. auch
dazu, die Spiritualitit der « Imitatio Christi» der ostkirchlichen Tradi-
tion abzusprechen (S. 274), obwohl die Idee der « Nachfolge Christi» den
ostlichen Vitern keineswegs unbekannt war. Fiir den 6stlichen Christen ist
die « Imitatio Christi» im allgemeinen in das « Leben in Christus » einge-
schlossen. Aber schon Ignatios von Antiochien spricht an mehreren Stellen
seiner Werke von der « Nachfolge Christi», ja bei ihm gibt es sogar das, was
man mit L. (a.a. O.) als « Mystik der Nachfolge Christi » bezeichnen kann
(vgl. Ign. ep.ad Rom. 4,2 ; MG. 5, 689 A, 692 A, B). Gregor von Nyssa
spricht von der « Nachfolge Christi » als « imitatio divinae naturae» (MG.
46, 244 C; 44, 1200 D). Joannes Chrysostomos fordert seine Zuhorer auf,
Christus « nach Kriften nachzuahmen », « soweit es ihnen méglich ist» (In
Mt hom 78, 4 ; MG. 58, 715 ; vgl. In ep. I. ad Cor. 25, 3 ; MG. 61, 208). Selbst
der Kronzeuge Ls., Pseudo-Dionysios Areopagita, spricht iiber das « divinis-
simam eius (Christi) in carne vitam contemplari atque sanctam eius impec-
cantiam imitando ad deiformem et immaculatum statum contendere » (de
eccl. hierarch. 3, 3, 12 ; MG. 3, 444 B).

Die abendlandische Theologie erscheint bei Lossky in einem einigermaf3en
verzerrten Bilde. Die Vereinigung von apophatischer und kataphatischer
Methode in der Theologie bei Thomas von Aquin nennt L. einen gliicklichen
philosophischen Schachzug », bei dem man sich fragen konne, ob er dem Ge-
danken des Dionysios entspreche (S. 85). Zweifellos beabsichtigte Thomas
niemals, « gliickliche philosophische Schachziige » in der Theologie zu tun, noch
wollte er dem Pseudo-Areopagiten sklavisch folgen, sondern sein Ziel war
sicher nur die Erkenntnis der reinen theologischen Wahrheit, und es ware
doch wirklich recht merkwiirdig, zu behaupten, daB diese allein und voll-
kommen nur von Pseudo-Dionysios entdeckt worden sei! L. unterstellt den
Anhédngern einer rationalen Theologie im Osten wie ihren abendlidndischen
Freunden, sie beschrinkten Gott durch den philosophischen Begriff des
« actus purus » und den der Wesenheit (S. 99 f., 281). Er 148t dabei auBler acht,
daf3 die Begriffe der Philosophie in ihrer Anwendung auf theologische Sach-
verhalte ganz neue Dimensionen gewinnen, daf nicht der theologische In-
halt ihnen, sondern sie dem theologischen Inhalt angepat werden. Der Be-
griff des « actus purus» sagt gerade die Unbegrenztheit Gottes mit aus.
Wenn bei Thomas v. Aquin die « Thologia negativa » auf den ersten Blick
nicht so sehr im Vordergrund zu stehen scheint, so ist dies darin begriindet,
daB der Aquinate stets darauf bedacht ist, die menschliche Denkstruktur zu
berticksichtigen und der menschlichen Erkenntnisweise ihr Recht zu lassen
(vgl. Summa Theol. I, 13, 12). Dies konnte er tun, weil in Christus Gott
Mensch geworden ist und er sich in menschlicher Weise geoffenbart hat.
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Vielleicht ist diese Methode doch « christlicher » und « redlicher » als die des
Areopagiten, dessen radikaler Apophatismus eher dem menschlichen Ver-
zweifeln an der Erkenntnis der géttlichen Dinge als dem Vertrauen auf die
sich offenbarende gottliche Giite entspricht.

AbschlieBend mochten wir feststellen, dal das Werk Vladimir Losskys
in der Tat die Beschreibung der heute vorherrschenden Richtung in der &st-
lichen orthodoxen Theologie darstellt, daf3 es aber weit entfernt ist von einer
umfassenden Schilderung der geistlichen Theologie der morgendlindischen
Kirche. Die Voreingenommenheit des Verf. fiir den palamitischen Hesychas-
mus und den pseudo-dionysischen Apophatismus lassen ihn z. B. {iber die
spirituellen Lehren der Apostolischen Viter und des « Apophtegmata Pa-
trum» fast gianzlich hinwegsehen. Vieles andere ist gewaltsam in vorgegebene
Schemata gepreBt und zurechtgebogen. Bedauern mufl man vor allem die
VergroBerung des Abstandes zwischen Ostlicher und westlicher Theologie,
der das Werk Losskys Vorschub leistet, nicht nur, indem es sich ganz einer
radikalen und einseitigen Richtung verschreibt, sondern auch, indem es ge-
wissen Problemen, wie der « Filioque-Frage », eine ganz neue und allgemeine

Bedeutung zu geben versucht.
AmBRosius Esser OP

Fundamentaltheologie

Serapius ab Iragui OFMCap : Manuale theologiae dogmaticae, Vol. I:
Theologia fundamentalis. — Ediciones Studium, Madrid 1959. xx1v-637 p.

Iragui folgt auch fiir die Fundamentaltheologie der scholastischen Me-
thode, und man kann bestitigen, daB3 sein Werk ein gutes Lehrbuch fiir
Studenten geworden ist. Die demonstratio christiana und catholica sind in
38 Thesen zusammengefaBt. Wertvoll sind die bibliographischen Angaben
nach jedem Kapitel. Die Darlegungen iiber die subjektiven Glaubensmotive
sind etwas kurz geraten. Der Verfasser nimmt auch kurz Stellung zu den
Schriftfunden von Quamran (S. 123 f.). Neu in der Fundamentaltheologie
ist der tractatus quartus : de supernaturalitate Ecclesiae (S. 547-609). Selbst-
verstandlich weill auch der Verfasser, daB dieser Traktat in die Dogmatik
hinein gehort, darum sagt er in der Einfiihrung zu dieser Abhandlung :
« Nostra methodus erit dogmatica, seu stricte theologica, et quidem pleno
iure, quandoquidem mysterium nostrae in Christum incorporationis sub
luce tantum fidei adipisci possit » (S. 548). Bis jetzt findet sich aber in den
Dogmatiklehrbiichern nichts iiber die Kirche. Es ist zudem sicher nicht ganz
uberfliissig, den Theologie-Studenten nach dem apologetischen Traktat {iber
die Kirche auch das eigentliche Wesen der Kirche zu enthiillen. Denn allzu-
lange glaubte man, das was die Apologetik von der Kirche in der defensio
rationalis zu sagen habe, sei alles. Besser wire allerdings gewesen, den Trak-
tat de supernaturalitate Ecclesiae, vielleicht als Anhang, von der Apolo-
getik ganz abzuheben, damit der groBe Abstand zwischen dem apologetischen
und dogmatischen Kirchenbegriff auch den Anfingern schon aufginge.

T. KrReipEr OSB
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Mascia, Girolamo, OFM: Il metodo apologetico di Girolamo Savonarola.
(Studio teologico, II.) — S. Lucia al Monte, Napoli 1955. 81 p.

Seit die Savonarola-Forschung der letzten Jahrzehnte ein neues Licht
auf das I.eben und Wirken des bekannten Florentiners geworfen hat, ist man
hitben und driiben in seiner Beurteilung vorsichtiger geworden. Zwar liegt
noch keine systematische Darstellung seiner Gedanken vor, und die Schwie-
rigkeiten, die sich einer sauberen Rekonstruktion derselben in historischer
und psychologischer Hinsicht entgegenstellen, belassen ihn vorderhand in
seiner schmerzlichen Zwielichtigkeit. Trotzdem ist die Kirche heute eher ge-
neigt, in ihm, dem Prediger gegen das Neuheidentum der Renaissance, einen
Heiligen zu sehen, als seinen Feuertod zu ratifizieren. Sicher kann die vor-
liegende sachliche Arbeit iiber Savonarolas apologetische Methode mithelfen,
die erregende Gewissenshaltung des Dominikaners von S. Marco besser zu
durchleuchten. Der Autor weist darin in knapper Form die Hauptlinien seiner
Apologetik in ihrer unverkennbar kirchlichen Gesinnung auf. Wenn sie sich
auch leicht als Glied in die Tradition von Augustinus bis zum Tridentinum
einfiigen 148t, so spricht aus ihr doch die starke Perstnlichkeit Savonarolas.

G. Vassarrr OP

Gott, Mensch, Universum. Die Antwort des Christen auf den Materialis-
mus der Zeit. Hrsg. u. eingeleitet v. Jacques DE BIvORT DE LA SAUDEE.
3. Aufl. — Styria, Graz 1957. 680 S.

Dieser Sammelband, an dem sechzehn Autoren aus fiunf Lindern mit-
gearbeitet haben (darunter bekannte Namen wie H. de Lubac, Y. Congar,
P.-A. Liégé, G. Wetter), will einen Uberblick iiber alle Fragen geben, die
das Verhédltnis von christlicher Wahrheit und moderner Wissenschaft be-
treffen. Der Schwerpunkt wird dabei auf die Auseinandersetzung mit den
Behauptungen des Materialismus kommunistisch-leninistischer Pragung ge-
legt. Ihr gelten vor allem die beiden Kapitel « Der dialektische Materialis-
mus » und « Die Religion und die gegenwartige Krise des Kapitalismus ».
In Zusammenhang damit stehen auch die Problemkreise der natiirlichen
Erkennbarkeit Gottes und des Ursprungs der Welt, des Lebens und des
Menschen, die in weiteren sechs Kapiteln besprochen werden. Weitere Ab-
schnitte behandeln den Ursprung des Religiosen und die Entstehung des
Christentums. Ein ganzes Kapitel ist auch dem Mysterium der Kirche ge-
widmet. Der letzte Beitrag geht iiber das Problem des Ubels in der Welt. —
Weil das Werk vor allem als Handbuch gedacht ist, haben sich die Autoren
um eine einfache Sprache bemiiht. Zudem wurde im Anhang fir jedes Kapitel
eine Liste von Fragen und Merksdtzen zusammengestellt, die in Arbeits-
kreisen als Grundlage fiir Diskussionen und Gruppenarbeit dienen kénnen.

F. X. SCHNIDER

Brunner, August: Glaube und Erkenntnis. Philosophisch-theologische
Darlegung. — Koésel, Miinchen 1951. 233 S.

Diese phinomenologische philosophisch-theologische Erkenntnislehre
nimmt nicht die Wahrnehmung der Naturdinge als Ausgangspunkt fiir ihre
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Analyse, sondern die Begegnung des Menschen mit seinesgleichen. Ein solches
Vorgehen will einerseits den wertvollen Einsichten der personalistischen
Philosophie Rechnung tragen und versucht anderseits dem personalen
Charakter der christlichen Offenbarung gerecht zu werden.

Im ersten Teil, der dem natiirlichen Glauben gewidmet ist, rechtfertigt
B. sein Vorgehen und zeigt, daB Glaube mehr ist als « eine nicht geniigend
begriindete Aussage, der wir nicht Sicherheit, sondern nur Wahrscheinlich-
keit beimessen » (7). Zu einer Fremderkenntnis gelangen wir nur, indem wir
dem Mitmenschen glaubend entgegenkommen. Fremderkenntnis ist aber
erste Quelle zur Bereicherung unserer Erfahrung : «... wére jeder auf seine
Erfahrung allein angewiesen ... wir wiaren wohl wie die Tiere, die in den Be-
reich ihres jeweils unmittelbaren Erlebens eingesperrt sind und nicht einmal
ahnen, daB} es dariiber hinaus noch andere Wirklichkeiten gibt» (13-14).
Wir konnen aber nur durch Glauben in die Erfahrungswelt des andern ein-
treten, weil jedes geistige Sein Selbstsein und Selbstbesitz ist. So sind wir
darauf angewiesen, daf3 der andere sich uns mitteilt, sich offenbart ; Glaube
ist « die Ubernahme fremder Erkenntnisse auf das Vertrauen hin, das man
dem Mitteilenden schenkt, ohne daBl man sich durch unmittelbare Hinwen-
dung zum mitgeteilten Sachverhalt selbst der Richtigkeit der Mitteilung ver-
sichert héitte » (43-44). Dabei handelt es sich nach dem Verfasser um eine
unmittelbare, bis zu einem gewissen Grade ungegenstandliche Mitteilung,
da das geistige Sein, die Person, in erster Linie auf das Erfassen von Sinnge-
halten angelegt ist. Das Gegenstandliche wirkt dabei nur als Sinn- oder Sym-
boltriger, ist aber in der Kommunikation von Mensch zu Mensch unum-
ganglich, da sein geistiges Sein wesentlich mit dem Leib, also einem Gegen-
stindlichen verbunden ist. Von diesen Ansatzpunkten aus sucht B. dann
noch — immer im natiirlichen Bereich —, die Verhiltnisse Glaube — Weltan-
schauung und Glaube — religiose Erkenntnis zu durchdringen.

Der zweite Teil handelt vom christlichen Glauben. Die Perspektiven,
die sich da ergeben, kénnen auf Grund des Gesagten in wenigen Worten uvm-
rissen werden. Gott, die absolute Person, ist auch absolutes Selbstsein.
Wenn schon im Verkehr von Mensch zu Mensch Mitteilung und Glaube die
einzige Moglichkeit von Kommunikation darstellen, dann mufl a fortiori
im Verhiltnis Gott-Mensch dies der Fall sein. Den vom Menschen aus nicht
iibersteigbaren Abstand von seiner ans Gegenstindliche gebundenen Er-
kenntnisweise zum rein geistigen Sein Gottes iiberwindet Gott in der Inkar-
nation. Dazu muf3 uns Gott noch zur Aufnahme seiner Offenbarung (d. h.
der Mitteilung iiber sein inneres Leben) fihig machen : Wir nennen diese
innere Befihigung die heiligmachende Gnade.

Dank seines fliissigen Stiles und seiner einfachen Begrifflichkeit liest
sich das Buch leicht. Es will wohl keine theologische Abhandlung sein und
richtet sich in erster Linie an Laien. Ob aber diese Darstellung dem Laien
zu einem tieferen Verstidndnis seines Glaubens helfen kann ? Man kann sich
bei der Lektire des Buches des Eindruckes nicht erwehren, daB3 die natiir-
liche Erkenntnis nur in Funktion der Darstellung des tibernatiirlichen Glau-
bensaktes gesehen und dabei herabgemindert wird. Die natiirliche Erkennt-
nis ist aber gerade fiir den naturwissenschaftlich Erkennenden eine Erlebens-
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sphére, deren Werthaftigkeit und Reichtum er nicht bezweifelt sehen méchte.
B. sagt: « Die Glaubenserkenntnis ist die der Zeit nach erste Erkenntnis,
weil jeder Mensch als Kind damit beginnt und durch sie anfingt, sich in der
Wirklichkeit zurecht zu finden. Sie ist es aber auch dem Range nach als die
umfassendste Erkenntnisweise, die den hiochsten Bereichen der Wirklichkeit,
dem Personhaften als solchem, angemessen ist » (82). Man mu@ sich hier fra-
gen : Ist wirklich, metaphysisch gesehen — das will doch heilen « dem Range
nach » — dem « Ich glaube dir » der Vorrang vor dem « Es ist » zuzuerkennen ?
Wenn aber das Existenzurteil grundlegend ist, dann darf die Selbstindigkeit
auch den andern Erkenntnisweisen nicht abgesprochen werden, wie dies
B. tut, wenn er fortfihrt : « AuBerdem 148t sich der Zugang zu den andern
Seinsstufen als Verselbstindigung von immer weniger zahlreichen Teil-
momenten der Glaubenserkenntnis nachweisen » (ebd.). Glaubenserkenntnis,
vor allem iubernatiirliche Glaubenserkenntnis bii3t, wenn man von diesem
andern Standpunkt ausgeht, nichts ein an Wert und Sicherheit, nur muf3 be-
tont werden, daB3 auch sie ihre Vollendung erst im (selbstverantworteten)
Existenzurteil « Es ist so » erreicht. U. ZwimpFER OP

Wenzel, Paul : Das wissenschaftliche Anliegen des Giintherianismus. Ein
Beitrag zur Theologiegeschichte des 19. Jahrhunderts. (Beitrdge zur neueren
Geschichte der katholischen Theologie, Band 1). — Ludgerus-Verlag Hubert
Wingen KG, Essen 1961. xvii-254 S., 1 Abbildung.

Der Verfasser zeigt das eigentliche Anliegen der damaligen Theologen-
generation auf, dem Anton Giinther in seinem System Form und Gestalt zu
geben suchte. Sicher war vieles, was dabei heranreifte, Wildwuchs, und am
8. Januar 1857 wurden die Werke Giinthers indiziert. Bisher wurde immer
nur herausgestellt, was alles am System Giinthers falsch oder zu beanstanden
war. Wenzel geht dem wirklichen Anliegen Giinthers nach, sucht ihm sine
ira et studio gerecht zu werden und herauszufinden, welches die treibenden
Krifte und eigentlichen Ziele dieser Bewegung waren, und kommt zu folgen-
dem Ergebnis :

Der Giintherianismus umfaBt theoretische, praktische und gefiihls-
mafBige Momente. Theoretisch wollte man einen wissenschaftlichen Ver-
standigungsproze herbeifithren, wodurch der gesamte Offenbarungsinhalt
« ideelle Einsicht » werden sollte. Praktisch ging es darum, durch eine Neu-
begriindung der katholischen Theologie den wissenschaftlichen Sieg der
Kirche gegeniiber allem Neuheidentum zu erreichen und das Christentum
als Wissenschaft zu einer Gedankenmacht zu erheben ; dabei plante man,
den Giintherianismus als die neue Form der Kirchenlehre auszugeben. Dieses
theoretisch-praktische Anliegen kam aus der Tiefe des Gemiites, war den
Anhangern eine Gewissenspflicht und erfiillte sie mit SendungsbewuBtsein
und Enthusiasmus. Dieses «ideelle Wissensideal » sollte auf dem Wege eines
Dualismus verwirklicht werden. Hierbei wollte Giinther aus dem anthro-
pologischen Ansatz des « Ego cogito » die Mysterien des Christentums ableiten
und beweisen, aus dem SelbstbewuBtsein die Trinitit und aus der Trinitit
die Schopfung. Ein streng durchgefithrter Geist-Natur-Dualismus, wobei
« Begriff » als Naturprodukt und « Idee » als Geistesschopfung sich gegen-
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satzlich verhalten, lieB Giinther alle « Begriffsphilosophie » (u. a. auch die
Scholastik) als zum Pantheismus fithrend ablehnen.

Mehrere Jahrzehnte hindurch (1830-70) hat der Giintherianismus die
katholischen wissenschaftlichen Kreise Deutschlands und Osterreichs, die an
einer Modernisierung der Theologie interessiert waren, belebt, insofern die im
Gegensatz zu ihm aufkommende Neuscholastik (z. B. J. Kleutgen, K.Werner,
M. Scheeben) wichtige Anregungen empfing und auf der ganzen vom Giinthe-
rianismus beherrschten Linie das mdichtig anschwellende Heidentum in
Wissenschaft und Leben bekdmpft wurde. Wenn dem Giintherianismus auch
der entschiedene Kampf gegen Pantheismus, Materialismus und Atheismus
zugute kam, so forderte er doch durch maBlose Angriffe auf die als Semi-
pantheismus (= orthodox aussehender Pantheismus) bezeichnete Viter-
theologie und Neuscholastik Ablehnung und Kritik heraus. Mit Recht, denn
der Versuch dieser Neubegriindung der Theologie aus anthropologischem
Ansatz heraus war verfehlt, der Glaube wurde in Vernunftwahrheiten auf-
gelost, der Personbegriff fithrte zur Hédresie in Trinitatslehre und Christologie
und der Natur-Geist-Dualismus zu Irrtiimern in Erkenntnislehre, Anthro-
pologie und Kosmologie.

Ein Zusammenstofl mit dem kirchlichen L.ehramt war unvermeidlich,
Das System Giinthers ist als Semirationalismus verurteilt worden, und es
ist gleichzeitig ein Semi-Irrationalismus. Wenn die Verurteilung auch hem-
mend auf die Entwicklung gewisser freierer Richtungen innerhalb der
katholischen Theologie Deutschlands gewirkt hat, so forderte sie anderseits
die Neuscholastik und fithrte zu einer Neueinschirfung der Grenzlinie zwi-
schen Glauben und Wissen.

Der Verfasser hat nicht nur die umfangreiche literarische Produktion
Giinthers verwertet, es konnten mehrere hundert Briefe aufgefunden werden.
In insgesamt 660 Briefen kommen auBer Giinther 28 seiner Anhinger und
Freunde zu Wort. Auf diese Weise kann wirklich « das wissenschaftliche
Anliegen des Glintherianismus » bezeugt werden. Als Anhang ist ein fiir die
Geschichte und Beurteilung des Giintherianismus hochst bedeutsames Doku-
ment aus dem Privatarchiv Pius’ IX. verdffentlicht : eine kurze, aber tref-
fende Zusammenstellung der Irrtiimer Giinthers. Das Schriftstiick stammt
wahrscheinlich aus dem Jahre 1853, als Pius IX. auf Bitten hochgestellter
Persénlichkeiten die Giinther-Angelegenheit selbst in die Hand nahm und
eine erneute Untersuchung einleitete.

Wenn der Verfasser seine Arbeit nur als « Mosaik » bezeichnet, so ist
das von seiner Bescheidenheit diktiert. Man kann nur wiinschen und hoffen,
daB mit derselben Griindlichkeit Forschungen dieser Art iiber andere theo-
logische Stromungen des 19./20. Jahrhunderts durchgefithrt werden, um
allmdhlich zu einem genaueren Gesamtbild zu kommen, damit endlich die
schon lange erwartete neuere Geschichte der katholischen Theologie ge-
schrieben werden kann. Viele Bausteine miissen noch herangetragen und be-
arbeitet werden. In anerkennenswerter Kleinarbeit hat Wenzel einen vorge-
legt, und sicher einen der wichtigsten, denn der Giintherianismus war schlie3-
lich eine der bedeutendsten Theologenschulen des letzten Jahrhunderts.

G. GieraTHS OP
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Desiderio, Francesco: Il valore apologetico del miracolo. Studio critico. —
[Diss. theol. Angelicum], Roma 1955. 232 p.

Mit Recht nennt der Autor sein Buch eine « compilazione ». Es ging ihm
darum, in einem geschichtlichen Querschnitt die verschiedenen Ansichten
zusammenzutragen, die in der traditionellen Theologie tiber den apologeti-
schen Wert des Wunders vorgebracht wurden. Dabei kommen an die sechzig
Scholastiker verschiedenster Schulrichtungen zu Wort, von Thomas bis zu
den Theologen der nachtridentinischen Zeit. Den nach jahrhunderten einge-
teilten Kapiteln des ersten Teiles wird die Losung des Aquinaten in ihrer
Entstehung und Bedeutung vorangestellt. Auch in dieser Frage hat sich nach
der Meinung des Verfassers die « stupenda costruzione tomista » als Leitfaden
vom 43. bis ins 16. Jahrhundert durchgehalten. Was die Theologie nach dem
Tridentinum bis etwa zum Jahre 1660 zum Problem der apologetischen Kraft
des Wunders beigetragen hat, wird in einem zweiten Teil auseinandergelegt.
Nach der Behandlung einiger Scholastiker, unter denen wir die Namen
von Petrus Canisius, Gabriel Vasquez und Robert Bellarmin finden, spricht
der Autor von Thomisten im engeren Sinne — so will er sie jedenfalls be-
zeichnet wissen —, zu denen auch die Schule von Salamanca gezahlt wird.
Den Eklektikern 148t er die schon beinahe ortlos gewordene Denkrichtung
der « Thomisten im weiteren Sinne » folgen. Die Meinungen schlieBlich von
D. Batfiez, M. Medina, G. Maldonato und P. Hutardo bilden fiir D. insofern
eine Einheit, als sie auBerhalb der thomistischen Tradition stehen. Im
ganzen geschen mufl man zugeben, daB3 die Arbeit zu einem materiell reich-
haltigen Ertrag gefithrt hat. Wenn die Aufreihungen der Texte dem Leser
gelegentlich zu monoton vorkommen, so ist dies wohl nicht ausschlieBlich
dem Gegenstand zuzuschreiben, sondern auch der methodischen Durchfiih-
rung der Arbeit als ganzer. — Dieser in historisch-kritischer Absicht geschrie-
bene Uberblick wird denen, die sich mit den apologetischen Fragen befassen,
sicher niitzliche Aufschliisse geben. G. Vassarr: OP

Monden L., SJ: Theologie des Wunders. — Herder, Freiburg 1961. 357 S.

Das Buch hat seit seinem Erscheinen — zuerst in niederlindischer
Sprache 1958 — in zahlreichen Besprechungen Lob und Anerkennung ge-
funden.

Waihrend die Originalfassung einfach « Das Wunder » betitelt ist, hei3t
die deutsche Ubertragung « Theologie des Wunders ». Hiemit wird ein be-
sonderes Anliegen des Buches herausgestellt. So sorgfaltig der 2. Teil « Apo-
logetik des Wunders » auch gearbeitet ist, ein besonderer Vorrang gebiithrt
dem Umstand, daB3 ein 1. Teil « Theologie des Wunders » vorausgeschickt
wird. Es sollte ja eigentlich klar sein : In der Apologetik soll nicht die Exi-
stenz irgend eines Dinges nachgewiesen werden, das irgendeiner « Wunder »
nennt. Es handelt sich in ihr darum, zu zeigen, daB3 das Wunder existiert,
von dem die Katholische Kirche behauptet, da3 es sich in ihrem SchofB
begibt. Und deshalb miissen zuerst die Glaubensaussagen iiber das Wunder
aufgefithrt werden, damit man wei3, wovon geredet wird.

19
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Das Wunder hat nur Sinn in einer aibernatiirlichen Ordnung und steht
in engstem Zusammenhang mit Menschwerdung und Erlésung. Es ist ein
gottliches Zeichen, ein transzendentes Eingreifen. Vom christlichen Wunder
ist ausgeschlossen alles Unwiirdige, allzu Sensationelle, nur scheinbar Reli-
gitse, alles Paradierende, die existentielle Entscheidung Vergewaltigende,
alles, was den Anschein erweckt, die Welt sei jetzt schon verklirt, es gibe
kein Kreuz und brauche keinen Glauben mehr. Das Wunder kann nicht ge-
fordert werden und den Charakter kontrollierter Wiederholbarkeit (Renan)
an sich tragen. Ungefahr alles das, was allzu einfiltige Christen — und auch
manche besessene Glaubensverteidiger — gerne hitten, kann nicht von Gott
gewirkt werden, gerade solche Wunder gibt es nicht und kann es nicht
geben. Dies illustriert Monden an Marshalls Buch « Das Wunder des Mala-
chias ». Ubrigens sind iiberhaupt viele und treffliche Beispiele eine lobens-
werte Eigenschaft des Buches. Positiv wird man bereits vom Wundertéiter
Wiirde und moralische Integritit verlangen, und die Heilsbedeutung des
Wunders muf3 im Kontext der Umstdnde, unter denen es geschieht, einen
Ankntipfungspunkt finden. Der hiufigste Kontext ist das Gebet, weiterhin
eine Lehre, ein Zeugnis, wofiir es als Bestédtigung angeboten wird. Ja, das
wunderbare Geschehen muf selbst religids auergewdhnlich sein. Diese stren-
gen Forderungen, die doch niemals Herausforderungen Gottes und Vor-
schriften fir ihn sind, berithren in ihrer Nichternheit und zugleich reli-
giosen Innigkeit sehr sympathisch und zeigen, daBB das Wunder kein zu
furchtender Fremdkorper ist.

Eingehend wird auch die Bedeutung des Wunders fiir den Glauben in
Werden und weiterer Entwicklung aufgezeigt. Die Wunder Jesu werden aus-
fithrlich besprochen. Doch sind sie sozusagen nicht die Hauptwunder, die
das Buch behandeln will. Es ist vielmehr eines seiner Anliegen, das Wunder
als bleibendes Phidnomen der Kirche herauszustellen, das ihr auch heute
reichlich zuteil wird. Auch iiber die Moglichkeit des Wunders auBBerhalb der
Kirche und die Moglichkeit des didmonischen Pseudowunders bringt der Ver-
fasser wichtige Gedanken. Als Abschluf3 dieses Teiles kann man sagen : das
Wunder ist erfahrene Ubernatur, dasjenige, was man menschlich fassen
kann. « Wenn das Gottliche wirklich gottlich bleibt und sich doch in sicht-
bare Niahe des Menschen begibt, dann kann diese Annidherung nur als er-
staunlich und wunderbar erwartet werden. »

Im 2. Teil wird nun die tatsdchliche und ausschlieBliche Existenz des
« groBen Wunders » in der Katholischen Kirche nachgewiesen. Spontane Hei-
lungen organischer Krankheiten (besonders die Wunder von Lourdes), Toten-
erweckungen, Vermehrung von Geld, Nahrung, Brennstoff werden kritisch
als geschehen bewiesen. Ausfiithrlich werden die angeblichen Wunder im
Heidentum, in der heutigen nichtchristlichen Welt, in den nichtkatholischen
christlichen Bekenntnissen behandelt. Der Rezensent gesteht, daB er zu den
Vielen gehort, « die an der breiten Besprechung der (angeblichen) Wunder
auBlerhalb der Kirche groBes Interesse zeigen » (so in einer Besprechung von
Mondens Buch). Die Zusammenstellung, Besprechung und Auswertung
dieses Gebietes scheint mir einer der Vorziige des Buches zu sein. Zuletzt
handelt der Autor iiber die Erkennbarkeit des Wunders und die Rolle des
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total-menschlichen Urteils bei diesem Erkennen. So kann man sich nur ehr-
lich den vielen lobenden Stimmen bescheiden anschlieBen, die iber dieses
Buch schon laut geworden sind. Falls jemand es noch nicht kennt, so greife
er danach, besonders auch die studierende Jugend, die ja doch mit dem
Problem « Wunder » konfrontiert wird. Hier hat sie nicht nur ein Buch,
sondern ein bei aller niichternen Wissenschaftlichkeit ehrfiirchtiges und reli-
gioses Wort, das zum Herzen sprechen will. So mufl man heute tiber das
Wunder reden. Auch da83 es der Autor konnte und getan hat, dafiir sei ihm
Dank gesagt ! V. FLesca OFMCap

Ekklesiologie

Jéki, Stanislas, OSB: Les tendances nouvelles de 1’ecclésiologie. (Biblio-
theca Academiae catholicae hungaricae, sectio philosophico-theologica,
vol. II1.) — Casa editrice Herder, Roma 1957. 274 p.

Der Verfasser hat festgestellt, daBl in der zeitgenossischen Theologie
das Bemihen um ein katholisches Kirchenverstindnis wieder neu erwacht
ist, und daB so die Ekklesiologie wieder mehr ins Zentrum des Glaubensver-
stindnisses geriickt wird. Diesem Phidnomen will er in seiner Doktorarbeit
nachspiiren. Im ersten Teil zeigt er die Urspriinge dieser neuen Bewegung,
die bei Md&hler und Newman begonnen und dazu gefithrt hat, daB sich der
Gesichtspunkt der Kirchenbetrachtung mehr vom rein apologetischen zum
dogmatischen verlagerte. Den ganzen zweiten Teil widmet er der Betrach-
tung der Ekklesiologien der nichtkatholischen kirchlichen Gemeinschaften.
Dabei fallt auf, dal er bei den Protestanten nur die sogenannte positive
Richtung anfithrt und z. B. von der Richtung Bultmanns kein Wort sagt.

Nach einer kurzen Analyse der neueren Forschungen iiber das Kirchen-
verstindnis der Viter und der Scholastiker befaB3t er sich im letzten Teil
mit den neuen Tendenzen im systematischen Bemiihen, die vor allem dahin
gehen, dafl die Ekklesiologie als « prolongement » der Christologie gesehen
wird. Damit ist gegeben, dal der inkarnatorische Charakter der Kirche be-
tont werden muB, d. h. ihre sichtbare Struktur bekommt ihre Bedeutung und
Begriindung dadurch, daB sie Zeichen ist fiir die unsichtbare Gnadengemein-
schaft der Gliubigen mit Gott.

Als Konklusion seiner Arbeit fordert der Verfasser die Ausarbeitung
einer ekklesiologischen Methodologie, die in Zukunft zu einer fruchtbaren
Gestaltung der Ekklesiologie fithrt. Es ist noch hervorzuheben, daf3 die
Arbeit, obwohl in franzdsischer Sprache erschienen, auch das theologische
Schaffen im deutschen Sprachraum sehr gut beriicksichtigt. Schade ist nur,
dafl die Verarbeitung der Literatur mit 1952 abschlieft. Das Buch hilft
sicher zur Sichtung und zur Auswahl der immensen Literatur auf dem Ge-
biet der Ekklesiologie, entbindet aber wohl kaum davon, die wichtigsten
Werke selber zu lesen. : F. X. SCHNIDER
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Stockmann, J.F., SCJ: Joannis de Turrecremata O.P. vitam ejusque
doctrinam de corpore Christi mystico scholasticorum medioaevalium tradi-
tione illustratam et explicatam tractavit J. F. Stockmann. — [H. Coebergh,
Haarlem] 1951 [verdffentl. 1952]. 209 p.

Binder, Karl: Wesen und Eigenschaften der Kirche bei Kardinal Juan
de Torquemada O.P. — Tyrolia (Kommissionsverl.), Innsbruck 1955. xxv-
232 S. ‘

Die « Summa de ecclesia » Juan de Torquemadas ist nicht das erste und
nicht das einzige, wohl aber das bedeutsamste Werk der mittelalterlichen
Scholastik iiber die Kirche. Bis heute ist es der umfassendste Versuch einer
systematischen Gesamtdarstellung der Kirche geblieben. Kein Wunder also,
dafl man sich im « Zeitalter der Kirche » und besonders im AnschluB3 an die
Enzyklika « Mystici Corporis Christi » mit Torquemada zu beschiftigen be-
gann. Bis jetzt liegen zwei groflere Untersuchungen vor. Beide beschrinken
sich auf die vorwiegend im ersten Buch der « Summa » dargelegte Lehre vom
Wesen der Kirche.

