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BESPRECHUNGEN

Giele, M., Van Steenberghen, F., Bazdn, B.: Trois commentaires ano-
nymes sur le Traité de I’ame d’Aristote. — Louvain: Publications universitai-
res; Paris: Béatrice-Nauwelaerts 1971. 527 p. (Philosophes médiévaux. 11.)

Si 'histoire des doctrines psychologiques au XIIIe siecle est connue
dans ses grandes lignes, bien des points restent a préciser. C’est I’édition des
textes, notamment des commentaires sur les écrits psychologiques d’Aristote,
et singuliérement sur son Tvaité de I’dme qui permettra d’obtenir de nouveaux
progres, et de suivre de plus prés les changements provoqués par l'entrée
d’Aristote et de ses commentateurs. Les trois commentaires publiés dans le
tome XI des Philosophes médiévaux appartiennent tous au dernier quart du
13esiécle, donc au moment ou !'influence d’Averroes a profondément
marqué la vie intellectuelle de I'Université de Paris. Ils doivent donc per-
mettre de suivre de plus prés les remous suscités par les theses averroistes
parmi les maitres enseignant a Paris et plus particulierement & la Faculté
des arts.

Dans l’avant-propos, Mgr Van Steenberghen présente le premier de
ces commentaires comme radicalement averroiste, le deuxiéme comme semi-
averroiste, le dernier comme anti-averroiste. Dans les trois cas il s’agit de
commentaires par maniére de questions. Chacun est précédé d’une intro-
duction, qui donne la description des manuscrits et les caractéristiques du
commentaire, discute la date de composition et l'attribution possible et
donne les régles suivies dans 1'édition.

Le premier commentaire est présenté par le regretté chanoine M. Giele.
I1 comporte 21 questions sur le premier livre et 25 sur le deuxiéeme. Pour se
convaincre du caractére nettement averroiste de ce commentaire, il suffit
de lire la question 4 du deuxiéme livre.

Le deuxiéme commentaire avait été publié en 1931 sous le nom de Siger
de Brabant. On lira, p. 129 ss., les raisons qui ont amené Mgr Van Steen-
berghen 4 abandonner cette attribution, celles aussi qui le persuadent de
ne pas adopter les conclusions de M. Sajé et l'attribution & Boece de Dacie.
I1 préfere donc republier ici les questions sur le De anima «comme 1’ceuvre
d’un auteur jusqu’ici inconnu» (p.133). A la différence de celle de 1931,
qui reproduisait le texte du manuscrit d’Oxford, la présente édition donne
intégralement le texte des deux manuscrits actuellement connus: celui
d’Oxford et celui de Munich. Pour les rapports entre les deux manuscrits,
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les raisons de leur ressemblance et de leurs divergences, voir la discussion,
p- 125-128.

Le dernier commentaire enfin, qui comme le précédent, s’étend a tout
I’ensemble du De anima, est nettement anti-averroiste. L’éditeur, M. Bazdn,
montre, par des arguments qui nous semblent décisifs, que ces Quaestiones
«ont été enseignées entre 1272 et 1277, a la Faculté des arts de Paris, au
paroxysme de la crise de l'aristotélisme hétérodoxe» (p.377). Il refuse
I'attribution a Pierre d’Auvergne (p. 377-385), aussi bien qu’a Jacques de
Douai (p. 385-387), préférant «laisser dans ’anonymat les Quaestiones in
De Anima» qu’il édite sur la base du manuscrit Paris, Bibl. Nat. lat. 16.170
(p. 387).

Des tables générales, donnant I'index des noms de personnes (p. 519-
520), ainsi qu’une table bibliographique (p. 521-525), terminent le volume,
présenté avec le soin qu'on a pu apprécier pour les autres volumes de la
collection, et dont il n’est pas besoin de souligner 'intérét et I'importance
pour tous ceux qui s’occupent de I'histoire de la philosophie médiévale.

Louis-BERTRAND GEIGER

Historisches Worterbuch der Philosophie. Hrsg. von Joachim RITTER
Vollig neubearbeitete Ausgabe des « Woérterbuchs der philosophischen Be-
griffe» von Rudolf EisLER. Band 2: D-F. — Basel, Stuttgart: Schwabe 1972.
vi, 586 S.

Un an apres le premier volume (recensé dans notre Revue, 1972, p. 153—
154), voici le deuxiéme volume du Historisches Worterbuch der Philosophie.

I1 contient, pour les lettres D-F, plus de 460 notices sur 1151 colonnes.
C’est dire I’abondance de la matiere et la concision de la plupart des contri-
butions. Comme pour le volume précédent, on remarquera a c6té de termes
nouveaux, formés depuis la derniere édition du Eisler-Lexikon, tels que
Daseinsanalyse ou Formgeschichie, la présence de termes, tels que Ddmono-
logie, Dankbarkeit, DemoRvatie, desiderium naturale, désiniévessement ou
Evbsiinde, ou se traduit le souci d’ouvrir le champ de la recherche sur les
perspectives qui historiquement ont contribué a former effectivement notre
maniére d’aborder un grand nombre de problémes.

Parmi les articles les plus importants, qui ont regu d’ailleurs les déve-
loppements les plus considérables, mentionnons: Denken (43 col.), Dialektik
(60 col.), Eine (das), Einheit (23 col.), Empfindung (20 col.), Entfremdung
(15 col.), Entwicklung (10 col.), Evkennen-Evkenninis (38 col.), erkldrven,
Evkldarung (10 col.), Ethik (50 col.), Form und Materie (Stoff) (52 col.), Fort-
schritt (27 col.), Freiheit (34 col.). Une comparaison avec les articles corres-
pondants du Eisler révele au premier coup d’eeil la différence d’inspiration
et de méthode. Elle montre aussi ’avantage offert par la collaboration d’un
grand nombre de spécialistes, quand ils consentent a faire converger leurs
efforts, selon des directives précises et souples a la fois. Et si 'on songe a la
masse de travail qu’exige pareille ceuvre de coordination, si le résultat ne
doit pas étre trop disparate, on ne peut s’empécher de penser aussi, avec
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admiration, au labeur incroyable que Eisler a dfi déployer pour mener 2
bonne fin et développer sans cesse le Lexikon, tel qu’il I’a finalement constitué,
et dont le Historisches Wirterbuch se montre le digne héritier. A
Un détail, relevé au hasard de la lecture: col. 768, Literaturhinweise :
du Thomisme de E. Gilson une 6¢ édition revue a paru en 1965. Ibid.: c’est
Chenu qu’il faut lire, non pas Chénu.
Louis-BERTRAND GEIGER

Birthlein, K.: Die Transzendentalienlehre der alten Ontologie. Teil I:
Die Transzendentalienlehre im Corpus Aristotelicum. — Berlin, New-York:
de Gruyter 1972. viii, 416 p.

Si le probléme de l'étre, sous une forme ou l'autre, a fait I'objet de
nombreuses études, il n’en va pas de méme pour ses propriétés dites trans-
cendentales: 1'un, le vrai et le bien. Leur importance cependant est indis-
cutable pour l'intelligence de ’ontologie ou de la métaphysique ou elles sont
exposées et discutées. Elles en éclairent la signification, comme elles sont
elles-mémes dépendantes de la conception de 1'étre qui commande 1'onto-
logie. C’est donc une tache trés opportune qu’a entrepris M. Bédrthlein en
se proposant d’étudier 'histoire des propriétés transcendentales, reprenant
sur de nouvelles bases 1’ensemble du probleme. Il estime notamment qu’il
y a lieu, d’une part, d’aborder I’étude a partir de I'une ou de l'autre des
formes de la philosophie transcendentale, libres encore de toute métaphy-
sique, et, d’autre part, d’accorder une importance plus grande a I'étude
d’Aristote et aux rapports que sa conception peut avoir avec les courants
néo-platonicien et augustinien, mieux connus et plus souvent explorés, par
les historiens de I’ancienne ontologie (p. 6). Son étude se limite a I’ancienne
ontologie, c’est-a-dire a la période qui prend fin avec I'avenement de la
philosophie kantienne. Le présent ouvrage en donne la premiére partie, qui
a fait I'objet de sa these d’habilitation a I'université de Bonn en 1969/70.
Elle a pour objet les écrits d’Aristote.

Aprés une introduction, qui donne un apergu de I'histoire du probléme
des propriétés transcendentales et précise les données du probléme, trois
parties étudient sucessivement chacune des propriétés: le vrai transcen-
dental (p. 22-76), le bien transcendental (p. 77-108), I’'un transcendental et
I’étre transcendental (p.109-370). L’ouvrage se termine par un résumé
(p. 371-379), un apercu de quelques themes importants qui devront faire
I’objet de la suite de la publication (p. 380-388), deux appendices, consacrés
a la place du livre IV de la Méfaphysiqgue dans ’ensemble de 1’ccuvre (p. 389—
398) et au probléme des nombres idéaux (p. 399-405), et I'index des noms
propres. L’index des matieéres ne paraitra qu’avec la derniére partie de
I’ensemble projeté par M. Barthlein.

I1 est trop tot sans doute pour se prononcer sur I’ensemble du dessein
de Birthlein. Celui-ci se dégage cependant avec assez de précision grace aux
éclaircissements donnés par l'auteur dans son introduction au probleme
des transcendentaux. On ne peut en effet écrire I’histoire de la philosophie
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en général ni d’aucun de ses grands thémes sans se faire une idée de 1'objet
soumis a l'enquéte. Point n’est besoin de faire appel a I'historisme pour
s’apercevoir a quel point peuvent varier les représentations avec lesquelles,
comme avec autant d’évidences, les historiens se mettent a leur tache.
M. Bérthlein entend «l’étre en tant que tel» comme I’étre transcendental,
c’est-a-dire, comme le «minimum logique» (p. 10, 11, et souvent ailleurs),
c’est-a-dire le pensable, abstraction faite de toute détermination. Il devient
alors difficile de comprendre comment un tel objet peut posséder des pro-
priétés : celles de 'unité, de la vérité ou de la bonté. Il devient méme difficile
de comprendre, a notre avis, comment un tel objet peut constituer 'objet
d’une discipline philosophique portant sur le réel. Une longue tradition a
certes défini I’objet de la métaphysique comme étant le concept d’étre, le
concept en toute sa pureté et en toute sa généralité. C’est elle qui a abouti
finalement a I’ontologie de Wolff, a la réaction de Kant et & la formation de
la philosophie transcendentale. Elle est un fait historique, et il est donc
légitime d’interroger a partir d’elle la philosophie d’Aristote, comme le fait
Barthlein. C’est d’ailleurs 1'intérét certain de son travail, méme pour ceux
qui ne partagent pas le jugement qui semble étre le sien a 1'égard de la
philosophie transcendentale.