1. Das erste, von Stockmann verfalite Werk, ist in lateinischer Sprache
geschrieben. Als eigentliches Thema wurde die theologische Interpretation
des « Mystischen Leibes » gewahlt, der von Torquemada am ausfiithrlichsten
behandelten « biblischen Metapher » zur Bezeichnung der iibernatiirlichen
Wirklichkeit der Kirche (Summa, L. I, qq. 43-68). S. beniitzt nur gedruckte
Quellen und baut seine Darlegung fast ausschlieBlich auf der « Summa » und
dem « Gutachten » Torquemadas iiber Augustinus von Rom auf. Im histo-
rischen Teil (15-49) verbessert er an mehreren Stellen die Angaben der bis
heute noch unentbehrlichen Biographie von S. Lederer. Der Darstellung der
Lehre vom Mystischen Leib (51-196) liegt das Schema der vier Ursachen
zugrunde, doch kommt Torquemada selber ausgiebig zu Wort. Alle wichtigen
Stellen werden in extenso wiedergegeben, was bei den nicht leicht zugéing-
lichen Editionen sehr zu begriilen ist. Hin und wieder wird auf frithere Au-
toren Bezug genommen, das Hauptanliegen ist aber die mdoglichst scharfe
Herausarbeitung des unmittelbaren Sinnes der Aussagen und die spekulative
Deutung der Lehre Torquemadas. In dieser Beziehung ist das Werk von
S. ein wertvoller und originaler Beitrag. In der Ubersicht am Schlu3 des
Buches (197-205) werden sorgsam die Akzentverschiebungen von den Ge-
danken Torquemadas zur Enzyklika Pius’ XII. registriert (202-205).

2. Die Starke von Binder liegt zundchst in ausgiebiger Verwertung noch
ungedruckter Quellen. Allein fiir Torquemada wurden gegen vierzig Hand-
schriften konsultiert. B. beriicksichtigt auch weitgehend das gedruckte und
ungedruckte Schrifttum der dlteren und zeitgendssischen Magistri (z. B.
Favaroni, Johannes von Ragusa, Kalteisen, Stephanus de Pélecz u. a.).
So wird es moglich, ein wirklich abgerundetes Bild der Anschauungen Tor-
quemadas tiber die Kirche zu bieten. In der Darstellung folgt B. dem Aufbau
des ersten Buches der « Summa » und behandelt demzufolge Wesen und Ei-
genschaften der Kirche im allgemeinen. Doch wird auch in diesem (Stock-
mann gegeniiber) erweiterten Rahmen der breiteste Raum der ausdriicklichen
Lehre vom Mystischen Leib gewidmet (151-195). Im letzten Kapitel (196-
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207) skizziert B. noch schematisch das Fortwirken der Ekklesiologie des
gelehrten Kardinals bis Trient, ja bis ins 20. Jahrhundert. Fiir eine genaue
Kenntnis der Eigenlehren Torquemadas und seiner Stellung in den Auseinan-
dersetzungen seiner Zeit wird die griindliche Arbeit von B. zweifellos rich-
tunggebend bleiben. Da und dort nimmt der Verfasser auch kritisch zu der
Kirchenlehre Torquemadas Stellung, so z. B. beziiglich der Methode (37 u.
209), der Schriftverwertung (126-128) und der Abweichung von Thomas
(120 u. 156).

Aus beiden Werken geht deutlich hervor, dal Torquemada innerhalb
der Ekklesiologen des 15. Jahrhunderts eine durchaus gemaBigte Stellung
einnimmt. Er vertritt die im Mittelalter iibliche Lehre von der « ecclesia
universalis » (von Adam bis zur Wiederkunft Christi), deren Grundlage der
Glaube ist, und sich vom « Leib der Kirche » (= Mystischer Leib = Gemein-
schaft der Gerechten) unterscheidet. Die Hierarchie tritt (im Gegensatz zum
2. und 3. Buch der « Summa ») nur am Rand in Erscheinung. Zentrum und
formales Element der kirchlichen Einheit ist die Liebe. Die Frage der Ein-
setzung der Kirche wird iiberhaupt nicht behandelt. Nach Torquemada
ware es fast eine Irrlehre zu behaupten, der Mystische Leib habe vor der
Menschwerdung noch nicht existiert. Trotz ausgedehnter Kenntnisse, die
sein Verfasser von den kirchenrechtlichen Dokumenten besa, nihrt sich das
erste Buch der « Summa de ecclesia » doch vorwiegend aus dogmatischen
Quellen und streng theologischer Tradition. H. StirNiMANN OP

Mohler, Johann Adam: Die Einheit in der Kirche oder das Prinzip des
Katholizismus dargestellt im Geiste der Kirchenviter der drei ersten Jahr-
hunderte. Herausgegeben, eingeleitet und kommentiert von Josef Rupert
GEISELMANN. — Hegner, Koln-Olten 1957. [91]-651 S.

Mit diesem Werk wird zum erstenmal eine den heutigen Anforderungen
entsprechende kritische Ausgabe von Mohlers « Frithwerk » vorgelegt. Pro-
fessor Geiselmann, ein hervorragender Kenner der « Tiibinger Schule », hat
sich wie kein zweiter mit der Umwelt Mohlers beschédftigt und in den hand-
schriftlichen NachlaB des genialen « Historikers mit systematischer Nei-
gung » [24] vertieft. Das Werk umfaf3t eine geistesgeschichtliche Einleitung
von nahezu hundert Seiten. Darauf folgt der Text von Mohler (1-242) mit
den iiblichen « Zusatzen » (243-315). Wichtig ist hier, dal3 Geiselmann durch
Auffindung der von M&hler benutzten Viterausgaben die vielfach mangel-
hafte Zitationsweise fritherer Auflagen ergianzen oder richtigstellen konnte.
Die griindlichen textgeschichtlichen Untersuchungen zur « Urform » und zur
endgiiltigen Fassung der « Einheit » (319-535) diirfen wohl als abschlieBend
betrachtet werden. Der textkritische und sachliche Kommentar nimmt wie-
derum fast hundert Seiten (537-625) in Anspruch. Den Gebrauch und das
Nachschlagen des Werkes erleichtern ausfithrliche Personen- und Sachre-
gister (629-651). In der Einleitung scheint uns besonders wertvoll die rea-
listische, mit vielen Hinweisen und Zitaten belegte Charakteristik der « Ein-
heit » als « Synthese von Klassizismus und romantischer Organologie ».

H. STiIRNIMANN OP
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Garciadiego, Alejandro, SJ: Katholiké Ekklesia. El significado del epi-
teto « Catélica » aplicado a « Iglesia » desde San Ignacio de Antioquia hasta
Origenes. — Editorial Jus, Mexico 1953. xxxv-178 p.

Der Verfasser stellt sich die Aufgabe, die genaue Bedeutung des Aus-
druckes « katholiké Ekklesfa » in der christlichen Literatur bis zu Origenes
festzustellen. Diese Untersuchung erwies sich als notwendig, weil nicht nur
die Kirchenviter schon im IV. Jahrhundert den Ausdruck sehr verschieden
deuteten, sondern auch die modernen Autoren (Lightfoot, Harnack, Katten-
busch u. a.) in ihren Interpretationen weit auseinandergehen. Uberdies ist
bis jetzt nie eine vollstindige Studie iiber diesen Begriff erschienen.

In der gesamten griechischen Literatur und bei den christlichen Autoren
entdeckt der Verfasser fiir das Wort « kath’ hélou » oder « katholikés » zwei
Hauptbedeutungen : « allgemein », « allgemein verbreitet »' (eine Bedeutung,
die viele Nebensinne haben kann) und « vollkommen », « vollstindig », «in
sich abgeschlossen ». Die Texte, in denen von der « katholiké Ekklesia »
die Rede ist, legen zwei Erkenntnisse nahe : erstens hat « katholikés » als
Pridikat der Kirche von Anfang an eine unterscheidende Funktion, es soll
die wahre Kirche von den héiretischen und schismatischen Gruppen unter-
scheiden ; zweitens hat sich der unmittelbare Sinn von « katholikés » im
Laufe der Zeit, besonders um die Wende des 3. Jahrhunderts, von Rom aus
verandert und verfliichtigt. Eine detaillierte Untersuchung der Stellen und
der Autoren, bei denen der Ausdruck « katholiké Ekklesia » vorkommt,
fihrt G. zum Ergebnis, daB der Sinn von « kath’ hélou » als Pradikat der
Kirche, angefangen von Ignatius von Antiochien (wo wir ihm das erste Mal
begegnen) bis zu Origenes, nur der von « vollkommen » « vollstindig »,
nicht aber von « allgemein », « allgemein verbreitet » sein kann. Dieser letzte
Sinn beginnt erst bei Tertullian anzuklingen und kommt nach 200 in Rom
bei Hippolyt und im muratorischen Fragment vor. — Die Interpretation von
G. ergibt fiir alle Stellen, wo sich der Ausdruck findet, einen guten Sinn und
16st ihre bisher schwer erklarbaren Widerspriiche. A. SCHENKER OP

XVI Semana espafiola de teologia (17-22 Sept. 1956). Problemas de
actualidad sobre la sucesién apostolica. Otros Estudios. — Consejo superior
de investigaciones cientificas, Instituto » Franciso Suarez «, Madrid 1957.
XVIII-584 p.

Es handelt sich in diesem umfangreichen Band um die Akten des
16. Kongresses spanischer Theologen, dessen Hauptthema die apostolische
Sukzession bildete. In seinem Einleitungsvortrag: Die Frage der aposto-
lischen Sukzession heute (3-96) gibt A. M. Javierre SDB eine Ubersicht
iiber den heutigen Stand der diesbeziiglichen Diskussion zwischen Katho-
liken und Protestanten. Daraufhin wird das Problem von mehreren Theo-
logen in seinem Wesen und in einigen seiner Teilaspekte dargestellt und ver-
tieft : B. Marina OP : Die Apostolizitit als Eigenschaft und Merkmal der
Kirche (97-120) ; J. Salaverri SJ : Der Begriff der apostolischen Sukzession
im katholischen Denken und in den protestantischen Theorien (121-178) ;
D, Iturrioz SJ: Ist unabhingig vom Nachfolger des heiligen Petrus eine
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echte apostolische Nachfolge méglich ? (179-213) ; B. Monsegit CP: Sind
die Bischofe Nachfolger der Apostel unmittelbar als Mitglieder des Kolle-
giums oder vielmehr als personlich Geweihte und Amtstrager ? (215-247) ;
M. G. Miralles OP: Das Kardinalat als gottliche Institution und der Epi-
skopat in der Frage der apostolischen Sukzession bei Johannes von Torque-
mada (249-274) ; M. F. Jimenez: Theologische Grundlagen zur Unterschei-
dung der apostolischen Gewalten in ordentliche und auBerordentliche und
zur Tatsache, daB die Bischéfe nur in den einen und nicht in den anderen
Nachfolger der Apostel sind (275-343) ; M. Oltra OFM : Sind die Gewalten,
in welchen die Bisch&fe aufgrund ihrer Weihe den Aposteln nachfolgen, ohne
Einschrinkung dieselben wie jene der Apostel ? (345-362); J. M. Alonso
CMF : Ordo - Iurisdictio : zwei Gewalten und eine einzige Hierarchie in der
inneren Struktur der Kirche und ihrer sakramentalen Oekonomie (363-454). —
Es folgen weitere Beitrige, die sich mit anderen theologischen Fragen be-
schiftigen. Davon mdochten wir die originelle Arbeit von E. Sauras OP:
Uber die Notwendigkeit der Sakramente und die Umstinde, die ihre Spen-
dung verbieten oder ungiiltig machen (457-491), besonders hervorheben.
Sauras versucht, die Frage zu 16sen, indem er den Begriff des « sacramentum
in voto » ausdehnt. Seiner Ansicht nach sollte ein « votum reale » angenom-
men werden, das nicht als Verlangen des menschlichen Willens, sondern
vielmehr als ontologische Ausrichtung der Dinge auf das Sakrament hin zu
verstehen ware. Kann dies zugegeben werden, so sollte das in diesem Referat
gestellte Problem leicht zu 16sen sein. J. L. CaARreNO OP

Rahner, Hugo, SJ : Himmelfahrt der Kirche. — Herder, Freiburg-Basel-
Wien 1961. 26 S.

Innere Bereicherung ist nicht an Quantitit gebunden. Das beweist die
vorliegende schmale Schrift, die in glinzender sprachlicher Fassung und
inhaltlicher Gestaltung unsere Kirche in die marianische Perspektive riickt.

L. M. SimeoN OP

Cahill, John, OP: The development of the theological censures after the
Council of Trent (1563-1709). (Studia Friburgensia, New Series 10.) — The
University Press; Fribourg (Switzerland) 1955. xx11-194 p.

Die « theologischen Zensuren » spielen in den neueren dogmatischen
Handbiichern keine besondere Rolle. Auch kann man nicht sagen, die
Kirche mache in der heutigen Ausiibung ihres Lehrauftrages von den soge-
nannten «censurae minores» reichen Gebrauch. Die vorliegende Arbeit
steht also hauptsidchlich im Dienste der historischen Theologie.

Hier aber fiillt sie eine bislang empfundene Liicke. Man braucht nur
irgendeinen klassischen Traktat « De magisterio » aus den letzten hundert
Jahren nachzuschlagen, um sich Rechenschaft dariiber zu geben, wie will-
kiirlich oft die einzelnen Autoren die einzelnen theologischen Zensuren inter-
pretieren.

C. schlieBt die « censura maior » der formellen Irrlehre von seiner Unter-
suchung aus und beschriankt sich auf die genaue Bestimmung der niederen
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Qualifikationen : «error» (1-82), «haeresi proxima» (83-109), « haeresim
sapiens — de haeresi suspecta » (110-140), « male sonans — piarium aurium
offensiva » (141-172). Diese sachliche Einschrinkung lat sich sicher begriin-
den. Eine geschichtliche Darstellung der Theologie der « haeresis » und der
Bezeichnung « propositio haeretica » hitte zweifellos zuweit gefiihrt.

Von den kirchlichen Dokumenten beriicksichtigt C. nur die authentischen
Erlasse von 1418-1713, vom Konzil von Konstanz bis zur Verurteilung von
Quesnel (XX-XXII). Beziiglich der Auslegung der Zensuren sind in diesem
Zeitraum zwei Perioden zu unterscheiden : vor und nach dem Konzil von
Trient. C. behandelt ausfithrlich nur die Theologen der zweiten Periode, von
Melchior Cano bis zu Antonius von Panormo, dessen « Scrutinium doctrina-
rum » — der bedeutendste Beitrag zum Thema der Zensuren — 1709 in Rom
erschien. Auch diese Auswahl ist zu rechtfertigen. Sie trifft bestimmt die
wichtigste Zeit fiir die originale und zustiandige theologische Lehre der von
der Kirche in amtlichen Dokumenten gebrauchten niederen Zensuren. Denn
C. befaf3t sich ja mit der theologischen Reflexion iiber die Zensuren. Ein ande-
res Thema wire die genaue Erforschung des Aufkommens dieser Zensuren
und die kirchliche Anwendung derselben im Zusammenhang mit den jewei-
ligen geschichtlichen Umstidnden.

In dem so umgrenzten Rahmen bewailtigt C. in vorzuglicher Weise den
Stoff. Seine Ausfiihrungen verraten durchgehend ein intensives Quellen-
studium. Gedanklich und sprachlich ist das Werk durch aufBlerordentliche
Klarheit und Prizision gekennzeichnet. Anhand der Zusammenfassung am
Ende jedes Kapitels und der Ubersicht am Schlu des ganzen Buches wird
der Leser sich mit Leichtigkeit iiber die beziiglich der theologischen Zensuren
auftauchenden Fragen orientieren. H. StirNiMaNN OP

Levasseur, Jean-Marie : Le lieu théologique « histoire ». Contribution

a une ontologie et introduction & une méthodologie. — Editions du Bien
Public, Trois-Rivieres (Canada) 1960. 231 p.

In neuerer Zeit haben sich Albert Ehrhard (Die historische Theologie
und ihre Methode : Festschrift Sebastian Merkle, Diisseldorf 1922, S. 117-136)
und der leider weniger bekannte Franziskaner Ewald Miiller (Die Kirchen-
geschichte, die Darstellung der LebensduBerungen der Kirche in ihrer zeit-
lichen Entwicklung, im Aufbau der Theologie: Dritte Lektorenkonferenz
der deutschen Franziskaner 1925, Minster 1926, S. 95-108) mit der Frage
nach der Stellung der Kirchengeschichte innerhalb der Theologie beschaftigt
und sie als historische Theologie zu begriinden versucht, die der systemati-
schen Theologie ebenbiirtig und selbstindig zur Seite steht. Jean-Marie
Levasseur kommt zu demselben Ergebnis. Seine Arbeit hat gegeniiber den
beiden genannten noch den Vorteil, daB er den gesamten Komplex der mit
dem Thema « Kirchengeschichte als Wissenschaft » zusammenhingenden
Fragen aufwirft, was nicht nur der Kirchenhistoriker, sondern jeder Theologe
begriiBen wird. DaB bei der Untersuchung Melchior Cano besonders beriick-
sichtigt und gewtirdigt wird, ist verstidndlich und durchaus berechtigt, denn
Cano hat ja schlieBlich als einer der ersten oder vielleicht sogar als erster die
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Wichtigkeit der Geschichtswissenschaft fiir die Theologie erkannt, wofiir
im einzelnen viele Belege zitiert werden. Natiirlich darf und wird niemand
schon bei Melchior Cano Einsichten erwarten, wie wir sie jetzt seit dem Auf-
schwung der Geschichtswissenschaft im 19. Jahrhundert haben. Levasseur
fuBt aber mit Recht auf Cano, erginzt dessen Ausfithrungen durch unsere
heutigen Erkenntnisse und kommt so zu einer den modernen Anforderungen
entsprechenden Darlegung des gestellten Problems. Sein Urteil ist abge-
wogen, man kann ruhig sagen : objektiv. Er spricht keineswegs pro domo
und will ebenso wenig behaupten oder gar verlangen, alles Heil sei von der
Kirchengeschichte zu erwarten und auch die systematischen Facher miten
rein historisch behandelt werden. Aber den lebendigen Zusammenhang
zwischen systematischer und historischer Theologie weist er iiberzeugend
nach. Es vollzieht sich ein wechselseitiges Geben und Empfangen. Alle
theologischen Ficher schliefen sich dann zu eimer Theologie zusammen.

Das Buch von Levasseur verdient zweifellos Beachtung, selbstverstind-
lich zunichst bei den Theologen aller Disziplinen, dann aber auch beim
Profanhistoriker, der hier noch fiir das heute vielfach aufgeworfene Pro-
blem « Welt-, Kirchen- oder Heilsgeschichte ? » interessante Ansitze und
Hinweise findet. G. GieraTHS OP

Markovics, Robert: Grundsitzliche Vorfragen einer methodischen Tho-
masdeutung. (Bibliotheca Academiae catholicae hungaricae, sectio philos.-
theologica, vol. I1.) — Herder, Rom 1956. x11-114 S.

Etwas kiirzer gefal3t wiirde der Titel lauten : « Thomas und Thomisten
heute ». Der Verfasser, Schiiler von Prof. Mitterer in Wien, beabsichtigt
« keine Auseinandersetzung, sondern zunidchst nur eine Nebeneinander-
setzung » (4) der heute moglichen oder tatsdchlich zum Ausdruck kommenden
Einstellungen Thomas von Aquin gegeniiber. In wenigen Worten ausge-
driickt, kommt M. zu folgendem Ergebnis : Es gibt Thomas gegentiber zwei
extreme Haltungen. Die eine besteht darin, dal3 der Buchstabe des Thomas,
als ob er von der Kirche verpflichtend vorgeschrieben ware, kritiklos tiber-
nommen wird. Nach der anderen, zu der sich auch der Verfasser bekennt,
will man sich nicht auf diese Weise im Suchen nach der Wahrheit binden
lassen. Thomas wird wohl angenommen als Vorbild kirchlicher und zugleich
weltoffener Haltung, seine Lehre aber wird nur insofern akzeptiert, als sie
das schon vor ihm existierende allgemeine Lehrgut der Kirche ausdriickt.
Die sogenannten thomasischen « Eigenlehren » werden kritisch geprift und
mit dem modernen Weltbild konfrontiert. Thomas soll hier nur Leitstern
sein zu einem neuen, persénlichen, vielleicht von seinem eigenen Denken
abweichenden Weltverstindnis. Eine dritte Gruppe kann sich weder zum
einen noch zum anderen Vorgehen entschlieBen und sucht ihr Heil in einer
Zwischenlésung. Ohne sich der « littera S. Thomae » zu verpflichten, suchen
die Vertreter dieser Richtung doch in engerem Anschluf an Thomas die
Losung zu den heutigen theologischen und philosophischen Problemen.

Im Hinblick auf diese drei Wege werden dann die Fragen gestellt:
1. ob das thomasische System als Ganzes und in seinen Hauptthesen als
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wahr anzunehmen sei; 2. ob Thomas sich in der Kirche einer unbedingten
Lehrautoritit erfreue; 3. welcher Art die Synthese zu sein habe zwischen
seinem System und der modernen Problematik. In einem letzten Kapitel
wird dargestellt, da3 je nach der Haltung, die man Thomas gegeniiber ein-
nimmt, auch die Forschungsmethoden anders zu werten und zu wihlen
sind. Wihrend die « kritisch-selektive » Haltung durch eine kritische Analyse
der Gegebenheiten sowohl bei Thomas als auch in der modernen Wissen-
schaft nach der Ansicht des Verfassers zu einer « transzendenten Synthese »
fithren soll, d. h. sich frei von apriorischen Grenzen nur von der Wahrheit
leiten 148t (vgl: 66), neigt die « dogmatisch-maximale » Haltung der « rigoro-
sen » Richtung zu einer « logischen Analyse », die das System des Thomas
innerhalb seiner eigenen Grenzen durchzudenken versucht.

Am SchluB eines jeden Kapitels wird das Zeugnis der Pipste angerufen,
die sich nach der Darstellung des Verfassers ganz klar fiir eine kritische,
tolerante Haltung dem Aquinaten gegeniiber einsetzen. Selbstverstindlich
ist das kritiklose Festhalten am Buchstaben des Thomas nicht angebracht.
Wohin aber die von M. vertretene « kritische Methode » fiihrt, ist aus den
gegenwiartigen Ausfithrungen nicht zu ersehen. Der Verfasser beschrinkt sich
auf allgemeine Aussagen. Somit eriibrigt sich eine konkrete Stellungnahme
zu seiner These. Da und dort spiirt man aber doch apologetische Intentionen
zu Gunsten eines ganz bestimmten « Weltbildes » (so z. B. 35), besonders
wenn es um die Auswertung papstlicher Dokumente geht. R. MaunNic OP

Oekumene

Bea, Kardinal Augustinus : Akademische Forschungs- und Lehrtitigkeit
im Dienste der Einheit der Christen. Festrede, gehalten am Dies academicus
der Universitdt Freiburg Schw. am 15. November 1961. (Freiburger Uni-
versititsreden, N. F. 24.) — Universitidtsverlag, Freiburg Schw. 1962. 31 S.

Das alte Schlagwort, die katholische Kirche stehe der Wissenschaft
feindlich gegeniiber, ist heute lingst verstummt. Kein Gelehrter, der An-
spruch darauf erhebt, ernst genommen zu werden, wird noch behaupten,
Kirche und Wissenschaft seien Gegensitze und lieBen sich nicht vereinigen.
Der katholische Wissenschaftler .darf nicht ins Ghetto abwandern. Er muf8
positiv zu den Wertschopfungen der Geistesgeschichte stehen, ganz gleich,
auf welchem Gebiet und in welcher Personlichkeit sie sich vollzogen haben.
Dazu verpflichtet ihn die Catholica, die eben universal, allumfassend ist,
nicht nur extensiv, sofern sie getreu ihrer Sendung alle Linder und alle
Volker umfaBt, sondern auch intensiv, d. h. sie bejaht alle Wahrheit, alles
Gute und Echte, wo immer es sich findet, mag es auch in der vor- oder
auBerchristlichen Welt gestaltet worden sein. Die Kirche, die ihrem Wesen
nach ewig ist, nimmt die Fragen der Welt auf, um sie zu beantworten. Es
ist begreiflich, daB sie sich dem Neuen gegeniiber zuweilen zogernd verhilt.
Sie kann nicht blind irgendwelchen Bewegungen folgen. Aber was einholbar
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ist, holt sie heim, um es fiir den eigenen Wahrheitsschatz auszumiinzen,
wie es Leo XIII. treffend in « Aeterni Patris» formuliert hat: « Vetera
novis augere. »

Dieses Ja zum Pleroma der Werte, wie es die Kirche immer vertreten
hat, herauszustellen, war das Anliegen des Festvortrages, den der um die
Wissenschaft sehr verdiente Kurienkardinal Augustinus Bea am letztjihrigen
Dies. academicus der Universitdit Freiburg/Schweiz (15. 11. 1961) gehalten
hat. Und zwar sollte vor allem die « akademische Forschungs- und Lehr-
tatigkeit im Dienste der Einheit der Christen » betont werden. Der hochbe-
tagte Kardinal, Vorsitzender des Konzilssekretariats fiir die Kontaktnahme
mit den nichtkatholischen Christen, ist unermiidlich durch Schriften und
Vortrige tatig, um Bricken zu schlagen, die das Niherkommen der christ-
lichen Konfessionen férdern konnen und férdern. Ohne irgendwie von der
unabidnderlichen Glaubenswahrheit abzuweichen, sicht Bea das Gebot der
Stunde fir die Forscherarbeit wie auch fir die Ausbildung kiinftiger Priester
und Laien in der Aufgeschlossenheit den modernen Problemen gegeniiber,wobei
er die Folgerungen zieht fiir die Gebiete der Philosophie und Geschichte der
Philosophie, der Dogmengeschichte, Dogmatik, Exegese, Kirchengeschichte,
Kirchenrecht, Rechts- uund Literaturwissenschaft, Kunstgeschichte und
Naturwissenschaften. Die Enzykliken Pius’ XII. « Divino afflante Spiritu »
und « Humani generis » sind ihm hier wegweisend. Bea fordert eine einmii-
tige Zusammenarbeit mit nichtkatholischen Christen in der gemeinsamen
Geltendmachung naturrechtlicher und gemeinchristlicher Ideen, Zusammen-
arbeit der verschiedenen Wissenschaften, die gerade auch fiir die Theologie
wertvolle Dienste zu leisten imstande ist, und schlielich den gemeinsamen
Dienst aller Christen an der Wahrheit. Im. Geiste der Liebe miissen die Mil3-
verstindnisse und Vorurteile iiberwunden, die Lehrunterschiede klar heraus-
gearbeitet und in ihrer tieferen Begriindung untersucht werden. So kommen
wir der Wahrheit naher, und nur die Wahrheit wird uns frei machen (vglL
Joh. 8, 32). Die Schrift ist ein Appell an die katholische Wissenschaft unserer
Tage und 148t im Vertrauen auf Gott, bei dem kein Ding unmoglich ist, an
einer Wiedervereinigung aller Christen nicht verzweifeln, wenn auch der
Weg noch sehr weit ist. G. GieraTtHS OP

Begegnung der Christen. Studien evangelischer und katholischer Theo-
logen, herausgegeben von Maximilian Roesie und Oscar CULLMANN. —
Evangelisches Verlagswerk, Stuttgart ; Verlag Josef Knecht, Carolusdrucke-
rei, Frankfurt am Main 1959. 696 S.

Dieses Buch ist ein Beweis dafir, daB die Zeiten endgiiltig vorbei sind,
da es hieBl : catholica non leguntur. Dal3 Artikel eines nichtkatholischen
Theologen in einer katholischen Zeitschrift und umgekehrt Artikel katho-
lischer Theologen in protestantischen Zeitschriften erscheinen, ist eine Tat-
sache, an die wir uns bereits gewthnt haben. Dal3 aber ein Buch zur Hilfte
von katholischen Theologen und zur andern Halfte von Vertretern anderer
Konfessionen geschrieben und von katholischen und evangelischen Autoren
und Verlagen gemeinsam herausgegeben wird, das ist etwas Auffallendes.
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Das Buch trigt den Titel, der ihm wahrhaftig zukommt : Begegnung
der Christen. Es will nicht einen systematischen Aufrif} iiber die 6kumeni-
schen Probleme geben ; es bietet ein theologisches Gesprich iiber Fragen,
die heute vor allem die Theologen verschiedener Konfessionen beschaftigen :
Fragen tiber Kirche, Tradition, Sakrament, Amt — vor allem das Petrusamt —,
Liturgie, Maria und die Einheitsproblematik inbezug auf die Glaubensspaltung.

‘DaB es hier lediglich um eine Begegnung geht, zeigt beispielsweise das
Gesprach iiber die Tradition. Der evangelische Sprecher ist Ernst Kinder,
der katholische Josef Ruppert Geiselmann.

Beim Lesen der Artikel dieser zwei Vertreter kann man deutlich fest-
stellen, wie das 6kumenische Gesprich zu einer konfessionellen Anndherung,
zu einer Begegnung von Theologen fithrt, wie diese Anndherung aber bei der
Begegnung anhilt und wie die Grenze zwischen ihr und der Vereinigung sich
entschieden abzeichnet.

‘So gibt Kinder, zum Beispiel, nicht nur zu, daBl es neben der Schrift
auch die Tradition gibt, sondern ebenso, dafl diese Tradition nicht vom
Glauben und der Kirche wegzudenken ist. Nach Kinder kann das Heils-
geschehen, seinem eigenen Wesen nach, nicht « chemisch rein », in reiner
Objektivitit weiter iiberliefert werden : es ist immer der in das Gesamtleben
der Kirche eingefiigte Glaube, der die Uberlieferung der Christusgeschichte
als Gottes Heilshandeln in Bericht, Bekenntnis und Verkiindigung aufnimmt
und weitergibt. « Echte christliche Tradition geht immer durch das lebendige
Medium der Glaubensgemeinschaft hindurch » (118). Die apostolischen Zeug-
nisse stehen nicht « nackt » und isoliert da. Sie werden der Kirche nicht von
auBen gegeniuber gestellt, sondern vielmehr in das Gesamtleben der Kirche
eingebettet (121).

Geiselmann gibt seinerseits auch etwas Wichtiges zu, nimlich die inhalt-
liche Suffizienz der Heiligen Schrift. Wie er es auch ausfiithrlich in seinem
Buch iiber die Traditionslehre Kuhns betont, so unterstreicht er ebenfalls
hier, daBB die Heilsbotschaft uns nicht « teils » durch die Schrift und « teils »
durch die Tradition iibermittelt wird. Es kann keine Rede davon sein, daf3
die Heilige Schrift uns das Evangelium von Jesus Christus nur bruchstiick-
weise vermittle und der Rest uns durch die Tradition geschenkt sei (154).

Doch Geiselmann gibt das nur unter der Voraussetzung zu, dal3 man
die Heilige Schrift im Raume der Kirche als Glied der Kirche lese und das
will sagen an Hand des Kommentars, den das kirchliche Leben, die Praxis
des Kultus und des moralisch disziplindren Verhaltens der christlichen Ge-
meinschaft gibt. Wenn Geiselmann auch seinem Gesprichspartner mit der
Suffizienz — gemeint ist eine relative Suffizienz — der Schrift entgegenkommt,
so wahrt er doch vor ihm eine entscheidende Distanz durch das Festhalten
am Primat der Tradition (156 f.). Die Heilige Schrift des Neuen Testamentes
ist ja die schriftgewordene Form einer vorausgehenden lebendigen Paradosis
der apostolischen Kirche. Diese Erkenntnis haben uns die form-, gattungs-
und traditionsgeschichtlichen Untersuchungen tiber das Neue Testament ge-
schenkt. Und Geiselmann fithrt den lutherischen Theologen E. Fincke an,
der klar herausstellt, daB3 das neutestamentliche Wort schon als « Tradition »
geboren wurde.
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Auch Kinder bewahrt letztlich eine entscheidende Distanz. Obwohl er
die Tradition als eine Notwendigkeit sogar im innern Zusammenhang mit
der Schrift und der Kirche sieht, betont er doch den Primat der Schrift.
Gottes Heilshandeln will sich nicht ganz und gar in den Strom des Gesamt-
lebens der Kirche sozusagen hineinverstrémen ; es will nicht auf diese Weise
in einer Art « normenloser organischer Dynamik » weiterwirken. Das Heils-
handeln darf nicht « gepachtet » werden. Die Tradition darf sich nicht in
sich selbst verdichten. Gott will der Herr der Tradition bleiben. Dies glaubt
Kinder inbezug auf den katholischen Traditionsbegriff betonen zu missen.
Und in diesem Sinne schlieBt er seinen Artikel mit folgenden Sitzen ab :
« Das Heilshandeln Gottes in Christus, um das es in aller kirchlichen Tradi-
tion immer wieder zu gehen hat, nétigt zum Ernstnehmen der Tradition,
die es hervorrief, durch die es zu uns kommt und durch die es weiter ergehen
will ; es verbietet aber die Verabsolutierung irgendeines Stiickes von ihr.
Es bedient sich ihrer, aber es will doch in allem seine schépferische Eigen-
machtigkeit behalten, Und dafiir steht die unvertretbare Letztinstanz der
Heiligen Schrift in der Kirche » (131).

Weil die katholische Kirche den Eigenwert der Tradition an ihrem — fir
diese bestimmten — Platz festhalt, verabsolutiert sie damit nicht ein Stiick
des Heilshandelns. Und sofern ein Ansatz hiezu da wire, tite nicht Kinder
dasselbe mit der Heiligen Schrift ? Wenn ein Primat nétig ist, so fallt er
gewill eher der Tradition als der Schrift zu. Denn die (christliche) Tradition
war vor der (christlichen) Schrift und die Kirche hat eine zeitlang selbst
ohne die Schrift des Neuen Testamentes gelebt — man denke an die ersten
Jahrzehnte nach dem Pfingstwunder, iiberhaupt an die Jahrhunderte, die
der Festsetzung des Kanons vorausgingen. Wenn die Kirche nichts gegen
das Neue Testament entscheiden kann und wenn dieses Neue Testament
ein klares deutliches Mandat, eine unverrickbare Autoritit hat, kommt
diese nicht von Gott durch die Kivche, die unter dem Beistand Gottes den
Kanon der Schrift aufgestellt hat ?