On lira donc avec le plus grand intérét et le plus grand profit I'analyse
savante des textes majeurs d’Aristote concernant aussi bien I'étre que les
propriétés transcendentales. A vrai dire, ce sont presque tous les probléemes
majeurs concernant la métaphysique d’Aristote, I'interprétation des textes
majeurs concernant son objet, que 'auteur est amené a discuter, leur authen-
ticité et leur teneur, les rapports entre les livres et les chapitres, les inter-
prétations et les hypothéses proposées avant lui. Il est impossible de suivre
ici méme un seul de ces développements et a plus forte raison de le discuter,
sans dépasser les limites raisonnables d’un compte rendu. Plusieurs correc-
tions proposées sont intéressantes, elles ne dépendent pas exclusivement ni
méme principalement de considérations spéculatives: p. 125, 126, 141, 179
etc. En général, averti sans doute par I’abondance des hypothéses critiques
et de leur fragilité, Barthlein se montre prudent dans1’énoncé et I’appréciation
de ses propres suggestions.

Pour ma part, je distinguerais volontiers, dans le travail de Bérthlein,
I'exégése minutieuse des textes d’Aristote relatifs au probléme des propriétés
transcendentales, et la theése philosophique concernant ces mémes pro-
priétés. Pour la premiére, il est relativement facile de discerner I'influence
de la philosophie transcendentale sur la lecture des textes, ses avantages,
pour le probleme du principe de non-contradiction, p.e. (p. 210-271), mais
aussi ses dangers de gauchissements, par le rapprochement, naturel et iné-
vitable dans la perspective du «minimum logique», entre 1’étre et 'un, tout
au long de la troisieme partie (C), la plus importante d’ailleurs de tout
I'ouvrage. Quoi qu’il en soit, seule une discussion serrée, aussi consciencieuse
que l'exégése de Birthlein, peut permettre de former un jugement fondé,
qui, de toutes maniéres, retiendra, & mon avis, bien des conclusions de B.

Quant a la position philosophique de 'auteur a 1’égard du probléme
des propriétés transcendentales, telle qu’on peut la dégager de I'introduction



Besprechungen 435

(surtout p. 7-17) aussi bien que du résumé final (p. 371-388), on peut se
demander si elle permettra de donner une idée juste de la suite de I'histoire
de ces propriétés. La référence a Dieu est indiscutable dans toute la pensée
médiévale. Mais il ne faudrait pas minimiser, au moins dans la pensée de
S. Thomas, une position qui n’est exactement, ni celle de la philosophie
transcendentale, ni uniquement celle que commande la perspective «théo-
logique» (métaphysique, au sens ol semble I'entendre Barthlein). Heidegger
a rappelé (SZ., p. 14) le texte de De Ver., 1.1, ou S. Thomas donne une
¢déduction» des propriétés transcendentales par les relations que peut
entretenir avec I'étre cet autre universel qu’est '’ame humaine. Il existe au
moins un texte, plus significatif encore, oi1 ’ordre entre les transcendentaux
est fondé directement sur I’ordre des actes par lesquels I’ame humaine entre
en contact avec l'étre, donc sur une réflexion qui s’en tient au rapport
immédiat entre I’ame humaine et I'étre. «Secundum hoc aliquid prius est in
ratione, quod prius cadit in intellectu. Intellectus autem per prius appre-
hendit ipsum ens, et secundario apprehendit se intelligere ens, et tertio
apprehendit se appetere ens. Unde prior est ratio entis, secunda ratio veri,
tertia ratio boni, licet bonum sit in rebus». (Za, 16, 4 ad 2). Certes le fondement
dernier de 1’étre, comme de ses propriétés transcendentales, est a chercher
dans le principe créateur. Mais I'étre, aussi bien que 1'unité, la vérité ou la
bonté peuvent étre et, sans doute, doivent étre posés antérieurement a la
réduction au principe premier. La réflexion dont il est question dans le
texte cité plus haut, et qui n’est pas isolé dans I'ceuvre de S. Thomas, n’est
certes pas la réflexion transcendentale par la réduction de 1’étre a un mini-
mum logique. Elle se tient en face de l'étre réel, dont S. Thomas répete
souvent qu’il est 'objet de la métaphysique telle qu’il la congoit: «deter-
minare de ente per se quod est extra animam, de quo est principalis consi-
deratio huius scientiae». (In met., vii, 1, n. 1245; cf. ibid., vi, 4, 1242-44). Les
propriétés transcendentales se placent alors du c6té de 1'étre réel. Elles
posent le probléeme, toujours nouveau, de la cognoscibilité et de l'intelli-
gibilité de I'étre réel, non pas seulement celui de la cohérence de nos con-
tenus de pensée, réduits de surcroit a un minimum logique.

Que cette conception des propriétés transcendentales soit plus «méta-
physique», au sens ol Biarthlein entend ce mot, qu’ontologique et trans-
cendentale, c’est ’évidence méme. Mais n’est-ce pas justement dans le
passage de I'une a l'autre, fondée sur les promesses de la philosophie trans-
cendentale, que consiste l’essentiel de I'histoire que Bérthlein se propose
d’aborder dans la suite de son travail? La qualité de la premiere partie,
consacrée a Aristote, fait attendre avec le plus grand intérét les développe-
ments promis, méme, et peut-étre surtout, par ceux qui ne partagent pas
les préjugés favorables a I'égard de la philosophie transcendentale. C’est un
aspect trop négligé de l'histoire de 'ontologie et de la métaphysique qu’ils
contribueront a mettre dans son vrai jour.

Louis-BERTRAND GEIGER
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Mansfeld, J.: The Pseudo-hippocratic Tract IIEPI ‘EBAOMAAQN,
Ch. 1-11 and Greek Philosophy. — Assen: Van Gorcum 1971. 271 p. (Philo-
sophical Texts and Studies. 20.)

Die pseudo-hippokratische Schrift «Die Siebenzahl (mepl éBdopdSwv,
Hebd.) » bereitet den Philologen bei der Textrekonstruktion grofle Schwierig-
keiten angesichts der diirftigen Uberlieferung, noch mehr aber den Philo-
sophiehistorikern, wenn sie die in dieser Schrift vorgetragenen Ideen in das
Gesamt der antiken Philosophiegeschichte einordnen und den Ursprung der
zugrundeliegenden Vorstellungen finden wollen, um auf diesem Weg das
Werk zu datieren. Wihrend der 2. Teil von Hebd. (Kap. 12-53) mit seinen
Fragen nach Ursprung, Therapie und Semiologie von Fieberkrankheiten
von geringerer philosophischer Bedeutung ist und eher einen Einblick in
das speziellere Gebiet griechischer Medizingeschichte gibt, wird im 1. Teil
(Kap. 1-11) versucht, auf zahlenspekulativer Grundlage, mit Hilfe der alles
beherrschenden Siebenzahl, eine Einheit von Makro- und Mikrokosmos zu
beweisen, eine Einheit des Universums mit seinen Teilen, besonders dem
menschlichen Koérper und der menschlichen Seele. Diese Kapitel erweckten
seit der Jahrhundertwende das besondere Interesse namhafter Forscher, denn
sie entdeckten darin vorsokratisches Gedankengut zum Teil sehr frither Zeit,
so dal sie allgemein den Kern dieser Schrift um das Jahr 400 v. Chr. an-
setzten und sie fiir eine direkte Quelle der so spirlich iiberlieferten Vor-
sokratiker hielten.

Doch finden sich in diesem ersten Teil auch Vorstellungen aus reichlich
spaterer Zeit. Welchen Wert soll man ihnen beimessen? Sind es nur bei-
liufige Einschiibe spiterer Hand, so hat das wenig Bedeutung. Sollte sich
aber herausstellen, daf3 sie die ganzen elf Kapitel grundlegend bestimmen,
dann miilte man sich fragen, ob nicht das ganze Werk viel spater anzusetzen
ware auch auf die Gefahr hin, den Wert dieses Werkes als Quellenmaterial
fiir vorsokratisches Gedankengut herabzumindern. Diese Frage zu losen,
nimmt sich J. Mansfeld vor, der sich in seinem 1964 erschienenen Werk
«Die Offenbarung des Parmenides und die menschliche Welt» (Philosophical
Texts and Studies, 9.) bereits als hervorragender Kenner der vorsokratischen
Philosophie ausgewiesen hat.

Die Frage paralleler philosophischer Vorstellungen bildet somit den
Kern seiner Arbeit, vor allem von Kap. IV, aber auch V und VI. Voraus
schickt er eine wortgeschichtliche Untersuchung des griechischen Textes von
Hebd. 1-5, sowie eine Uberpriifung der von fritheren Autoren hervorgeho-
benen vorsokratischen Parallelen. Am SchluB3 wird noch ein Blick auf den
2. Teil von Hebd. (Kap. 12-52) geworfen, insoweit er fiir dieses Problem von
Bedeutung ist.

Der Autor untersucht im 4. Kap. eingehend diejenigen Ideen, die nur
aus der Zeit nach den Vorsokratikern stammen kénnen und stéBt dabei auf
platonische, aristotelische und vor allem stoische Einfliisse. So kann die in
Hebd. 1-11 vorausgesetzte Bewegungstheorie nicht vor Platon angesetzt
werden, da er als erster in Charm. 168e9-10 die Theorie der Selbstbewegung
aufstellte (66), ja nicht einmal vor Aristoteles, weil bereits die doppelte
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Bewegung der elementaren Koérper angenommen wird, die Bewegung aus
sich selbst und die Bewegung von einem ewig Seienden her (78). Zudem
weist aber Hebd. 1-11 einen ganz bedeutenden Unterschied zur Elementen-
lehre des Aristoteles und auch seiner Schule auf. Es ist die Idee des Vitalismus
(&v &Mhrotg Lavra: Hebd. 2,48-9 R.) und die damit verbundene Vorstellung
der xpdotg (3’ ARy Subvta: Hebd. 2,50-1 R.); das heille Element z. B.
existiert auch in den andern drei Elementen, der Luft, dem Wasser und der
Erde. Diese Anschauungen gehoren zu den Grundlehren der Stoa. Die ndhere
Untersuchung fithrt vor allem auf Poseidonios von Apamea (103 ff.). Dieses
vitalistische Weltbild, das teilweise auch hinter der Mikrokosmos-Makro-
kosmos-Theorie von Hebd. steckt, ist nicht nur ein nebensédchliches Moment
dieses Werks, sondern bestimmt grundlegend dessen Elemententheorie (107).
Mansfeld hat somit einen t.p.q. fiir die Abfassung von Hebd. 1-11 ge-
funden; es kann erst nach Poseidonios geschrieben sein; das fiir selbstver-
standlich vorausgesetzte Weltbild kann nicht aus vorhellenistischer Zeit
stammen.