Wenn auch inbezug auf die Tradition zwischen den Konfessionen letzt-
lich eine entscheidende Distanz gewahrt wird, so dirfen wir doch die Tat-
sache nicht unterschédtzen, daB3 hier, wie auch auf andern Gebieten, durch
die 6kumenische Arbeit trennende Milverstindnisse und einseitige Auffas-
sungen beseitigt worden sind. Wir sind uns denn auch soweit niher gekom-
men, daB3 wir uns nunmehr unverkennbar in Gespriachsniahe befinden. Die
Tatsache, daB3 wir uns iiberhaupt begegnen, bedeutet schon viel. Zu dieser
« Begegnung der Christen » hat Dr. Karrer, dem das vorliegende Buch als
Festschrift gewidmet ist, erstaunlich viel beigetragen. Diese Begegnung ist
eine unerlifBliche Bedingung der Wiedervereinigung der Christen.

L. VoLkeN MS

Lortz, Joseph: Einheit der Christenheit. Unfehlbarkeit und lebendige
Aussage. — Paulinusverlag, Trier 1959. 72 S. [SD aus: TTZ 68 (1959)]

Es geht in dieser Schrift um eine Aussprache mit der protestantischen
Theologie iiber den Begriff der christlichen Einheit in der Lehre. Zu diesem
Zweck setzt sich Lortz mit einer Reihe neuerschienener Biicher sowie Rund-
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funkvortrigen von protestantischen Autoren auseinander. Bei der Dar-
legung des katholischen Standpunktes 1d8t er sich auf weite Strecken von
den Gedankengingen Newmans leiten. Der Wert der Studien des groen eng-
lischen Konvertiten fiir das Gespriach zwischen den Konfessionen ist heute
allgemein anerkannt. Gerade auch in unserem IFall bewahrt sich seine Kunst,
« die verschiedenen Aspekte einer theologischen Frage sowohl in dogmatisch-
systematischer Darlegung wie in kirchengeschichtlicher Illustration gleich-
zeitig voll und ohne Abstrich im Blick zu behalten » (30). Es geht Lortz da-
rum, gegen Mif3verstindnisse in den eigenen und den andern Reihen heraus-
zuarbeiten, wie die katholische Kirche bekennt, « die unfehlbare Unwandel-
barkeit der Lehre in jener lebensvollen und auch bedridngten Art auszuspre-
chen, wie sie der Fiille des heiligen Wortes der Schrift einerseits und der
Gebrochenheit des historischen kirchlichen Geschehens anderseits entspricht »
(18). Bei der Fiille der berithrten Fragen und der Kiirze der Darstellung wird
es nicht verwundern, wenn man gewisse Gedankenginge gerne weiter aus-
gefiihrt sihe. Trotzdem bietet die kleine Schrift eine wertvolle Hilfe zur
Orientierung tber diesen vieldiskutierten Problemkreis. Gewi3 sind weder
die angefithrten Einwinde noch ihre Widerlegungsart in jeder Beziehung neu,
aber wenn die 6kumenische Bewegung ihre notwendige Breitenwirkung be-
kommen soll, ist diese Art von Darbietung sicher zu begrifen. I. MEYER

Grosche, Robert: Et intra et extra. Theologische Aufsitze. — Patmos-
verlag, Diisseldorf 1958. 340 S.

Der Verfasser, Domkapitular, Pfarrer von St. Gereon, Stadtdechant und
Universitdtsprofessor in Ké&ln, ist iiber seine engere Heimat hinaus bekannt
als Begriinder der kontroverstheologischen Zeitschrift « Catholica » sowie
durch sein eigenes schriftstellerisches Werk, das neben Ubersetzungen von
Maritain und Sertillanges zahlreiche theologische Aufsitze umfaBt. Wer
das Gespriach zwischen den Konfessionen in Deutschland in den letzten
Jahrzehnten verfolgt hat, wird Prilat Grosche als Meister dieser Gesprachs-
kunst kennen. In vorbildlicher Weise verbindet er eine umfassende theolo-
gische und kulturelle Bildung mit einem wachen Gespiir fiir die echten Fra-
gen der Okumene. Dank einer sauberen und prignanten Sprache gelingt es
ihm, selbst schwierige Probleme so darzustellen, daB die katholischen An-
liegen auch Andersgldubigen versténdlich werden.

Die vorliegenden dreiunddreiBig Aufsitze wurden von Freunden zum
siebzigsten Geburtstag des Verfassers gesammelt und herausgegeben. Sie
stammen aus dem Zeitraum von 1923 bis 1958 und sind thematisch unter die
Titel : Zur Glaubenslehre, Okumenik, Biblica, Die Kirche heute, Der Christ
und die Welt, gruppiert. Es handelt sich zum Teil um Situationsberichte
tiber die Lage der Pastoral, der Theologie, der Okumene in Deutschland, die
jedem, der sich mit diesen Fragen beschiftigt, einen knappen Uberblick
von kompetenter Seite bieten. Zum andern Teil sind es auch heute noch
lesenswerte und aktuelle Studien zu verschiedenen Einzelproblemen. Unter
den zahllosen Festschriften und Aufsatzsammlungen, die ggeenwdrtig den
Biichermarkt iiberschwemmen, hat dieser Band seine besondere Berechti-



Besprechungen 303

gung : indem er Zeugnis davon gibt, wie sich die geistigen Strémungen in
all ihrer Vielfalt in den Gedanken eines Mannes, der als Pfarrer und Professor
praktisch und theoretisch das Gesicht einer Epoche mitgestaltet hat, wider-
spiegeln, bietet er zugleich ein lebendiges Bild der Geschichte der Theologie
der letzten Jahrzehnte. I. MEYER

Fries, Heinrich: Kirche als Eréignis. — Patmosverlag, Diisseldorf 1958.
119 S,

Dieses Buch des Professors fiir Fundamentaltheologie an der Universi-
tit Minchen umfa@t vier Abhandlungen, die bei verschiedenen Gelegenhei-
ten entstanden sind. Allen vier Traktaten liegt das zentrale Thema der
Okumenischen Gespriache zugrunde: die Kirche. K6nnen die ersten drei
Artikel auch selbstindig betrachtet werden, so fithren sie doch zu einem
besseren Verstiandnis des letzten und wichtigsten Artikels : « Die Kirche als
Ereignis. Zu Karl Barths Lehre von der Kirche ».

Die erste Abhandlung « Von der Glaubwiirdigkeit der Kirche » zeigt,
daB an Stelle des frither oft weit ausgefiihrten Glaubwiirdigkeitserweises
der Kirche als Kulturkraft eine andere Sicht getreten ist: Die Kirche als
Anwalt, Beschiitzerin und Mutter des in seiner Wiirde bedrohten Menschen.
Nur die Kirche als Tragerin der Offenbarung vermag endgiiltige Aussagen
tiber den Menschen zu machen. Die Kirche kann sich nur als glaubwiirdig
erweisen, wenn sie Kirche der Gegenwart ist, wenn sie Jesus Christus selber
gegenwdirtig macht.

« Die Kirche in dieser Zeit. Auftrag und Widerspruch » heil3t der zweite
Aufsatz. Der Auftrag der Kirche besteht darin, Zeichen Gottes zu sein, denn
sie ist Leib Christi, des menschgewordenen Gottessohnes. Die Kirche muf3
das Werk Christi fortfithren. Jeder einzelne hat selbst Kirche zu sein, Zeuge
der Wahrheit und Bote der Liebe. Ein Widerspruch gegen die Kirche ist
mit ihrem Wesen schon gegeben, es ist im Grunde der Widerspruch gegen
Gott selber. Daneben gibt es aber einen berechtigten Vorwurf, dann nimlich,
wenn er sich gegen das Versagen und die Schuld ihrer Glieder, der Christen,
wendet. '

Im dritten Teil mit der Uberschrift : « Das Gesprich in der Kirche » ver-
sucht der Verfasser zu zeigen, dal3 die Kirche ihrem Wesen nach Ort und
Subjekt eines Gesprichs ist, denn sie ist die von Gott Gerufene, die groBe
Glaubende. Der einzelne Mensch ist als Abbild Gottes ein « dialogisches We-
sen ». :

« Die Kirche als Ereignis ». Nach einem kurzen Aufri3 der Entwicklung
in der Theologie Karl Barths geht der Verfasser nidher ein auf dessen Lehre
der Versthnung, dem Mittelpunkt der « Kirchlichen Dogmatik ». Demnach
erscheint die Kirche als die mit Gott Verbundete, die Hérende, Glaubende,
als Leib Christi und Werk des Heiligen Geistes. Das ganze Sein der Kirche
ist von Gott her, sie ist Tat Gottes, Ereignis, Vollzug. Weil die Kirche Ge-
heimnis Gottes selber ist, kann sie immer nur geglaubt werden. Ihre Aufgabe
besteht wesentlich im Dienst. Hier liegt die innere Gefdhrdung der Kirche :
ihre Selbstherrlichkeit.
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Nach der Darstellung der Lehre K. Barths geht der Verfasser iiber zu
einer kurzen Besprechung und Kritik und antwortet treffend auf die wichtig-
sten I'ragen, die sich aus der Konfrontierung der Lehre K. Barths mit dem
katholischen Kirchenverstindnis ergeben. Leider sind diese letzten Aus-
fiihrungen etwas kurz geraten. Vielleicht hétte eine eingehende Behandlung
iiber das Verhéltnis von Kirche als Ereignis und Institution ein differenzierteres
und klareres Bild zu geben vermocht. Damit wire auch der Inhalt des Buches
seinem Titel gerechter geworden. Anderseits geht es dem Verfasser in erster
Linie darum, zu zeigen, daBl wir Katholiken auf die Christen einer andern
Konfession horen miissen. Deshalb schlieBt er seine Abhandlungen mit Ira-
gen, die uns zur Besinnung rufen und ermahnen wollen, mehr und mehr das
zu verwirklichen, was die Kirche ihrem Wesen nach ist. Das Buch ist ein
guter Beitrag zum 6kumenischen Gespriach. Besonders angenehm beriihrt den
Leser die einfache, verstdndliche Sprache, in der die Ausfithrungen gehalten
sind. Der Verfasser versteht es, das theologische Thema zeitnah und an-
sprechend zu gestalten. R. GOETsCHI

Pfiirtner, Stephanus, OP: Luther und Thomas im Gesprach. Unser Heil
zwischen GewiBheit und Gefihrdung. (Thomas im Gespriach, 5.) — F. H.
Kerle Verlag, Heidelberg 1961. 180 S.

Das Buch stellt den beachtenswerten Versuch dar, « Luther » und « Tho-
mas » ins Gespriach zu bringen. Dadurch wird die 6kumenische Literatur um
einen neuen und originellen Beitrag bereichert. Dal3 seit geraumer Zeit
protestantische und katholische Historiker iiber der Interpretation des ge-
schichtlichen Phinomens der Reformation ins Gesprach kamen, ist allgemein
bekannt. Auch weill man, da seit einigen Jahrzehnten sich Exegeten der
verschiedensten Bekenntnisrichtungen in enger Fithlungnahme um die Auf-
hellung wichtiger biblischer Probleme bemiihen. In den letzten zehn Jahren
ist der 6kumenische Dialog sogar von Seiten der Systematik her in Gang ge-
kommen. Doch spielte dabei Thomas bis jetzt nur eine sehr geringe Rolle.
Und zwar leider, méchten wir sagen ! Denn auch vom « Doctor communis »
aus lieBe sich vieles zu den heutigen theologischen 6kumenischen Diskussio-
nen sagen. Es ist das P’.s Verdienst, hier als erster einen gewissermallen
programmadtischen Schritt gewagt zu haben.

Thematisch gesehen geht es um die lutherische Lehre der subjektiven
« HeilsgewiBheit ». Dieser Punkt mag in den neueren Systemen nicht gerade
zentrale Bedeutung haben. Doch gehért er mit zur lutherischen Tradition
und ist auch da und dort, implizit oder explizit, in seiner nachhaltenden Wirk-
kraft zu spiiren. Nach Luther muf3 also der Glaubende glauben, da3 das
Heil auch ihm, personlich, gewil3 ist. Dieses konkrete-personale Heil ist
nach Luther Objekt des Glaubens.

Darauf antwortete das Tridentinum vom Traktat der Gnade, genauer
von der scholastischen Frage aus, wieweit es moglich sei, iiber den sub-
jektiven « Gnadenzustand » GewiBheit zu haben (vgl. D 802). P. geht nun
einen eigenen und neuen Weg. Er stellt der lutherischen Lehre der « Heils-
gewiBheit » die thomasische von der « certitudo spei» gegeniiber (137).
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Was Thomas von der subjektiven HeilsgewiBheit in der « Hoffnung » sagt
(vgl. 95-108), paBt in verbliiffender Weise zu dem, was wir bei Luther tiber
die subjektive HeilsgewiBheit im « Glauben » lesen (vgl. 18-31). Diese Paral-
lele trifft also die Sache, um die es geht, und verdient, in der weiteren Aus-
einandersetzung beriicksichtigt und weiter verfolgt zu werden.

Das Resultat der Untersuchung ist jedoch nicht eindeutig. Handelt es
sich nur um eine Aufnahme dessen, was man das « Anliegen » der lutherischen
Lehre von der Heilsgewilheit nennen konnte, so sind wir der Meinung, daf
dieses von der von Thomas entworfenen Sicht aus voll und ganz verwirklicht
und erfiilllt werden kann. Damit ist aber noch nicht gesagt, Luther sei mit
dieser Losung der Frage, mit einer bloBen HoffnungsgewiBlheit, zufrieden
gewesen. P. ist sich auch selber bewuf3t, nicht in allen Punkten einen « con-
sensus formalis » erreicht zu haben (vgl. z. B. 1389 u. 143). Trotzdem — und
vielleicht gerade deswegen — bleibt sein Versuch ein giiltiger und fruchtbarer
Beitrag zu der nach neuen Losungen Ausschau haltenden Skumenischen
Aussprache.

Zwei kritische Bemerkungen seien noch angefiithrt. P. hat die Probleme :
Gnade, Heil und HeilsgewiBheit ziemlich griindlich abgeschritten. Auch be-
handelt er ausfiihrlich die Glaubens- und Hoffnungsakte nach Thomas.
Weniger deutlich aber kommt Luthers Glaubensverstindnis zur Sprache,
das sich doch stark vom thomasischen Glaubensbegriff unterscheidet ! Fer-
ner scheinen uns gewisse Klassierungen von Begriffen in « biblische », « scho-
lastische », « neuzeitliche » und « neue » zuwenig geschichtlich und kritisch
fundiert. Im iibrigen aber stiitzt sich die Arbeit auf griindliche Kenntnis
und auf das Urteil erprobter Autoren. Beziiglich der katholischen Lehre und
der Interpretation des Tridentinums folgt P. vor allem J. Ramirez, A. Stake-
meier und H. Jedin. H. StirNiMANN OP

Reformation — Protestantische Theologie

Higglund, Bengt : Theologie und Philosophie bei Luther und in der
occamistischen Tradition. Luthers Stellung zur Theorie von der doppelten
Wahrheit. (Lunds Universitets Arsskrift, N. F. Adv. 1, Bd. 51, N. 4) —
Gleerup, Lund 1955. 108 S.

Die bekannte Tatsache, daB der Nominalismus des Spatmittelalters
nicht ohne Einflul auf Luthers Theologie geblieben ist, findet in der Studie
von H. eine frappante Illustrierung. An Hand der schwierigen Frage nach
dem Verhéltnis von Theologie und Philosophie, bzw. von Glauben und Wissen,
zeigt uns H., wie Luther zunéichst an die occamistische Fragestellung an-
kniipft und von ihr abhingt, dann aber — in der Losung des Problems — sich
weit vom nominalistischen Standpunkt entfernt.

Dieser Problemkreis Theologie-Philosophie wird von H. in einem ersten
Abschnitt nach seiner objektiven Seite hin untersucht (« Die Frage nach dem
Gebiet der Erkenntnis »). Obwohl die Nominalisten die Kluft zwischen Philo-
sophie und Theologie stark betonten, bestand doch fiir sie kein untiberbriick-

20
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barer Gegensatz zwischen diesen beiden Gebieten. Vielmehr versuchten sie
die theologische Erkenntnis in eine allgemeine Erkenntnistheorie einzubauen.
Luther hingegen vertiefte nicht nur die Kluft zwischen Theologie und Philo-
sophie, sondern er wehrte sich mit letzter Scharfe gegen jede Einbeziehung
des theologischen Gegenstandes in den Bereich der Prinzipien des natur—
lichen Wissens.

In einem zweiten Teil zeigt uns H. das Problem unter seinem mehr sub-
jektiven Aspekt (« Die Frage nach der A7t der Erkenntnis»): fides-ratio
oder fides-intellectus. Der Gegensatz zwischen Nominalismus und Luther hat
auf dieser Ebene seine Wurzel : in dem je verschiedenen Verstindnis des
Glaubens. Trotz mancher Gegensitzlichkeit in den AuBerungen Luthers
glaubt H. folgendes als dessen Losung hinstellen zu diirfen : einerseits setzt
Luther unversshnliche Feindschaft zwischen Glauben und Vernunft (Ver-
nunft, vorerst verstanden als vom Teufel beherrscht und verdorben), ander-
seits aber verlangt er eine einseitige Unterordnung der Vernunft unter den
Glauben, der sie in seinen Dienst nimmt (diesmal : Vernunft als vom Glauben
erleuchtet und unter der Autoritit des Wortes stehend).

Im SchluBkapitel weist H. nach, daBl Luther — wie auch die Nomina-
listen — kein Vertreter der doppelten Wahrheit war. Wo etwaige Spuren
dieser Theorie bei Luther anzutreffen seien, da hitten sie nur die Verschieden-
heit der jeweiligen Erkenntnisgebiete zu betonen, und miiBten von seinem
nominalistischen, rein logischen Wahrheitsbegriff her verstanden werden.

H. bietet in gedringter Form eine auBerordentlich inhaltsreiche Unter-
suchung, die einen wertvollen dogmengeschichtlichen Beitrag liefert zum
Verstindnis des Occamismus und der Stellung Luthers ihm gegeniiber. — Die
kurz skizzierte thomistische Lésung zu diesem Problem, welche H. entwirft,
scheint uns hingegen im Vordergriindigen stecken zu bleiben. So einfach
liegen die Dinge bei Thomas denn auch wieder nicht !

Noch einen Hinweis auf einen sinnstérenden Druckfehler: S. 55, 4. Z.
v. u. mub3 das « nicht » wegfallen, um die fides acquisita als « erworbenen
Glauben » richtig zu kennzeichnen. J. BRANTSCHEN OP

Torrance T. F.: Kingdom and Church. A study in the theology of the
Reformation. — Oliver and Boyd, Edinburgh 1956. vii-168 p. :

Die drei Abteilungen dieses kleinen Buches behandeln die Ekklesiologie
von Luther, Butzer und Calvin. Der Verfasser zeigt, daB die Lehre iiber die
Kirche bei den genannten Autoren von besonderen eschatologischen Ge-
sichtspunkten aus gepriagt und bestimmt ist. Bei Luther besteht eine streng
dialektische Spannung zwischen den zwei Reichen, zwischen dem weltlichen
und geistlichen Regiment. Soweit das Fleisch herrscht, gehoért der Mensch
zur weltlichen Ordnung, die im Kampf ist gegen das Reich Gottes. Diese
Auffassung griindet in Luthers Rechtfertigungslehre, nach der der Christ
schon « iustus », aber noch « iustificandus » ist. Bis zum letzten Gericht dauert
der Widerstreit, weil erst dann die vollgiltige « iustitia » erscheinen wird.
Das Gottliche in der Kirche ist bis ans Ende der Zeiten unter einer bdsen,
ja sogar teuflischen «larva » verborgen.

Butzer versucht eine Briicke von Luther zu Calvin zu schlagen Er
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weicht von Luthers Kampf gegen die scholastische Theologie und von der
Zwei-Reiche-Lehre ab, und betont vielmehr die « communitas christiana ».
Durch die Menschwerdung Christi ist das Reich Gottes in die Welt gekom-
men. Dieses Reich verwirklicht sich allméahlich in der Kirche und durch die
Kirche. Somit erscheint ein drittes Kennzeichen der Kirche : Nicht nur wahre
Lehre und Sakramente, wie bei Luther, sondern auch « Ordnung » gilt jetzt
als ihr Kennzeichen, weil es die besondere Aufgabe jedes Christen ist, durch
Liebe die Unordnung auszutilgen, die in der Welt durch den Siindenfall
herrscht.

Calvin hingt von Butzer ab und zieht die erwihnten Gedanken weiter
aus. Sowohl jeder einzelne Christ als auch die ganze Kirche ist mit Christus
begraben und erwartet nun die Auferstehung und Verherrlichung am jiing-
sten Tage. Im Gegensatz zu Luthers krankhafter Rechnung, da3 es nur noch
ein kleines « Stiindlein » von 100 Jahren bis zum letzten Gericht dauern soll,
betrachtet Calvin das gegenwirtige Leben nur als einen zeitlichen Abstand
von der Erscheinung der glorreichen Kirche. Daher schitzt er die Rolle der
Kirche in der Welt so hoch. Daher kommt auch sein Missionseifer, das Reich
Gottes in dieser Welt auszubreiten, wihrend Luther die Auffassung der
Kirche als « civitas dei in hac terra » als « grusamen yrrtum » zuriickweist.

Der Verfasser belegt seine Ausfithrungen mit zahlreichen Zitaten. Doch
sind einzelne Themen seiner Darstellung nicht leicht faBbar. Manchmal
scheint T. mehr beweisen zu wollen, als sich wirklich beweisen 148t. Dann und
wann fragt sich der Leser, wozu die Texte angefithrt werden. Trotzdem be-
kommt man einen guten Gesamteindruck von den behandelten Lehrpunkten.
Leider sind aber sowohl die wissenschaftliche Qualitit als auch das dkumeni-
sche Anliegen des Buches oft durch oberflichlichen Tadel der katholischen
Auffassung beeintriachtigt. T. erwihnt zum Beispiel Luthers « conflict with
a Papacy hostile to the biblical doctrine of grace » (S. 11), ohne dazu weitere
Erkldrungen zu geben. Die Einleitung stiitzt sich offenbar auf zwei Artikel,
auf die stets verwiesen wird. Hier zeigt der Verfasser viel zuwenig Kenntnis
der mittelalterlichen Theologie. Auf diesem Mangel beruht auch die Behaup-
tung, erst der Fortschritt von der ptolemaischen zur kopernikanischen Welt-
anschauung habe eine systematisch entwickelte Eschatologie ermdglicht.

J. H. WaxnsBrouGH OSB

Stupperich, Robert : Der unbekannte Melanchthon. Wirken und Denken
des Praeceptor Germaniae in neuer Sicht. — W. Kohlhammer Verlag, Stutt-
gart 1961. 244 S. .

« Melanchthon hat nicht nur eine besondere Note in die Reformations-
geschichte hineingetragen, wie hiufig behauptet worden ist. Sein Anteil am
Werk der Reformation ist bedeutend gréBer und mufB richtig bemessen wer-
den » (S. 128). In diesen Worten ist zugleich der Titel des Buches begriindet
und gerechtfertigt, « da es viele Tatsachen in seinem Leben und Wirken und
zahlreiche Auspragungen seiner theologischen Anschauungen gibt, die kaum
beachtet oder gar nicht gesehen worden sind » (S. 5).

Gewdhnlich wird die Bedeutung Melanchthons fiir die neue religiose Be-
wegung in den von ihm verfaBten Bekenntnisschriften, der Confessio Augu-
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stana und deren Apologie, gesehen. Zweifellos hat Melanchthon damit ein
wesentliches Stiick fiir die weitere Entwicklung geleistet. Aber darin allein
liegt nicht sein Einfluf3 auf die Reformation und auf Luther selbst. St. weist
auf manche bisher unbekannte oder wenig bekannte Tatsachen bzw. An-
regungen hin, die Melanchthon frither schon dem groBen Reformator gegeben
hatte. So ist es interessant zu erfahren, daB Melanchthon bereits vor der
Leipziger Disputation Luther auf die Bedeutung der Geschichte fiir die
Schrifterklirung (« ein Wachter bei unserm Gebrauch und Umgang mit der
Schrift », S. 130) aufmerksam machte. Melanchthon war es auch, der Luther
von der Notwendigkeit einer Bibelibersetzung in die Muttersprache iiber-
zeugte und spiter das Manuskript mit durchsah (vgl. dazu H. Volz : Me-
lanchthons Anteil an der Lutherbibel. Brettener Gedenkschrift 1960, S. 73).
Die Forderung, das Abendmahl unter beiden Gestalten zu empfangen, geht
ebenfalls auf Melanchthon zuriick. Parallel mit dem Kampf gegen das
Papsttum und die romische Theologie lauft fir ihn die Auseinandersetzung
mit dem Taufertum und dem Spiritualismus ; er lehnt allen Enthusiasmus
und jede Gefithlsfrommigkeit ab. Als Mann der gelehrten Arbeit wollte er die
neue religiése Welle auf ein festes Fundament stellen. Aus diesem Bestreben
erwuchsen 1521 seine Loci communes, durch die er wie mit seinen iibrigen
theologischen Schriften, etwa die Unterrichtsbiicher fiir die Schulen und die
Ausbildung der Pfarrer und die Bekenntnisse « der bedeutendste Mann
neben Luther », zum « eigentlichen Theologen der reformatorischen Be-
wegung » (S. 133) geworden ist und « die Haltung des deutschen Protestan-
tismus festgelegt » hat (S. 21).

Besonders hervorgehoben zu werden verdient die Feststellung St.s, dag
Melanchthon, durch die Vorlesungen Luthers iber den Galaterbrief und die
Psalmen selber tief beeindruckt, dafiir sorgte, dal die literarische Welt er-
fuhr, was der Reformator theologisch zu sagen hatte, daf3 die ausgeldste Be-
wegung nicht zundchst auf Abstellung der MiB3stinde abzielte, sondern als
theologische Erscheinung auftrat und gewertet werden mufBte. Damit ist
erneut bestitigt, was immer mehr Allgemeingut der reformationsgeschicht-
lichen Betrachtung geworden ist (auf katholischer Seite etwa W. Neuf,
H. Jedin ; gegen J. Lortz) : daB3 Luthers Ausgangspunkt dogmatischer Natur,
nicht ein praktisch reformatorischer war. Denn liest man die Streitschriften
jener Tage, dann sieht man, daB es nicht die 4uBBeren Mi3stdnde in der Kirche
sind, um die der Kampf geht, sondern der Opfercharakter der hl. Messe, das
besondere Priestertum, der Glaube an die heiligmachende Gnade, das Ver-
trauen auf den Wert der guten Werke, besonders der Ordensgeliibde, An-
rufung der Heiligen u. a. m. Der Kampf richtete sich also damals im wesent-
lichen gegen Dinge, die von der Kirche entweder als Hauptstiicke der christ-
lichen Gottesverehrung oder aber als heilsame Formen der Frommigkeit
hochgehalten wurden. Die Mi3stinde in dem uns iiblichen Sinn kommen wohl
mit in Betracht, aber eben doch erst indirekt und durchaus an zweiter Stelle,
wahrend gerade die katholischen Reformer sie beklagen, weil sie das reine
Bild der Kirche (nach Melanchthon auch nur eine, aber eine verborgene,
deren konstitutives Element das Wort ist) entstellen und den Gegnern Waf-
fen liefern.



Besprechungen 309

In Melanchthon hatte Luther einen Bundesgenossen gefunden, der be-
wundernd zu ihm aufschaute, aber auch eigene Wege zu gehen den Mut auf-
brachte, Dem alten Luther behagte er nicht mehr in allem, aber der Refor-
mator hat ihn nie 6ffentlich kritisiert. Melanchthon blieb auch nach dem
Tode Luthers der Wortfiithrer des Protestantismus. Durch sein zu Ausgleichen
bereites Wesen hat er manches Hindernis fiir die Ausbreitung des Luthertums
beseitigt. Durch ihn wurde auch der Humanismus in den Protestantismus
eingefiihrt. ' ‘ |

Was der Verfasser im Untertitel verspricht, bestitigt seine Arbeit.
Aber nicht nur Melanchthon erscheint « in neuer Sicht», sondern damit
zugleich auch Luther und die von ihm entfachte Bewegung, die wiederum
ohne Melanchthon nicht das geworden wire, was sie tatsdchlich geworden
ist. Fiir die Anthologie wenig bekannter Texte im zweiten Teil, die den Ein-
blick in die Perstnlichkeit Melanchthons vertiefen, wird der Leser auch be-
sonders dankbar sein. G. GierataSs OP

Oelrich, Karl Heinz : Der spidte Erasmus und die Reformation. (Refor-
mationsgeschichtliche Studien und Texte, begriindet von Josef GREVING,
herausgegeben von Hubert Jepin, Heft 86.) — Aschendorffsche Verlagsbuch-
handlung, Miinster Westf. 1961. x1-166 S.

Die bisherige Forschung iiber die Beziehungen des groen Humanisten
zur Reformation beschrinkte sich fast nur auf die ereignisreichen Jahre von
1517 bis 1525, und auch in diesem Zeitraum befaBte man sich hauptsidchlich
mit dem spannungsvollen Verhiltnis zur Personlichkeit Luthers. Dabei war
die Untersuchung der erasmischen Auffassung von der Glaubensspaltung
als Gesamtphinomen in den Hintergrund getreten, bzw. die Auseinander-
setzung des Erasmus mit der reformatorischen Lehre und sein Streitschriften-
wechsel mit dem Wittenberger Reformator flossen in eins zusammen. — Der
spite Erasmus wurde erst in neuester Zeit in die Forschung einbezogen, aber
auch hier nur durch spezielle Fragestellungen, wobei seine eigentlichen Ideen,
Uberzeugungen und Wertvorstellungen nicht sorgfiltig herausgestellt waren.

Die vorliegende Arbeit konzentriert sich nun bewuf3t auf das letzte
Jahrzehnt des Erasmus (1525-1536) und analysiert an Hand der theologi-
schen und erbaulichen Schriften dieser Basler und Freiburger Zeit (Briefe ;
Streitschriften gegen die Reformatoren und ihre Fiihrer: Hyperaspistes,
Detectio, Epistola contra Pseudoevangelicos, Reponsio ad fratres Germaniae
inf. ; Explanatio Symboli; De sarcienda ecclesiae concordia ; De puritate
ecclesiae ; Ecclesiastes oder Von der rechten Weise zu predigen) seine Auf-
fassung von der Reformation und ihrem Lehrbegriff. Das Jahr 1525 ist nicht
willkiirlich gewihlt, hatte sich doch Erasmus am 1. September des vorher-
gehenden Jahres mit seiner Diatribe de libero arbitrio gegen Luther ge-
wandt und damit in aller Offentlichkeit von der Reformation distanziert,
eine Haltung, die in der Folgezeit immer deutlicher in Erscheinung trat.

Die Reformatoren wollen die unverfilschte, reine und lautere Lehre, die
ganze christliche Wahrheit erfassen. Deren Erkenntnis, Besitz und Ver-
kiindigung bedeutet fiir sie eine Lebensfrage. Erasmus denkt nicht daran,
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die ganze Wahrheit erschlieBen zu wollen ; keine personliche Erfahrung
offenbart und verbiirgt sie ihm. Wahrend der individuelle Weg der Reforma-
toren ihre Wahrheit zu einer hochstperstnlichen macht und dadurch die
verschiedenen nebeneinanderstehenden Lehrmeinungen zustande kommen,
sieht Erasmus gerade in dieser Vielzahl die Unhaltbarkeit des reformatori-
schen Wahrheitsanspruches. Die einseitige Berufung auf die HI. Schrift ist
fiir ihn mehr als fragwiirdig. Im reformatorischen SendungsbewuBtsein sieht
er nur hochmiitigen und riicksichtslosen Subjektivismus. Doch geht die Ab-
lehnung der reformatorischen Lehren nicht primir vom Standpunkt der
eigenen Glaubensiiberzeugung aus. Zweifellos hat Erasmus seine eigene
Glaubensiiberzeugung, aber er ist sich bewuf3t, da man sie nicht zwingend
erweisen kann, weder das Verhdltnis des freien Willens zur gottlichen All-
wirksamkeit noch die schwierigen Fragen der Eucharistie. Der reflektierende
Intellekt distanziert sich bei ihm von der eigenen Meinung und vom Dogma,
er vermag nur Moglichkeit oder Unmoglichkeit der Beweisbarkeit abzuwigen.
Das erasmische Verhidltnis zur Glaubenswahrheit ist nicht wie bei den Refor-
matoren in religidsem Erleben zur unerschiitterlichen GewiBheit geworden,
es ist vom Verstand bestimmt. Diese intellektualistische Art hindert ihn
auch am kimpferischen Eintreten fur die eigene Position. Trotz der ratio-
nalen Bezugnahme zur Glaubenswahrheit zeigt sich bei Erasmus eine durch-
aus vom Gemiit bestimmte Frommigkeit. Er wagt sich bewuBt nicht zu tief
in Glaubensfragen vor und ist vollig praktisch eingestellt. Simplicitas des Her-
zens und rationales Verhalten gegeniiber dem. Dogma gehéren bei ihm un-
mittelbar zusammen. Echte Herzensfrommigkeit im Sinne des Erasmus ist
aber nicht in erster Linie in der ganzen Wahrheit der unverfilschten Lehre
zu finden, sondern dort, wo der pius et simplex affectus lebendig ist. Verant-
wortlichkeit und Freiheit des Menschen, Frommigkeit, der politische und
kirchliche Friede — konstituierende Qualititen der Humanitas, die ihr zu-
gleich christlichen Charakter verleihen — sind durch die reformatorische
Predigt und die von ihr ausgeldste Bewegung, durch ihr revolutionidres Wesen
und ihren Radikalismus bedroht. Eine ihrer verhingnisvollsten Wirkungen
ist die Glaubensspaltung, an der freilich auch die kirchlichen MiBstinde ein
gro3es Maf3 Schuld haben. Immer wieder tritt Erasmus ein fiir den Frieden,
der mehr ist als die tranquillitas und in einer wesentlichen Beziehung zur
Humanitas steht. Er ist als Pax ein konstituierender Wesenszug des Christen-
tums, ohne den es nicht das ist, was es sein soll und sein mu8l. Dem Primat
der Wahrheit in der reformatorischen Wertordnung steht der Primat des
Friedens und der Einigkeit gegeniiber — fiir den spiten Erasmus unabweisbare
Forderungen. DaB bei diesen persotnlich gut gemeinten irenischen Bemiihun-
‘gen die Wahrheit zu kurz kommt bzw. verwéssert wird, scheint dem Rotter-
damer nicht aufgegangen zu sein. In den heutigen Una-Sancta-Gespriachen
wird ja gerade immer wieder mit Recht betont, daBl es zunédchst einmal darum
gehen muB, die wirklichen Unterschiede klar zu sehen, um so der Wahrheit
und damit einer Einigung naherzukommen.