AuBerdem zeigt die griindliche Untersuchung der vorsokratischen Ge-
danken in Hebd. 1-11, die von verschiedenen Autoren als Argumente fiir
eine frithe Datierung vorgebracht wurden, daB sie nicht ausschlieBlich den
Vorsokratikern angehoren, zwar von ihnen stammen konnen, aber nicht
miissen (55), im Detail eher auf eine spatere Zeit verweisen (65 und 107 ff.).
Das gilt besonders fiir die Zahlenspekulation, einen bisher wenig beachteten
Aspekt, der aber den Rahmen des ganzen ersten Teils ausmacht. Zur alles
erklirenden Macht wurde die Zahl trotz vereinzelter fritherer Ansdtze erst
bei den Pythagoreern, ohne daf3 freilich in der ersten Zeit die Siebenzahl
eine derartige Rolle gespielt hdtte (65). Zahlenspekulationen dieser Art
finden sich auch spiter, und bei genauerem Hinsehen zeigt sich am ehesten
eine Abhdngigkeit vom Timaioskommentar des Poseidonios. Kann somit
ein t. a. q. aufgrund vorsokratischer Parallelen schwerlich angegeben werden,
so 1aBt sich auch hier ein t. p. q. durchaus aufstellen.

Gestiitzt wird diese Argumentation durch die Aufdeckung weiterer
stoischer Parallelen in den kosmologischen Vorstellungen (107-129), ferner
durch Einzelvorstellungen wie die griechisch-rémischen astrometeorologi-
schen Auffassungen vom Planeteneinflull auf die Jahreszeiten (138-46) und
die der hellenistischen Zeit entstammende Windrose (146-55). Vom duBeren
Aufbau her steht Hebd. 1-11 den Placita des Aétius so nahe, dalBB es «sehr
wahrscheinlich (very likely)» ist, daB auch Hebd. von den Vetusta Placita
abhangt. Ein bedeutendes dulleres Argument stellt die nachklassische Far-
bung der Sprache der Kap. 1-5: «The language definitely has a postclassical
colouring» (52). 24 Substantive und 3 Verben werden hierfiir in alphabetischer
Reihenfolge untersucht (36-52). Das Vokabular weist aufs ganze gesehen
Neologismen auf, kiinstliche jonische Formen, termini technici aus dem
philosophischen Vokabular und das Eindringen alltdglicher hellenistischer
Idiome, somit dieselben Kennzeichen wie andere Spidtwerke des Corpus
Hippocraticum (53).

In diesem Zusammenhang wird auch der 2. Teil von Hebd. (Kap. 12-52)
interessant. Mansfeld fithrt die Untersuchung unabhédngig von Teil 1 durch;

28
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gleichwohl zeigen sich hier dieselben linguistischen Eigenarten (213), die-
selbe Wirmelehre (206 ff.), die Zusammensetzung der menschlichen Seele
nach Art der stoischen Weltseele (211), die xpaoig der elementaren Eigen-
schaften (207, 215) und in den &tiologischen und therapeutischen Anschau-
ungen deutliche Einfliisse der Pneumatischen Schule (213-27). Infolgedessen
deutet auch der 2. Teil ins erste vorchristliche Jahrhundert, und beide Teile
scheinen sprachlich wie inhaltlich gar nicht so weit auseinanderzuliegen,
sondern diirften eher ein weiteres Beispiel darstellen fiir den antiken Wider-
streit von quantitativer und qualitativer Naturinterpretation (228).

Alle diese Untersuchungsergebnisse konvergieren somit auf eine Ab-
fassung des Textes in hellenistischer, griechisch-rémischer Zeit. Wollte man
dennoch bei etwa 400 v. Chr. verharren, dann mii3te man entsprechend den
aufgezeigten spaten Einfliissen eine Menge unannehmbarer Anachronismen
in Kauf nehmen (230), und es diirfte in der Tat kaum moglich sein, diese
Anachronismen zu beseitigen, will man nicht die Bedeutung der Vorstel-
lungen spiterer Zeiten abschwichen oder gar leugnen. Mansfeld rechnet
daher Hebd. zur selben Literaturgattung wie die Placita des Aétius, die
Pythagoreischen Hypomnemata des Alexander Polyhistor und den physika-
lischen Teil aus dem Didaskalios des Albinos (131). Ndherhin datiert er das
Werk auf die Zeit von 60-30 v. Chr.; denn einerseits ist es ganz klar beein-
fluBt von Poseidonios und der Pneumatischen Medizin, andererseits ist es
dem Varro bereits bekannt. Nicht zuletzt paBit es gut in die allgemeine
Geisteshaltung des ersten vorchristlichen Jahrhunderts, da man sich wieder
den klassischen Denkern zuwandte (229-30).

Die hervorragend mit Anmerkungen belegte Arbeit J. Mansfelds zeigt
wieder, daf3 ein Problem, das praktisch schon als abgeschlossen gelten konnte,
eine neue Wendung erhdlt, wenn es von einem ganz andern Standpunkt aus
angegangen wird. Freilich muB3 damit Hebd. als unabhingige Quelle fiir
vorsokratisches Gedankengut abgeschrieben werden, wie in den letzten Jahr-
zehnten schon andere Werke aus dem Corpus Hippocraticum, beispielsweise
Alim. und Cord. Dagegen wirft nun dieses Werk ein neues Licht auf die
Auswirkungen der philosophischen und medizinischen Schulen der helleni-
stischen Zeit. Fiir die Erforschung der Stoa kénnen womoglich Bestdti-
gungen umstrittener Thesen und neue Gesichtspunkte gewonnen werden.
Vor allem zeigt sich wieder, wie stark die Stoiker fritheres Gedankengut auf-
nahmen und verarbeiteten; der Kosmos war in ihrer Vorstellung nicht nur
irgendwie lebendig, ein Zookosmos, sondern geradezu ein Anthropokosmos.
Besonderes Licht fillt auf das schwierige Problem des Vitalismus bei Poseido-
nios und dessen Timaioskommentar. Insgesamt iibersteigt die vorliegende
Arbeit bei weitem die zunédchst weniger bedeutend erscheinende Frage nach
der Datierung eines Zeugnisses griechischer Naturspekulation und liefert
einen wertvollen Beitrag zur Erhellung hellenistischen Denkens.

AbschlieBend sei noch vermerkt, daB3 die Auswertung der Untersuchung
wesentlich erleichtert wird durch ein Namensverzeichnis antiker und moder-
ner Autoren, durch ein Sachverzeichnis und einen Index der herangezogenen
Stellen antiker Schriftsteller. Ergdnzt wird diese Hilfe noch durch zahlreiche
gegenseitige Verweise innerhalb der Arbeit selbst. NOTKER WOLF
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Mitteilungen und Forschungsbeitrige der Cusanus-Gesellschaft. In Ver-
bindung mit dem Vorstand der Cusanus-Gesellschaft hrsg. von Rudolf
Haurst. Bd. 7. — Mainz: Matthias-Griinewald-Verlag 1969. 192 S., 4 Taf.
(Die folgende Besprechung bezieht die Binde 1-6 mit ein.)

Seit dem Jahre 1961 legte die ein Jahr zuvor gegriindete Cusanus-
Gesellschaft (Sitz in Bernkastel-Kues) bis zum Jahre 1965 jédhrlich, dann
mit einiger Verzogerung erneut wieder 1967 einen Band Mitteilungen und
Forschungsbeitrige der Cusanus-Gesellschaft (bibliographische Sigle: MFCG)
vor, in denen ein beachtlicher Teil der deutschen und ausldndischen Cusanus-
Forschung der genannten Jahre erschien. Die Hauptthemen waren: 1. Die
Biographie des Nikolaus. H. Hallauer berichtete in Bd. 1 iiber Eine Denk-
schrift des Nikolaus von Kues zum Kauf dev Amter Taufers und Uttenheim
in Siidtivol. In Bd. 2 handelten E. Meuthen iiber Die Pfriinden des Cusanus
und A. Krchnék iiber das kanonistische Studium des Cusanus in Padua und
die in Cod. Cus. 220 enthaltene Mitschrift einer Vorlesung des Prosdocimus
de Comitibus. V. Palm unterrichtete iiber die Familiengeschichte nach einem
Bernkasteler Weistum von 1431 (Bd. 3). E. Meuthen gab erneut Schlag-
lichter auf das Leben des Nikolaus von Kues (Bd. 4). Zwei weitere Beitrige
von H. Hallauer beschiftigten sich mit Eine(r) Visitation des Nikolaus von
Kues im Benediktinevinnenkloster Sonnenburg (Bd. 4) und mit dem Thema
Nikolaus von Kues und das Brixener Klarissenkloster (Bd. 6). — 2. Ein weiteres
wichtiges Gebiet der Reihe war die Handschriftenforschung, soweit sie
Nikolaus von Kues betrifft (dazu s. u.). — 3. Von besonderem Interesse fiir
die Edition der Nikolaus-Werke sind die Untersuchungen zu Quellenfragen,
z. B. zu Thomas und Proklos (R. Haubst in Bd. 1 und 5), zu Bonaventura
(F. N. Caminiti), Raimund Lull (E. W. Platzeck), Meister Eckhart (J. Koch),
Petrarca (G. Santinello), Heimeric van den Velde (E. Colomer, wie die vier
vorgenannten in Bd. 4) und speziell zur mathematischen Quellenfrage (J. E.
Hofmann Bd. 5) sowie zum Fortleben der mathematischen Tradition von
Byzanz bei NvK (N. Stuloff Bd. 4). — 4. Studien zum Nachwirken des
Nikolaus z. B. bei M. Luther (R. Weier Bd. 4), R. Fleming und Th. Livingston
(M. Watanabe Bd. 6) oder Regiomontanus und Butéon (J. E. Hofmann
Bd. 6); schlieBlich eine Untersuchung F. Nagels zur Uberlieferungsgeschichte
des Nicolaus Cusanus am Oberrhein (Hs. Schlettstadt 340; in Bd. 6). —
5. Fiir die Philosophie- und Theologiehistorie bedeutsam sind die zahlreichen
Untersuchungen zur Genese und Interpretation des Cusanischen Denkens
und seiner Schriften; dazu gehoren u. a. M. Alvarez-Gémez, Die Frage nach
Gott bet NvK (Bd. 5; es handelt sich um eine Studie, die im Rahmen der
Vorbereitungen des 1968 vom gleichen Autor erschienenen Buches iiber Die
verborgene Gegenwart des Unendlichen bei NvK entstanden ist); G. von Bre-
dow, Der Gedanke dev Singulavitas in dev Altevsphilosophie des Nikolaus von
Kues und Dey Sinn dev Formel «meliorvi modo quo» ... (Bd. 4 und 6); W. Dupré,
Die Idee einer neuen Logik bei NvK (Bd. 4); M. de Gandillac, Die aristote-
lische Evste Philosophie nach De venatione sapientiae (Bd. 6); R. Haubst,
Die leitenden Gedanken und Motive dev cusanischen Theologie (Bd. 4); J. Meu-
rers, NvK und die Entwicklung des astronomischen Weltbildes (Bd. 4); E. W.
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Platzeck, Randbemerkungen zur via antiqua und via moderna im Spditmittel-
alter (Bd. 6) und J. Stallmach, Zusammenfall der Gegensdtze. Das Prinzip
dev Dialektik bei NvK sowie Die cusanische Evkenwinisauffassung zwischen
Realismus und Idealismus (Bd. 1 und 6). — 6. Der im weitesten Sinn poli-
tische Bereich mit den beiden Hauptkomponenten Kirchen- und Reichs-
reform des Nikolaus ist durch Aufsitze vertreten von J. Barmann, Cusanus
und die Reichsveform; M. de Gandillac zum Problem der Volkerverstindigung
bei NvK; G. Heinz-Mohr, NvK und der Laie in der Kirche; E. Iserloh, Reform
dev Kivche bei NvK (alle in Bd. 4); schliellich P. E. Sigmund, Konzilsidee
und Kollegialitit nach Cusanus (Bd. 5).

Auf die Beitrige der Biande 1-6, deren wichtigster wohl Bd. 4 mit den
wissenschaftlichen Referaten der Cusanus-Tagung im Jubiliumsjahr 1964
anldBlich des 500. Todestages in Bernkastel-Kues ist, kann in einer Rezen-
sion, die dem nun vorliegenden 7. Band gilt, nicht ndher kritisch einge-
gangen werden. Jedoch sollte dem Leser die Reihe kurz vorgestellt werden.
Es bleibt noch zu erwidhnen, dafl die Bande 3, 5 und nun auch 7 Buch-
besprechungen zur neuesten Cusanus-Literatur enthalten. Dieses Unter-
nehmen sollte unbedingt beibehalten werden und nach Moéglichkeit in jedem
Band Platz finden. Es wire vor allem wiinschenswert, wenn die Bespre-
chungen den Publikationen schneller folgen kénnten. Ein zweites Projekt
wird dagegen nur von Fall zu Fall notwendig: die Fortsetzung der in Bd. 1
begonnenen Cusanus-Bibliographie (fiir die Jahre 1920-1961, bearbeitet von
H. Kleinen und R. Danzer), die dann fiir die Jahre 1961-1963 und mit
Nachtrdgen zu den Jahren 1920-1961 von R. Danzer in Bd. 3 und erneut
in Bd. 6 fiir die Jahre 1964-1968 von W. Traut und M. Zacher weitergefiihrt
wurde. Bei diesem insgesamt niitzlichen Unternehmen, das eines Tages einen
separaten, unifizierenden Neudruck erleben koénnte, vermift man jedoch
noch einige wertvolle Titel, die in einer Spezialbibliographie nicht fehlen
sollten. Die Bibliographie wird nach Themenkreisen (Editionen, Uber-
setzungen, Handschriften, Philosophische — Theologische — Fachwissenschaft-
liche Interpretationen, Biographische und historische Beitrdge, Sonstiges)
geordnet; z. T. bietet sie auch eine Rezensionsbibliographie. Die Frage, ob
das gewdhlte Einteilungsschema oder eher eine chronologische, nach Er-
scheinungsjahren und in diesen wiederum alphabetisch geordnete Amnord-
nung praktikabler ist, wird sicher von Verschiedenen auf verschiedene Weise
beantwortet werden. Ein Versdumnis der ersten Bdnde wurde mit Bd. 3
nachgeholt, in dem die fehlenden und oft vermiB3ten Indizes (Personen- und
Orts-, Handschriftenverzeichnis, Verzeichnis der Abbildungen und Tafeln)
nachgetragen wurden. Seitdem gehéren sie zu jedem Band. Sie helfen den
schnelleren Zugang zu speziellen Fragen zu gewinnen bzw. sie eriibrigen
langwieriges und schlieBlich moglicherweise vergebliches Suchen. Zu einem
allerdings arbeitsaufwendigen Sach- oder Begriffsregister hat man sich leider
bisher noch nicht entschlieBen kénnen.

Mit Bd. 7 wurde der jiahrliche Erscheinungsrhythmus wiederhergestellt.
In der gewohnten Weise enthélt der Band: 1. Mitteilungen iiber die Cusanus-
Gesellschaft und iiber das von ihr getragene Institut fiir Cusanus-Forschung
an der Universitdt Mainz. (Beitrdge von P. Kremer, K. Christoffel und
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R. Haubst S. 7-14). — 2. Der Besprechungsteil (S. 158-184 in petit-Satz) ist
diesmal besonders umfangreich geworden. Er bietet Rezensionen von Edi-
tionen und Untersuchungen der letzten sechs Jahre, so zu den Editionen
des Compendium und der Concordantia catholica libri I-I11 und Indices der
groBen Heidelberger Akademie-Ausgabe (Opera ommnia Nicolar de Cusa ...
vol. XI, 3 und XIV, 1-4), zur Studien- und Jubildumsausgabe hrsg. von
L. Gabriel (Nikolaus von Kues, Philosophisch-theologische Schviften Bd. 1-3,
Wien 1964-1967), ferner zu Heft 15a der Schviften des Nikolaus von Kues in
deutscher Ubersetzung, De docta ignovantia — Die belehvte Unwissenheit Buch I
iibers., Vorwort und Anmerkungen von P. Wilpert, Hamburg 1964. Hier
zeigt sich besonders deutlich, daB3 der Besprechungsteil aktualisiert werden
muB. Denn kurz nach Erscheinen der in Bd. 7 abgedruckten Besprechung
von De docta ignorantia wurde eine zweite, verbesserte und vermehrte Auf-
lage bereits vorgelegt. Weiter werden eine japanische Ubersetzung der Docta
ignorantia des Nikolaus, ein kleines Bandchen ausgewédhlter Texte aus Niko-
laus von Kues, Von der aligemeinen Eintracht (K. G. Hugelmann, Salzburg
1966) und drei umfangreiche Publikationen aus den Jahren 1968 und 1969
kritisch besprochen (M. Alvarez-Gémez, Die verborgene Gegenwart des Unend-
lichen bei Nikolaus von Kues; N. Henke, Der Abbildbegriff in dev Evkenninis-
lehve bei Nikolaus von Kues; A. Liibke, Nikolaus von Kues. Kivchenfiirst
zwischen Mittelalter und Neuzeit). Eine Rezension der Rezensionen, die durch-
weg den Sachverstand der Rezensenten dokumentieren, ist hier nicht ange-
bracht. Der Band 7 der MFCG schlieBt wieder mit einem Registerteil (185—
192). Dazu zwei Anmerkungen: Die Nomenklatur der lateinischen Schrift-
steller des Mittelalters ist uneinheitlich. Z. T. werden die latinisierten Namens-
formen, z. T. die deutschen verwendet. Einheitlichkeit wire hier wiinschens-
wert. Zum anderen scheint die Aufnahme z. B. der Wohnorte der Autoren
und Rezensenten iiberfliissig.

Kernstiick der MFCG sind jeweils die Forschungsbeitriage, die diesesmal
zwei Schwerpunkte erkennen lassen: Probleme der Sermones-Edition und
die Rekonstruktion der von Nikolaus seiner Stiftung, dem St. Nikolaus
Hospital zu Bernkastel-Kues, iibermachten Bibliothek sowie der nach dem
Tod des Nikolaus erworbenen Handschriften und Friithdrucke. Die Hospitals-
bibliothek muBte in den vergangenen Jahrhunderten einen kriaftigen Aus-
verkauf hinnehmen. Die Rekonstruktion des ehemaligen Bibliotheksbesitzes
ist nicht nur von bibliothekswissenschaftlichem Interesse sondern auch fiir
die Frage der Quellenkenntnisse des Nikolaus von groem Belang. Inso-
fern sind alle Cusanus-Editoren und Interpreten daran interessiert. Gerade
um dieses Problem haben sich die MFCG in den vergangenen Jahren verdient
gemacht. R. Danzer, R. Haubst, A. Krchnik, G. Mantese, E. van de Vyver
und R. Winau berichteten in den Banden 1-5, vor allem besonders in Bd. 3
der MFCG iiber Briisseler, Londoner, Oxforder, Prager und StraBburger Hss.
aus ehemaligem Hospitalsbesitz. Die durch die Vielzahl der verstreuten Bei-
tridge uniibersichtlich gewordenen Ergebnisse, die z. T. in spidteren Unter-
suchungen ergidnzt oder korrigiert werden konnten, sollten — das wire jeden-
falls zu wiinschen — eines Tages nach Abschluf3 der jetzt noch anstehenden
Untersuchungen iiberarbeitet und in einem eigenen Band zusammengefal3t
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werden, der das Komplementérstiick zu dem heute nicht mehr befriedigen-
den, aber noch unersetzten Verzeichwnis der Handschviften-Sammlung des
Hospitals zu Cues bei Bernkastel a.| Mosel von J. Marx (Trier 1905) werden
konnte: ein Verzeichnis der ehemals in Besitz des NvK und des Hospitals
gewesenen, jetzt aber in anderen Bibliotheken aufbewahrten Hss. und Drucke.

Dieser 7. Bd. enthdlt nun zwei weitere Berichte zu diesem Forschungs-
gebiet: 1. Veremundus E. van de Vyver, Die Handschriften aus dem Besitz
des Nikolaus von Kues in der Koniglichen Bibliothek zu Briissel (129-145)
und 2. Hermann Hallauer, Neue Handschviftenfunde in London (146-157).
Nach dem seit Bd. 3 festgelegten und insgesamt bewédhrten Schema (I. Nach-
weis der Herkunft aus Kues bzw. aus dem Besitz des Kardinals, Alters- und
Schriftbestimmungen; I1. 4ulBere Beschreibung der Manuskriptbdnde; III. in-
haltliche Untersuchung der Texte; IV. Untersuchung der Marginalbemer-
kungen, vor allem der autographischen Bemerkungen des Nikolaus; vgl.
MFCG 3, 23) stellt E. van de Vyver in Fortfithrung des in Bd. 4 der MFCG
begonnenen Unternehmens (Die Briisseler Handschviften aus dem Besitz des
NvK S. 323-335) drei Manuskriptgruppen aus dem ehemaligen Besitz des
Nikolaus oder wenigstens des Hospitals vor. Es handelt sich um die Codd.
Brux. 3819-20, 3897-3919 und 3920-23; die beiden ersten enthalten Margi-
nalien des Nikolaus. U. a. finden sich folgende Texte darin: die fiir die
Concordantia catholica und die Bdihmenbriefe des Nikolaus wichtigen Dekret-
biicher des Burckhard von Worms, ausgewdhlte Konzilsdekrete und Kanones
(3819-20); das von van de Vyver erwdhnte Burckhard-Zitat findet sich je-
doch in ed. Paris. IT 2 nicht fol. 9v sondern 10r. Cod. Brux. 3897-3919 iiber-
liefert u. a. den Liber historiarum des Guido von Pisa, Beschreibungen Ita-
liens und seiner Provinzen, eine Geschichte Roms und Ausziige aus Isidors
Etymologien sowie weitere historische und geographische Beschreibungen.
Cod. Brux. 3920-23 schliefllich enth&lt Apuleius, De philosophia; De Platone
et eius dogmate libri II; De mundo; einen ma. Grammatik-Kommentar (zu
Priscianus?). Eine Fortsetzung des Katalogs wird angekiindigt. (Sie wird
in einem Prospekt der MFCG fiir Bd. 10 in Aussicht gestellt.)