Fur den komplexen Vorgang der Reformation, der heute wieder beson-
ders das Interesse wissenschaftlicher Untersuchung bildet, bedeutet die Ar-
beit Oelrichs eine wichtige Vertiefung. Sie zeigt erneut, daB das Echo auf
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die neue Lehre und Bewegung bei ernst denkenden Menschen sehr pessi-
mistisch war (vgl. hierzu auch B. Moeller : Die deutschen Humanisten und
die Anfinge der Reformation. Zeitschrift fiir Kirchengeschichte 70 [1959]
46-61). In dem Bestreben, die Einheit zu wahren, tritt bei Erasmus die Wahr-
heit als Dogma und Bekenntnis zuriick. Vermittlungstheologen wie G. Wit-
zel, M. Butzer, G. Cassander u. a. griffen seine Ideen auf. Allerdings dienten
sie mit ihren Ausgleichstendenzen ebenso wenig der Wahrheit wie Erasmus.
Denn « nichts hat die Kirchenspaltung so sehr geférdert wie die Illusion,
daB sie nicht vorhanden sei» (H. Jedin). Die Reformationsauswirkungen in
den oberdeutschen Stidten und in der Schweiz, vor allem die Vorgiange in
Basel, bilden den Hintergrund der Darstellung und machen Urteil und
Sicht des groBen Humanisten verstidndlicher. G. GigraTHs OP

Vasella, Oskar : Reform und Reformation in der Schweiz. Zur Wiirdigung
der Anfiange der Glaubenskrise. (Katholisches Leben und Kémpfen im Zeit-
alter der Glaubensspaltung. Vereinsschriften der Gesellschaft zur Heraus-
gabe des Corpus Catholicorum. Heft 16.) — Aschendorffsche Verlagsbuch-
handlung, Miinster, Westf. 1958. 71 S.

Die Aktualitit dieser interessanten Studie bedarf keines besonderen
Hinweises, denn im heutigen Gesprach zwischen den Konfessionen kommt
es vor allem darauf an, die Situation zu rekonstruieren, in der die Reforma-
tion sich vorzubereiten, aufzutreten und sich auszubreiten vermochte. Auf
diese Weise gewinnt man ein verhdltnismaBig niichternes, von HalBl und
Begeisterung wenig getriibtes Bild der damaligen Zeit und ihrer religidsen
Umwidlzungen, um so zu einem vertieften Verstindnis der Glaubensspaltung
vordringen zu konnen. Die Erkenntnisse vermehren sich immer wieder, und
das Urteil ist vorsichtiger und, wie es scheint, gerechter geworden.

Einen iiberaus sauber durchgefithrten Beitrag hat hier O. Vasella ge-
liefert. Die Schrift ist hervorgegangen aus einem sehr gut aufgenommenen
Vortrag, der 1957 auf der Jahrestagung der Gorres-Gesellschaft in Pader-
born gehalten wurde. Der 1. Teil ist der Zusammenstellung und Wertung
archivaler Quellen der Bistiimer Konstanz, Basel und Chur gewidmet
(z. B. Urteilsbiicher des Offizialates, die sich hauptsichlich mit Ehesachen
befassen ; Konzeptbiicher ; Protokollbiicher der Absolutionen, die die Ver-
gehen der Geistlichen und vielfach auch die Hohe der zu zahlenden Straf-
gelder nennen ; Generalrechnungsbiicher). Der Verfasser ist sich dariiber klar,
daB es sich hier wohl um objektivere Quellen handelt als etwa bei Predigt-
literatur und Visitationsberichten, aber das Uberwiegen des Negativen
hingt mit dem Charakter dieser Archivquellen wie iiberhaupt ganz allge-
mein damit zusammen, dal das Gute normalerweise nicht festgehalten wird,
wihrend sich die MiBstinde in die Annalen eingraben. Eine genauere Schil-
derung von Licht und Schatten ist Aufgabe der weiteren Forschung, wobei
allerdings nur der Klerus erfat werden kann, wiahrend fur die Laien keine
Vergleichsmoglichkeiten bestehen.

An Hand von oft mit Vorsicht aufzunehmenden (wie mit typischen
Beispielen belegt wird) Synodaldekreten, Reformmandaten und Straftaxen
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werden im 2. Teil einige Milstdnde aufgedeckt und beleuchtet. Es ist die
iibliche Skala der Verfallserscheinungen, wie sie aus der damaligen Zeit allzu
bekannt sind : Konkubinat, Tragen von Waffen, Trunksucht bei Geistlichen ;
manche von ihnen beichteten jahrelang nicht oder feierten die Messe nur
mit Wasser. Als Grundiibel ist die ungeniigende wissenschaftliche und as-
zetische Ausbildung der Priesteramtskandidaten zu nennen. Vasella hiitet
sich vor Globalurteilen, es gab nicht nur vereinzelte lobenswerte Ausnahmen,
sondern ernste Reformansitze auch innerhalb von Gemeinden (S. 54 £., 57).
Trotzdem muf3 das Ergebnis lauten, dal3 die regional starke Verbreitung sitt-
licher MiBstinde im Klerus eine groBere Anfalligkeit fiir den Bruch mit der
alten Kirche zur Folge hatte.

Besondere Aufmerksamkeit verdient der 3. Teil « Zur Wiirdigung der
Anfinge der Reformation » mit dem Werdegang Zwinglis bis April 1525, als
aus der erhofften und geplanten Reform iiber die Anerkennung des Schrift-
prinzips sowie aus der Verwerfung der Messe und Einfithrung des Abend-
mahls unter Zwinglis Initiative die Reformation in der Schweiz hervorging.
Erst auf Grund der MeBfrage kam es zur endgiiltigen Scheidung der Fronten
zwischen den Glaubensparteien, allmahlich aber auch die Spaltung im Lager
Zwinglis selbst ; denn nicht alle waren bereit, die Verzégerung der praktischen
Folgerungen aus der Lehre (Zwingli hatte als KompromifB vorerst den Be-
such der Messe wenigstens auBerhalb Ziirichs geduldet) hinzunehmen.

Vasella hat seine Ausfithrungen mit vielen Quellen und unter Beriick-
sichtigung der einschligigen Literatur belegt. Katholische wie nichtkatho-
lische Historiker und Theologen werden ihm fiir diese bereichernde, sachlich-
niichterne, dabei spannend geschriebene Studie dankbar sein. Die Arbeit
diirfte aber auch einen breiteren Leserkreis finden, vor allem heute, wo das
Gesprach miteinander eines der Themen ist, die in der Luft liegen und immer
wieder aufgegriffen und neu durchdacht werden. G. GiEraTHS OP

Haase, Erich : Einfithrung in die Literatur des Refuge. Der Beitrag der
franzésischen Protestanten zur Entwicklung analytischer Denkformen am
Ende des 17. Jahrhunderts. — Duncker u. Humblot, Berlin-Miinchen 1959.
XI11-587 S.

Als Ludwig XIV. im Jahre 1685 das Edikt von Nantes widerrief, zog
eine groBe Zahl franzosischer Calvinisten (« Die Schiatzungen der Historiker
schwanken zwischen 60 000 und 2 000 000 », S. 103) ins Ausland. Es bildeten
sich alsbald vier Zentren der Emigranten : Genf fur die Protestanten des
Stidens, Berlin, Holland und London. Die literarische Arbeit dieser Huge-
notten hatte, wie der Berliner Romanist Erich Haase in der vorliegenden,
gediegenen Studie nachzuweisen versucht, einen bedeutenden EinfluB auf
die franzdsische Geistesgeschichte. Im 17. Jahrhundert, dem « grand siécle »
Frankreichs, tritt das Geistesleben noch als ein geschlossenes System von
synthetischen Denk- und Lebensformen hervor. Der Verf. sieht dieses
« System » als eine Folge der Verschmelzung von politischem Absolutismus,
cartesianischem Rationalismus und Katholizismus. Im 18. Jahrhundert hin-
gegen hat sich die Wende zum analytischen Denken des « siécle philosophiquen
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schon vollzogen. Wie auch Paul Hazard in seinem berithmten und von Haase
sehr geschéitzten Buch « La crise de la conscience européenne » angedeutet
hat, haben die Jahre 1680 bis 1715 entscheidend zur Auflésung der synthe-
tischen Anschauungen beigetragen. In diesen Bliitejahren der hugenottischen
Literatur, besonders eines Pierre Jurieu oder Pierre Bayle, werden schon die
Grundziige der spiteren Aufklirung sichtbar. In dem etwas monotonen Stil
des deutschen Gelehrten werden uns geschichtliche Linien und Einzeltat-
sachen aufgezeigt, die auch fiir die heutige Theologie besonders interessant
sind. Die vor allem politische und kontroverstheologische Literatur dieser
Ubergangsjahre, die zum Teil nur noch in Handschriften vorliegt, wurde
vom Verf. mit groBter Sorgfalt und im allgemeinen mit vorbildlicher Objek-
tivitit untersucht. Obwohl er auch die naturwissenschaftlichen, literarischen
und historischen Beitrige der Refugiés miteinbezieht, legt Haase, wie man
erwarten konnte, den Nachdruck auf die apologetischen und fundamental-
theologischen Probleme. Und gerade hier werden oft Entwicklungen gezeigt,
die eine Warnung fiir unsere Zeit sein kénnten. Wir denken dabei an das
MiBverstindnis des Wortes « 6kumenisch », das — wie hier gezeigt wird
(S. 265) — schon anldBlich des Tridentinums entstehen konnte. Wichtig ist
auch die Lehre der Geschichte, daB3 hochherzig begonnene 6kumenische Ge-
spriache allméhlich in eine Sackgasse geraten konnen, wenn keine echt theo-
logische Einsicht dahinter steht. Bald droht dann sogar die Gefahr, daB die
endlosen Kontroversen das gebildete Publikum zum religiosen Indifferen-
tismus fithren, wie Haase in seinem 4. Kapitel « Fur und wider Toleranz »
eingehend zeigt (S. 261-374). — Die Verbindung zwischen synthetischer Gei-
steshaltung und Katholizismus einerseits und analytischer Geisteshaltung
und Protestantismus andererseits wird vom Verf. als historische Tatsachen-
feststellung fiir die untersuchte Epoche angefithrt. Insoweit kann man ihm
zustimmen. Wenn diese Verbindung aber als prinzipiell aufgefaBt wird —
und dazu gibt Haase manchmal Anlal —, so kénnen wir ihm unméglich recht
geben. Von dieser mehr theologischen Frage abgesehen, ist die reich doku-
mentierte Arbeit von Haase als Geschichtsforschung zweifellos gelungen.
Sie offnet eine reiche Fundgrube fiir Historiker und Theologen. Die kontro-
vers-theologischen Bemithungen, z. B. auf dem Gebiet der Toleranz kénnen
dieses Buch nicht mehr umgehen. ' B. WiLLEms OP

Kierkegaard, Soren: Die Krankheit zum Tode. Furcht und Zittern. Die
Wiederholung. Der Begriff der Angst. (Philosophisch-theologische Schriften.)
Unter Mitwirkung von Niels TrHuLsTRUP und der Kopenhagener Kierke-
gaardgesellschaft hrsg. von Hermann DieM und Walter Rest. — Hegner,
Ko6ln-Olten 1956. 767 S.

Die im vorliegenden Sammelband vereinigten Traktate enthalten
wichtigste Aspekte kierkegaardscher Existenzdialektik. Darin wird gezeigt,
wie der Mensch seine vergangene Geschichte — eine Unheilsgeschichte — ver-
stehen und tliberwinden muf}, und wie er im Glauben an die Vergebung und
aus der Erkenntnis, da3 diese Geschichte ihn nicht ohne sein eigenes Zutun
schuldig werden 1a8t, den Schritt in die Zukunft wagen soll.
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Dieser Band philosophisch-theologischer Schriften erschien im Rahmen
der Kierkegaard-]Jubiliumsausgabe im Jakob Hegner Verlag, unter Mit-
wirkung der Kopenhagener Kierkegaardgesellschaft. Walter Rest, Giinther
Jungbluth und Rosemarie Légstrup besorgten die Ubersetzung. Sie legen eine
einwandfreie, sprachlich gelungene Ubertragung aus dem Dinischen vor,
die dem Zweck dieser Jubiliumsausgabe, Kierkegaard unverfilscht dar-
zubieten und storende, von fritheren Ubersetzungen herrithrende MiBver-
stindnisse auszuschalten, vollkommen gerecht wird. Die geschickt zusam-
mengestellten Erliuterungen von Niels Thulstrup erleichtern die Lektiire,
und der Ubersetzungsspiegel, der auf die danische Nationalausgabe « Samlede
Virker » verweist, gestalten dieses kritisch-wissenschaftliche Werk zu einem
unentbehrlichen Instrument jedes Kierkegaardforschers.

Wir sind iiberzeugt, daBl es keine sinnvollere Kierkegaard-Ehrung gibt,
als den Philosophen anldBlich seines hundertsten Todestages selbst zu Worte
kommen zu lassen. Die Versuchung, sich mehr mit Kierkegaard als mit dessen
Werk zu beschiftigen, ist zwar groB3, und es fehlt auch nicht an Studien,
sein psychologisches, philosophisches und religioses Rétsel zu l6sen. Aber
gerade diese Bemithungen vermégen dem Anliegen Kierkegaards nicht ge-
recht zu werden. Denn es ist ja das Wesen der existentiellen Dialektik, wie
Kierkegaard sie versteht, daB nicht der ILehrer, sondern die personale
Reflexion im Vordergrund steht. Dieser eigentlichen Absicht von Kierke-
gaard mit einer tadellosen Ubertragung gedient zu haben, danken wir dem
Jakob Hegner Verlag und den beiden Herausgebern Hermann Diem und
Walter Rest. A, WAGNER OP

Staehelin, Ernst : Overbeckiana. Ubersicht iiber den Franz-Overbeck-
Nachla3 der Universitdtsbibliothek Basel. I. Teil : Die Korrespondenz Franz
Overbecks. Verzeichnisse, Regesten und Texte. Herausgegeben in Zusam-
menarbeit mit Matthius GABATHULER. (Studien zur Geschichte der Wissen-
schaften in Basel, hrsg. von der Universitdt Basel, XI1.) — Verlag Helbing &
Lichtenhahn, Basel 1962. 233 S. ‘ ‘

Franz Camille Overbeck (geb. 1837 in St. Petersburg, 1864 Privat-
dozentin Jena, dort seit 1870 Extraordinarius, 1872-97 Ordinarius fiir Kirchen-
geschichte in Basel, gest. ebd. am 26.6.1905) hielt die Kultur fiir absolut unver-
einbar mit dem eschatologisch ausgerichteten Christentum, das nach ihm welt-
verneinenden Charakter hat. Er suchte das Christentum rein historisch dar-
zustellen und vertrat eine « profane » Kirchengeschichte » (z. B. die Kirchen-
geschichte des Eusebius hilt er auch nur fiir eine Volksgeschichte, in der die
Christen als ein Volk neben andern betrachtet werden), deren Aufgabe darin
liege, an der Geschichte der Kirche ihren (allerdings unvermeidbaren) Ab-
fall vom wahren Christentum aufzuzeigen. Mit derselben Schirfe polemi-
sierte er gegen die « apologetische » und « liberale » Theologie und versuchte
ihre Unchristlichkeit nachzuweisen. Obwohl er im Gegensatz zu Kierke-
gaard am Christentum personlich iiberhaupt nicht interessiert war und aller
Religion vollig skeptisch, ja ablehnend gegeniiberstand (vgl. sein geistiges
Testament S. 218), hat er doch auf die dialektische Theologie Einflul ge-
nommen.
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Overbeck war zu seiner Zeit kein Einzelgdnger. Wenn auch nicht Schiiler
der Tubinger Schule, so darf er doch als einer ihrer jiingeren Zeitgenossen
angesehen werden. Wahrend bisher im allgemeinen nur seine weltanschau-
liche Konzeption herausgestellt und untersucht wurde, vermittelt diese
personliche Korrespondenz (insgesamt 373 Briefe von und an Overbeck)
Einblicke in sein Seelenleben. Zugleich lernt man auch andere Personlich-
keiten nidher kennen, etwa Carl Albrecht Bernoulli (der eine zweibindige
Biographie iiber ihn verfaBt hat), Elisabeth Forster, Adolf Harnack, Heinrich
Koselitz, Friedrich Nietzsche (mit dem Overbeck seit der Basler Zeit eng
befreundet und dessen Vormund er zuletzt war), Erwin Rohde und viele
andere. Hat man aus Overbecks Schriften mehr den Eindruck eines extrem-
fanatischen Kampfers, so gewinnt man hier ein etwas anderes Bild, ndmlich
das eines Menschen, der im Gespriach und Brief sich immer um den rechten
Ton und bei allem Festbleiben im Grundsidtzlichen um Objektivitdt be-
miithte, ohne daB hier eine Glorifizierung dieses eigenartigen Menschen ange-
strebt wiirde. Das ist sicher auch das Verdienst des Herausgebers, der eine
einseitige Textauswahl vermieden und das Material sachlich vorgelegt hat.
Ein angekiindigter zweiter Teil soll den Katalog iiber Overbecks wissen-
schaftlichen Nachlaf3 bringen, der die bisherigen Ergebnisse und Darstellun-
gen erganzen und abrunden dirfte. G. GieraTHs OP

Walkenbach, Albert: Der Glaube bei Karl Barth dargestellt im Lichte
seiner kirchlichen Dogmatik. — Lahnverlag, Limburg 1955. 96 S.

Schon mehrere katholische Theologen haben zur Auffassung Karl
Barths vom Glauben, wie sie sich aus der « Kirchlichen Dogmatik » ergibt,
in kritischen Studien Stellung genommen. Sie widmeten sich jeweils ein-
zelnen Themen des Problemkreises « Glauben » und suchten die Ubereinstim-
mung der von Barth vertretenen Ansichten oder ihre Divergenz im Vergleich
zur katholischen Auffassung darzulegen. W. unternimmt demgegeniiber eine
Darstellung der ganzen Barth’schen Glaubenskonzeption. Der innere Zusam-
menhang der einzelnen Theologoumena Barths soll so besser ins Licht ge-
riickt werden. W. glaubt, so auch eher seiner 6kumenischen Zielsetzung ge-
recht zu werden ; seine Studie will « auf den einen Glauben, den heiligen
katholischen Glauben zuriickfiihren, dessen Begriff uns die Theologie des
Aquinaten einzigartig herausgearbeitet hat » (5).

In den « Vorfragen» (1. Teil) analysiert W. den Erkenntnisbegriff
Barths, der sich an den der existentialistischen Philosophie Kierkegaards
anlehnt. Schon in diesen Vorfragen ergibt sich das, was W. eine « Verschie-
bung » nennt, das heilt eine Abweichung der Auffassung Barths im Vergleich
zur thomistischen Sicht.

Solche « Verschiebungen » sind auch das Resultat der Untersuchungen
des Hauptteils (2. Teil), wo W. den Glaubens- und auch den Gnadenbegriff
Barths in logischer, psychologischer, metaphysischer und transzendentaler
Hinsicht betrachtet.

Auf der Ebene der Logik, wo die Giiltigkeit der Begriffe im bezug auf
unsere Aussagen iiber Gott gepriift wird, will Barth die (falsch verstandene)
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« analogia entis» durch die (seine) «analogia fidei» ersetzen. In dieser
« Onto-Logik » (90), wie auch in den Fragen nach der Psychologie, der Meta-
physik und der transzendentalen Funktion des Glaubens, erhellt « eindeutig
die Absicht des Blickwechsels vom erkennenden Subjekt weg zum erkannten
Gegenstand hin» (91). Demgemil sind, psychologisch gesehen, auch die
Akte des Glaubens fiir Barth zwar « echte, freie menschliche Akte » (91) ; aber
« sie empfangen ... nicht nur ihr Dasein, sondern auch ihr Sosein aus Gott »
(91). So geht in ihnen eine Bestimmung unserer Existenz durch Gott vor
sich, sie sind nicht Selbstbestimmung. Thomas verlegt demgegeniiber den
Glaubensakt ganz in den Verstand und den Willen, wobei natiirlich die
Mithilfe der Gnade vorausgesetzt ist. 7

Eine metaphysische Verschiebung sieht W. sodann da, wo Barth be-
tont, Glaube sei nicht eine « verinnerlichende Tatigkeit » (63) — was aber jede
Erkenntnistitigkeit nach der thomistischen Auffassung ist -, sondern ein
« Geschehen-lassen » (64), also nicht eine Qualitidt, sondern eine Relation.

Den letzten Schritt endlich von der thomistischen Sicht weg — den
eigentlich grundlegenden — unternimmt Barth in der « resolutio ultima fidei »,
also in der Bestimmung des Verhéltnisses Mensch-Gott. « Gnade ist Gott sel-
ber » (78). Nur in dieser Perspektive glaubt Barth den « unendlichen quali-
tativen Unterschied und Abstand zwischen Gott und Geschopf » (83) wahren
zu konnen.

In einem 3. Teil fa3t W. dann die erarbeiteten Resultate kurz zusam-
men. — W.s Studie darf zu den Bemithungen gerechnet werden, « denen es
um das Verstehen mehr geht denn um die Kritik » (6). Eine so « eigentiimliche
theologische Konstruktion » (16), wie es die « Kirchliche Dogmatik » Barths
ist, mit thomistischen Kategorien erfassen zu wollen, mag vielleicht schon
zum vorneherein nicht bis ins letzte durchfiithrbar sein. Immerhin hat W.s
Arbeit eine Tatsache klar herausgearbeitet: Es ist tragisch, «daB Karl
Barth, der unermiidliche Kémpfer fir Gottes Freiheit, Hoheit und Macht,
im letzten Gott doch seiner Wirkung und Kraft im Geschopfe berauben
mub » (96). ' : U. ZwiMpPFER OP

Thielicke, Helmut: Was ist Wahrheit? Die theologische Fakultit im
System der Wissenschaften. Rede zur Eroffnung der Theologischen Fakultit
an der Universitit Hamburg, gehalten am 12. November 1954. (Sammlung
gemeinverstdndlicher Vortrage und Schriften aus dem Gebiet der Theologie
und Religionsgeschichte, 209.) — Mohr (Paul Siebeck), Tiibingen 1954. 21 S.

Die Schrift enthilt eine « Rede », nicht einen Traktat, eine Rede zu
einem historischen Ereignis, zur Eroffnung der Theologischen Fakultidt an
der Universitit Hamburg. Gehalten wurde sie vom ersten Dekan dieser
« jungsten » Fakultit, von dem durch zahlreiche Publikationen iiber christ-
liche Ethik wohlbekannten evangelischen Theologen Helmut Thielicke.

Im Zentrum der Ausfihrungen steht nicht die durch « staatliche Uni-
versitdt » und « theologische Wissenschaft » gestellte Problematik, sondern
das Spannungsverhdltnis zwischen « Gottesgelehrtheit» und dem von den
modernen Hochschulen vertretenen « Wissenschaftsbegriff ». Der allgemein
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akzeptierte Wissenschaftsbegriff « ist insofern rational, als seine Axiome von
sich selber einleuchten, als sie gleichsam auf der apriorischen Struktur unse-
res BewuBltseins griinden und als demzufolge sowohl die Begriffsbildungen
wie die Forschungsmethoden der Wissenschaft in ihrem Zusammenhang mit
diesen Axiomen aufweisbar sind » (4 f.). Die Theologie hingegen « impliziert
die Kategorie der Offenbarung », ist also « prinzipiell nicht evident », ja sie
kann nicht einmal als « Gegenstand eines Postulates » gelten (5). Daraus er-
gibt sich die « Fremdlingschaft » einer theologischen Fakultit im Gebilde
des heutigen Hochschulwesens (7), in gewisser Beziehung ist sie eine « hetero-
nome Grofe », eine « Stoérung » gegeniiber dem sonst iiblichen Wissenschafts-
betrieb (8). Vom Begriff der Wissenschaft her scheint also ein unversthn-
licher Gegensatz zwischen Wissen und Glauben aufzuleuchten.

So wird ein « tertium comparationis » gesucht. Dieses Bindeglied ist
nach T. die « Wahrheit », die ja « beide Dimensionen des Wahrheitsbewuf3t-
seins [des Wissenschaftlers und des Theologen] notwendig iiberw6lbt und die
wesensmiBig nur eine sein kann » (10). Auch ist es T. daran gelegen, die Be-
rihrungspunkte, die « Kontakte » der Theologie mit nahezu allen univer-
sitiren Disziplinen (von der Philologie bis zur Naturwissenschaft) aufzu-
zeigen (9). Damit kénnte man vom katholischen Empfinden aus zufrieden
sein, Im Hintergrund aber ist eine tiefer greifende Divergenz zu spiiren.
Als Analogon zum Glaubensakt wird die « Kategorie der Liebe » erwihnt
(16 £.), 2hnlich etwa wie Pascals berihmter Ausspruch lautet: « Le cceur a
ses raisons que la raison ne connait pas». Die Unterscheidung von Wissen
und Glauben scheint bis zur Trennung forciert zu werden, soda3 zwischen
beiden weder ein scharfer Konflikt noch eine echte Handreichung mehr
moglich ist. Das Ungekliarte betrifft also die theologischen Probleme der
« genesis fidei » und des « intellectus fidei», in moderner Sprache die « her-
meneutische Frage ».

Doch méchten wir auch unserer Freude iiber die klaren Gedankenginge
und die prizisen Formulierungen Ausdruck geben. Noch selten sind uns bei
einem modernen Autor so gliickliche Wendungen zur scholastischen Lehre
der Spezifizierung der Akte durch das Objekt begegnet. Wir lesen : « Die Me-
thode, mit deren Hilfe ich einen Gegenstandsbereich erkenne, hiangt von
eben diesem Gegenstand meiner Erkenntnis ab » (13). « Der Gegenstand be-
stimmt die Methode, und die Methode bildet den Gegenstand » (14). « Es ge-
hort also zu den Axiomen unseres Erkennens ..., dal3 fiir den Akt der Er-
kenntnis eine strenge Analogie [bzw. Proportion] bestehen muf3 zwischen
dem erkennenden Subjekt und dem zu erkennenden Objekt » (18). Auch den-
ken wir unwillkiirlich an Thomas, wenn wir horen, daB der Glaube eine
« Teilhabe an der gottlichen Selbsterkenntnis » ist, und daB wir erst durch
diese Gabe in die « eigentliche Analogie » zum gottlichen Pneuma versetzt
werden (20). H. STIRNIMANN OP
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Dogmatik

Die katholische Glaubenswelt. Wegweisung und Lehre. Hrsg. von einer
Arbeitsgemeinschaft von Theologen. Bd. I : Die Quellen der Theologie, Gott
und seine Schopfung. Mit 5 Bildtafelnh. — Bd. IT : Moraltheologie. Mit 4 Bild-
tafeln. — Bd. III : Die Heilsokonomie. 3. Aufl. Mit 17 Bildtafeln. — Herder,
Freiburg-Basel-Wien 1959-61. xx1x-795, xx1v-1080, x1x-784 S.

Wenn es nach dem franzdsischen Moralisten La Bruyere ein Fehler ist,
zu glauben, « die Leute der guten Gesellschaft wissen um ihre Religion » und
man diesen Worten eines guten Menschenkenners ohne Bedenken eine ge-
wisse Allgemeingiiltigkeit zuerkennen mul3, so ist doch dieser Mangel an
Kenntnis und Wissen nicht ohne weiteres einem Mangel an theologischem
Bildungswillen gleichzusetzen. — Jedenfalls scheint in der « guten Gesell-
schaft » des 20. Jh. —in der besten wenigstens von dieser guten Gesellschaft ! —
ein neues Bediirfnis nach theologischer Unterweisung wach geworden zu
sein. Als Beleg dafiir darf mit gutem Gewissen die hier vorliegende « katho-
lische Glaubenswelt » herbeigezogen werden. Bereits ist die dritte Auflage
der deutschen Ubersetzung herausgekommen. Es handelt sich in der Original-
fassung um das Gemeinschaftswerk franzdsischer Theologen zur Hauptsache
aus dem Dominikanerorden, das vor gut zehn Jahren unter dem schwer iiber-
setzbaren Titel « Initiation theologique » erschienen ist, mit der Absicht,
« Anfinger und Studierende in die traditionelle Theologie einzufiihren ».
Damit sind Grundanliegen und Grundinspiration klar herausgestellt. Mit
welch anregender Frische und leidenschaftlicher Liebe dieses Unternehmen
hier im Unterschied etwa zu anderen Versuchen durchgefithrt wird, dariiber
kann sich der Leser selber schon auf den ersten Seiten ein Bild machen. Er
wird erfreut feststellen, daB3 Treue zu Thomas nicht unbedingt mit theo-
logischer Arterienverkalkung verwechselt werden muf. Hier hat sie buch-
stiablich etwas Befreiendes an sich wie die Wahrheit selbst. Wahrscheinlich
weil sie vollumfinglich alle drei wichtigen Komponenten miteinbezieht : Die
Treue zur Lehre (littera), die Treue zum Geist (mens) und die Treue zur
Gesamtstruktur des Werkes, bzw. der Summa theologica.

1. Dementsprechend befal3t sich der erste Band inhaltlich mit dem Stoft
der I Pars. Als Prolegomena dazu sind mehrere Kapitel (1. Buch) mit Themen-
kreisen aus der Bibel, der Liturgie, dem Kirchenrecht und dem Traditions-
begriff vorausgeschickt. Die Erweiterung des Einzugsgebietes wird dankbar
entgegengenommen, Iraglich ist nur, ob das Gleichgewicht unter den ein-
zelnen Disziplinen immer eingehalten worden ist. Man vergleiche etwa das
kurze Kapitel iiber die Konzilien mit den weitschweifenden und nach unserer
Auffassung ein wenig selbstgefilligen Ausfithrungen iiber den gregorianischen
Choral, der nach dem Autor zu schlieBen beinahe heilsnotwendigen Charakter
zugesprochen bekommt. Im Kapitel iiber die Tradition in der Kunst hatten
Literatur und Dichtung neben anderen Kunstformen noch mehr zum Wort
kommen dirfen. Nicht ganz unbedeutenden Unterlassungssiinden im Kapitel
iiber die 6kumenischen Konzilien und kleineren liBlichen Siinden, etwa der
Verwandlung des Johannes von Damaskus in einen Johannes von Damas-
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cenus (325) sei groBmiitig die Absolution erteilt. — Die Ubersetzung aus dem
Franzosischen ist im allgemeinen, soweit es die theologische Fachsprache zu-
148t, fliissig und gut. Einzig in diesem ersten Band haben sich einige allzu
buchstabengetreue Ubernahmen, vor allem in den Ausfithrungen iiber die
Liturgie und den Choral ungiinstig ausgewirkt. Eine Kirche, « die sich der
Wohlgeriiche bedient », die « keuschen Empfindungen des gregorianischen
Chorals » gutheiBt, sich « anfinglicher Wahrheiten » bedient usw., mul3 vor
allem im nichtkatholischen Leser einen etwas zwiespiltigen Eindruck er-
wecken. Aber diese sprachlichen Unebenheiten, die sich auf die deutsche
Ubersetzung und kleine Textabschnitte des ersten Bandes beschrianken,
wollen selbstverstandlich der Gesamtbedeutung dieses Werkes keinen Ab-
trag tun. :

2. Was eingangs von der Treue des Werkes zur « mens » des hl. Thomas
gesagt worden ist, erhilt wohl hier bei den einleitenden Kapiteln des zweiten
— moraltheologischen — Bandes, seine iiberzeugendste Bestdtigung, geht es
doch darum, zu zeigen, wie die Sittenlehre nach thomistischer Konzeption
organisch im Gesamtgefiige der sacra doctrina verwurzelt ist. Oder gehoren
nicht gerade die tkeologische Standortbestimmung der Moral zusammen etwa
mit der Schliisselstellung, die man dem Traktat der Klugheit innerhalb des
Tugendorganismus zuerkennt, zu den verlaBlichsten Kriterien, die iiber
Qualitit und Authentizitit der Treue zu den fieferen Zusammenhidngen der
Theologie des hl. Thomas Aufschluf3 geben ? Eine eingehende Beschiftigung
mit dem Vorwort von M. D. Chenu iiber « die Originalitit der Moral des
heiligen Thomas», den Ausfithrungen von J. Tonneau zum Thema « Moral
und Theologie » und dem folgenden einleitenden Kapitel von C. Spicq iiber
« die Moral des neuen Testamentes » kann nicht genug empfohlen werden.
Sie sind, auf wenigen Seiten zusammengefaB3t, ein Spiegel jenes Geistes und
jener Konzeption, dem das ganze Werk seine Geschlossenheit und seine Soli-
ditit, aber auch seine Frische und seine Weite und sicher auch seinen « Er-
folg » verdankt. Mens sancti Thomae ! Hier ist er im besten Sinne zur mens
seiner Interpreten und Ordensbriider geworden. Und dabei handelt es sich
nicht nur um die Begegnung mit Thomas selbst. Ein weiterer Beweis fir die
Treue zu seinem Geist kommt auch in der Bereitschaft zum Ausdruck, neuere
und neueste Forschungsergebnisse theologischer, philosophischer und natur-
wissenschaftlicher Art der thomistischen Synthese einzuverleiben. Allgemein
wird in den jedem groBeren Abschnitt angefligten « Anregungen zur Ver-
tiefung und Weiterarbeit » auf diese Fragestellungen eingegangen. Im be-
sonderen wiren im Zusammenhang mit der Moraltheologie die Forschungs-
disziplinen der Psychologie und der Psychoanalyse zu erwidhnen, deren Er-
gebnisse aber noch weiter aufgearbeitet zu werden verdienten.