H. Hallauer konnte widhrend eines Englandaufenthaltes 1966 die seiner-
zeit von A. Krchndk begonnenen aber nicht abgeschlossenen Nachforschungen
weiterfithren. Uber seine Ergebnisse berichtet er in oben genanntem Aufsatz.
Seine Aufgabe war es, 1. 7 Kodizes, auf die Krchndk bereits aufmerksam
gemacht hatte (vgl. MFCG 3), zu beschreiben bzw. zu iiberpriifen; 2. nach
weiteren Kodizes aus dem ehemaligen Besitz des Nikolaus oder der Hospitals-
bibliothek zu suchen. Dabei war vor allem das 1966 gedruckte Tagebuch
des Humfrey Wanley (C. E. und R. C. Wright, The Diary of Humfrey Wanley,
1715-1726, 2 Bde. London 1966) hilfreich. Wanley war der Bibliothekar von
Robert Harley, Earl of Oxford und seines Sohnes Edward. Man erfiahrt
Interessantes iiber den Weg, den die Biicher von Kues nahmen, iiber den
Einkduferagent George Suttie, der fiir den Buchhidndler Nathaniel Noel
arbeitete. Bisher konnten bereits 19 (vielleicht auch noch eine 20.) Hss., die
am 18. 1. 1724 dort eintrafen, identifiziert werden (A. Krchndk MFCG 3).
Des weiteren wulBte man von 23 Hss und einem Frithdruck, die wahrschein-
lich schon in den Jahren 1717-1722 dorthin gekommen waren. Hallauer
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identifizierte nun iiber Krchndk hinaus fiinf weitere Mss. aus der Bibliotheca,
Harleiana als ehemaligen Kueser Besitz. Es handelt sich um die Codd. 2621,
2643, 2732, 3414 und 3631. Die Katalogisierung wird allerdings erst in Bd. 8
der MFCG erscheinen. Hallauer gibt jedoch bereits kurze Hinweise auf den
Inhalt. Danach enthalten diese Hss. u. a. eine Ubersetzung von Theophra-
stus, De plantis (3414), Werke des Horaz (2621) und Scholien dazu (2731),
Sallusts Katelinarische Verschwérung und Bellum Iugurthinum (2643) und
Werke des Abu Ma’shar in der lat. Ubersetzung des Johannes Hispanus.
Fiir zwei Londoner Hss., den Cod. Harl. 3535 und 7025, die nach Mitteilung
von R. Haubst von A. Krchnik seinerzeit als Hss. vorgestellt wurden, die
moglicherweise ebenfalls aus dem Besitz des Hospitals stammen kénnten
(vgl. MFCG 3, 17), kann Hallauer die Herkunft aus Kues ausschlieBen. Diese
Korrektur ist zu vermerken. Der Verf., der sich als bestens vertraut mit
Urkunden und Hss. erweist, macht mit seinem Beitrag deutlich, wie schwierig
oft der Provenienznachweis ist. Von den Erfolgen wird auch die Quellen-
forschung profitieren.

Die Vorbereitung der ersten kritischen Edition des Predigtwerkes des
Nikolaus fiir die Heidelberger Ausgabe bringt nach Mitteilung des Editors,
R. Haubst, — verstindlicherweise — eine Fiille von Problemen mit sich. Uber
die wohl einschneidenste Problematik — die Chronologie — hatte Haubst
schon in Bd. 6 der MFCG, S. 65-74 berichtet: Die besondeven Editions-
probleme ber den zwei evsten Cusanus-Predigten. Bereits im Jahre 1942 hatte
J. Koch eine Chronologie der iiberlieferten Predigten des NvK verdffent-
licht: Untersuchungen iiber Datievung, Form, Sprache und Quellen. Kvitisches
Verzeichnis sdmtlicher Predigten (Cusanus-Texte I. Predigten 7; Sitzungs-
berichte der Heidelb. Akademie d. Wissensch., philos.-hist. Klasse, Jg. 1941/
1942. 1. Abh.). Nach dieser Datierung wurden bisher die Predigten gezihlt,
und man wird auch fiir einige Zeit noch nicht darauf verzichten kénnen,
jedenfalls je fiir die Teile nicht, die noch nicht kritisch ediert sind. Der erste
Faszikel der Sermones wurde inzwischen der Offentlichkeit unterbreitet
(Opera omnia Nicolai de Cusa ... vol. XVI 1, Hamburg 1970). Er enthilt
die Sermones I-IV neuer Zihlung, die Koch als Sermo 19, 8, 3 und 1 nume-
riert hatte. Ein Vergleich der Z&hlung macht schon die einschneidenden
Anderungen deutlich, die sich bereits vor lingerer Zeit andeuteten, als
R. Haubst in seinen beiden fritheren Studien, Das Bild des Einen und Drvei-
einen Gottes in dev Welt nach NvK, Trier 1952 und Die Christologie des NvK,
Freiburg 1956 (s. dort S. 11 bzw. 23 ff.) die Predigt 19 nach Kochs Zahlung
als die erste iiberlieferte iberhaupt vorstellte. Mit dieser Umdatierung kam
die Kochsche Chronologie z. T. ins Wanken, nach Meinung des Herausgebers
jedenfalls insoweit, als aus thematischen und quellenkritischen Kriterien
sich mit dieser Umdatierung eine Reihe der in der Uberlieferung nicht
datierten Sermones datieren lassen soll. J. Koch hatte seinerzeit fiir einige
Predigten einen von-bis-Zeitraum angegeben. Dabei war er sich des hypothe-
tischen Charakters mancher Angabe durchaus bewuf3t.

Haubst gibt in einer Tabelle (MFCG 7, 17), die als eine Art Konkordanz
gedacht ist, einen Uberblick iiber das AusmaB der Umstellungen in den
ersten 18 Predigten, die eine Zdhlung bis immerhin Nr. 50 nach Koch
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erreichten. Uber das ganze AusmaB und die innere Begriindung fiir die neue
Numerierung kann hier nicht berichtet werden. Es sind sehr komplizierte
und verflochtene Argumentationen. Soviel sei jedoch dazu angemerkt: Die
volle Rechtfertigung der neuen Chronologie kann sich erst aus der Vorlage
von Text und textkritischem Apparat in den Opera omnia ergeben. Denn
erst wenn diese zur Verfiigung stehen, kann ein Rezensent den miihsamen
Wegen des Hrsg. folgen (oder gegebenenfalls nicht folgen). R. Haubst und
seine beiden Koeditoren, P. M. Bodewig OFM und W. Kramer, haben die
Miihe auf sich genommen, den verschlungenen Pfaden nachzugehen. Es ist
ihnen zu wiinschen, daf3 diese Miihe anerkannt und ihr Ergebnis von der
sicher bald nach Erscheinen der Edition einsetzenden wissenschaftlichen
Diskussion bestdtigt werden kann.

In dem vorliegenden Aufsatz Ein Predigtzyklus des jungen Cusanus iiber
titiges und beschauliches Leben versucht Haubst einmal durch den kodikolo-
gischen Befund die Neuordnung der Sermones 48-50 und 9-12 nach Kochs
Zahlung als Predigten V-X neuer Zahlung zu rechtfertigen (Teil IT und III
S.18-27); zum anderen bemiiht er sich, dieses Ergebnis nach inhaltlichen
Kriterien abzusichern. Denn er erkennt darin eine Art «Zyklus», der durch
ein «Leitthema», jedoch nicht im Sinne von «Vorspruch» sondern eher als
der besagte «rote Faden», gekennzeichnet ist (Teil IV, 27-33). Das Thema
«tdtiges und beschauliches Leben» ist allerdings so weit gefal3t, daB sich ihm
in lockerer Verbindung eine ganze Reihe von Predigten zuordnen lassen.
Bei der Predigt V (nach Koch XLVIII)ist das genannte Thema zweifellos
gegeben. Schon bei Predigt VI iiber die Stichworte Demut und Hochmut
ist der thematische Zusammenhang fragwiirdig. Immerhin rekurriert Sermo
VII iiber das Thema Siinde, Liebe, Vergebung auf den Begriff der Betrach-
tung und erfihrt so eine lockere Anbindung an Sermo V. Mit E. Vansteen-
berghe kann R. Haubst zu Recht dann wieder Sermo VIII als eine Predigt
iiber die Kontemplation werten. Wahrend diese Predigt tatsachlich als eine
Einfiihrung in die Kontemplation angesehen werden kann, ist der thema-
tische Zusammenhang bei den beiden folgenden Sermones IX und X nicht
eindeutig. Die Marienpredigt (IX) handelt iiber das Sieben-Tage-Werk und
die Ruhe bzw. Unruhe, die dann schnell zum Thema Habsucht iibergeht;
Nr. X (Allerheiligenpredigt) deutet die Seligpreisungen der Bergpredigt und
handelt in deren Gefolge iiber Reinigung und Gotteserkenntnis. Wenn iiber-
haupt in diesem «Zyklus» das Leitthema erkannt werden kann, so muf} fest-
gestellt werden, daB eher iiber die Kontemplation als iiber das «aktive Leben»
gehandelt wird. Wenn man den abschwichenden Charakter des Zyklus-
begriffs, den Haubst selbst betont — und man sollte den Hinweis des Verf.
beachten und nicht auf dem Begriff insistieren —, in Ansatz bringt, lassen
sich sicher noch viele Texte als zyklisch bezeichnen. Denn iiber dieses Thema
handelt Nikolaus, wie Verf. selbst zugibt, eigentlich immer wieder in seinem
Werk. Die Korrespondenz mit den Ménchen vom Tegernsee ist dafiir ein tref-
fendes Beispiel (ed. in BGPhM Bd. XIV H. 2—4). — Die Untersuchung schlieBt
mit einem Anhang (I) iiber die Datierung von weiteren Predigten, Nr. 3, 6, 7
und 8 nach Koch, in dem die Jahresangaben Kochs, die ca.-Angaben waren,
eingeschrankt werden, und einem Anhang (II), in dem eine erste Orts-
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bestimmung der frithesten Predigten gegeben wird, freilich weniger exakte
Bestimmungen als eher Vermutungen, die meist auf Koblenz gehen. Verf.
bittet auch hier ausdriicklich, auf den MutmaBungscharakter zu achten.
Zwei (wahrscheinlich Druck-)Fehler sind zu verbessern, um einem MiBver-
stdndnis vorzubeugen. 1. S. 17 mul} es bei Sermo XIII = Koch Sermo 5 auch
fiir Kochs Zeitbestimmung 1432 heillen (vgl. Koch, Untersuchungen CT I,
7, 51). 2. S. 36 ist zu korrigieren: Predigt 6 (XVI), wie es auch die Tabelle
auf S. 17 zeigt. Bei der Datierung der Predigt XII (Koch = 4) fillt noch
auf, da man von dem sonst angewandten Prinzip, der Selbstdatierung
des Nikolaus zu folgen, abgewichen ist und den Predigtentwurf nicht mit
der Hs. auf Ostern 1432, sondern ein Jahr frither datiert hat.