8. Der dritte Band behandelt die Heilsokonomie. Er entspricht dem
dritten Teil der Summa. Der Reihe nach werden behandelt : Christologie,
Mariologie und Ekklesiologie, Sakramentenlehre und Eschatologie. Auch hier
wird wiederum « traditionelle Theologie so lebendig wie moglich vermittelt »
und dabei auf sehr geschickte Weise die historische mit der systematischen
Methode kombiniert. Inhaltlich hat vor allem der Traktat Giber die Kirche
eine wesentliche Erweiterung und Aufarbeitung erfahren. Unter dem Titel
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« Probleme der Kirche » ist u. a. von den brennend aktuellen Problemkreisen
der Stellung des Laien in der Kirche, der katholischen Aktion, der Okumene
und der Mission die Rede. Hochst anregend wirken tiberdies die Ausfithrungen
iber den liturgischen Vollzug der Sakramente im AnschluB3 an die theo-
logische Darstellung. Die Erwiagungen sind aus einem lebendigen Erneue-
rungswillen hervorgegangen, beriicksichtigen vor allem auch pastorale und
katechetische Gesichtspunkte und bleiben trotzdem in enger Tuchfithlung
mit den jeweiligen Forschungsergebnissen in Bibel (Typologie) und Theo-
logie (Mysterienlehre). Ahnliche Bemerkungen lieBen sich ohne Miithe dem
Kapitel iiber die Eschata anschlieBen, wo dem Leser wertvolle Elemente zur
Losung des Problemkreises Weltbild und Glaube mitgegeben werden. — Da-
mit erfillt auch dieser dritte Band in schénster Weise, was sich die beiden
vorausgehenden zum Ziel gesetzt hatten : « Anfinger und Studierende in die
traditionelle Theologie einzufithren ». Dariiber hinaus aber wird die « katho-
lische Glaubenswelt », wie sie hier erschlossen ist, auch manchem &dlteren
Leser einen Funken vom Feuer der ersten Liebe neu zu schenken imstande
sein. A. EICHENBERGER OP

Schmaus, Michael: Katholische Dogmatik, 1. Band. 6. erweiterte Auf-
lage. — Max Hueber Verlag, Miinchen 1960. XxvI11-751 S.

Das Buch zeigt in der Aufteilung der Stoffgebiete die iibliche Linien-
fiihrung. Systematische Dogmatiker stellen ja entsprechend einer alten Tra-
dition meistens die Lehre von Gott dem Drei-Einigen an die Spitze ihrer
Ausfithrungen, nachdem sie vorgingig die nétigen Propadeutica getitigt
haben. Schmaus folgt diesen Spuren, wenngleich schon eine bloB oberflich-
liche Ubersicht dartut, daB er sich auch hier zu relativ selbstindiger Leistung
durchsetzt. So verrit beispielshalber die groBangelegte Einleitung, in welcher
wir auf ca. 200 Seiten iiber das Wesen der Theologie im allgemeinen und jenes
der Dogmatik im besonderen orientiert werden, eine nicht alltdgliche Pionier-
arbeit. Und auch in der nachher einsetzenden Abwandlung des eigentlichen
Themas vom Drei-Einigen stoBen wir bereits in den mannigfachsten Gliede-
rungen auf iiberraschend eigenwillige Nuancen, die dem Verfasser trotz aller
Bindung an die denkerische Vergangenheit eine groBe Originalitdt zu sichern
scheinen. Man ist darum schon von vornherein mit einer gewissen Spannung
auf die Lektiire ausgerichtet und liest sich im folgenden auch relativ leicht
in die gar nicht leichte Materie hinein, was vor allem den schon frither er-
wahnten Vorziigen zu danken sein wird, die sich hier mit ungeminderter Kraft
erneut abzeichnen. Dall der Verfasser sich in der sehr umfangreichen zeit-
genossischen Literatur nicht nur grindlich auskennt, sondern deren Resul-
tate auch immer wieder priifend und sichtend in seine eigenen Gedanken-
gange einbaut, erh6ht den Wert dieser Auflage ganz betrdchtlich. So ent-
stand ein Werk, das im besten Sinne des Wortes & jour ist und Theologen
und intellektuelle Laien gleicherweise in den unmittelbaren Pulsschlag der
gegenwartigen dogmatischen Auseinandersetzung hineinzuholen vermag.

L. M. SmveoN OP
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Guéroult, Martial : Malebranche, II-III: Les cinq abimes de la provi-
dence. [1] L’ordre et I'occasionalisme ; [2] La nature et la grice. (Philosophie
de I’Esprit.) — Aubier, Paris 1959. 283, 426 p.

Avec ces deux volumes consacrés aux « cinqg abimes de la Providence »
s’achéve la grande étude de M. Guéroult sur Malebranche. On y retrouve
la méme sympathie compréhensive, le méme effort d’ordre et de clarté
que dans le précédent. Ces trois volumes constituent une contribution de
premier ordre a la connaissance de la pensée du grand Oratorien, et il serait
désormais impossible d’étudier celle-ci sans les utiliser.

Or cette pensée mérite qu’on s’y arréte. Non seulement pour son inté-
rét propre, mais parce que Malebranche apparait bien comme I’initiateur,
et pour une bonne part l'inspirateur, d’'une forme moderne de la philoso-
phie chrétienne, qui exerce un grand attrait et une forte influence sur beau-
coup de bons esprits aujourd’hui.

Au moyen Age le risque était pour la philosophie de demeurer si liée
a la théologie, si dépendante d’elle, qu’elle en perde son visage propre, et
on sait quels longs efforts il lui a fallu pour conquérir son autonomie. Cette
conquéte, on aurait pu aisément le prévoir, ne s’est pas faite sans rupture,
et de cette rupture le parti-pris de Descartes « de ne chercher plus d’autre
science que celle qui pourrait se trouver en moi-méme, ou bien dans le
grand livre du monde » (Discours de la Méthode, 17¢ p.) est la manifes-
tation éclatante.

Mais ce séparatisme ne saurait satisfaire un esprit chrétien né philo-
sophe. Comment pourrait-il exclure de sa préoccupation d’explication
totale les mystéres de la foi, sans de ce fait, ou bien déclarer irréels ces mys-
téres, ou bien proclamer 1’échec de la philosophie & rendre compte de tout
le réel ? Le probléme de la philosophie chrétienne est inéluctable pour un
philosophe qui est aussi chrétien, car il nait de la conjonction en un méme
esprit d'un double réalisme, le réalisme de la foi et le réalisme de la philo-
sophie. La solution médiévale, si elle était poussée a fond, serait renonce-
ment a la philosophie en tant que telle; la solution cartésienne, poussée
également a son extrémité, serait renoncement a la foi, du moins a la valeur
noétique de la foi. Malebranche a tenté une autre voie, dans laquelle les
philosophes chrétiens d’aujourd’hui, a la suite et sous l'influence d’un
Gratry, d’'un Blondel, d’un Maréchal, aiment & s’engager: celle qui tend
a introduire dans la philosophie méme les vérités révélées comme un prin-
cipe d’explication de son objet.

Par 13 est satisfait ce profond besoin d’unification du réel et de son
explication dont est née la philosophie. Mais ce n’est pas sans dommage,
ni pour elle-méme, ni pour la foi. Pour elle-méme d’abord : quelle est en
effet la valeur philosophique d’explications qui mettent en jeu des vérités
qui transcendent la raison ? Qu’est une philosophie dans laquelle on ne peut
entrer sans faire l'acte de foi, libre par essence et échappant a toute con-
trainte des raisons ? Et pour la foi aussi, le dommage est grand, le risque
mortel : car il est de la nature méme de la foi d’impliquer une soumission
continue a un magistére, alors qu’il est de la nature de la philosophie de

21
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refuser toute autre juridiction que celle de la raison. Les vérités de foi trans-
cendent la raison, les explications philosophiques se veulent purement
rationnelles. Quel danger dés lors pour les vérités de foi d’étre interprétées
par le philosophe sous une lumiére qui les déforme! d’étre engagées dans
une explication du monde qu’elles ne peuvent réellement servir qu’en
cessant d’étre elles-mémes ! )

La lecture, si attachante et si fructueuse, de 1’étude de M. Guéroult
ne laisse aucun doute sur la réalité de ce danger. Aucun théologien ne pourra
accepter, trouver digne de 'amour de Dieu tel qu’il nous est révélé, la
solution malebranchienne du probléme du mal, dans laquelle il apparait
bien que, non seulement Dieu se sert du mal, mais que le mal le sert et que
le péché de ce fait lui est en quelque fagon nécessaire. L’exclusion de la
causalité créée rend d’ailleurs inintelligible le péché aussi bien que le mérite.
L’inclusion de l'Incarnation dans le syst¢me des raisons métaphysiques,
en amenant le philosophe a la considérer comme nécessaire — étant donnée
la volonté de créer —, et de ce fait & la détemporaliser, la dépouille malheu-
reusement de son caractére d’événement, d’intervention libre de Dieu
dans l'histoire humaine. D’une facon générale d’ailleurs c’est toute la con-
ception malebranchienne de la Providence divine, ramenée le plus possible
a une Loi impersonnelle, que la raison peut connaitre par l’application
correcte de certaines regles de calcul trouvées en elle-méme, qui ne parvient
pas a s’accorder avec le theme scripturaire de la paternité divine et de la
liberté de son amour. De sorte que par un retour des choses; paradoxal,
mais qu’on aurait pu prévoir, cette « philosophie chrétienne » qui prétend
intégrer les vérités surnaturelles et les faire entrer dans son explication
du monde et de 'homme, apparait la plus rationaliste qui soit et la moins
respectueuse de la transcendance divine. Elle rationalise 1’ceuvre divine
en la soumettant naivement aux normes de la raison humaine.

Mais d’autre part le philosophe non chrétien qui voudrait suivre cette
pensée, comment pourrait-il, s’il ne la rejette pas, entendre autrement
que comme des symboles la médiation de Jésus-Christ, la passion rédemp-
trice, la grace ? :

La philosophie n’a vraiment rien & gagner a assumer la tdche du théo-
logien pour laquelle, non seulement elle n’est pas armée, mais encore elle
est non qualifiée du fait de ses exigences, légitimes et nécessaires, d’auto-
nomie rationnelle. Rien n’empéche évidemment le philosophe chrétien
de faire aussi de la théologie : mais il se mue alors en théologien et doit
accepter lucidement et loyalement les servitudes et les richesses de cette
science toute différente, qui ne saurait naitre et se développer que sous la
mouvance de la foi. S’il entend demeurer philosophe, sa foi pourra 'orienter
vers certaines explications philosophiques comme la création ou la valeur
supra-temporelle de la personne — car elle porte aussi sur les vérités natu-
rellement connaissables —, et au moins elle le préservera de voir dans une
explication purement philosophique l'ultime raison des choses. Son expli-
cation du monde peut et doit en tenir compte, mais elle ne saurait elle-

méme lui fournir une explication philosophique du monde.
J.-H. Nicoras OP
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Saint Thomas d’Aquin : Somme théologique, L’oeuvre des six jours,
Ta, questions 65-74. Traduction frangaise, notes et appendices par H.-D.
GARDEIL OP. — Desclée, Paris - Tournai 1960. 335 p.

La traduction et la présentation de ce traité de la Somme consacrée
a L’ceuvre des six jours était certainement la partie la plus austére et la
plus délicate de cette traduction de la Somme théologique. Le P. Gardeil
s’en est chargé avec son dévouement et sa compétence bien connue. Sans
dissimuler ce qu’a de caduc l'enseignement de saint Thomas sur ce point,
dépendant qu’il est des conceptions scientifiques de son temps aujourd’hui
totalement dépassées, il a su mettre en valeur les richesses de pensée et de
spiritualité qu’il contient sous la poussiére des théories physiques périmées.
Dans les notes techniques il a pris le parti, fort sage, et qui fait de ce petit
livre un traité fort intéressant, de situer historiquement 1'kexameron de
saint Thomas, tant dans la tradition chrétienne, que dans la philosophie
scolastique de son époque, et ensuite de ses successeurs, jusqu’a finalement
I'interprétation moderne des deux premiers chapitres de la Genése. Cet
exposé, fort consciencieux et documenté, fait de cette traduction beaucoup
plus qu'un remplissage, indispensable au complément de l'ccuvre, mais
fastidieux en lui-méme ; il en fait un livre que l'on aura intérét et profit
a lire et & consulter. J.-H. Nicoras OP

Scheeben, Matthias Joseph : Handbuch der katholischen Dogmatik, 3.
und 4. Buch: Schépfungslehre. Siindenlehre. 3. Aufl., hrsg. von Wilhelm
BreuNING und Franz LAKNER (Gesammelte Schriften, V.) — Herder, Frei-
burg i. Br. 1961. xLv-773 S.

— — 6. Buch : Gnadenlehre. 3. Aufl., hrsg. von Heribert ScEAUF (Ge-
sammelte Schriften, VII.) — Herder, Freiburg i. Br. 1957. xLvII1-428 S.

1. Da wir die beiden Bande miteinander zur Rezension erhielten, kdnnen
wir hier ihre urspriingliche und sachgerechte Reihenfolge einhalten. Uber die
Eigenart der Theologie des groBen Koélner Dogmatikers, niherhin die seines
« Handbuches », und deren Vorziige brauchen wir kein Wort zu verlieren,
da sie im gesamten deutschen Sprachraum und dariiber hinaus Fachkreisen
zur Geniige bekannt, von ihnen auch allgemein anerkannt sind. Diese kritische
Ausgabe seiner Werke wurde ja Wirklichkeit im BewuBtsein, da3 Scheeben
seinen Platz unter den « klassischen » katholischen Theologen hat. Fiir seinen
Ruhm braucht man so wenig zu bangen, daB3 die mit seinem Denken ver-
trauten, pietitvollen Herausgeber es auf ihr Programm nehmen, an ent-
sprechender Stelle deutlich hinzuweisen auf die Mangel, die fast immer die
Kehrseite auBerordentlicher Gaben und Leistungen sind. Das dritte Buch
seiner Dogmatik widmete Sch. der Schépfungslehre (hier S. 1-562), die er mit
Erérterung des den Stammeltern gegebenen Priifungsgebots abschlo, um
dann ein viertes Buch anzugliedern unter dem Titel : « Die Siinde und das
Reich der Siinde als Widerspruch und Kampf gegen die iibernatiirliche Welt-
ordnung » (hier S.563-754), eine im Rahmen neuzeitlicher katholischer
Dogmatiklehrbiicher wohl einmalig umfingliche und griindliche Behand-
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lung des Gegenstandes. Aber auch im Schopfungstraktat ist Sch. bestimmten
Fragen mit seltener Intensitit des Denkens nachgegangen. So bleiben hier
wie in seinem fritheren Schaffen die des Verhiltnisses von Natur und Uber-
natur, hernach die Einzelheiten der tbernatiirlichen Ordnung Lieblings-
thema, und auch den Traktat von der Siinde hat er, wie dessen ebengenannte
Uberschrift es sagt, in diesem Zusammenhang gesehen.

2. Die Gnadenlehre des « Handbuches der Dogmatik » ist leider nur ein
Torso. Schon nach Fertigstellung von 18 Paragraphen, deren letzte die Not-
wendigkeit der Gnade besprechen, wurde Sch. aus diesem Leben abberufen,
im Alter von erst 53 Jahren. Er wollte bei Behandlung dieser Frage auch
nicht einfach das wiederholen, was er dariiber frither an Ideen und Urteilen
vorgebracht hatte, vielmehr neu die herkémmlichen Streitpunkte {iberpriifen,
seine eigenen Auffassungen desgleichen neu durchdenken, zum Teil korri-
gieren (s. sein Vorwort, hier S. xxx1). Der Herausgeber schliet aus den auf-
fallig vielen Ungenauigkeiten der formellen Ausarbeitung besonders bei
Zitaten, daB3 Sch. hier seine letzte Kraft in dringender Eile einsetzte, es fer-
ner unterlie, die Korrekturabziige genau zu iiberpriifen. Im Vorwort, da-
tiert vom 23. September 1887 (zehn Monate spiter war er nicht mehr am
Leben), berichtet der Autor mit schlichter Offenheit von den mannigfachen
Behinderungen, auf die sein Arbeitseifer stie3, macht aber doch mit noch
ungebrochenem Optimismus den « Herren Abonnenten » seines Werkes Hoff-
nung auf dessen vollen Abschluf3 in einem vierten Band, der die Lehre von
der Kirche, den Sakramenten und die Eschatologie hitte enthalten sollen.

3. Die Herausgeber haben mit gleicher bewundernswerter Akribie wie
ihre Vorgénger sich bemiiht, allen Forderungen heutiger wissenschaftlicher
Editionstechnik gerecht zu werden, aber auch durch Nachtrag neuerer Lite-
ratur wie durch kritische Anmerkungen im Anschlu3 an solche, das Werk
dem heutigen Wissensstand auf allen einschligigen Gebieten zu konfor-
mieren. H. Schauf, dem Bearbeiter der Gnadenlehre, lag hauptsachlich daran,
in diesen Fragen Sch.s Verhiltnis zum Standpunkt seiner rémischen Magi-
stri und anderer zeitgendssischer Autoren zu bestimmen, was ihm auf Grund
emsiger Forschung gelungen ist, wie sein gediegenes Vorwort (S. v-xx1) und
die Anmerkungen zeigen. Ein hohes Maf3 an gliicklicher Synthese der beiden
Hauptziele, die seinerzeit J. Hofer dieser Neuausgabe stellte, nimlich einer-
seits Darbietung eines kritischen Textes der Schriften Sch.s, und zwar wo-
moglich seiner « letzten Hand » (soweit ein Handexemplar vorlag), anderseits
Beriicksichtigung der neuen Ergebnisse wissenschaftlicher Arbeit, jedoch
deutlich vom Text des Autors abgehoben, scheint uns im dritten Buch er-
reicht. Gerade im Bereich der Schopfungslehre hatte und hat freilich seit
Sch. die Theologie vielleicht am meisten solche Daten moderner Profan-
wissenschaft zu assimilieren. Dem dienen da jeweils an ihrem Ort eine Reihe
in gedringter Klarheit abgefaBter FuBnoten. Sie sind unentbehrlich fiir
Studierende. Reichhaltig ist ferner im vierten Buch der Nachtrag an Litera-
tur zur Erbsiindenlehre (S. 648-652) und Ddmonologie (S. 738 {.). Im Ver-
gleich damit auffallend sparsam in Erwihnung der doch zumal franzdsischer-
seits nicht wenigen guten Arbeiten nach 1935 sind das allgemeine und die
speziellen Literaturverzeichnisse des sechsten Buches. Es fillt auf, dal da
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sogar fiir Lehrbiicher wie Diekamp und Pohle schon &ltere Auflagen ge-
nannt sind. Allerdings bemerkt selbst das Vorwort des Herausgebers des
dritten Buches, er erstrebe hierin « keine materielle Vollstandigkeit, da solche
Zusammenstellungen in den in den letzten Jahren erschienenen oder neu-
aufgelegten Handbiichern reichlich zu finden sind. Vielfach konnte auch auf
die Angaben der Neuauflage des Lexikons fiir Theologie und Kirche ver-
wiesen werden ». Werden aber die hoffentlich zahlreichen Freunde und
Freundinnen des neuen Scheeben alle auch noch ein anderes « Handbuch »
oder das genannte Lexikon einsehen ? Alles in allem wéire es aber schwarzer
Undank, wenn diese Aussetzung die Unsumme an geleisteter Arbeit vergessen
lieBe : die vielen genauen Ergidnzungen oder Berichtigungen der von Sch.
zitierten Titel, der einzelnen Fundstellen, des Wortlautes von Zitaten, der
von ihm gewdhlten theologischen Note oder Zensur usw. Kein Eingriff in
Sch.s Text wurde aber vorgenommen, ohne ihn deutlich kenntlich zu ma-
chen. (Das Zeichen (Landgraf) am Schlul von FuBinoten des vierten Buches
bedeutet vermutlich, dafl sie von A. Landgraf stammen ?)

Es sei noch auf einige Druckfehler oder Versehen hingewiesen, die uns
ins Auge stacheun. im allgemeinen Literaturverzeichnis von IIT/IV, S. xx1v
lies : Auer, J., Die menschliche Willensfreiheit ... ; S. xxv und S. 537 Anm. 7
lies : Barbel, J., Christos Angelos ... ; E. Brunner, Dogmatik ... ; S. Xxxx lies :
Frohschammer ... ; S. xxxir lies : Kilin, J., ...; S. xxx1v lies : Coreth, E.,
... Fur franzésische Autoren und Titel wiirde sich die Liste zu sehr in die
Liange ziehen, was auch bei Publikationen anderer deutscher Verlage im
Gegensatz zu friher mehr und mehr zu bedauern ist.

Die Bande sind mit kostbaren Registern der Schriftstellen, Personen
und Sachen versehen. Diese Ausgabe des « Handbuches der Dogmatik »
ist damit abgeschlossen. Fiir die « Gesammelten Schriften » wird noch ein
Band VIII mit ausgewdhlten Aufsitzen geplant, den gewi3 viele mit Inter-
essen erwarten. C. Zimara SMB

Brinktrine, Johannes : Die Lehre von der Gnade. — Die Lehre von der
Menschwerdung und Erlésung. — Die Lehre von den heiligen Sakramenten
der katholischen Kirche, I : Allgemeine Sakramentenlehre, Taufe, Firmung
und Eucharistie. — Schoéningh, Paderborn 1957, 1959, 1961. 265, 280, 423 S.

Das dogmatische Werk des Paderborner Professors hat fast in allen
Besprechungen das gréf3te Lob geerntet. Einige Rezensenten glaubten zwar
hervorheben zu miissen, daf3 sich auch dieses Werk im Rahmen der dogmati-
schen Handbiicher bewege, und in dieser Betonung ist ein gewisser Vorbe-
halt herauszufiithlen. Man muf3 jedoch verstehen, daff ein Handbuch der
Theologie, das sich die Einfithrung der Theologiestudenten in die hl. Wissen-
schaft zum Ziele setzt, eben den Rahmen eines Handbuches nicht sprengen
kann. Es wire gewil3 falsch, die Handbiicher mit der theologischen Wissen-
schaft schlechthin identifizieren zu wollen, aber ebenso ungesund ist es, sich
allen padagogisch eingestellten Schulbiichern gegeniiber abweisend zu ver-
halten. Die verschiedenen Artikel, Abhandlungen und Diskussionen der
« Neuen Theologie » mogen ja fiir den Theologen ganz anregend und in diesem
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Sinne auch niitzlich sein, wer aber sein Wissen ausschlieBlich aus diesen
« aufgelockerten », alle traditionellen Thesen in Frage stellenden Werken
schopfen wollte, wire zu bedauern, denn er konnte sich nie ein solides
theologisches Wissen aneignen. Die Handbiicher sind eben ein notwendiges
Mittel, um sich in relativ kurzer Zeit ein geordnetes, zuverldssiges Wissen zu
erwerben. )

Beurteilen wir nun unter diesem Gesichtspunkt die dogmatischen Hand-
biicher Brinktrines, so miissen wir zugeben, daB uns der Autor eines der
bestgelungenen Werke dieser Art bietet.

Ohne auf inhaltliche Einzelfragen einzugehen, méchten wir auf die all-
gemeine Methode seiner Schulbiicher hinweisen. Der Stoff ist in Teile, Ab-
schnitte und Paragraphen iibersichtlich gegliedert. Wir begriiBen es, daB
Brinktrine zum Ausgangspunkt seiner Abhandlungen nicht die Heilige
Schrift, sondern den von der Kirche definierten oder vorgelegten Glauben
macht. Theologie im Sinne des Aquinaten ist nimlich eine Glaubenswissen-
schaft, eine Wissenschaft also, die den Glauben nicht nur &uBerlich voraus-
setzt, sondern sich innerlich aus dem Glauben entfaltet und aufbaut. Des-
halb ist es richtig, von der jeweils aktuellen und ausdriicklichen Lehre der
Kirche auszugehen. Damit wird auch der Anschein vermieden, als ob die
Theologie Wissenschaft nur dank jener historischen und textkritischen
Forschungen ware, mit Hilfe derer man positiv beweisen will, daB die aktuelle
Lehre der Kirche tatsidchlich mit jener der Heiligen Schrift iibereinstimmt.
Die Glaubenssitze, die den Ausgangspunkt der Paragraphen bilden, werden
iibrigens am Anfang eines jeden Bandes nach der Inhaltsangabe eigens in
einem Verzeichnis angefithrt. Nach kurzer Erklarung der Glaubenssitze und
nach Hinweis auf die Gegner wird genau angegeben, wo und wann die Kirche
die in Frage stehenden Thesen definiert oder vorgelegt hat. Dann erst werden
die Quellen, Schrift und Tradition, eingehend besprochen. SchlieSlich folgt
die spekulative Begriindung und Erlduterung des Satzes. Im positiven Teil
kommen immer die neuesten Ergebnisse der Exegese, Patrologie und Theolo-
giegeschichte zur Sprache. Besonders dankbar werden die Studenten dem
Autor dafiir sein, daB3 er oftmals auf den in der Liturgie sich dullernden Glau-
ben der Kirche hinweist und dadurch auch die Bedeutung der Liturgie als
Quelle dogmatischen Beweises in das richtige Licht riickt. Von Belang fiir
die Okumene sind die vielen kurzen, aber immer gut begriindeten Angaben
iiber die protestantische Auffassung der Sakramentenlehre (vgl. Die Lehre
von den Heiligen Sakramenten der Katholischen Kirche I, S. 45, 50, 312,
330 usw.).

Der eigentlich erklirende, d.h. spekulative Teil ist priazis und sehr
sorgfiltig ausgearbeitet. Auch viele von der neueren Theologie aufgeworfenen
Probleme werden angefithrt und nach Moglichkeit von den Grundprinzipien
der Theologie her bewertet. Nie wird einer Meinung nur deshalb gréere Be-
deutung beigemessen, weil sie einer neueren Fragestellung entspringt, und
nie wird eine traditionelle Auffassung nur deshalb abgelehnt, weil sie eben
traditionell ist. Der Autor erweist sich als konsequenter Thomist, was ihn
aber nicht hindert, auch Theologen anderer Schulen, z. B. Suédrez, heranzu-
ziehen, Brinktrine macht auch von den dogmatischen Handbiichern Die-
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kamps und Pohle-Gummersbach reichlich Gebrauch, behilt ihnen gegeniiber
aber durchwegs seine Unabhingigkeit, was sich besonders in der Bestimmung
der theologischen Sicherheitsgrade zeigt. Ist es ihm im positiven Teil daran
gelegen, alle Ergebnisse der neueren Forschung seinem Handbuch einzuver-
leiben, so scheint im spekulativen Teil sein besonderes Anliegen zu sein,
den Studenten zur Bildung eines sicheren theologischen Urteils zu verhelfen.
Hinweise auf Zusammenhinge zwischen verschiedenen Traktaten — so
wird im Band iiber die Lehre der Menschwerdung Christi der innere Zusam-
menhang zwischen der Unio hypostatica, dem Sacerdotium Christi, dem
sakramentalen Charakter und dem eucharistischen Opfer aufgezeigt (S. 180) —
erleichtern es den Lesern, sich eine synthetische Sicht zu erwerben.

DaB der in Thesen straff gegliederte Stoff manchmal allzu schulhaft an-
mutet, ja daB in der deutschen Formulierung bisweilen auch lateinische Aus-
dricke mitklingen — so lautet im Band iiber die Menschwerdung Christi ein
Satz folgendermaBen : « Christus besaB von Anfang an die gratia substantia-
lis seu increata » (S. 177) —, wird man dem Autor nachsehen miissen.

Nach dem Gesagten eriibrigt es sich, auf den moglichen Einwand zu
antworten, daf3 es sich nicht lohnt, immer wieder neue Handbiicher heraus-
zugeben. Gewil} bleiben das Grundanliegen und auch der Stoff der Handbii-
cher wesentlich gleich, aber die neuesten Ergebnisse positiver Forschungen
sowie die theologische Problematik der Gegenwart zwingen den Theologie-
professor, seinen Stoff stets neu durchzudenken und durchzuarbeiten. Dies
hat sich auch Brinktrine zur Aufgabe gemacht und sich ihrer, wenn auch in
der Art der scholastischen Handbiicher, in durchaus perstnlicher Weise
entledigt. Ohne in den Fehler zu fallen, die Bedeutung der scholastischen
Handbiicher zu leugnen, halten auch wir eine gewisse Auflockerung in der
Methode dieser Handbiicher erstrebenswert. Darin kénnte uns die Summa
Theologica — die immer noch das beste, wenn auch heute nicht mehr genii-
gende Handbuch der Theologie darstellt — zum Vorbild dienen. Man miif3te
dem Problemhaften einer theologischen Frage mehr Platz einrdumen.
Denken wir nur an die Rationes pro et contra, mit welchen Thomas die
Untersuchung eines Artikels einleitet und dadurch der ganzen Abhandlung
die dynamische Spannung des Suchens nach Wahrheit zu verleihen weil !
Die Schaffung eines in der Methode neueren, interessanter formuvlierten
scholastischen Handbuches scheint noch die Aufgabe der Zukunit zu sein.
Wir wollen es aber Brinktrine nicht zum Vorwurf machen, diese neue Me-
thode noch nicht gefunden zu haben, sondern uns freuen, da3 er unseren
Theologiestudierenden ein zuverlissiges, klar gefaBites, die neueren Probleme
inhaltlich beriicksichtigendes dogmatisches Handbuch bietet !

' T. MEHRLE OP

Journet, Charles : Entretiens sur la grice. — Desclée de Brouwer, Bruges
1959. 215 p.

Ce petit livre n’a pas été écrit directement pour les théologiens : il se
compose des instructions d’une retraite donnée a des laics, groupées en huit
entretiens, dont le style, a peine retouché pour les besoins de la publication,
garde la fraicheur, la spontanéité, le charme d'une parole combien vivante !
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Mais il est écrit par un théologien, et les théologiens y retrouveront avec
admiration, tous les grands thémes de la grace, traités a fond et merveil-
leusement mis en valeur par les ressources de la théologie, de la poésie et
d’'une expérience spirituelle toujours présente. S’ils n’apprennent rien de
nouveau a cette lecture, — rien qu’ils n’aient pu lire dans les autres ouvrages
de I’éminent auteur —, ils seront frappés par la richesse inusitée de cette
synthése qui rassemble des vérités diverses et les fait converger sur cette
grande réalité de la grice, pour l'éclairer, et s’éclairer mutuellement par
ce rapprochement méme.

Ainsi ces « Entretiens sur la grace » ne s’hypnotisent pas sur les pro-
blémes irritants de la grace actuelle et de ses rapports a la liberté. Ils ne
les négligent pas pour autant, car ils existent, mais les situent dans un
ensemble plus vaste, et surtout les éclairent continuellement de la chaude
lumiére de cette vérité fondamentale que 'amour est le principe de tout
le comportement de Dieu. Je ne puis résister au plaisir de citer 'admirable
phrase qui introduit le premier entretien et donne le ton a l’ensemble :

« La toute premiére chose, qu’il ne faut jamais oublier, que ’on ne
connaitra jamais assez, c¢’est que la révélation judéo-chrétienne est la
révélation de I'dmour de Dieu pour nous, d’un amour qui fera toujours
notre étonnement ici-bas parce que dépassant absolument tout ce
que nous pourrions concevoir, et dont nous ne pourrons jamais toucher
le fond. Pour connaitre le fond de I'amour de Dieu pour nous, il faudrait
étre Dieu. Et les effets de 'amour sont pour nous déconcertants, comme
des surprises, précisément parce que nous ne pouvons pas comprendre
sa Source. Ils sont déconcertants pour une raison purement rationa-
liste, méme pour la raison tout court. »

Si Mgr Journet sait expliquer 'action de Dieu sur la volonté, a la fois
toute-puissante et merveilleusement respectueuse de la liberté, d’une
maniére étonnamment simple; s’il trouve des formules saisissantes pour
caractériser le pélagianisme, le calvinisme en face de la doctrine catholique,
puis, a l'intérieur de celle-ci, le molinisme en face du thomisme, sa maniere
d’expliquer le péché en face de I'amour de Dieu appelle, en thomisme,
quelques réserves que mnous avons déja eu l'occasion de signaler ici méme
dans une recension précédente (FZPT 7 [1960] 87 s.).

Cependant cette contestation ici est peu importante. Les vérités qui
se dégagent fortement de l'exposé de M. J. sont incontestables et sont les
plus nécessaires au niveau ou il se place, celui du « catéchisme », méme si
c’est un catéchisme de haute intellectualité : elles se raménent a ceci que
la créature a l'initiative premieére du péché, que toutes les initiatives divines
sont des initiatives d’amour, et que nul ne se perd qu’en se dérobant a 1’amour
de Dieu. Sur ces points, qui sont essentiels, tous les théologiens doivent
demeurer d’accord, méme s’ils divergent sur 1’explication.

Beau et bon livre, qui contribue, sur le plan de l’enseignement aux
fideles, a faire rayonner dans I’Eglise la théologie et & la faire aimer.

J.-H. Nicoras OP
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Fries, Albert, CSsR : Die Gedanken des heiligen Albertus Magnus iiber
die Gottesmutter. (Thomistische Studien, Band VII.) — Paulusverlag, Frei-
burg Schw. 1959. x1-412 S.

An Spezialuntersuchungen, die Alberts Anschauungen iiber Leben und
Geheimnis Marias zum Gegenstand hatten, fehlte es nicht. Aber alle diese
Arbeiten waren liberholt, nachdem die literarkritische Forschung der letzten
Jahrzehnte unsere Kenntnisse des Schrifttums Alberts in manchen Punkten
korrigiert hatte. Diese hat einerseits mehrere neue Werke Alberts entdeckt
(Tractatus de natura boni, Teile der Summa de creaturis), andererseits ver-
schiedene Schriften, die bisher unter dem Namen Alberts gingen, als nicht
von ihm stammend nachgewiesen (u. a. das sog. Mariale, Marienpredigten).
So dringte sich eine neue Behandlung der Lehre Alberts iiber Maria auf.
P. A. Fries, der bei der kritischen Sichtung der mariologischen Schriften
Alberts entscheidend mitgearbeitet hatte (vgl. A. Fries, Die unter dem
Namen des Albertus Magnus iiberlieferten mariologischen Schriften, Miinster
Westf. 1954), hat uns in vorliegender Arbeit die dem heutigen Stand der
literargeschichtlichen Forschung entsprechende Darstellung der Mariologie
Alberts geschenkt. ,

Er hat dabei den Weg eingeschlagen, der beim Fehlen einer systema-
tischen mariologischen Schrift Alberts, nachdem das Mariale ausgeschieden
war, als der einzig richtige sich darbot; er durchging in chronologischer
Reihenfolge alle 24 Schriften, in denen Albert auf Maria zu sprechen kommt.
Beginnend mit dem aszetischen Frithwerk Tractatus de natura boni (vor
1240) iber die systematischen Werke der 40er Jahre des 13. Jahrhunderts
(Summa de creaturis und Scriptum super sententias) und die exegetischen
Schriften (Dionysius- und Schriftenkommentare) — warum wird S. 50 die
Exegese zeitlich « gegen 1250 » fixiert ? — stellt Fries die Aussagen Alberts
zu den einzelnen Fragen der Mariologie sehr sorgfiltig zusammen. Er ver-
weist dabei immer auch auf theologiegeschichtliche Zusammenhinge und
fiihrt abschlieBend die von Albert benutzten Quellen an. Der Ertrag der
einzelnen Werke ist recht verschieden. Am vollstindigsten hat Albert seine
Gedanken iiber die Gottesmutter im 3. Buch des Sentenzenkommentars im
Rahmen der Christologie dargelegt. Auch der Lukaskommentar bietet reiche
Materialien, die um drei Punkte angeordnet sind : Kindheitsevangelium
(Kap. 1 und 2), Perikope von Martha und Maria (Lk. 10, 38-42 : friiheres
Evangelium vom Feste Maria Himmelfahrt) und das Lob auf die Gottes-
mutter (Lk. 11, 27).

In einem zweiten synthetischen Teil verbindet Fries die gewonnenen
Aussagen nach den einzelnen Lehrpunkten zu einer gedringten systema-
tischen Darstellung, die er nun als « Mariologie » Alberts bezeichnet. Albert
baut seine marianische Theologie auf dem Dogma der Gottesmutterschaft
auf (Grundprinzip seiner Mariologie). Er lehrt nicht die unbefleckte Emp-
fingnis Marias. aber ihre vorgeburtliche Heiligung (cito post animationem),
die als auBerordentliche und gnadenvolle Rechtfertigung zu verstehen ist.
Die leibliche Aufnahme Mariens in den Himmel ist fiir ihn durch alle Schrif-
ten Offenbarungswahrheit. Gegeniiber fritheren Darstellungen wird vor allem
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die Ansicht Alberts iiber die Miterloserschaft Mariens richtiggestellt. Maria
ist fiir Albert nur Gehilfin Jesu bei der Zuwendung des Heils, nicht aber bei
der Menschwerdung und beim Kreuzesopfer.

Die Arbeit von Fries zeichnet sich durch auBerordentliche Griindlich-
keit aus und erweckt den Eindruck hochster Zuverldssigkeit. Man darf sich
von ihr fithren lassen mit der Sicherheit, {iber alle mariologischen Fragen
des wirklichen Albert bestens orientiert zu werden. N. Wickr.

S. Thomas d’Aquin : Somme théologique, L’Eucharistie. Tome I,
IITa, questions 73-78. Traduction frangaise par A.-M. RocueTr OP. — Des-
clée, Paris - Tournai 1960. 444 p.

Le traité de I’Eucharistie manquait encore a la traduction francaise
de la somme théologique entreprise il y a bientdt quarante ans par les éditions
du Cerf. Le Pére Roguet, que désignait sa compétence en théologie de la
liturgie, s’est chargé de cet ouvrage difficile et en a mené a bien la premiére
partie. Il faut espérer que le second tome de sa traduction ne tardera plus
a paraitre.

Sans attendre davantage il nous faut présenter le premier tome, qui
va jusqu’a la question 78 et étudie par conséquent le sacrement en ce qui
le constitue, c’est-a-dire en sa sacramentalité (q. 73), en sa matiere (q. 74-77)
et en sa forme (q. 78).

Traduire en frangais moderne le latin de saint Thomas — a la fois si
technique et si fruste —, est une entreprise ardue. I.e P. Roguet s’en est
acquitté avec honneur et souvent méme avec bonheur. Pour critiquer telle
ou telle option (par exemple: «réalité du sacrement», pour «res sacra-
menti» ; «il est trés logique » pour « convenienter ») il faudrait pouvoir en
proposer a la place une autre qui soit stirement meilleure. Signalons seule-
ment, non dans la traduction elle-méme, mais dans une note (n. 78, p. 320)
un a peu prés regrettable, qui n’est sans doute qu’une inadvertance, pour
rendre une expression de saint Thomas: « Notre pauvre imagination se
représenterait volontiers le Christ comme présent en personne (c’est-a-dire
sous son aspect propre)... »

La présentation de la doctrine eucharistique de saint Thomas est
claire et juste, rassemblant, sans vaine érudition, mais avec une information
sire, un grand nombre de renseignements d’ordre historique ou liturgique
du plus grand intérét pour une initiation sérieuse et approfondie a la théo-
logie et au thomisme. On notera en particulier combien vigoureusement est
mis en relief le réalisme de la présence eucharistique. A ce sujet la mise au
point, al'aide de larges citations du P. de La Taille, de la conception courante
du symbolisme des espéces, est excellente et fort utile: les espéces signifient
premiérement et avant tout le corps et le sang du Christ présent en elles, et
c’est ce corps et ce sang (res et sacramentum) qui signifient (et effectuent)
I'unité du Corps mystique; que les espéces elles-mémes puissent évoquer
cette unité, c’est 14 un symbolisme secondaire, et I'on risquerait, a lui accor-
der trop d’importance, de rendre inutile la présence réelle, puisque le but
de celle-ci serait atteint immédiatement. Peut-étre pourrait-on dire que
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ce symbolisme second se rapporte a cet élément d’une des définitions médié-
vales des sacrements (celle d’Hugues de Saint-Victor): « et similitudine
representans ». (On rejoindrait ainsi les intéressantes considérations que
faisait naguére le R. P, a propos de « signe et symbole dans la théologie sacra-
mentelle », dans: Somme théologique de saint Thomas, Les sacrements,
PP. 321-324). '

Certaines positions de l'annotateur pourraient étre discutées, en parti-
culier celles qu’il emprunte 2 Dom Vonier sur le refus de distinguer dans
I’Eucharistie un aspect sacramentel et un aspect sacrificiel. Sans nier que
cette distinction soit souvent trop lourdement marquée dans les manuels —
sans contester surtout que ces deux aspects se qualifient mutuellement, que
I’Eucharistie est un sacrifice sacramentel et un sacrement sacrificiel —,
on ne saurait non plus expliquer le caractére sacrificiel de 1’Eucharistie
par la seule définition des sacrements, ni rattacher 2 sa nature de sacrement
les propriétés qu’elle a en tant que sacrifice. Saint Thomas d’ailleurs distin-
gue expressément ces deux aspects comme deux raisons distinctes et irré-
ductibles I'une a 'autre (q. 79, a. 5), et on attend avec intérét la traduction
et les annotations qui seront données de ce passage au tome II: il sera
malaisé de soutenir avec Dom Vonier qu’il s’agit 14 « d'une simple nécessité
de langage ». Assez curieusement d’ailleurs, & propos de la formule de con-
sécration du calice, le P. Roguet tache, & l’encontre de la position plus
commune aujourd’hui parmi les théologiens, de maintenir la position de
saint Thomas sur la nécessité de la seconde partie de cette formule : « qui
pro vobis et pro multis etc... ». Or la raison qu’il donne, a la suite et avec
I'autorité du P. de La Taille, majore manifestement celle de saint Thomas
et accentue jusqu’a la séparabilité la distinction entre l’aspect sacramentel
et l'aspect sacrificiel de 1’Eucharistie, qui était contestée plus haut. On
nous dit en effet de cette seconde partie : « elles (ces paroles) signifient et
donc elles réalisent, la vertu proprement sacrificielle de cette forme » (p. 407) :
comme: si le pain et le vin pouvaient étre transsubstantiés dans le corps
et le sang du Christ sans que, par le fait méme, le sacrifice de la croix soit
de nouveau offert !

Inversement, mais suivant la méme ligne de pensée, ’auteur se sépare
de saint Thomas au sujet de l'intention requise pour la validité de la.consé-
cration, exigeant, non seulement, comme faisait le P. de La Taille a la suite
de Lugo, qu’elle porte expressément sur le caractére sacrificiel de I'’Eucha-
ristie (et donc qu’elle soit 'intention d’accomplir I'action liturgique inté-
grale et spécialement de consacrer les deux espéces), mais encore qu’elle
consiste a vouloir « faire ce qu’a fait le Christ, qui a consacré pour rendre
grace a son Pére et sauver le genre humain » (p. 238). Cette maniére de voir
est certainement la plus commune aujourd’hui, et elle procede d’une prise
de conscience plus vive du caractére liturgique et ecclésial essentiel a
I’Eucharistie : Il est bien certain que si le Christ et 1’Eglise conférent le
sacerdoce & un chrétien, ce n’est pas pour le gratifier d’'une sorte de pouvoir
magique, dont ’exercice donnerait satisfaction, dans le domaine spirituel,
a sa volonté de puissance ou a sa vanité ; c’est pour qu’il soit le ministre
du culte ecclésial. Pourtant il semble qu’il y ait 1a cette confusion que saint
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Thomas justement veut éviter, entre le « finis proprius » de I'action sacra-
mentelle, et le « finis effectus» (q. 78, a. 2 ad 2). L’action: sacramentelle
est un acte humain, et de ce fait, comme le souligne fortement le P. Roguet
commentant saint Thomas, il doit étre volontaire, et donc exige de la part
du ministre, non seulement 'effectuation de I'acte extérieur (ici la prolation
des paroles), mais l'intention de faire ce que ces paroles disent —, puisqu’il
s’agit de paroles, non simplement affirmatrices, mais réalisatrices. Seule-
ment, cette action, une fois posée par le prétre, regoit son efficacité du Christ,
de sorte que les intentions ultérieures qu’a le prétre —, et qui situent cette
action dans la vie morale —, sont indifférentes a son efficacité sacramentelle.
La forme méme d’ailleurs que le P. Roguet donne a cette maniere, si com-
mune aujourd’hui, de voir les choses, en manifeste le défaut du seul fait
qu’il la pousse logiquement a 1’extréme. Car si, pour consacrer validement,
il fallait que le prétre ait l'intention de rendre graces a Dieu et de sauver
les ames, la messe la plus conforme aux régles liturgiques pourrait étre
invalide par défaut chez le prétre d’une intention, méme virtuelle, de reli-
gion et de charité. Ce que personne évidemment ne dira. Pourtant, si on
devait faire appel, pour la validité de la consécration, aux intentions ulté-
rieures du prétre, on se demande au nom de quelle régle on pourrait s’arréter
avant d’étre arrivé a l'intention de la fin derniére. — Quant a 'argumenta-
tion, plus rigoureuse, mais qui va moins loin, du P. de la Taille, selon qui,
la transsubstantiation, telle que le Christ 1’a instituée, étant sacrificielle,
si le prétre excluait de son action sacramentelle l'intention d’offrir le sacri-
fice eucharistique, par le fait méme il n’aurait pas l'intention de cette
action sacramentelle déterminée (finis proprius), il faut la retourner tout
simplement : parce que la transsubstantiation est par nature sacrificielle,
il est impossible d’avoir l'intention de consacrer (méme une espéce seule)
sans, par le fait méme, avoir 'intention d’offrir un sacrifice. — Intention
contrariée par la décision de ne pas procéder a la seconde consécration,
mais qui ne peut pas plus étre annulée que 1’action elle-méme de consacrer
le pain et le vin ne peut étre privée de son ordination intrinséque au sacri-
fice eucharistique. Quant aux abus du pouvoir sacerdotal qu’on voudrait
rendre impossibles, impensables, on aurait tort d’y attacher trop d’impor-
tance du point de vue de la théologie sacramentaire. Il est trop certain
que le pouvoir sacerdotal est par nature cultuel, que I’Eucharistie est essen-
tiellement une liturgie (et elle le demeure en tous les cas, soit qu’il y ait
double consécration, et dans ce cas il y a sacrifice de I’Eglise, le sacrifice
eucharistique ; soit qu’il n'y ait qu'une consécration, et elle est alors une
liturgie tronquée, interrompue). Que le prétre puisse exercer son pouvoir
dans un autre but que celui pour lequel il en a été gratifié, c’est une consé-
quence de ce risque que le Christ a pris en confiant a des hommes pécheurs
les sacrements de la Rédemption.

Le P. Roguet manifeste une certaine défiance a 'égard des explications
métaphysiques de la présence réelle, et par 1a il reste, semble-t-il, quelque
peu en retrait de saint Thomas qui, placé devant ce fait -, qui certes est
un mystére, et qu’il recoit comme tel —, considére la transsubstantiation
comme la seule explication qui puisse rendre compte du mystére et le faire
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apparaitre intelligible. — C’est dans cet esprit de défiance excessive qu'’il
présente comme acceptable la distinction proposée par les thomistes
du 16¢ siécle entre les deux fonctions de la quantité; distinction qui, en
elle-méme et en son application au mystére eucharistique, n’est pas seulement
tout a fait étrangére a saint Thomas, mais encore va a l’encontre de
son explication, comme ’avait montré de facon décisive le cardinal Billot.

Le probléme de I'épiclése est exposé de fagon claire et nuancée, en sui-
vant principalement Salaville, qui reste en ce domaine une autorité sfire.
La solution proposée est classique, c’est la seule conforme a la doctrine
de I’Eglise, et qui permette de maintenir la vertu consécratoire exclusive
des paroles de l'institution — qui est certaine et universelle —, sans pour
autant porter la moindre atteinte a la vénération due aux traditions litur-
giques orientales. On sait qu’elle consiste & voir dans 1’épiclése I’expression —
faite 2 un moment donné de 1’Action liturgique, qui doit se dérouler dans
le temps —, de la foi de I’Eglise selon laquelle la transsubstantiation est
ceuvre du Saint-Esprit, non de 'homme, et de sa priére pour que le Saint-
Esprit vienne accomplir cette ceuvre : foi et priére qui sont dans I’ame et
le coeur de I’Eglise durant toute I’Action et treés spécialement a I'instant
de la consécration, mais dont ’expression orale et publique s’est trouvée
placge, en certaines liturgies d’abord, puis dans toutes les liturgies orientales,
aprés la consécration, sans que cela ait signifié le moins du monde — du
moins jusqu'a l'interprétation malencontreuse de saint Jean Damascéne
au 8¢ siecle —, un doute sur U'efficacité des paroles de l'institution. Le Pére
Roguet expose cela, qui n’est pas nouveau, mais qui demeure vrai, de
fagon simple et convaincante.

On doit saluer avec joie cette présentation au public théologique frangais
d’un des plus beaux traités de saint Thomas, un de ceux ou éclate le plus
vivement son génie théologique. A une époque ou tant de théologiens,
impressionnés par l'idée nouvelle que nous donnent de la matiére les sciences,
et surtout par les répugnances de l'esprit moderne a admettre le miracle
ou toute intervention directe de Dieu dans la nature, se laissent si facile-
ment aller & des explications qui minimisent jusqu’a le supprimer le réalisme
ontique de la présence eucharistique, il est souverainement utile, et il est
aussi courageux, de rappeler, sans tapage vain, mais aussi avec fermeté
que la théologie ancienne a su donner de la présence réelle une explication
valable pour tout esprit réfléchi, dans le respect du mystére, dans la foi,
mais nullement contre la raison. J.-H. Nicoras OP

Clark, Francis, SJ: Anglican Orders and defect of Intention. — Longmans
and Green, London 1956. xx-215 p.

Stephenson, Anthony A., SJ.: Anglican Orders. With Appendices by
Walton Hannan and Hugh Ross WiLLiamsoN. — Burns and Oates, London
1956. 76 p.

Die in der Bulle Leos XIII. Apostolicae curae (1896) erfolgte Ungiiltig-
keitserkldarung der anglikanischen Weihen konnte die Auseinandersetzungen
nicht zum Stillstand bringen, da die vom Papste angefiihrten Griinde nicht
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von allen Theologen, selbst nicht von den katholischen, gleich gedeutet
wurden. Das Gesprdch erhob sich 1955 mit neuem Eifer, als die anglikanische
Kirche, ihren eignen Prinzipien anscheinend untreu werdend, die Weihen
der neugebildeten Kirche Sud-Indiens anerkannte, obwohl sie sich nicht
zu einem apostolischen Episkopat bekennt. Die zur Besprechung vorliegen-
den Biicher bilden einen katholischen Beitrag zu dieser Diskussion. Francis
Clark beschiftigt sich in seinem Buch mit einem Teilaspekt der Ungiiltig-
keitsfrage, mit dem von Leo XIII. angefiihrten defectus intentionis, viel-
leicht der umstrittensten Stelle der ganzen Bulle ; doch nimmt der Verfasser
auch zu den heutigen Problemen Stellung. Er bespricht ausfithrlich 7 ver-
schiedene Deutungen, die diesem defectus intentionis von anglikanischen und
katholischen Autoren gegeben werden und entscheidet sich dann nach einer
griindlichen Untersuchung fiir jene, welche den Fehler auf die Intention des
Konsekrators von Erzbischof Parker bezieht, dem einzigen Bindeglied zwi-
schen der alten katholischen und der neuen anglikanischen Hierarchie.
Trotz einer verwirrenden Menge von Einzelheiten ist die Gegeniiberstellung
der verschiedenen Meinungen klar und interessant geschrieben und von
besonderem Nutzen {iir jene, die sich mit der ausgedehnten Kontroverse
vertraut machen wollen. Doch erfahrt Clark durch das gleichzeitig erschie-
nene, viel kleinere Biichlein von Siephenson eine gewisse Korrektur: es
wird dort gezeigt, daB die Frage nach der sakramentalen Intention gar
nicht getrennt von der Form betrachtet werden darf. Stephensons Buch
ist eine Zusammenstellung von 5 Artikeln, die der Verfasser schon im Month
veroffentlicht hatte, denen sich einige kleinere Kontroversaufsitze anschlie-
Ben. Es gelingt dem Verfasser, das Problem betrichtlich zu vereinfachen.
Es geht in der Ungiiltigkeitserklarung wesentlich um den von Leo XIII.
ausfiihrlich behandelten defectus formae, welcher schon allein das kirchliche
Urteil geniigend begriindet, ganz abgesehen von der sakramentalen Inten-
tion. Die Erwidhnung des defecius intentionis beschrinkt sich in der Bulle
auf einen einzigen Abschnitt. Stephenson gibt diesem Abschnitt eine Deutung,
die sich von den 7 von Clark besprochenen abhebt und dem Wortlaut der
Bulle auf einfache und iiberzeugende Weise gerecht wird. Gemeint mit dem
Fehler an der Intention ist nicht ein Urteil {iiber die innere Absicht bestimm-
ter Personen, nicht einmal iiber die des Konsekrators von Parker, denn die
Kirche maBt sich nicht an, die innere Haltung eines Menschen zu richten.
Gemeint ist das kanonische Urteil der Kirche, das sie oft auf Grund von
duBeren Zeichen fillen muf3, und welches in diesem Fall durch die Anwendung
eines Prinzips zustande kommt, wonach von der Wabhl einer ungiltigen Form
auf eine mangelhafte Intention zu schlieBen ist, — wenn nicht das Gegenteil
bewiesen werden kann. Der defectus intentionis bei den anglikanischen Weihen
ist also kein von dem defectus formae unabhédngiger Beweis ihrer Ungiiltigkeit.
Der Fehler an der Intention ist vielmehr eine prinzipielle Folgerung aus der
mangelhaften Form ; doch konnte auch eine fiir den einzelnen Fall bewiesene
giiltige Intention nicht die entwertende Wirkung der mangelhaften Form
aufheben. Das in einem anregenden Stil geschriebene Biichlein Stephensons
setzt eine gewisse Vertrautheit mit dem Problem der anglikanischen Weihen
voraus. G. Baum OSA
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Kirchen- und Ordensgeschichte

Poulet, Charles, OSB: Histoire de I’Eglise. Nouvelle édition revue et mise
a jour par Dom Louis GaiLLarp. Tome I : Antiquité et Moyen Age. Débuts
des Temps Modernes. — Beauchesne, Paris 1959. 405 p.

Es ist erstaunlich, auf welch engem Raum die Kirchengeschichte des
Altertums und des Mittelalters bis zum Beginn der Neuzeit hier zusammen-
gefafB3t ist. Dabei sind die wichtigsten Tatsachen und noch viele andere mehr
am Rande liegende Ereignisse nach dem heutigen Stand in einer Art und
Weise gezeichnet, daB die Ubersicht gewahrt bleibt, und man nicht, wie es
oft bei derartigen Gesamtdarstellungen geschieht, vor lauter Biumen den
Wald nicht mehr sieht. Sehr zu begriiBen ist der verhiltnismaBig groBe Um-
fang, den die geistigen Faktoren oder (um mit Leopold von Ranke zu spre-
chen) die « leitenden Ideen» in der Geschichte bzw. in der Kirchengeschichte
als die eigentlichen Triebkrifte einnehmen. Der Mystiker Meister Eckhart
(S. 366) diirfte heute nach den neuesten Forschungen Josef Kochs (Koln)
eine andere, d. h. gerechtere Beurteilung finden. Als Ende des Mittelalters
und damit als Beginn der Neuzeit ist das Jahr 1517 angegeben. Sicher be-
deutet dieses Jahr oder allgemeiner gesagt: das Auftreten Luthers einen
Markstein. Es ist ein entscheidendes Ereignis, aber eben doch nur ein Ereig-
nis. Es bildet nicht den Anfang einer neuen Epoche, weder in der Kirchen-
geschichte noch in der Geschichte iberhaupt. Die Absplitterung fast des
ganzen Nordens, des groBten Teils der germanischen Volker von der abend-
lindischen Kirche hat das GemeinschaftsbewuBtsein der Christianitas noch
nicht aufgehoben, weshalb der protestantische Theologe und Kulturphilo-
soph Ernst Troeltsch Luther und den &lteren Protestantismus noch der
Ideenwelt des Mittelalters zuweist und dieses bis zur Aufkldrung reichen
1a8t. Ohne auf diese These niher eingehen zu wollen, soll nur darauf hinge-
wiesen werden, daB3 eine Abgrenzung von Mittelalter und Neuzeit durch das
Jahr 1517 zu sehr durch die abendlandische Brille gesehen ist. Am Universal-
aspekt und -auftrag der Kirche gemessen hat das Jahr 1054 doch wohl eine
viel einschneidendere Bedeutung und diirfte bei der schon lange gesuchten
Neuperiodisierung der Kirchengeschichte nicht unberiicksichtigt bleiben. —
Durch diesen Hinweis soll das Werk als Ganzes aber in keiner Weise herab-
gesetzt werden. Da das Buch fiir einen breiteren Leserkreis bestimmt ist,
wurde bewuBt auf den kritischen Apparat verzichtet. Die vor den einzelnen
Kapiteln aufgefithrte Literatur bietet reichlich und zuverldssig Gelegenheit
zu weiterer Orientierung und Vertiefung. G. GieratHs OP

Harder, Johannes : Kleine Geschichte der orthodoxen Kirche. — Chr.
Kaiser Verlag, Miinchen 1961. 247 'S.

Lange Zeit ist die Geschichte bei uns fast ausschlieflich und einseitig
durch die abendlindische Brille gesehen worden. Andere Bereiche waren erst
und nur dann « geschichtsfihig », wenn sie mit dem Abendland in Berithrung
traten und ihren EinfluB} geltend machten. Seit einigen Jahrzehnten hat sich
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unser historischer Horizont ausgeweitet. Und es war héchste Zeit ; denn sonst
konnen wir die Welt, die uns umgibt, nicht begreifen, und wir miissen sie
begreifen.

'Auf diese Weise ist uns auch die seit 1054 von Rom getrennte orthodoxe
Kirche ndhergeriickt und ihre Geschichte hat an Interesse gewonnen. Ent-
scheidend mitgewirkt haben hier dann noch vor allem zwei internationale
Ereignisse : die russische Revolution und die moderne Okumene, Ereignisse,
die sich in ihrer vollen Tragweite nur beurteilen lassen, wenn man in die
Geschichte zuriickgeht. Erst die Vergangenheit ermdglicht uns die Diagnose
und das Verstindnis der Gegenwart. Wenn man beispielsweise tiber das
Schicksal der 6stlichen Satellitenstaaten nachdenkt, darf nicht {ibersehen
werden, da die im Laufe des 9. bis 11. Jahrhunderts geschaffenen kirch-
lichen Grenzen — die Bulgaren blieben im byzantinischen Reich, die Midhren
und Stidslawen wurden nach Rom orientiert, Ungarn und Polen wurden um
1000 christliche Reiche mit enger Bindung an das Papsttum, RuBland blieb
endgiiltig von Byzanz geprigt — zugleich zu Kulturgrenzen wurden und bis
in die Gegenwart nachwirken. _

Das Buch bietet eine zwar « kleine », aber sehr gut informierende Ge-
schichte der orthodoxen Kirche, angefangen von den schon seit Jahrhun-
derten vor dem Schisma bestehenden Spannungen zwischen Ost- und West-
rom bzw, -kirche bis zur heutigen Vielfalt der Sonderkirchen in den einzelnen
unter russischem Einflufl oder auBerhalb desselben stehenden Landern. Dar-
iiber hinaus sind auch die kulturellen und weltanschaulichen Faktoren ein-
bezogen, in ihrer Eigenprigung und Auswirkung auf die Kirche des Ostens.
Besonders eindrucksvoll ist der messianische Gedanke dargelegt, der die Ge-
schichte weitgegehend mitbestimmt hat und auch im Bolschewismus, dem
sikularisierten und profanierten Messianismus unserer Zeit, mitschwingt.
BewulBt wird auf den wissenschaftlichen Apparat verzichtet, aber man merkt,
daBl die Forschungsergebnisse verarbeitet sind. Die Literaturhinweise er-
moglichen eine Vertiefung des Gebotenen, und fiir die Worterklirungen im
Anhang wird der Leser (das Buch ist als « allgemeinverstiandlicher Aufrif3
des Gesamtbereichs der Orthodoxen Kirchen » gedacht) ebenso dankbar sein
wie fiir das Register. Ganz sicher hat der Verfasser sein Ziel erreicht, daf
er « den Leser zum Nachdenken, weiteren Nachlesen und schlieBlich zum
Gesprach mit dieser Kirche » bewegen will. G. GIErATHS OP

Gesammelte Aufsitze zur Kulturgeschichte Spaniens, 14.-17. Band. In
Verbindung mit Edmund ScrraMM, Georg ScHREIBER und José VIVES
hrsg. von Johannes ViINCKE. (Spanische Forschungen d. Gorresgesellsch.,
1. Reihe, 14.-17. Bd.) — Aschendorff, Miinster i. W. 1959, 1960, 1960, 1961.
240, 250, x11-228, vII-236 S.

Eine Zeitschrift fiir Philosophie und Theologie kann nicht alle kirchen-
geschichtlichen, kirchenpolitischen und kulturhistorischen Aufsitze notieren,
sondern wird nur die fiir ihren Zweck einigermaBen wichtigen Artikel her-
vorzuheben suchen. Fiir dieses Ziel ist eine Sammelbesprechung sehr geeignet
und angebracht. Aus dem Inhalt des 14. Bandes (1959), der meistens die
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Zeit und Personlichkeit Karls V. beschlidgt, ist vor allem die Arbeit von
J. Vincke iiber die spatmittelalterlichen deutsch-spanischen Kultur- und
Wirtschaftsbeziehungen (S. 111-182) hervorzuheben, da darin wichtige Be-
lege fiir die Fahrt nach Compostela, iibrigens auch nach Jerusalem, zu finden
sind. Der groBte Teil dieser Studie besteht aus trefflich edierten Original-
briefen. Den Schlu8 des Bandes bildet eine kritische Wertung von Rilkes
Spanienreise.

Im 15. Band (1960) fasziniert die Hauptarbeit : « Angelus Silesius und
die spanische Mystik » von J. Tarracé (S. 1-150). Auf den Dichter des « Cheru-
binischen Wandersmann » wirkten sowohl die jesuitische Richtung (Ignatius,
Puente, Paz) wie auch die karmelitische (Theresia, Joh. vom Kreuz, Nicolaus
de Jesus Maria und Tomas de Jesus). Hier liegt eine sehr wichtige und vor-
bildliche Arbeit iiber die Barockmystik vor. Mehr literarisch sind die « Syn-
taktischen Untersuchungen » iiber die Schriften Theresias zu nennen, die
H. Flaschke unternahm (S. 151-174). Eine ungemein anregende Studie ver-
faBte Ewald Maria Vetter iiber « Der verlorene Sohn und die Siinder im
Jahrhundert des Konzils von Trient» (S.175-218). Was die Parabel des
Herrn in der Zeit vom Spatmittelalter bis zum Frithbarock bedeutete, ist
hier anhand von Texten (Bernhard von Clairvaux, Philipp II., Martin
Luther), von Holzschnitten und Gemadlden (von A. Diirer bis A. van Dyck),
von Epitaphien und Miniaturen dargelegt. Die kunst- und geistesgeschicht-
liche Arbeit, die auch eine Wettinger Glasscheibe und eine Engelberger
Miniatur, beide von ca. 1440, miteinbezieht, zeigt, wie sehr man noch solche
Themata fruchtbringend behandeln kénnte.

Im ersten Aufsatz des 16. Bandes (1960) legt W. N. Schumacher anhand
von neuesten Ausgrabungen und von Texten aus Prudentius dar, wie in Rom
Grabkammer und Kirche der frithen Heiligen (Laurentius, Hippolyt usw.)
nicht libereinander, sondern nebeneinander waren. Die Identitit beider ist
erst ein Charakteristikum des Mittelalters. In der gut bebilderten Arbeit
iber die spanische Miniatur des 10. Jh. vermissen wir die bisherige Literatur.
Aus dem gleichen Saeculum stammt die « Bibel von Leon », deren dullere
Schicksale beschrieben werden (S. 37-76). Die philologische Einreihung wire
eine Aufgabe fiir sich. Die drei folgenden Aufsitze behandeln Bibliotheks-
inventare des 14.-16. Jh., zwel weitere Studien das spanische Musikleben
des 15.-16. Jh. Den vielgestaltigen Band beschliet E. M. Vetter mit einer
Arbeit (S.189-227) iber die Darstellungen der sogenannten Media Vita,
eigentlich des Lebensbaumes. Auch schweizerische Quellen wie Rudolf von
Ems und Nikolaus Manuel Deutsch sind beriicksichtigt. Die Studie belegt
treffend den Zusammenhang Spaniens mit der mittelalterlichen Geisteswelt
des Abendlandes.

Der eben besprochene 16. Band war als I. Teil der « Festschrift Wilhelm
Neuss zum 80. Geburtstage» gedacht. Als II. Teil dieser Gedenkgabe liegt
Bd. 17 (1961) vor. Nach einem kurzen, aber inhaltsreichen Aufsatz iiber die
Dibzesen Spaniens vor der byzantinischen Invasion folgt eine gediegene Ab-
handlung von O. Engels iiber die Abhingigkeit und Unabhingigkeit der
Spanischen Mark im 9.-13. Jh. (S. 10-56). In der folgenden Studie erzihlt
Joh. Vincke auf Grund neu gefundener Dokumente den verhinderten Kreuz-

22
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zug Ludwigs von Spanien zu den Kanarischen Inseln im Jahre 1347. Den
Hauptteil des Bandes (S. 72-233) bestreitet D. Emeis, der uns in die Zeit
des Avignoner Exils fithrt, da erstmals « Landeskardinile », namlich die
franzosischen, ernannt wurden. Daher interessierte sich auch Aragon, die
wachsende GroBmacht am Mittelmeer, um Kardinile. Bezeichnenderweise
gelangten die Bewerber nur {iber den Konig zu dieser Wiirde, doch gab es
anderseits auch Kardinile, die sich besonders in der Zeit des Schismas nicht
einzig fiir den Staat erklirten, sondern die Aufgaben der kirchlichen Gemein-
schaft im Auge behielten.

Ubersieht man das groBartige Material der vier besprochenen Binde,
so kann man dem Herausgeber, Prilat Vincke, fiir seine mithevolle Arbeit
nur Dank wissen. Da die einzelnen Binde kein, Register besitzen, wiirde sich
die Herstellung eines Gesamtregisters empfehlen. Es wiirde sicher aufdecken,
wie beziehungsreich der Inhalt all dieser « Aufsdtze zur Kulturgeschichte
Spaniens » ist. I. MULLER OSB

Aufsatze zur portugiesischen Kulturgeschichte, 1. Band, hrsg. v. Hans
FrascHE (Portugiesische Forschungen der Gorresgesellschaft, 1. Reihe,
1. Bd.) — Aschendorff, Miinster 1960. 334 S.

Gleich der erste Band beginnt mit 16 Beitrigen in deutscher und portu-
giesischer, in franzosischer und englischer Sprache. Zuerst kommt die Philo-
sophie zu Ehren, so die beiden Denker des 16. Jh. : Pedro de Fonseca, der
« portugiesische Aristoteles », und Francisco Sanches, ein Jude und Arzt.
Der Hauptteil des Werkes (S. 67-125) ist Camd&es gewidmet. So untersucht
K. Reichenberger den Abschied der Lusiaden (Ausfahrt des Vasco da Gama
1497), H. Post den Plan der Lusiaden. Beide Forscher betonen die Schulung
des Dichters an der Antike (Apollonios Rhodius, Vergil, Valerius Flaccus).
Der bekannte Literaturhistoriker H. Hatzfeld charakterisiert die Sonette des
Camdes als technisch inspiriert von Petrarca und Tasso, geistig aber der-
jenigen Epoche zwischen Renaissance und Barock verpflichtet, deren Parole
lautete : Glaube tut not, nicht weltliche Wissenschaft. Schreibers « Lusi-
tanien im Exempelbuch » geht von einem Dillinger Buche von 1693 aus und
behandelt besonders das Schutzengelmotiv, das er ganz in die mittelalter-
liche Literatur und Kunst hineinstellt (S. 153-165). Portugiesischen Studen-
ten in Oxford wiahrend des Mittelalters geht ein englisch geschriebener Auf-
satz nach (S. 183-191). Georg Schurhammer, der Biograph des hl. Franz Xaver,
orientiert iiber die Tatsache, daB sich im Indien des 16. Jh. beider beschrank-
ten Anzahl der Familiennamen oft drei, fiinf und mehr Namensvettern fin-
den (S. 192-224). Wichtige Quellen iiber einen indischen Vizekonig des 16. Jh.
veroffentlicht Josef Wicki (S. 225-315). Dem Handel zwischen Hamburg,
Portugal und Brasilien im 16./17. Jh. ist eine letzte Studie gewidmet
(S. 316-334).