Die noch nicht abgeschlossene neue Datierung der Predigten und die
sukzessiv erscheinende kritische Edition bringen es mit sich, daBl auf einige
Jahre Verwirrung bei der Zeitbestimmung und bei der Zitation herrschen
wird. Aber das ist nicht zu dndern. Es ist der Tribut fiir eine neue, erstmalig
vollstindige Drucklegung des cusanischen Predigtwerkes.

Der zweite Beitrag zum Oberthema der Datierung der friihesten Cusanus-
Predigten stammt von Gerhard Piccard, der Die Papievmarken des Cod. Cus.
220 untersucht hat (47-66). G. Piccard vom Haupt-Staatsarchiv Stuttgart
legte eine genaue Beschreibung und chronologische Ordnung der Wasser-
zeichen des Cod. Cus. 220 vor, die «eine iiberraschende Bestdtigung» des
Ergebnisses von R. Haubst ergibt und das eigentliche Problem der frithen
Predigten, deren Datierung, «zuverldssig 16st» (MFCG 7, 12). Ob das in
allen Fillen zutrifft? Die Absicherung der Datierung von Predigt II (Koch
= 8) z. B. durch die Papiermarke scheint mir nicht so schliissig. Haubst
datiert den Sermo auf Epiphanie 1431 (Koch Epiphanie 1432-1437). Ein
wesentliches Moment fiir die Datierung ist nach Haubst eben das Wasser-
zeichen, das fiir besagte Predigt auf fol. 31 einen Ochsenkopf mit Stern und
auf fol. 32 zwei Schliissel (ohne Umkreis) sind. Nach der Untersuchung
Piccards (60 £.) ist ersteres fiir die Jahre 1430-33, das andere fiir 1430-31
nachweisbar. Daraus schlieBt Haubst (36 Anm. 64), daB also nur das Jahr
1431 als Abfassungszeit in Frage komme, da Nikolaus 1430 noch in Italien
geweilt habe. Inhaltliche Argumente der Predigt und Schriftbefund bzw.
Schriftvergleich werden mitherangezogen. Selbstverstdndlich sind Inhalts-
analysen und deren Vergleiche einerseits und andererseits Schriftvergleich
gewichtige Argumente. Jedoch sind Entscheidungen hier schwierig zu treffen.
Denn kann man Schriftziige auf ein oder zwei Jahre genau datieren, wenn
man mit Tagesschwankungen rechnen mufB3? Auch die Argumentation mit
Inhaltsanalyse kann bei der Dichte der Predigten nicht immer zu befriedi-
genden Ergebnissen fithren. Was nun die Papiermarke in diesem Fall betrifft,
sei folgendes erwdhnt. Der von Piccard nachgewiesene Ochsenkopf mit Stern
findet sich, wenn mich nicht alles tduscht, auch in einer Hs. der Universitdts-
bibliothek Basel, die ich vor einigen Jahren untersuchte. Cod. A IV 17 ent-
hélt auf fol. 134r-297r den Tractatus de auctoritate conciliorum et modo
celebrationis eorum des Iohannes de Ragusio, mit dem seitenweise De con-
cordantia catholica iibereinstimmt. Dieser Traktat ist auf Papier mit dem
bezeichneten Wasserzeichen geschrieben, aber nicht vor 1434, méglicherweise
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sogar noch einige Jahre spdter (bis 1438 ?). Unter dieser Voraussetzung wiirde
das erste Wasserzeichen nach wie vor eine Abfassung der Predigt II (= 8)
wihrend der Jahre 1432-37 zulassen. Zum zweiten Wasserzeichen (Abb. 9
bei Piccard), das fiir die Jahre 1430 und 1431 nachgewiesen ist, gibt es ein
Pendant in Nr. 10, das noch 1432 in Basel (!) und Bern nachgewiesen werden
kann. Darum erscheint mir die Festlegung des Sermo auf das Jahr 1431
nicht als einzige Datierungsmoglichkeit gegeben zu sein. Generell gilt, daB
die Belege der Wasserzeichen nur die positive Bestdtigung fiir eine Datierung
bieten, nicht aber spidtere Moglichkeiten ausschlieBen kénnen. Warum sollte
nicht einmal Papier aus den Jahren 1431/32 liegen bleiben und spiter ver-
wendet werden? Fiir das Argument aus der Schriftanalyse gilt das oben
Gesagte. Der inhaltliche Befund weist, wie Haubst (36 f.) zeigt, Beziige mit
fritheren Predigten auf. Ebenso lassen sich aber auch Beziige nach «hinten»
nachweisen, z. B. die Hinweise auf die astrologischen Aspekte zu Ende der
Predigt. Mit diesen Fragen aber war Nikolaus besonders in den Jahren
1434-37 anldBlich seiner Mitarbeit an der auf dem Basler Konzil geplanten
Kalenderreform beschéftigt. Diese Hinweise hier seien aber nicht unbedingt
als Argumente fiir eine spitere Datierung gewertet. Sie sollen die Proble-
matik und die Fiille der Schwierigkeiten verdeutlichen, die einer zuver-
lissigen Datierung sich entgegenstellen. Die Mainzer Editoren sind ihnen
nicht ausgewichen. Thr Mut verdient Achtung und Dank.

Wolfgang Jungandreas, der die kritische Edition der deutschen Vater-
unser-Predigt fiir die Sermones-Edition iibernommen hat, veréffentlicht aus
den Vorarbeiten zur textkritischen Edition einen Beitrag Zur Uberlieferung
und Sprache dev deutschen Vaterunsevauslegung des NvK (67-88). Bereits im
Jahre 1940 hatte H. Teske zusammen mit Josef Koch eine kritische Edition
mit nachfolgender Untersuchung der Hss. und der Sprache vorgelegt (Cu-
sanus-Texte I, Predigten 6. Die Auslegung des Vaterunsers in vier Predigten,
SBH Jg. 1938/39, 4. Abh. Heidelberg 1940, 24-90), nachdem zwei friihere,
unkritische Ausgaben (A. Marx und J. Bach) und Ausziige (A. Scharpff) sich
als unzuldnglich erwiesen hatten. Die sprachphilologischen Untersuchungen
Jungandreas’ bestitigen, daf3 die moselfrankische Heimatsprache des Niko-
laus sich in diesem Sermo 18, jedenfalls in der besten Handschrift (Trier,
Stadtbibliothek, Cod. germ. 813/1343), niedergeschlagen hat. Weitere Kopien
lassen mslfr. Dialekt durchscheinen, wiewohl sie sonst iiberwiegend in die
Sprache ihres Provenienzraumes eingeebnet sind. Lautliche, grammatische
und lexikalische Merkmale belegen die These von Jungandreas und Teske.
Eine interessante Beobachtung erscheint mir erwdhnenswert. Verf. stellt
Riickwirkungen des lateinischen Sprach- und Denkstils auf das «Deutsch»
des Nikolaus fest. Der umgekehrte Vorgang, Riickwirkungen des deutschen
Sprach- und Denkmodus auf das Latein des Nikolaus war bereits haufiger
festgestellt worden. )

Der durch seine Studie Das Thema vom verbovgemen Gott von NvK zu
Martin Luther (Miinster 1967) und durch seinen Aufsatz Der Einfluff des
NvK auf das Denken Martin Luthers (MFCG 4, 214-229) den Cusanus-
Interessierten bekanntgewordene Reinhold Weier versucht unter dem Titel
Amnthvopologische Ansdtze des Cusanus als Beitvag zur Gegenwarisdiskussion



Besprechungen 447

um den Menschen (89-102) die nach seiner Ansicht bestehende antithetische
Position von cusanischer und moderner Anthropologie darzustellen. Diese
bestehe darin, daB3 Nikolaus die Wiirde des Menschen, speziell unter theo-
logischem Aspekt gegeben durch dessen Existenz als Bild Gottes, betone,
wahrend die Moderne (Darwin, Freud, Nietzsche) diese negiere oder nicht
anerkenne. Die Frage, ob zwischen beiden ein Dialog moglich sei, beant-
wortet er mit dem Hinweis, daB Nikolaus die Antithese (homo animalis —
homo spiritualis) selbst synthetisch aufgelést hat durch ein «Maximitédts-
prinzip» (nach Haubst), nach dem die Konstanten von Art und Gattung
evolutiondr durch Teilhabe an der jeweils héheren Lebensweise {iberschritten
werden.

Paul E. Sigmund fragt nach dem EinfluB auf die Geschichte des poli-
tischen Denkens durch NvK: Das Fortleben des NvK in der Geschichte des
politischen. Denkens (120-128) und stellt fest, daB3 der Philosoph, Theologe
und Naturwissenschaftler durch die Jahrhunderte bekannter war und blieb
als der politische Denker. Nach einem kurzen Streifzug durch die Beziehung
zwischen Nikolaus’ Reformvorschligen von 1433 und dem 2. Vatikanum
(vgl. dazu Verf. in MFCG 5, 86-97 : Konzilsidee und Kollegialitit nach Cusanus)
und dem Hinweis auf eine Fehleinschitzung der Rolle des Nikolaus bei der
Entwicklung der demokratischen Theorie bzw. der Volkssouverdnitdt in der
englischsprachigen Literatur, moglicherweise veranlaB3t durch O. v. Gierke,
geht Sigmund den greifbaren Spuren des Einflusses der Concordantia catho-
lica nach. Zwei Themen seien fiir die nachcusanische Zeit von Interesse
gewesen, seine Stellung zur Konstantinischen Schenkung und seine Position
zur Frage des Verhiltnisses eines Konzils zu einem hédretischen Papst. Die
Hauptgedanken des Werkes, Konsenslehre und Reprasentanzgedanke, seien
nicht bewufB3t geblieben. Den seltenen Spuren nachgehend weist Sigmund
auf Jacques Almain und John Major, Guillaume Postel, Theodor Beza im
franzosischen Raum, auf John White und William Barclay aus dem eng-
lischen Raum hin. Allerdings sind deren Zitationen der Concordantia catho-
lica nicht allzu zahlreich. Verf. kann fiir den deutschen Sprachraum natiir-
lich auf Johannes Kymeus verweisen (vgl. O. Menzels Edition und Kommen-
tar zu Des Babsts Hercules wider die Deudschen, SBH 1940/41 Nr. 6, Heidel-
berg 1941). Es ist Sigmunds Verdienst, die Aufmerksamkeit auf Nachwir-
kungen in einem Sprachraum gelenkt zu haben, der von der deutschen
Mediavistik vernachldssigt wird. Das gleiche gilt fiir die neuere Literatur
des angloamerikanischen Sprachraums. Man mochte sich wiinschen, daB
Ofter in dieser oder einer anderen Form dariiber berichtet wird.