Die neue Reihe, hinter welcher die verdiente Gorresgesellschaft steht,
hat jedenfalls verheiBungsvoll mit diesem ersten Opus begonnen. Den ganzen
Reichtum des vorliegenden Bandes erschépft erst derjenige, der sich die
Miihe nimmt, die vielgestaltigen Aufsitze in einem ausfiithrlichen Register
greifbar zu machen. I. MULLER OSB
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Rahner, Hugo : Kirche und Staat im frithen Christentum. Dokumente
aus acht Jahrhunderten und ihre Deutung. — Kosel-Verlag, Miinchen 1961.
493 S.

Der Sendungsauftrag der Kirche vollzieht sich geschichtlich, d. h. die
Kirche erfa3t bei der Verkiindigung und Heilsvermittlung die in Raum und
Zeit lebenden Menschen, die ihrerseits wieder in ein konkretes historisches
Gebilde, in ein Volk, eine Nation, einen Staat eingebettet sind. Der Staat,
der in seinem Wesen (nicht in der zufilligen duBeren Erscheinungsform) auf
dem Schopfungswillen Gottes beruht, hat die natiirliche Lebensordnung zu
regeln und die irdische Wohlfahrt des Ganzen wie der einzelnen Biirger durch
Recht und Macht zu férdern und anzustreben. Er darf auf diesem Gebiet
Souveranitit beanspruchen und ist wie die Kirche eine vollkommene Ge-
sellschaft, die einen selbstindigen Zweck verfolgt und auch die Mittel be-
sitzt, diesen Zweck zu verwirklichen. Im Neuen Testament, das nur wenige,
aber grundlegende Richtlinien fiir das Verhiltnis von Kirche und Staat ent-
hilt, ist die Existenz dieser beiden selbstindigen Bereiche mit verschiedenen
Zielen und Mitteln in der Antwort Jesu wegen der Kaisersteuer und in der
Konigsfrage des Pilatus im Prozel3 Jesu klar ausgesprochen (Matth. 22, 21 ;
Joh. 18, 33 ff., vgl. auch Rém. 13,1 ff.). Der Gehorsam dem. Staat gegeniiber
findet allerdings dort eine Grenze, wo der Staat Befehle erli3t gegen das
géttliche Gesetz. Auf der andern Seite birgt auch der christliche Staat eine
Gefahr in sich : Entweder versucht der Staat in die Rechte der Kirche einzu-
greifen (Casaropapismus), oder umgekehrt 148t die Kirche die Souverdnitit
des Staates nicht immer unangetastet.

Die ganze Problematik des Verhiltnisses von Kirche und Staat, so ver-
schieden sie in Zielsetzung und Aufgabenbereich sind, ergibt sich daraus,
daB beide in demselben geschichtlichen Raum wirken. Da8 bei der beider-
seitigen EinfluBnahme — selbst im Falle der vollen Anerkennung der Rechte
des anderen Partners — Reibungen, Kompetenzstreitigkeiten und Uber-
griffe nicht zu vermeiden sind, ist von vorneherein klar und wird durch die
Geschichte anschaulich illustriert.

Zum: ersten Konflikt kam es, nachdem das Christentum im heidnischen
Romerreich Full gefaft hatte. Als die Christen den offiziellen Kaiserkult
ablehnten und verweigerten, war das Motiv fiir die Verfolgungen gegeben.
Die Anklage wegen « Sakrileg » und « Majestdatsverbrechen » wurde mit dem
Tode bestraft. Unter Decius, Valerian, Diokletian nahmen die Verfolgungen,
die sich anfangs nur gegen einzelne Christen gerichtet hatten, allgemeinen
Charakter an.

Konstantin d. Gr. und Licinius stellten im Maildnder Edikt vom. Februar
313 das Christentum als anerkannte Staatsreligion dem Heidentum rechtlich
gleich. In den Jahren seiner Alleinherrschaft hat Konstantin dann das rémi-
sche Staatswesen im Geiste des Christentums umzuformen sich bemiiht.
Seine Sohne fithrten diese Linie fort; sie lieBen die heidnischen Tempel
schlieBen und schafften die offentlichen Opfer ab. Der Gegenschlag unter
Julian war nur von kurzer Dauer. Theodosius d. Gr. verbot 380 im ganzen
Reiche Heidentum, Héiresie und Schisma, ordnete fiir alle Einwohner den
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Glauben der romischen Kirche an und machte die Kirche zur allein aner-
kannten Reichskirche.

Mit der von Konstantin und seinen Nachfolgern eingeleiteten Entwick-
lung war die Kirche aus der Umklammerung durch den heidnischen Staat
gelost und durfte als 6ffentliche Institution auftreten. Damit begann eine
neue Epoche, die fiir die Kirche aber nicht nur Vorteile brachte. Wohl war
die Kirche Reichskirche geworden, aber auch Staatskirche. Die ostromischen
Kaiser nahmen sich das Recht heraus, in kirchliche Angelegenheiten hinein-
zureden. Synoden wurden von ihnen einberufen, die kirchlicherseits zwar
erst durch das Plazet Roms fiir die Gesamtkirche als verbindlich galten,
die Gesetzeskraft vor dem Reich hing aber von der Bestitigung des Kaisers
ab. Die kaiserlichen Edikte in den Wirren des Monophysitismus (Zeno), des
Monotheletismus (Heraklius, Konstantius), im Dreikapitelstreit (Justinian I.)
zeigen die Auswirkungen des Staatskirchentums bis in das Gebiet der Glau-
bensentscheidung. Im ostrémischen Reich ist die Bevormundung der Kirche
durch den Staat eigentlich nie mehr iiberwunden worden. DaBl im Westen
die Unabhéngigkeit der Kirche gegeniiber den ostromischen Kaisern ge-
wahrt blieb, ist das Verdienst bedeutender Bischofe (Hilarius von Poitiers,
Ambrosius von Mailand, Augustinus u. a.) und Péipste (Leo d. Gr., Gela-
sius I., Gregor d. Gr.).

Das alles hat R. in einer zweisprachigen Ausgabe mit Quellen belegt.
Vor den einzelnen vier groBen Abschnitten ist jeweils eine auf die wichtigste
neuere Fachliteratur verweisende geschichtliche Einfithrung eingeschoben,
wodurch der kirchenpolitische Hintergrund deutlich sichtbar wird. Die Aus-
wahl ist auch insofern gut getroften, als ebenfalls weniger bekannte Stellen
mitherangezogen wurden. Besonders ist zu begriiBen, daB nicht nur der
Kampf der Kirche gegen den Staat in den Dokumenten herausgestellt wird,
sondern auch die entscheidenden Texte tiber das grundsitzliche Verhiltnis
von Kirche und Staat aufgefiihrt sind. Dadurch werden zugleich die Motive
fiir die Stellungnahme der Kirche verstindlich gemacht. Die Ubersetzung
ist gelegentlich, wenn auch die kleinsten Nuancen richtig und prazis getrof-
fen sind, etwas frei, was aber bei einer mehrsprachigen Ausgabe durchaus
berechtigt ist, da man sich ja ohne weiteres an der griechischen oder latei-
nischen Urfassung orientieren kann.

R. ist sich bewuBt, da3 er nur einen kleinen Ausschmtt aus dem Kirche-
Staat-Verhiltnis bringt, und auch hier eigentlich nur den Kampf, in dem die
Kivche gegen den Staat um ihre Freiheit gerungen hat. « Die historische
Wirklichkeit aber ist komplexer. Man miiBte den Akt aus dieser unver-
gleichlich reichen Divina Commedia der Kirchengeschichte nun noch einmal
gleichsam mit vertauschten Rollen auffiihren. Es ware jetzt deutlicher zu
zeigen, wie der Staat, zuerst tatsichlich, dann auch grundsitzlich, fir die
alte Kirche Ermoglichung der Botschaft, Férderung und Schutz war. Es
ware einseitig und darum verfilschend, im rémischen und byzantinischen
Staat dieser acht Jahrhunderte fast nur den Gegner zu sehen, dem die Kirche
ihre Freiheit abgerungen hat. Die Forschung unserer Tage hat hierin die
Wirklichkeit genauer erfaBt» (S. 489 f.). Wir dirfen die Bemerkung des
Verfassers, aus den « Tatsachen der Kirchengeschichte etwas Wesentliches
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hervorgehoben zu haben » (S. £491), gewi3 ergdnzen durch den Hinweis, daf3
etwas Grundlegendes, ja sogar die grundlegenden, wirkkriftigen Elemente
dargestellt sind, auf denen die abendldndische Kirchenfreiheit immer beruht
hat und noch beruht ; denn die Geschichte Westeuropas entspringt zuletzt
aus dieser ungeldsten und unlosbaren Polaritdt von geistlicher und weltlicher
Gewalt. Als Wunsch — sicher im Namen vieler — sei die Anregung gestattet,
daB diese auch in ihrer Deutung sauber und klar gearbeitete Dokumenten-
sammlung bis auf die heutige Zeit weitergefithrt wird.

G. GieraTHSs OP

Lieball, Josef : Die leoninischen Fresken in der Unterkirche von S. Cle-
mente in Rom. Eine ikonographische Studie. — Als Manuskript gedruckt
im Selbstverlag des Autors [Druck Heroldverlag, Wien 1960]. 80 S.

Der Verfasser versucht mit Begeisterung ein viel umstrittenes Fresko
nicht als Darstellung der Himmelfahrt Christi zu deuten, wie es hervor-
ragende Archdologen tun, sondern (mit andern) als « Assumptio » Mariens,
die zugleich auch, wegen der Identifikation Mariens mit der Kirche, eine
Himmelfahrt der Kirche wire.

Die Ermittlung des ikonographischen Inhaltes einer bildlichen Dar-
stellung beruht auf der Untersuchung einerseits der Entstehung und Ent-
wicklung eines Bildtypus, anderseits der geschichtlichen, kulturellen oder
religiosen Idee, deren Ausdruck das Bildwerk sein will. Der Verfasser scheint
uns mehr die zweite Voraussetzung zu erfiillen als die erste, die zur rich-
tigen Deutung ebenso wesentlich ist. Die in Frage stehende Freske geht
als Typus eindeutig auf die Christi-Himmelfahrt-Darstellungen zurick, die
wir bereits auf den Ampullen von Monza (6. Jh.) sehen. Allein Maria Orans
ist in S. Clemente iiberh&ht, wofiir eine andere Erklarung mdglich ist. Die
Engel um den Christus in der Mandorla zeigen deutlich in beiden Fillen
die Himmelfahrt des Herrn an. Auf den Assumptio-Darstellungen in Sens
und St. Gallen (Tutilo-Elfenbein), die zu den &iltesten gehéren, umgeben die
Engel Maria und Christus fehlt, was in S. Clemente nicht zutrifft. Wir wollen
damit die Moglichkeit einer « Assumptio» in S. Clemente noch nicht aus-
schlieBen ; aber zwingende Beweise dafiir scheinen nicht erbracht zu sein.
Unwahrscheinlich scheint uns, daB8 der grabférmige Stein im Mittelpunkt
der Komposition Reliquien des hl. Avitus enthielt. Zwischen ihnen und dem
Bildinhalt besteht in keinem Falle eine innere Beziehung. O. PERLER

Auf der Mauer, Ivo, OSB : Ménchtum und Glaubensverkiindigung in den
Schriften des hl. Johannes Chrysostomus. (Paradosis, Beitridge zur Geschichte
der altchristlichen Literatur und Theologie, XIV.) — Universititsverlag,
Freiburg Schw. 1959. xv1-205 S.

Nicht selten wird dariiber diskutiert, ob das Ménchtum rein beschaulich
sei, oder ob es auch seelsorgliche Aufgaben iibernehmen solle. Zur Beant-
wortung dieser Frage ist es notwendig, die Geschichte und Tradition des
Monchtums zu untersuchen. Vorliegende Arbeit, die auf Anregung von
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P, Kassius Hallinger, Professor an der Benediktiner Hochschule St. Anselm
in Rom, geschrieben wurde, kommt dieser Forderung nach. Wie der Ver-
fasser im ersten Kapitel ausfiihrt, ist das Problem, in welchem MaBe der
hl. Johannes Chrysostomus Moénche in den Dienst der Glaubensverkiindi-
gung gestellt hat, meist nur oberflichlich oder einseitig dargestellt worden.
P. Auf der Mauer hat die Mithe nicht gescheut, nicht nur die monastischen
Werke des Kirchenlehrers, sondern auch die Homilien und andere Schriften
fir seine Untersuchung heranzuziehen. Das Ergebnis dieser methodisch sehr
gewissenhaft durchgefiihrten Untersuchung ist bemerkenswert : In einem
Ausmal, wie es vor ihm nicht festgestellt werden kann, hat Johannes Chry-
sostomus Moénche fiir die Missionstatigkeit eingesetzt. Ménchtum und Glau-
bensverkiindigung sind nach seiner Ansicht nicht nur vereinbar, sondern ein
Ideal, weil die Arbeit fiir die Seelen gréBere Miithe fordert, mehr Selbstbe-
herrschung verlangt, strengere Abtdotung mit sich bringt und eine innigere
Nachfolge Christi bedeutet als ein rein beschauliches Leben. UnerldBliche
Voraussetzung fiir eine fruchtbare Missionstitigkeit der Ménche ist es, daB3
sie ihre Seelsorgstétigkeit ganz von ihrer monastischen Spiritualitdit durch-
dringen lassen. Denn nur durch ein Leben der Entsagung werden die Heiden
fiir Christus gewonnen.

Die Untersuchung von P. Auf der Mauer bietet auch einen interessanten
Einblick in die Eigenart des syrischen Monchtums. Dieses zeigt ein buntes
Nebeneinander von aszetischen und monastischen Formen, die sich auf das
Zonobitentum hin entwickeln, Jedem, der sich um Geschichte und Geist des
Monchtums interessiert, sei dieses Werk aufs wiarmste empfohlen.

B. Drack OSB

Hegglin, Benno: Der benediktinische Abt in rechtsgeschichtlicher Ent-
wicklung und geltendem Kirchenrecht. (Kirchengeschichtliche Quellen und
Studien, 5. Bd.) — Eos-Verlag der Erzabtei St. Ottilien 1961. xx1v-227 S.

Wie schon der Titel besagt, gliedert sich die Arbeit in zwei Hauptteile,
deren erster die Vergangenheit (S. 1-82), deren zweiter die Gegenwart (S. 83-
208) behandelt. Die Themastellung ist groBartig, ja fast so groBartig, daB3
man sich zundchst mit etwelcher Skepsis an die Lektiire heranmacht. Aber
der Historiker muf3 sich stets vor Augen halten, daBl es sich nicht darum
handeln kann, den Abt nach seiner ganzen geschichtlichen Erscheinung zu
erfassen, sagen wir von Benedikt von Aniane bis Augustin Reding und von
Martin Gerbert bis Ildephons Herwegen. Das hieBe die ganze Entwicklung
des benediktinischen Lebens darstellen. Als Kirchenrechtler muf3te der Ver-
fasser einfach die Stellung des Abtes in den bekannten Regeln und Kongre-
gationsstatuten umschreiben, ohne deren Auswirkung auf ganzer Breite ver-
folgen zu konnen. Sachlich gibt der Verf. einen soliden Uberblick iiber dieses
Material, wobei er die neuere Literatur sorgfiltig benutzte. Auch im 2. Teile
bietet er noch einige historische Belehrung, so S. 130-135 iiber die Geschichte
der Abtswahl, S. 152-154 iiber die Entwicklung der Abtsweihe, S. 189-193
iiber die wachsende Anteilnahme der Untergebenen an der Regierung.

Der Verf. erkannte ganz richtig die entscheidende Stellung des monar-
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chisch regierenden Abtes. Ein schlechter Abt, ein schlechtes Klosterleben.
Aber es kam auch anderseits darauf an, was die Monche aus dieser Stellung
des Abtes machten. Hier betont der Verf. in typisch schweizerischer Niich-
ternheit und foderalistischer Gesinnung die merkwiirdig starke Mitwirkung
der Monche bei fast allen Kongregationen (S. 10, 81-82, 204). Vielleicht wire
auch die Stellung der Visitatoren noch heller ins Licht zu setzen. Die Ge-
schichte mancher Kloster wire anders verlaufen, wenn die Visitatoren mit
stirkerer Gewalt und groerem Interesse ihr Amt verwaltet hitten.

Das Buch bietet ein Register, das zwar nicht vollstdndig, wohl aber ge-
niigend ist. Endlich fehlt auch ein Verzeichnis der zitierten Canones nicht,
um der Arbeit praktischen Wert zu sichern. Der Fribourger Dissertation
gebiihrt ohne Zweifel Anerkennung. I. MGLLER OSB

Holzherr, Georg, OSB : Regula Ferioli. Ein Beitrag zur Entstehungsge-
schichte und Sinndeutung der Benediktinerregel. — Verlag Benziger, Ein-
siedeln 1961. 212 S.

Es handelt sich um eine kirchenrechtliche Dissertation der lateranensi-
schen Universitit zu Rom. DieWahl des Themas war gliicklich, nicht zu gro8
und nicht zu leicht. Verf. untersucht den Text (PL 66), der uns erst in karo-
lingischer Zeit tiberliefert ist, und datiert auch mit der bisherigen Forschung
auf die 2. Hilfte des 6. Jh. Er vergleicht den Inhalt mit den arelatensischen
Regeln, denen er am meisten verpflichtet ist, mit der Regula Magistri und
der Regula S. Benedicti und iiberhaupt mit allen monastischen Regeln und
Schriften der Zeit, nicht zuletzt mit den einwirkenden Bestimmungen galli-
scher Konzilien. Fiir einen Juristen, der sonst mehr die dogmatische Ord-
nung im Auge hat, zeigt der Verf. viel Verstindnis fiir geschichtliches Wer-
den. Er stellt auch eine Entwicklungsreihe auf : arelatensische Regeln — Re-
gula Ferioli — Regula Benedicti (Leseordnung, Liturgie, Stellung zum Semi-
pelagianismus usw.). Daher zweifelt er auch, daB die Benediktinerregel als
Ganzes vom Heiligen von Montecassino stammt. Verfasser will aber kein
letztes Urteil fillen, lehnt es auch ab, einfachhin das Vollkommenere als das
Jingere zu betrachten (S. 196, 201).

Insofern ist das Thema schwierig und momentan unbefriedigend, als
hier die ganze Kontroverse mit der Regula Magistri und Regula Benedicti
hineinspielt, die noch nicht abgekldrt erscheint. Es sei nur darauf hinge-
wiesen, daf Prof. R. Hanslik in seiner Wiener Ausgabe der Benediktusregel
1960 zu anderm Ergebnis kommt. Man darf auch neben den selbstverstind-
lich nicht zu leugnenden Einfliissen von Lerin und Arles die romische Kom-
ponente nicht zuviel vernachlissigen, wie erst neuerdings Odilo Heiming im
Archiv fiir Liturgiewissenschaft Bd. 7 (1960) 146-154 hervorgehoben hat.

Trotzdem hat vorliegende Studie manches klargelegt, so z. B. auch mit
Recht die Abhédngigkeit der Ferioli-Regel von der Benediktinerregel verneint.
Das Buch ist umso brauchbarer, als am Schlusse die monastischen Begriffe
gut zusammengestellt werden (S. 209-212). Den ganzen Umfang der Arbeit
erfaft aber nur derjenige, der sich selbst die Mithe nimmt, ein ausfithrliches
Register herzustellen. Da finden wir interessante Personlichkeiten wie
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St. Leodegar besprochen, oder wichtige Orte wie die Jurakloster, oder auch
Ausfithrungen iber spanische Einfliisse, oder die monastische Latinitat usw.
Es sind der Anregungen viele, welche der Leser aufnehmen kann.

I. MULLER OSB

Laporte, Jean, OSB : Le Pénitentiel de Saint Colomban. Introduction
et édition critique. (Monumenta christiana selecta, Dossiers et textes d’étude,
vol. IV, N. 228.) — Desclée, Tournai 1960. 112 p.

So klein das BuBbuch ist, so gro8e Probleme wirft es auf. Im Gegensatz
zu Seebass, dessen Verdienste ungeschmailert bleiben, glaubt Dom Laporte,
es handle sich nicht um zwei von Anfang an getrennte Schriften, sondern um
ein Ganzes, das jedoch in drei Stufen entstanden wire. In GroBbritannien
angekommen, lieB der hl. Kolumban durch einen oder mehrere seiner Poeni-
tentiare fiir Kleriker und Laien eine Sammlung herstellen (568/570). In Gal-
lien wurden einige Canones hinzugefiigt. Etwas spdter, etwa nach 608, als
es in den kolumbanischen Klostern innere Schwierigkeiten gab, fugte der
Heilige oder sein Nachfolger Canones bei, welche fiir die Monche bestimmt
waren und z. B. Wortstinden und Ungehorsam betrafen. Die ganze Samm-
lung ist insofern St. Kolumban zuzuschreiben, als dessen Eifer fiir die Be-
kehrung der Sinder dahinter steht. Hauptverfasser ist jedoch der Heilige
nicht, sondern ein insularer Ménch seiner Umgebung, der die vorhergehenden
keltischen BuBbiicher zu einem Ganzen verarbeitete. In diesem neuen Werke
finden sich auch die fiir die Laien wichtigen Sentenzen fast ganz zusammenge-
tragen.

Was das vorliegende wissenschaftliche Werk sehr gliicklich auszeichnet,
ist die vergleichende Tabelle der Strafen fiir M&nche, Kleriker und Laien
(S. 74-79), sodann die Editio critica (S. 91-104), welche die vorhandenen
Handschriften, deren &lteste nur ins 10. Jahrhundert datieren, beriick-
sichtigt. Spéatere Beifiigungen und Entlehnungen sind gewissenhaft an-
gemerkt. Den Schlufl der Arbeit bildet ein kleines Register der Eigennamen
(S.105-107) und ein bescheidenes Glossar (S. 108-111). Das Buchlein ist in
seiner Kiirze und Abrundung dem Forscher wie Schiiler anzuempfehlen.

I. MULLER OSB

Selmer, Carl : Navigatio Sancti Brendani Abbatis. From early latin
manuscripts edited with Introduction and Notes. (Publications in Mediaeval
Studies, XVI.) — University of Notre Dame Press, 1959. L1-132 p.

Dem irischen Abte Brendan, der im 6. Jahrhunderte lebte, wurde in der
1. Hilfte des 10. Jahrhunderts die Navigatio S. Brendani Abbatis zugeschrie-
ben. VerfaBt ist sie von einem unbekannten Autor der ottonischen Renais-
sance im Raume Lothringen-Rheinland, woher auch die dlteste Handschrift
noch aus dem 10. Jh. stammt (St. Maximin in Trier). Der Verfasser hatte
innige Beziehungen mit der insularen Welt, kannte die irische Geistesge-
schichte und Volkssage ebensogut wie die klassische Literatur. So wurde
eine neue christlich-monchische Aeneide geschaffen, in welcher Abt Brendan
den Aeneas ersetzte.
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Der Editor, seit Jahren ein ausgezeichneter Kenner der Materie, bietet
uns S. 3-82 den lateinischen Text aus den besten 18 Handschriften. Da die
Ausgabe schon durch die vielen Textvarianten beschwert erscheint, hat der
gelehrte Herausgeber viele Fragen und Erklarungen iiber den historischen
Brendan, iiber die Bestandteile der Navigatio und besonders iiber die palaeo-
graphischen und philologischen Eigenheiten der Handschriften in die 51
Seiten zdhlende Einleitung sowie in den Anhang iiber die Nomina propria
verwiesen. Vielleicht hitte man am besten auf der einen Seite den Text und
die Varianten, auf der andern Seite die notwendigen Erkldrungen gegeben.
Der SchluB3 des Buches gibt AufschluB3 iiber die bisherigen Editionen und
tiber die ganze Bibliographie.

Ohne Zweifel handelt es sich um eine sehr sorgf'a',lt1g ausgearbeitete Aus-
gabe. Eben deshalb hitte man sich noch ein Register gewiinscht, wo man
leicht beispielsweise die Stellen iiber das iibrigens leichte Latein der Naviga-
tio oder die wertvollen Ausfiihrungen iiber den Begriff « peregrinus » oder
auch die Hinweise auf die Beziehungen zu Homer, Plato und Vergil finden
wiirde. Unter dem Begriffe Amerika wiirde man selbst die Literatur ent-
decken, die unter der terra repromissionis den neuen Erdteil verstehen wollte.

Aber auch so ist das Buch hochst wertvoll, denn die Navigatio erfreute
sich im Mittelalter einer groBen Verbreitung und wurde etwa in ein Dutzend
Sprachen tbersetzt. I. MULLER OSB

Zender, Matthias : Raume und Schichten mittelalterlicher Heiligenver-
ehrung in ihrer Bedeutung fiir die Volkskunde. Die Heiligen des mittleren
Maaslandes und der Rheinlande in Kultgeschichte und Kultverbrei-
tung. Mit 30 Karten u. 25 Abbildungen. (Verdffentlichung des Instituts fiir
geschichtliche Linderkunde der Rheinlande an der Universitit Bonn.) —
Rheinland-Verlag, Diisseldorf 1959. 256 S.

Die Einleitung (13-22) bietet eine Art Patroziniumskunde in volkskund-
licher Sicht, welche alle traditionellen Ubertreibungen ablehnt und durch-
aus illusionslos auf die kritische Hagiographie und Kultgeschichte hinweist.
Bemerkenswert sind die Ausfiihrungen iiber Glockenpatrone und Namens-
festfeiern. Die Hauptarbeit (23-177) setzt die Heiligen des Maaslandes ins
Licht (Lambert von Liittich, Servatius von Maastricht, Gertrud von Nivel-
les, Papst Cornelius). Zuerst gibt der Verfasser die Ubersicht iiber das Leben
des Heiligen und die Ergebnisse der Kultgeschichte, dann folgt das alpha-
betisch geordnete Verzeichnis der Kultstitten. Im zweiten Teile (179-236)
kommen bedeutende Kulte von andern Heiligen zur Sprache, so vom hl. Ste-
phan und vom hl. Remigius von Reims. Der Verfasser erweist sich hier als
guter Kenner des Friihmittelalters. AnschlieBend werden die Heiligen von
Koln (Severin, Gereon, hl. Drei Konige, Ursula) und Trier (Maximin, Celsus,
Maternus) dargestellt. Ein Literaturverzeichnis beschliet den Band (237-256).

Gesamthaft betrachtet behandelt der Verfasser nur ausgewihlte Kulte
und vertiefte sich vor allem in deren Anfinge bis ins 12 Jh., weicht aber auch
der spiteren Zeit nicht aus. Gut gelungen ist besonders der deutsch-fran-
zosische Raum. Italien fiel wegen mangelnder Vorarbeiten weg. Die Schweiz



346 _ Besprechungen

ist auch beriicksichtigt. Sie liefert den Beweis, da3 der Kult des hl. Remigius
im Alpenmassiv keineswegs ganz fehlt, wie der Verfasser meint (186). Man
denke nur an das Patrozinium des friihmittelalterlichen Fellers in Rétien.
Der Stephanskult in Chur datiert nicht 7./8. Jh., sondern 5./6. Jh. Ob nicht
auch die Stephanskirche in Konstanz mit Chur zusammenhdngt ? Das Ge-
biet der spateren Didzese Konstanz gehorte ja vorher zum Churer Sprengel.

Jedenfalls iiberrascht die Fiille und Gediegenheit der Arbeit. Ein Regi-
ster aller, auch der nur am Rande besprochenen Heiligenkulte (etwa des
hl. Olaf, des hl. Quirin usw.) wiirde das noch deutlicher machen. Sehr lehr-
reich und niitzlich sind die zahlreichen Kartenskizzen, welche auch die
denkbar feinsten Unterschiede einbeziehen (z. B. den Unterschied der Attri-
bute eines Heiligen). Der Verfasser, der den Atlas zur deutschen Volks-
kunde herausgibt, ist hier ganz im Element. Das Buch ist ohne Zweifel das
Ergebnis jahrelanger kritischer und miihseliger Arbeit und darf als Paradig-
ma fiir Zhnliche Studien gelten. Daher rechtfertigt sich auch der allgemeine
Titel des vornehm ausgestatteten Werkes. I. MGLLER OSB

Southern, R. W. : Gestaltende Krifte des Mittelalters. Das Abendland
im 11. und 12. Jahrhundert. Deutsche Ubersetzung aus dem Englischen von
Friedrich ScHONE. — W. Kohlhammer Verlag, Stuttgart 1960. 265 S.

Die Geschichtsepoche, die wir nach der iiblichen (als nicht gliicklich
schon lingst erkannten, aber noch nicht durch eine bessere, die sich durch-
gesetzt hitte, abgelosten) Bezeichnung Mittelalter nennen, war in ihrer
Struktur einzigartig, aber auch einmalig ; denn die Geschichte wiederholt
sich nicht. « Einmalig » soll aber nicht bedeuten, da8 simtliche die damalige
Welt konstituierenden Faktoren nachher aufgehort hitten, fortzuwirken und
das religiose, politische, gesellschaftliche oder geistige Leben auch weiterhin
mafgebend zu beeinflussen. Neben zeitbedingten Elementen stehen iiber-
geschichtliche Energien, die, einmal aufgebrochen, in eine Nation, Volker-
gemeinschaft oder auch in die ganze Welt eingegangen sind. Als zeitbedingt
sind sicher anzusehen die beiden ersten vom Verfasser erwihnten gestaltenden
Krifte des Mittelalters : die gesellschaftliche Struktur und die Ordnung des
christlichen Lebens. Der Ordo-Gedanke kam darin zum Ausdruck, dalB3 es
nicht bloBe Klassen gab, die ineinander iibergehen, sondern abgesonderte
Stdnde mit strenger Gliederung, wobei man in der Darstellung von Southern
den Stand des Klerus vermiBit, der doch in seiner doppelten Erscheinung als
Welt- und Ordensklerus eine fithrende Rolle spielte als alleiniger Triager der
héheren Kultur, wenigstens bis zum 13. Jahrhundert. Was die Ordnung des
christlichen Lebens betrifft, so hat der Verfasser die gegenseitige Durchdrin-
gung des kirchlichen Lebens und des politischen Staatswesens als das ent-
scheidende Merkmal herausgestellt und ebenso mit Recht in Gregor VII. den
die Entwicklung vorantreibenden Exponenten gesehen. Von besonderem Inter-
esse fiir die Geistesgeschichte ist das dritte tragende Fundament der mittel-
alterlichen Welt « Forschung und Wissenschaft », ein Element, das zum eiser-
nen Bestand der abendlindischen Welt wurde. Wie die theologische Denk-
arbeit der abendlindischen Volker, ihre differenzierte Frommigkeit und das
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an den Romern geschulte Rechtsdenken in die Substanz der Kirche einge-
gangen sind, so hat das damals geschaffene Geistesgut iiberhaupt die Jahr-
hunderte iiberdauert. Vor allem verdient hier Beachtung das Aufkommen und
die Entwicklung des Universititswesens. — Southern bietet eine groBartige
Zusammenschau. Die Anmerkungen liefern weitere Hinweise. Fir die
Ubersetzung hitte man in der Bibliographie eine stirkere Beriicksichtigung
bzw. Ergdnzung der deutschsprachigen Literatur gewiinscht. Da das Buch
nicht nur fiir Fachgelehrte, sondern auch fiir an der Entstehung unserer
Welt interessierte Laien geschrieben ist, wurden die lateinischen Texte
iibertragen, was sicher von vielen dankbar aufgenommen wird.

G. GieratHs OP

Vicaire, M.-H., OP : Geschichte des heiligen Dominikus. Band I: Ein
Bote Gottes. — Verlag Herder, Freiburg-Basel-Wien 1962. 375 S.

— — Histoire de Saint Dominique. Vol. I: Un homme évangélique. —
Les Editions du Cerf, Paris 1957. 397 p.

Um es gleich vorauszuschicken : Hier wird das ideale Modell einer
Biographie geboten. Als die franzdsische Originalausgabe erschien, waren sich
der Dominikanerorden ebenso wie die Gelehrtenwelt dariiber klar, daf3 es sich
nicht um eine Lebensbeschreibung neben andern handelt, sondern schlecht-
hin um die Biographie des heiligen Dominikus, iiber die man, wenn iiber-
haupt, so doch in absehbarer Zeit nicht hinauskommen wird. Darum gebiihrt
dem Verfasser, der Ubersetzerin und nicht zuletzt dem Herder-Verlag ein
besonderer Dank, dal3 der erste Band dieses hervorragenden Werkes bereits
in deutscher Sprache vorliegt. Wenn einer die wissenschaftlichen und kon-
struktiven Voraussetzungen fiir eine solche Arbeit hatte, dann war es
M.-H. Vicaire, Ordinarius fiir Kirchengeschichte an der Universitit Frei-
burg/Schweiz, dessen gediegene frithere Studien ihn schon als international
anerkannten Meister auf diesem Gebiet qualifiziert hatten (z. B. La Bulle
de confirmation des Précheurs. Revue d’histoire ecclésiastique 47 [1952]
176-192 ; Saint Dominique de Caleruega d’aprés les documents du XIII®
siécle, Paris 1955 ; Saint Dominique en 1207. AFP 23 [1953] 335-345 ; Fon-
dation, approbation, confirmation de I’ordre des Précheurs. Rev. d’hist. eccl.
47[1952] 123-141, 586-603 ; in Zusammenarbeit mit P. Mandonnet: Saint
Dominique. L’idée, ’homme et I'ceuvre, 2 t., Paris-Bruges 1938).