Der Vollstindigkeit halber sei hier auf den Artikel M. Watanabe,
NvK — Richavd Fleming — Thomas Livingston (MFCG 6, 167-177) verwiesen,
der den Einflull des Nikolaus auf diese beiden Zeitgenossen betont. Leider
findet man bei Sigmund keinen Hinweis darauf. Zu der Feststellung Sig-
munds (122), daB3 bis vor kurzem von den vielen Werken des Nikolaus nur
De visione dei (London 1646) in englischer Ubersetzung vorlag, sei der Hin-
weis erlaubt, daB auBerdem auch noch die Ubersetzung der vier Biicher
Idiota (The Idiot in four books, London 1650, William Leake) und A treatyse
of the donation or gyfte and endowment of possessyons gyuen and graunted
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vnto Syluester pope of Rhome by Constantyne emperour of Rome, London
1534, erschienen waren. Immerhin erschien bereits im Jahre 1922 in Amerika
auch eine englische Ubersetzung von De staticis experimentis von Henry
Viets (New York 1922).

SchlieBlich sei noch der letzte Beitrag des 7. Bandes der MFCG von
Wilhelm Dupré, Marginalien zu den Schriften des I111. Bandes dev Wiener
Cusanusedition (103-119) erwdhnt, mit dem an dieser Stelle die sonst iibliche
Einfiihrung in die Schriften der drei Bidnde der « Jubildumsausgabe», die in
Bd. 3 von dem Herausgeber, Leo Gabriel, gegeben worden war (NvK,
Philosophisch-theologische Schriften Lateinisch-deutsch, Bd. I1I, Wien 1967)
durch den Ubersetzer nachgeholt wird. Nach einer nochmaligen Apologie der
Editionsprinzipien gibt Verf. kurze Vorbemerkungen zu den in jenem Band
enthaltenen Schriften (De beryllo, De visione dei, De ludo globi, De aequali-
tate, Idiota, Complementum theologicum, De pace fidei, Cribratio Alchoran),
die der ¢ndheren Charakterisierung der einzelnen Schriften» (103) dienen
sollen.

Der Anlage der Edition entsprechend — das philosophisch-theologische
Werk des NvK wurde nach den in De venatione sapientiae Kap. 11 auf-
gestellten zehn Feldern der Weisheitsjagd geordnet — handelt Dupré iiber
die bisher in Bd. I und II noch nicht belegten Felder der Einheit, Gleichheit,
Grenze und Ordnung. Inwiefern De visione dei und De ludo globi iiber das
«Feld der Einheit» handeln, wird dem Leser in der Vorbemerkung nicht
klargemacht. Deutlich ist darauf hinzuweisen, da3 Nikolaus an keiner Stelle
seines Werkes, auch nicht in De venatione sapientiae, seine Schrift De ludo
globi als ein «Werk iiber die Welt» bezeichnet. Wohl erwdhnt er 1. c. eine
Schrift De figura mundi; wie Verf. mitteilt (108), herrscht in der Forschung
keine Einstimmigkeit dariiber, ob damit das Globusspiel oder eine andere
Schrift gemeint ist. Die Gleichsetzung De ludo globi = De figura mundi
darf Nikolaus jedenfalls nicht unterstellt werden.

Auch bei der Belegung des «Feldes der Ordnung» — Dupré tut es durch
De pace fidei, De concordantia catholica (allerdings in der Edition nicht ent-
halten) und Cribratio Alchoran (nur teilweise in der Ausgabe) — zeigt sich
die Problematik, das cusanische Werk nach diesem Einteilungsschema zu
gruppieren, oder doch wenigstens die Schwierigkeit, diese Einteilung streng
durchzuhalten und zu belegen. Nach De venatione sapientiae Kapitel 30-32
ist das Feld des ordo ein das gesamte Universum und dessen Seinsgesetze
umspannendes Prinzip. Insofern darf es nicht auf den Bereich «menschlichen
Miteinanders und Zusammenlebens» (117) beschriankt werden. Stichworte
wie Ewigkeit, Anfang und Ende, Ursprung und Verursachtes, Hierarchie
und Kosmologie u. a. m. sind hier mitzubedenken, wie die genannten Kapitel
zeigen. Das Feld der Ordnung ist ein alle Schriften des Nikolaus durch-
ziehendes Prinzip, das nicht auf eine Schrift wie De pace fidei beschriankt
werden darf.

AbschlieBend sei noch die durchweg saubere redaktionelle Leistung er-
wahnt, fiir die den Mitarbeitern des Cusanus-Instituts zu danken ist.

HaNs GERHARD SENGER
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Krauth, Lothar: Die Philosophie Carnaps. — Wien, New York: Springer
1970. x, 234 S. (Library of Exact Philosophy, hrsg. von Mario Bunge. Bd. 1.)

Um es gleich vorwegzunehmen: wir halten das Buch von Krauth in
jeder Hinsicht fiir ein ausgezeichnetes Werk, sachlich, informativ und
verstandlich geschrieben. Dem weniger Belesenen bietet es eine zuverldssige
Einfithrung und Ubersicht, dem Fachmann viele historische Beziige und eine
kritische Auseinandersetzung.

In einer Einfiihrung und in sieben Kapiteln behandelt Krauth simtliche
Bereiche, mit denen sich R. Carnap (1891-1970) beschéftigt hat, angefangen
vom Konstitutionssystem der Begriffe iiber die Syntax und die Semantik
bis zur Wahrscheinlichkeitstheorie.

In der Einfithrung werden wir kurz und iibersichtlich mit den «ge-
schichtlichen Koordinaten» bekannt gemacht (2-12). Carnaps Theorien
durchziehen empiristisch-positivistische, logische und szientistische Elemente.
Der «Logische Aufbau der Welt» (1928) wird vom «empiristisch-positivisti-
schen Programm» beherrscht. Von da vollzieht sich ein Ubergang zum
Physikalismus (Protokollsprache, Einheitswissenschaft), spater zur Syntax
(1934) und schlieBlich zur Semantik (1942). Im Mittelpunkt der semantischen
Theorie stehen die «L-Begriffe» («L» steht fiir «logisch»), Begriffe, die rein
logisch, d. h. nur aufgrund von semantischen Regeln definiert werden (24—
35). So z. B. L-wahr (analytisch), L-impliziert, L-dquivalent, u. a. Alle diese
Begriffe sind zwar schon bekannt, aber vage und zu wenig genau, weshalb sie
Carnap zu explizieren, d. h. neu zu beschreiben und soweit moglich exakt
zu definieren versucht. Die Begriffsexplikation hielt Carnap iibrigens in
seinen fritheren wie in seinen spateren Arbeiten als eine wichtige Aufgabe der
Philosophie (181-189).

In «Meaning and Necessity» (1947) machte er es sich zur Aufgabe, zur
bisher gebrauchlichen semantischen Methode der Namens- oder Bezeichnungs-
relation (G. Frege, W. V. Quine, A. Church) eine neue zu konstruieren, die
Methode der Extension und der Intension (35-50). Jedem Ausdruck bzw.
Designator des Systems S wird eine Extension (Begriffsumfang, z. B. die
Klasse der roten Gegenstdnde) und eine Intension (Begriffsinhalt, z. B. die
Eigenschaft rot zu sein) zugeschrieben. Hier und an vielen anderen Stellen
zeigt Krauth, da3 er sich nicht mit einer bloBen Darstellung zufrieden gibt,
sondern Carnaps Thesen konsequent weiterdenkt.

Der Begriff der Intension stie bei vielen Logikern (G. Bergmann,
W. V. Quine) auf Widerstand. Sie vermuteten dahinter eine versteckte
platonische Metaphysik. Auch wenn sich Carnap nicht mehr so polemisch
wie frither zur Metaphysik duBert, so sucht er sie doch bewuf3t mindestens
zu vermeiden (131-148). Jedoch kann er das Sinnkriterium in der fritheren
Fassung nicht mehr aufrecht erhalten. Auf die damit verbundenen Schwie-
rigkeiten haben K. Popper, H. Reichenbach und W. V. Quine hingewiesen.
In «Testability and Meaning» (1936-1937) stellt Carnap als neues, toleranteres
Kriterium das Prinzip der Bestatigungsfdhigkeit («confirmability») und der
Priifbarkeit («testability») (58-104) auf. Eine bestdtigte Aussage kann als
mehr oder weniger wahrscheinlich angenommen werden. Damit wurde
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Carnap auf ein neues Gebiet gefiihrt, auf die Wahrscheinlichkeitstheorie
(«Logical Foundations of Probability», 1950).

Auch das modifizierte Sinnkriterium geniigte noch, um metaphysische
Aussagen ausschliefen zu kénnen. Eine metaphysische Frage kann sich auch
als «externe Frage» erweisen, als Frage zum Rahmenwerk («frameworky),
zum Ganzen eines Systems (195-209). So etwa viele Fragen iiber die Existenz
und Wirklichkeit von Gegenstinden (im weiten Sinne) bzw. «abstrakten
Entitdten». Solche Fragen sind (wie schon in der radikaleren Fassung beim
frithen Carnap) Pseudo-Fragen. Sie sind theoretisch (kognitiv) nicht sinnvoll,
und die Antworten darauf sind nur als praktische Vorschldge («proposals»)
zu verstehen, als Entscheidungen zugunsten dieser oder jener Sprachform
(vgl. das Toleranzprinzip). Im Unterschied dazu werden die «internen Fra-
gen» aufgrund der Regeln und Axiome, also innerhalb des Systems gel&st.
Krauth weist mit Recht darauf hin, da3 damit noch nicht alle Probleme
gelost sind (207-208). Die philosophischen bzw. ontologischen Fragen werden
zu externen und diese wiederum zu pragmatischen Fragen. Gelost sind sie
damit aber noch nicht. Carnaps Verdienst bleibt es jedoch, eine exakte
Methode und eine neue Formulierung alter Probleme gefunden zu haben.
Die konsequente Durchfithrung des Empirismus hat sich bisher nicht be-
wahrt.

AbschlieBend eine Bemerkung zum Aufbau des Buches. Warum steht
das Kapitel iiber die «Sinnlosigkeit der Metaphysiky» zwischen Kap. II1
(«theoretische Begriffe der Wissenschaft») und Kap. V (iiber die «Wahr-
scheinlichkeitslogik») ? Es lieBe sich doch ohne weiteres zwischen Kap. VI
(«grundsitzliche Auffassung der Philosophie») und Kap. VII (¢externe und
interne Fragen») einfiigen. Vielleicht auch nach dem Abschnitt tiber die
«Logische Syntax der Sprache» (18-21). Die Darstellung der Syntax scheint
uns iibrigens zu kurz gefaBt zu sein, auch wenn einzelne Probleme daraus
wieder in anderen Zusammenhingen zur Sprache kommen.