Die oft vertretene Ansicht, der Quellenbefund iiber L.eben und Werk
des heiligen Dominikus sei wenig ergiebig, wird treffend dadurch iiberwunden
und widerlegt, dafl der Verfasser eine Menge verfiigbaren, gesicherten Tat-
sachenmaterials aufgezeigt und herangezogen hat: etwa hundertfinfzig
Urkunden aus der Griindungszeit des Ordens wie einige Briefe ; der Libellus
Jordans von Sachsen iiber die Anfinge des Predigerordens ; die Dokumente
aus dem Heiligsprechungsproze mit den zwei Informationen von Bologna
und Prouille-Pamiers ; einige Chroniken ; beispielhafte Berichte iiber den
heiligen Dominikus in Sammlungen zum Gebrauch fiir Prediger ; die gesam-
melten Dokumente des Dietrich von Apolda (} nach 1297) ; die Sammler-
tatigkeit des Bernard Gui zu Beginn des 14. Jahrhunderts (die ersten Kon-



348 ' : Besprechungen

stitutionen des Ordens, Akten aus den General- und Provinzialkapiteln,
personliche und den Konvent betreffende Notizen). Diese Quellen, die Vicaire
zum Teil selber aufgespiirt, zum Teil sorgfiltig gepriift hat, sind iiberzeugend
analysiert, die Sekundarliteratur in erfreulicher Sorgfaltigkeit verarbeitet.
Da alle geschichtlichen Personlichkeiten und die von ihnen geprigten und
ausgestrahlten Ideen mit den historischen, kulturellen und religiosen Ver-
hiltnissen eng verflochten sind, hat der Verfasser gleichzeitig ausfiithrlich den
zeitgeschichtlichén Hintergrund gezeichnet : die schismatischen Bewegungen
der Katharer und Albigenser, das Stiddtewesen im Raum Carcassone, Nar-
bonne, Montpellier, Toulouse, die Geschlechterkdmpfe und Kriege, das Sold-
nerunwesen im Zusammenhang mit dem albigensischen Kreuzzug, die kon-
krete Lage, in der sich die damalige Kirche befand. Auf diese Weise ist ein
Werk von Format entstanden, das die Forderungen einer echten geschicht-
lichen Darstellung voll und ganz erfillt : Erforschung und Darlegung der
Tatsachen sowie Ganzheitsbetrachtung als historische Zusammenschau. Die
exakte Feststellung eines Faktums und genauere Untersuchung eines Textes
garantieren erst die eigentlichen Grundlagen fiir eine angemessene geschicht-
liche Darstellung und Interpretation. Die Ganzheitsbetrachtung besagt ge-
wissermafBlen einen Querschnitt durch die geschichtliche Situation, innerhalb
derer ein bestimmtes Ereignis oder eine bestimmte Personlichkeit gehandelt
hat und fixiert wird. Beiden Forderungen ist Vicaire gerecht geworden.
Damit hat er die letzte und héchste Aufgabe der Geschichtsforschung er-
reicht : die historische Wahrheit.

Das eigens zu betonen, besteht eine besondere Veranlassung. Denn die
Idee des heiligen Dominikus hat gewisse historische Auslegungen erfahren,
die sehr umstritten, um nicht zu sagen abzulehnen sind. Diese Frage gehort
allerdings inhaltlich mehr in den zweiten Band, bei dessen Rezension darauf
eingegangen werden soll. Jetzt schon darf aber ganz deutlich das Eine heraus-
gestellt werden, daB diese Dominikusbiographie Vicaires dem Quellenbefund
ebenso entspricht wie der Tradition des Ordens.

Der erste Band schildert das Werden des Heiligen, seine Herkunft, Aus-
bildung und seine Stellung in Welt und Kirche bis zur Grindung der ersten
Kommunitidten in Prouille und Toulouse und bis zum Aufbruch des heiligen
Dominikus zum vierten Laterankonzil im November 1215, wo er Papst
Innozenz III. « um Bestitigung eines Ordens » bat, wie Jordan von Sachsen
es formuliert hat. Vier Anhiinge vervollstindigen und erginzen Leben und
Wirken des Heiligen wahrend dieser Jahre : Ausgrabungen, Bauarbeiten und
Restaurationen in Caleruega (1952-55) ; die Familie des heiligen Dominikus ;
Kastilien innerhalb der politischen Konjunktur Europas zu Beginn des
13. Jahrhunderts ; das Apostolat des heiligen Dominikus zu Toulouse im
Jahre 1210. Die 107 Seiten umfassenden Anmerkungen geben einen Uber-
blick iiber alle mit dem Leben des Heiligen zusammenhidngenden Fragen und
Schriften. Nicht unerwidhnt bleiben soll die flissige Art der Darstellung und
die glatte Ubersetzung, wenn auch der Ubersetzerin Josephine Enenkel
leider einige zum Teil sinnwidrige Ubersetzungsfehler unterlaufen sind. Es
ware gewil3 zum Vorteil des Werkes, daB3 dem II. Band eine Liste wenigstens
der wichtigsten Errata und ihrer Korrekturen beigefiigt wiirde. Doch alleg
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in allem ist nicht nur zu wiinschen, sondern man kann auch mit groBer Zu-
versicht hoffen, dal auch der deutschen Ausgabe des einmaligen Werkes ein
weites Echo und ein groBer Erfolg beschieden sein wird.  G. GieraTus OP

van den Oudenrijn, Marcus Antonius, OP : Linguae Haicanae Scriptores
Ordinis Praedicatorum Congregationis Fratrum Unitorum et FF. Armenorum
Ord. S. Basilii citra Mare consistentium quotquot huc usque innotuerunt. —
Francke Verlag, Bern-Miinchen 1960. 336 S.

Diese in bewundernswerter und vorbildlicher, wissenschaftlich exakter
und mithseliger Kleinarbeit durchgefihrte, auf vierzigjihrigen Quellen-
forschungen (als Auftakt erschienen 1920 in den Analecta O. P. die « Anno-
tationes bibliographicae armeno-dominicanae ») beruhende Studie konnte
nur von einem hervorragenden Kenner auf diesem Gebiet vorgelegt werden.
Der Verfasser hat sich damit sowohl ein bibliographisches wie historisches
Verdienst erworben. Notizen und Ausziige aus etwa 400 Handschriften und
rund 50, meist sehr seltenen Druckwerken, bieten eine Ubersicht iiber die
mehrere Jahrhunderte (von der ersten Hailfte des 14. bis zum Beginn des
19. Jahrhunderts) umfassende, fast uniibersehbare armenische Ubersetzungs-
und Bearbeitungsliteratur aus der Hand von Dominikanern. Damit ist zu-
gleich eine historisch wertvolle Arbeit geleistet. Denn es finden sich auch
viele Angaben iiber einige armenische Klostergenossenschaften, deren Ge-
schichte bisher nur wenig behandelt worden ist. Besonders beriicksichtigt
werden die dominikanische Unionsarbeit in Armenien und die Kongregation
der « Fratres Armeni citra Mare consistentes ».

Dank der Initiative Bartholomédus’ de Podio OP (auch B. von Bologna
oder B. der Kleine genannt, Bischof von Maraghah in Persien, ¥ 1333) und
des Armeniers Johannes von Qrhnay = Kherni ( nach Mitte des 14. Jahr-
hunderts) entstand zum Zwecke der Union der armenischen Kirche mit Rom
eine (zwischen 1344 und 1347 kanonisch errichtete) Kongregation, deren
Mitglieder bekannt sind als « Unitoren ». Sie iibernahmen von den Domini-
kanern die Regel des hl. Augustinus und den gréBten Teil der Konstitutionen,
Brevier und Missale wie auch die theologische Literatur (alles in armenischer
Sprache), unterstanden seit 1356 dem Dominikanergeneral und seit 1583 als
vollberechtigte Provinz dem Orden (Provinz der « Armenier von Naxiwan »
= Nachitschawan, seit dem 14. Jahrhundert Missionsbistum ; Gams fithrt
die Reihe der Bischofe, meist Dominikaner, bis 1732 auf). Ende des 18. Jahr-
hunderts starb die Provinz aus, die letzten Nachrichten datieren bis in das
Jahr 1813. « Die Geschichte dieser Dominikanermission ... ist fesselnd wie
nur irgendeine moderne Missionsgeschichte » (W.NeuB: Die Kirche des
Mittelalters, 2. Aufl., Bonn 1950, S. 298). — Von den Unitoren ist zu unter-
scheiden der « Ordo Fratrum Armenorum S. Basilii », auch als « Ordo Arme-
norum citra Mare » bezeichnet: aus Cilicien (Armenia minor) gefliichtete
armenische Monche, die in Italien schon seit 1304 nachweisbar sind und zu-
sammengeschlossen wurden, wie die Unitoren die dominikanische Lebens-
form {ibernahmen und von Innozenz VI. dem Dominikanergeneral unter-
stellt wurden. Thre Geschichte wird von 1356 bis 1650 verfolgt.
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Neben den geschichtlichen Notizen sind noch die liturgischen Biicher,
die Predigten und Predigtbiicher sowie die theologischen und sonstigen
Schriften aufgefithrt, Das umfassende Material ist vorziiglich geordnet ; neun
Indices erleichtern den Gebrauch des Werkes, das urspriinglich als orienta-
lischer Nachtrag zu Quétif-Echard’s « Scriptores QOrdinis Praedicatorum »
gedacht war. Die Arbeit ist und bleibt ein wertvolles Nachschlagewerk und
eine Fundgrube fiir die Bibliographie des Dominikanerordens, gibt aber zu-
gleich wichtige und interessante Einblicke in die Dominikanermission und
in die Unionsbestrebungen, die der Orden auch als eine seiner Aufgaben an-
gesehen hat und ansieht. - G. GieraTHS OP

Walz, Angelo, OP : I Domenicani al Concilio di Trento. — Herder,
Roma 1961. xvI1-438 p., 2 illustrazioni.

Die Darstellung eines Konzils ist nicht damit erschopft, daB der Gang
der Verhandlungen geschildert wird. Um zu einem einigermafen wahrheits-
getreuen Bild zu kommen, mul3 neben den religidsen, kulturellen, sozialen
und politischen Einfliissen der Zeit vor allem auch die Zusammensetzung
der Konzilsteilnehmer beriicksichtigt werden ; denn daraus ergeben sich
wichtige Hinweise fiir deren Haltung und Orientierung bei den einzelnen
Tagungen. Auf diesem allgemeinen Hintergrund sind bereits Monographien
iber die italienischen (G. Alberigo, I Vescovi italiani al Concilio di Trento,
Florenz 1959) und spanischen Teilnehmer des Konzils von Trient (C. Gutiér-
rez, Espafioles en Trento, Salamanca 1951) erschienen, hinter denen die
Arbeit von Walz in keiner Weise zuriicksteht.

Fir das Tridentinum hat das Studium der einzelnen Gruppen von
Konzilsvertretern eine besondere Bedeutung ; denn das Konzil muBte, trotz
der mehrfachen Einberufungsversuche, in gewissem Sinne unvorbereitet alle
vorhandenen Stromungen katholischer Erneuerung mithsam sammeln, und
diese Stromungen waren sehr verschiedenartig. Bekanntlich gab es auf dem
Konzil — mit Ausnahme der zweiten Periode — eine starke italienische Mehr-
heit, die sich natiirlich auch bei den insgesamt 126 Erzbischofen, Bischofen
und Theologen aus dem Dominikanerorden bemerkbar machte, mit denen
zahlenmiBig einigermafBen héchstens noch die spanischen Dominikaner kon-
kurrieren konnten. Heute ist die Ansicht langst abgetan, da3 die italienischen
Konzilsteilnehmer wie ein Bremsklotz gewirkt hitten, durch den die Freiheit
des Konzils vernichtet gewesen wire. Auch die Dominikanertheologen
zeigten sich den damaligen Problemen aufgeschlossen. Es wiirde zu weit
fithren, auch nur einige verdienstvolle Kopfe besonders hervorzuheben.
Aber man darf sagen — Walz weist das im einzelnen nach —, da@ sie alle ihren
Standpunkt entschieden vertreten haben und maBgebend beteiligt waren
an der Diskussion, Prazisierung und endgﬁltigen Formulierung mancher
entscheidender Glaubensdekrete (Schrift und Tradition, Erbsiinde und
Rechtfertigung, Opfercharakter der Messe) und Reformbestimmungen (Resi-
denzpflicht der Bischofe, Ausbildung der Kleriker, Klausur u. a.).

Nach H. Jedin, dem besten Kenner des Trienter Konzils, liegt « das
Heil der Geschichte ... im Detail » (Geschichte des Konzils v. Trient II,
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Freiburg/Br. 1957, S. 407). Walz hat durch seine Studie das Verstindnis
des Tridentinums vertieft, indem er neue Einblicke gibt in die Konzilsver-
handlungen sowie den Anteil der Dominikanertheologen auf den verschiede-

nen Tagungsperioden und damit ihren Gesamtbeitrag am Konzil herausstellt.
| G. GieraTtas OP

In Benedictione Memoria. Gesammelte Aufsitze zur Hundertjahrfeier
der Kolner Provinz der Redemptoristen, herausgegeben vom Ordensseminar
Geistingen. — Hofbauer-Verlag, Bonn 1959. 311 S., 12 S. Bildanhang.

Es ist eine Pflicht mitbriiderlicher Verbundenheit und aufrichtiger
Dankbarkeit, des hundertjihrigen Bestehens der (bis 1955 « norddeutschen »,
jetzt) Kolner Redemptoristenprovinz zu gedenken, die in schwerer und
schwerster Zeit eine rege und bedeutsame Tatigkeit in Seelsorge und Wissen-
schaft entfaltet hat. Die Festschrift, die aus Anla3 des Jubildums (1959) vom
Ordensseminar Geistingen/Rhld. herausgebracht wurde, gibt zunichst einen
Einblick in die verwickelten Verhiltnisse, die zur Griindung der Kongrega-
tion gefithrt haben. Aus der Lehre des heiligen Alfons von Liguori ist sein
Bild vom Menschen herausgegriffen. Klemens Maria Hofbauer wird vor
allem in seinem Wirken fiir Deutschland dargestellt. Eine Schilderung der
religiosen Lage im Deutschland der fiinfziger Jahre des vorigen Jahrhunderts
leitet iber zum Auf- und Ausbau der Provinz, die heute 20 Niederlassungen
zahlt : Entstehungsgeschichte, Volksmissionen, Heranbildung des Ordens-
nachwuchses im Juvenat und Ordensseminar, eine statische Ubersicht iiber
die personelle Entwicklung der Provinz. Als anerkanntes Merkmal der auf-
reibenden Volksmissionsarbeit der Redemptoristen darf ihre Zeitndhe und
Aufgeschlossenheit angesehen werden, wodurch nach dem Ersten Weltkrieg
die « Hausmissionen » geschaffen wurden, um durch einen stirkeren Kontakt
zwischen Missionaren und Glaubigen vor allem den Abseitsstehenden nach-
zugehen. Aus der Erkenntnis, daB die Volksmission als auBerordentliches
Seelsorgsmittel noch mehr in den Gang der ordentlichen Seelsorge einge-
schaltet und Dauereinrichtungen des Laienapostolates als Zellen der Ver-
christlichung des Milieus gegriindet werden missen, entstand nach dem
Zweiten Weltkrieg die sog. « Neue Mission », die wiederum zur heute vielfach
praktizierten « Gebietsmission » dringte, wodurch ein durchschlagender Ein-
fluB auf die christliche Atmosphidre eines Bezirkes ausgelibt und erzielt
werden soll.

Das Studienhaus in Geistingen steht ganz in der Tradition des Ordens,
wenn es in der Vermittlung und Weitergabe der Lehre des heiligen Thomas
Verpflichtung und Auftrag sieht. Ohne Ubertreibung darf gesagt werden,
dal3 das Geistinger Ordensseminar eine der wenigen Inseln in Deutschland
ist, wo das thomistische Geistes- und Gedankengut intensiv gepflegt wird.
In der Liste des Lehrkorpers findet man Fachleute, die in der wissenschaft-
lichen Welt lingst einen Namen haben, auch iiber Deutschland hinaus. Die
freundschaftlich enge Zusammenarbeit mit dem Studienhaus der deutschen
Dominikaner zu Walberberg soll hier ebenso dankbar erwihnt werden wie
die Mitarbeit an dieser Zeitschrift, die viele wertvolle Beitrige der Geistinger
Patres bringen konnte.
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Die Festschrift will, wie es im Vorwort heilt, « an einem ganz kleinen
Kapitel der groBlen Kirchengeschichte schreiben ». Dieses Ziel ist zweifellos
erreicht. Denn die Téatigkeit der Kolner Redemptoristenprovinz ist nicht
nur von Bedeutung fiir die eigene Ordens- und Provinzgeschichte, sondern
ebenso fiir die gesamte Ordensgeschichte, aber auch fiir den modernen
Katholizismus innerhalb und auBerhalb Deutschlands, an dem sie maBgebend
mitgeformt hat und mitformt. G. GieraTHs OP

Katechetik

Katechetisches Worterbuch. Herausgegeben von Leopold LENTNER in
Verbindung mit Hubert FiscHER, Franz BURrRKLI und Gerard FiscHER. —
Herder, Freibuig 1. Br, 1961. xvi 5., 822 Sp., 17* &.

Das Erscheinen dieses Worterbuches zeugt von der lebendigen Arbeit,
die seit einigen Jahren in Glaubensunterweisung und Verkiindigung geleistet
wird. Ein Katechetisches Worterbuch herauszugeben ist ein Wagnis. Die
Aufgabe ist nicht leicht, denn Katechetik und Katechese stehen allzusehr
im Schnittpunkt verschiedenster Probleme. Probleme nicht eines einzigen,
sondern mehrerer Wissenschaftsbereiche, nimlich der Theologie, der Psycho-
logie und der Padagogik. Probleme aber auch der Zeit. Darum dirfte ein
solches Werk es immer besonders schwer haben, ausgeglichen zu erscheinen,
denn vieles ruft immer wieder neu nach Uberlegung und Losung. Es sei
daher dankbar anerkannt, dal die Herausgeber dieses Wagnis auf sich ge-
nommen haben, um der christlichen Verkiindigung einen Dienst zu leisten.

- Uber 160 Fachleute bearbeiten in 822 Spalten eine Vielfalt von Stich-
worten. In diesen wird uns aus katechetischer Sicht eine Bestandesaufnahme
von piddagogischen, psychologischen, didaktischen und theologischen Er-
kenntnissen 'geboten. Das Worterbuch bemiiht sich, diese Erkenntnisse zu ver-
arbeiten und auf die Katechese und Erziehung hin auszuwerten. Dariiber
hinaus wird versucht, durch Anregungen und Richtlinien dem Katecheten
in der konkreten Arbeit den Weg zu weisen.

Die weite Fragestellung, der Zuschnitt der Theorie auf die Unterweisung
und die groBe Zahl von Mitarbeitern bringen es mit sich, daB3 nicht alles
ausgeglichen und einheitlich erscheint, und daB einzelnen Artikeln im Ver-
gleich zu andern zu groBe Bedeutung beigemessen wird. (Man vergleiche
Landjugend u. a., etwa sieben Spalten, mit Stadtkind, eine Spalte.)

Wertvolle Artikel zeigen, dafl es moglich ist, tiefe theologische Kenntnis
mit dem sicheren Blick fiir katechetische Fragen zu verbinden. (Vgl. Sakra-
mente, Eucharistie, Beichte, Leben mit Gott, Gebet usw.) Das ist erfreulich.
Denn bedenkt man die heutige Spezialisierung und die zur fruchtbaren Kate-
chetik notwendige Erfahrung, so versteht man, daB sich einer theoretischen
Kenntnis der Theologie oder der Psychologie nicht ohne weiteres der Blick
fiir die religionspiadagogischen Fragen beigesellt. Was iibrigens umgekehrt
genauso gilt. Und gerade daher riihrt es vielleicht, wenn man zuweilen den
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Eindruck hat, einige Artikel kénnten theologischer und biblischer verfafBt
sein. Ganz allgemein zeugen aber die theologischen Artikel von einer sicheren
Hand, die das Notwendige knapp und klar berichtet.

Folgendes haben wir uns beim Durchbldttern notiert. Im Artikel iiber die
Liebe wiinschte man sich zu dem, was grundlegend iiber die Erziehung zur
Liebe gesagt wird, eine weitere Darlegung der Liebe Gottes zum Menschen
und der Erziehung dazu. Der wichtige Artikel iiber die Moral beginnt mit
dem Satz: « M. ist der Inbegriff der sittlich verpflichtenden Normen. » In
einem auf biblisch theologischer Grundlage fuBBenden Katechetischen Worter-
buch enttduscht diese Verengung der Moral auf Pflichten, Normen und For-
derungen. Erfreulicherweise korrigiert der Artikel Leben mit Gott diese Sicht,
denn sein Blickfeld ist weiter und befriedigender.

Viele Stichworte werden sehr gut zum katechetischen Anliegen in Be-
ziehung gebracht. So etwa der kurze, treffende Artikel iiber den Sammelirieb
oder jener iiber das Spiel und die veligidse Evziehung. Bei andern wiinschte
man sich diesen Ausbau gerade wegen der damit verbundenen pidagogischen
Problematik, z. B. fiir die Stichworte Oekumenische Bewegung, Lehvamt, Jung-
fraulichkeit. Uberhaupt sihe man es gerne, wenn das eigentlich Kateche-
tische noch mehr zum Wort kdme, vielleicht auf Kosten der Darlegung von
geschichtlichen und organisatorischen Fakten. Vielleicht konnte man auch
das beschrinken, was man in anderen Werken (CIC, LThK usw.) ausfithr-
lich behandelt findet. :

Bei den einzelnen Artikeln finden sich meistens gute, ja ausgezeichnete
Bibliographien, die man dankbar beniitzt. So bietet der Artikel Sexual-
pddagogik rund 50 Titel. Anderswo fehlt die Bibliographie leider ganz. So
bei Jugendbildung, Jugendbewegung, Jugendfiihrung, Ockumenische Bewegung
usw. Andere, gerade auch zeitbedingte Artikel, schlieBen ihre Bibliographie
mit den Jahren vor 1940. (Vgl. Generationenproblem, Jugendpredigt, Masse ...)

Sicher wiirde mancher zu der Vielfalt des Gebotenen noch andere Stich-
worte wiinschen. Ein sehr niitzliches 17-seitiges Register wertet jedoch die
Artikel so aus, daB3 das Worterbuch zu einem guten Arbeitsmittel wird.

Diese Bemerkungen méchten zeigen, daB es sich lohnt, sich eingehend mit
dem Worterbuch zu beschiaftigen und es zugleich als Arbeitsmittel zu be-
nitzen. Jenen, die sich mit den vielschichtigen Problemen der christlichen
Unterweisung auseinandersetzen miissen, wird es eine wertvolle Hilfe be-
deuten. L. Stampa OP

Berz, August : Geschichte des Katechismus im Bistum Basel. (Studia
Friburgensia, Neue Folge, 25.) — Universititsverlag, Freiburg Schw. 1959.
xv-259 S.

Ein Werk, das alle, die mit Katechese praktisch oder theoretisch zu tun
haben, von der ersten bis zur letzten Seite fesselt. Denn es bietet nicht eine
trockene Aufzihlung der im Bistum Basel verwendeten Katechismen, sondern
schildert auf Grund eingehender Quellenstudien die geistesgeschichtlichen
und politischen Umstidnde, die zur Einfiihrung der verschiedenen Kate-
chismen fiihrten.

23
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Im ersten Teil ist die Rede von den Katechismen im alten Bistum Basel
und in den ihm spater angeschlossenen Gebieten. Schon hier findet der Leser
viel Interessantes. Die Tatsache, dal im Handschriftenbestand der Universi-
tiatsbibliothek Basel viel Katechetisches aus der Zeit des Mittelalters vorhan-
den ist, zeigt deutlich, daB3 das Mittelalter nicht ein katechetisches Vakuum
war, wie auch neuere Autoren meinen.

Im zweiten, bedeutend groBeren Teil werden die Katechismen im neuen
Bistum Basel (von 1828 bis heute) besprochen. Bei der Einfithrung eines
Diozesankatechismus hatten besonders die Bischéfe Josef Anton Salzmann
(1828-1854) und Carl Arnold Obrist (1854-1862) gegen groB3e Widerstinde zu
kimpfen. Diese Schwierigkeiten gingen von einzelnen Ditzesanstinden aus,
die, getreu ihrer staatskirchlichen Auffassung, die Kirche auch in rein reli-
giosen Angelegenheiten bevormunden wollten. Da3 diese Gegnerschaft gegen
die Katechismen sich auch auf methodische Mingel berufen konnte, zeigt
sich daraus, daf3 der groe Katechismus von Bischof Obrist nicht weniger als
1554 Fragen zdhlte.

Sehr aufschluBreich ist die Beurteilung des von Bischof Lachat heraus-
gegebenen Katechismus, der im Groen und Ganzen von Deharbe abhéngig
ist. Hier zeigt sich mit aller Deutlichkeit der Unterschied zwischen den Auf-
fassungen von gestern und heute. Berz wendet auf ihn ein Wort von Alban
Stolz an, das dieser iiber die damaligen Katechismen schrieb : Man kénne sie
« lesen, ohne dabei im geringsten erwdrmt zu werden, so wenig, als wenn
man eine Sammlung von Landesverordnungen liest. Sie gleichen oft einem
ausgesottenen Skelett. » In der Eucharistielehre wurde in diesem Katechis-
mus vor allem die Realprisenz behandelt. Die liturgische Gestalt der Messe
wurde nicht aufgezeigt. Die Rolle der Gliubigen im MeBopfer beschrinkt
sich auf das andachtige Beiwohnen. Die Lehre von der Kirche wird einseitig
hierarchisch und gegenreformatorisch aufgefaB3t. Thre gottliche, ibernatiir-
liche Seite wird kaum beachtet. Kirche und Gnade werden nicht in ihrer
Verbindung mit dem heiligen Geist gesehen.

Wertvoll sind die im Anhang beigefiigten Dokumente und die Biblio-
graphie der Katechismen und der katechetischen Literatur aus dem Bistum
Basel, die Werke von 1474 bis 1958 umfaft. B. Drack OSB

Thome, Alfons: Berufsschulkatechese als personale Glaubens- und Ge-
wissensbildung. (Religionspddagogische Grundrisse, I: Berufsschule.) —
Patmos-Verlag, Diisseldorf 1960. 200 S.

Der um die religiose Unterweisung hochverdiente Patmos-Verlag, der
bereits die geschdtzte Reihe « Schriften zur katechetischen Unterweisung »
herausgibt, legt mit diesem Bandchen einen soliden Grundstein zu einer
weitern katechetischen Schriftenreihe : « Religionspadagogische Grundrisse ».
Der Verfasser ist Dozent an der Pidagogischen Hochschule in Trier. Das
Buch gliedert sich in die Teile : Berufsschule und Religionsunterricht ; die
Problematik der Berufsschuljugend in pastoralpadagogischer Sicht; Perso-
nale Glaubens- und Gewissensbildung als phasen- und zeitgemafle Aufgabe
des Religionsunterrichts an den Berufsschulen ; Methodische Fragen. Es wird
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in dieser Schrift Wesentliches gesagt tiber die psychische und religiése Ein-
stellung und Entwicklung der Reifejahre, {iber personale Glaubens- und
Gewissensbildung, Gebets- und Sakramentenerziehung. Ein Arbeitsplan und
reiche Literaturangaben zu den einzelnen Themenkreisen vervollstindigen
das Ganze. Wenn der Verfasser mit Recht die Schaffung einer entsprechenden
dokumentarischen Quellensammlung fir den Religionsunterricht an den
Berufsschulen fiir vordringlicher hilt als ausgearbeitete Rezeptkatechesen
(S. 189), so mochten wir gerade ihn bitten, eine solche Sammlung zu schaffen.
Er wiirde damit der gesamten Jugendseelsorge einen groBen Dienst erweisen.

A. BeErz

Griitters, Friedrich: Realschule heute und katholischer Religionsunter-
richt. (Religionspadagogische Grundrisse, I1: Real-[Mittel]-Schule.) — Pat-
mos-Verlag, Diisseldorf1960. 125 S.

Die Realschule, wie sie jetzt in Deutschland besteht, nimmt eine Mittel-
stellung zwischen Volksschule und Gymnasium ein und schlieBt mit der
« mittleren Reife ». Sie ist eine weiterfithrende Schule fiir solche Knaben und
Méidchen, die gute geistige Begabung mit Neigung zu einem praktischen
Beruf verbinden. Im deutschen Volksschulwesen ist ihr das 7. bis vorlaufig 10.
(endgiiltig 11.) Schuljahr zugewiesen. Thre Bedeutung wichst stindig und
dementsprechend auch die Dringlichkeit einer gediegenen religiosen Unter-
weisung der stark ansteigenden Zahl der Realschiiler. Deshalb ist es zu be-
grilen, daB3 F. Gritters in Zusammenarbeit mit andern bewihrten Real-
schulkatecheten eine Didaktik des Religionsunterrichtes an Realschulen
schuf und einen Arbeitsplan fiir die einzelnen Klassen vorlegt. Die einzelnen
Teile seines Buches behandeln : Stellung und Aufgabe der Realschule im
Rahmen des deutschen Bildungswesens ; fachliche Zuriistung und person-
liche Qualititen des Realschulkatecheten ; die Gestaltungsprinzipien des
Religionsunterrichtes an Realschulen ; Arbeitsziele und detaillierter Arbeits-
plan fir die einzelnen Klassen ; Hilfsmittel fiir den Unterricht. Mit dieser
Schrift ist fiir die Realschulkatechese (in Deutschland) und die Christenlehre
(in der Schweiz) eine sowohl material-kerygmatisch wie formal-didaktisch
wohldurchdachte Arbeitshilfe bereitgestellt. A. BErz

Andreae, Fritz = Christian Pesch : Handbuch zur katholischen Schul-
bibel : Altes Testament. — Patmos-Verlag, Diisseldorf 1960. 483 S.

Leitheiser, Ludwig — Christian Pesch : Handbuch zur katholischen Schul-
bibel : Neues Testament. — Patmos-Verlag, Diisseldorf 1960. 762 S.

Systematische Hilfswerke fiir den Bibelunterricht gibt es im deutschen
Sprachraum seit genau einem Jahrhundert. 1858/59 gab der um die Forde-
rung des biblischen Geschichtsunterrichts eifrig bemiihte J. J. Schumacher
ein zweibdndiges « Handbuch zur Erklirung der heiligen Geschichte des Al-
ten und Neuen Testamentes » heraus. Gleich darauf, 1861-65, erschien das
ebenfalls zweibdndige « Handbuch der Biblischen Geschichte» des Schul-
bibel- und Katechismusverfassers Ignaz Schuster. 1882 folgte der umfang-
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reiche « Praktische Kommentar zur Biblischen Geschichte », der das eigent-
liche Lebenswerk des spiatern Weihbischofs von Freiburg i. Br., Friedr. Justus
Knecht, darstellt. 1937 erschien das « Handbuch zur Schulbibel » von Karl
Kastner. Das schon bei seinem Erscheinen in Haltung und Inhalt antiquierte
« Handbuch zur Schulbibel » (Freiburg i. Br. 1956) von Wilh. Bartelt ver-
mochte weder exegetisch noch katechetisch zu befriedigen (vgl. meine Kritik
in : Schweiz. Kirchenzeitung 126 [1958] 301-303).

Der erstaunliche Aufschwung der Bibelwissenschaften, die Umorientie-
rung der Katechetik, die Neuausgabe der Schulbibel rufen nach einem neuen
Kommentarwerk. Ein solches wurde im Auftrag des Bischéflichen Ordinaria-
tes Trier unter beratender Mitarbeit der Trierer Theologieprofessoren Heinr.
GroB (A.T.), Ad. Knauber (Katechetik) und Franz MuBner (N.T.) von
Fr. Andreae, Chr. Pesch und L. Leitheiser geschaffen und in gediegener Auf-
machung von dem um die Katechese hochverdienten Patmos-Verlag heraus-
gebracht.

Das Werk schlieBt sich in der Abfolge der Lektionen und in der gesam-
ten Ausrichtung der neuen « Katholischen Schulbibel » (Neubearbeitung der
Ecker-Bibel) an, ist aber auch im Unterricht mit andern Schulbibeln zu ge-
brauchen. Wie die Neuausgabe der Eckerbibel 148t sie sich von folgenden
Grundsitzen leiten : bibeltreue Textgestaltung ; heilsgeschichtliche Orien-
tierung ; Betonung der inneren Einheit von AT und NT und der Einzellektio-
nen untereinander; Katechese als Kerygma. Die Lektionen selber sind in die
Stufen aufgegliedert : Besinnung, Hinfithrung, Darbietung, Vertiefung,
Zusammenfassung, Aufgaben, Gebete. Diese Aufgliederung ist aber nur als
Arbeitshilfe gedacht und will nicht den Unterricht im Sinne von Formalstufen
festlegen. Es soll vielmehr dem Katecheten in einer durchgehend gleichen
Ordnung das Material zur Verfiigung gestellt werden, das er je nach der ihm
konkret gestellten Aufgabe verarbeiten kann. Wertvoll ist auch die beige-
gebene bildkatechetische ErschlieBung der Illustrationen der « Katholischen
Schulbibel », worin Allgemeingiiltiges iiber das Schulbibelbild im Bibelunter-
richt gesagt wird.

Sowohl die Haltung im Ganzen als auch die Erklirung im einzelnen
stehen auf dem Stand der heutigen exegetischen und katechetischen Er-
kenntnisse. Vielleicht kénnten da und dort (z. B. im Bericht iiber Paradies
und Siindenfall, in der Jonasgeschichte) die literarischen Genera noch starker
beachtet und die Verbindungslinien zur Liturgie deutlicher ausgezogen wer-
den. Auch horte mancher Bibelkatechet gern noch etwas mehr tber die
Textgeschichte der einzelnen biblischen Schriften.

Alles in allem genommen liegt hier ein zuverlissiges, anregungsreiches
Handbuch vor, das nicht nur fir die Bibelkatechese, sondern auch zur Vor-
bereitung von Homilien und Bibelrunden wertvolle Dienste leisten wird.

A. BErz
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Filthaut, Theodor : Grundfragen liturgischer Bildung. (Schi'iften zur
katechetischen Unterweisung, Bd. 7.) — Patmos-Verlag, Diisseldorf 1960.
144 S. _

Theodor Filthaut, Professor fiir Religionspidagogik und Liturgik an
der Universitit Miinster, schligt mit diesem Buch eine Briicke von der
Wissenschaft zur Praxis. Es werden nicht archiologisch-historische Anek-
doten fiir den Religionsunterricht dargeboten, sondern die heilstheologischen
und religionspadagogischen Grundlagen zum Verstindnis der Liturgie und
zu deren rechtem Vollzug aufgezeigt. Es ist erfrischend, wie unkompliziert
und schlicht der Autor alles auszusagen versteht, ohne dabei an Tiefe zu
verlieren. Obwohl es um « Grundfragen » geht, ist das Buch nicht theoretisch.
Es bleibt immer im engen Kontakt mit dem Einheitskatechismus und bietet
viele Anregungen, eine wesenhafte liturgische Erziehung in die religitse Ge-
samterziehung einzubauen. Das Buch diirfte den Religionslehrern aller Stu-
fen wertvolle Dienste leisten, nicht zuletzt darum, weil es, durch kluge Be-
schrinkung und ohne wissenschaftlichen Ballast, auch vom vielbeschéftigten
Religionslehrer noch zu bewailtigen ist. F. DieTHELM OFMCap
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