MARTIN BRANDER

Doignon, Jean: Hilaire de Poitiers avant ’exil. Recherches sur la nais-
sance, 1’enseignement et I’épreuve d’une foi épiscopale en Gaule au milieu
du IVe siecle. — Paris: Etudes Augustiniennes 1971. 667 p., 4 pl.

Wie der Verfasser in der Einleitung ausfiihrt, méchte er das Werk des
Hilarius von Poitiers vor dem Exil (356) nach seiner literarischen und theo-
logischen Eigenart untersuchen. Es geht ihm dabei um drei Fragen: Wie
kam Hilarius, dieser groBe Bischof im Gallien des vierten Jahrhunderts, zu
seinem Glauben ? Wie lehrte er den christlichen Glauben in seinem Kommen-
tar zum Matthdus-Evangelium? Wie verteidigte er den rechten Glauben in
den Wirren der Jahre 355/56 gegeniiber den westlichen Arianern? Zur Beant-
wortung dieser drei Fragen will der Autor die Denk- und Ausdrucksformen
des Hilarius sowohl im Zusammenhang mit ihren Vorbildern der klassischen
und christlichen Rhetorik, wie auch in ihrer eigenen Art zur Darstellung
bringen. Insoweit dabei vorausgesetzt wird, da8 Hilarius vor dem Exil mit
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dem christlichen Osten keine unmittelbaren Kontakte hatte — eine Voraus-
setzung, die dann auch begriindet wird — muB3 sich daraus das Bild einer
sozusagen rein lateinischen «Eloquentia christiana» ergeben.

Unter dem Titel «La naissance a la foi» umschreibt der erste Teil der
Untersuchung (25-156) die kulturelle und religiése Umwelt des Hilarius,
stellt die Urteile der Nachwelt vom 4. Jahrhundert bis in unsere Tage zu-
sammen und fithrt mit einem sehr gediegenen Kommentar zum Prolog von
De Trinitate (mit lateinischem, kritischem Text und franzésischer Uber-
setzung) in das Denken des Hilarius ein. Im zweiten Teil werden unter dem
Titel «La foi enseignée» folgende Fragen behandelt (157-420): Zur Bedeu-
tung des Matthdus-Kommentars im allgemeinen; exegetische und rheto-
rische Vorbilder (besonders zu beachten die Ausfithrungen iiber Tertullian
und Cyprian); die Darlegungen iiber die vom Evangelium berichteten dicta
et facta; die Frage nach dem tiefern Sinn der evangelischen Erzdhlung;
Erlauterungen (fractatus) und Schwierigkeiten (quaestiones); die theologische
und sittliche Lehre des Evangeliums (fides et praecepta). Im dritten Teil
«L’épreuve de foi d’Hilaivey kommt schlieBlich zur Sprache, wie der Bischof
von Poitiers, besonders nach seinen eigenen Berichten in den Fragmenta
historica (CSEL 65, 42-193), die nizdnische Orthodoxie gegeniiber den west-
lichen Arianern verteidigt hat (421-513). Es geht dabei im besondern um
das Urteil des Hilarius iiber Paulinus von Trier und die Synode von Mailand
(355), das Auftreten des Hilarius auf der Synode von Béziers (Friihling 356),
die literarische Verteidigung des Athanasius und die Verschickung ins Exil. —
In der Zusammenfassung (515-527) wird das Werk des Hilarius vor dem
Exil nochmals nach seiner literarischen, theologischen und seelsorgerlichen
Eigenart gewiirdigt und das Neue darin besonders herausgehoben. Zwei
Exkurse, einer iiber Hilarius und das Griechische, ein anderer iiber die Unter-
schiede seines Matthius-Kommentars und desjenigen des Origenes, sowie
eine Reihe von Indizes (Bibel, Hilarius, alte Autoren, moderne Autoren,
analytischer Index mit franzosischen, griechischen und lateinischen Stich-
wortern), eine sehr umfangreiche Bibliographie und das allgemeine Inhalts-
verzeichnis beschlieBen das Ganze.

Aus diesem notwendig summarischen Uberblick diirfte die ungemeine
Reichhaltigkeit dieser Untersuchung iiber Hilarius bereits ersichtlich ge-
worden sein. Es mag jedoch noch eigens unterstrichen werden, worin meines
Erachtens ihre unbestreitbare Bedeutung besteht. Was bisher mehr erahnt
als klar umschrieben, auf jeden Fall nicht bis in die Einzelheiten nachge-
wiesen wurde, wird hier mit aller Klarheit aufgezeigt: es gibt eine lateinische
Bibelexegese, die fast unabhédngig von der alexandrinischen Bibelerkldrung
sich allein auf die lateinische, allerdings schon von Tertullian und Cyprian
iibernommene Rhetorik stiitzt. Wenn andere, wie vor allem H. I. Marrou
in seinem «Saint Augustin et la fin de la culture antique» (1. Auflage 1938),
schon lingst darauf hingewiesen haben, welche ungeheure Bedeutung die
antike Bildung fiir die lateinische Exegese besessen hat, wurde doch meines
Wissens nie unter Heranziehung von so viel Vergleichsmaterial dargelegt,
wie ein vollig der lateinischen, profanen wie christlichen, Tradition ver-
pflichteter Exeget den tiefern Sinn des Evangeliums aufzudecken, das heillt,
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hinter den es gestae die personae und causae, die vationes und exempla frei-
zulegen suchte. In einem gewissen Sinne allerdings mul3 dieses Urteil etwas
eingeschrankt werden. Wenn auch ohne weiteres zuzugeben ist, dal Hilarius
unabhidngig von der alexandrinischen Exegese seine Bibelinterpretation
betrieb, hdatte man doch der Frage weiter nachgehen miissen, wie weit seine
Lehrer Tertullian und Cyprian nicht nur von der rémischen Rhetorik, son-
dern auch von der judenchristlichen Exegese der ersten zwei Jahrhunderte
abhdngig gewesen sind.

Noch ein paar kritische Bemerkungen von mehr oder weniger Bedeu-
tung. Einmal muB die Art, wie der Verfasser mehrmals von der Inkarnation
spricht, einem theologisch interessierten Leser etwas eigenartig vorkommen.
Ohne Zweifel beschiftigt sich Hilarius mit der Frage, wie Gott Fleisch
geworden ist oder wie er im Fleische war. Doch noch viel mehr geht es ihm
um die Gottheit und den ewigen Ursprung Christi. Diese beiden Fragen nun
scheinen vom Autor nicht immer geniigend auseinandergehalten zu werden.
Jedenfalls werden die zwei Geburten, von denen er unter dem Titel «L’incar-
nation» spricht, nicht klar unterschieden (370 ff. — Vgl. auch S. 12, mit
Anm. 1; 134. 366 ff. 374. 525: «La conception d’une orthodoxie doctrinale
relative a l'incarnation» bei Athanasius). — Im Kontext (114), wo von
den Bekehrungsberichten vor Hilarius die Rede ist, hdtte man in bezug auf
Justinus auf N. Hyldahl, Philosophie und Christentum. Eine Interpretation
der Einleitung zum Dialog Justins, Kopenhagen 1966, hinweisen koénnen. —
Die Apologetik von Laktanz, von der S. 116 die Rede ist, muB} sicher auch
auf dem Hintergrund von 1 Thes 1,9 £f. und der jiidischen Apologetik gesehen
werden. — Was das Thema der Ehre des Priesteramtes betrifft (154), diirfen
dabei die Texte von 1 Tim 5,17; 6,1 nicht {ibersehen werden. Im {iibrigen
ist es mir nicht klar geworden, wo Hilarius selbst von dieser Ehre spricht. —
Es ist nicht genau, wenn im Hinblick auf die Ordnung der vier Evangelien
gesagt wird, daBl das Matthdus-Evangelium «des la constitution d’'un canon
des Ecritures, probablement dans la derniére décennie du second siécle»
(164) den Vorrang bekommen hat; denn selbst wenn man das Muratorische
Fragment in diese Zeit datiert, mu3 man doch, wie Adversus Haereses
beweist, die Konstituierung des Kanons der Evangelien frither ansetzen.
Vgl. A. Benoit, S. Irénée (Paris 1960), 111-122, und die dort zitierten
Arbeiten von Harnack, Lagrange und andern. — In bezug auf den politischen
Hintergrund des Themas consensus (448) hdtte man auch auf K. Oehler,
Der consensus omnium als Kriterium der Wahrheit in der antiken Philo-
sophie und der Patristik (Antike und Abendland, 10 (1961), 103-129 = Antike
Philosophie und byzantinisches Mittelalter (Miinchen 1969), 234-271) ver-
weisen konnen. Und fiir das Thema der subzectio und der traditio vegni Christi
bei Marcel von Ancyra (486), siehe jetzt auch E. Schendel, Herrschaft und
Unterwerfung Christi, Tibingen 1971. — Es ist sicher wahr, dal die Ver-
wendung von juridischen Formeln zur Verteidigung des Glaubens seit dem
Apologeticum des Tertullian aufgekommen ist (523). MiiBte man sich indes
nicht fragen, ob die Rechtssprache in der Zeit der beginnenden Reichskirche
in der Theologie noch eine grofere Bedeutung bekommen hat? — Zu guter
Letzt soll nicht verschwiegen werden, da3 der Leser von der in dieser Unter-
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suchung eingesetzten Gelehrsamkeit manchmal fast etwas erdriickt wird.
So vor allem in den mehr biographischen Abschnitten des ersten Teiles
(27-47) und dann wiederum bei den Darlegungen iiber das juridische und
politische Kolorit der Fragmente (444—454, mit den Hinweisen auf die Tradi-
tio Legis). Gewill, man ist dem Autor auch fiir die iiberreiche Fiille von
Anregungen und Hinweisen dankbar, die seine Arbeit zu einer wahren Fund-
grube fiir die lateinische Patristik und die Geschichte der lateinischen Exe-
gese machen. Aber man wird die Frage nicht ganz los, ob nicht bei einem
weniger groen Aufwand von Erudition das Resultat der Untersuchung noch
eindeutiger ausgefallen widre. Doch selbst wenn man solche Bedenken sich
nicht gleich aus dem Kopf schlidgt, wird man zugeben miissen, daf3 das ganze
Buch lebendig und dulerst interessant geschrieben ist und, was sicher noch
mehr wert ist, dall es von einer sozusagen ansteckenden Liebe zum ersten
bedeutenden lateinischen Exegeten und groBten Bischof Galliens erfiillt ist.

BasiL STUDER

Simonis, Walter: Ecclesia visibilis et invisibilis. Untersuchungen zur
Ekklesiologie und Sakramentenlehre in der afrikanischen Tradition von
Cyprian bis Augustinus. — Frankfurt a. M.: Knecht 1970. xi11, 133 S. (Frank-
furter Theologische Studien. 5.)

Es besteht kein Zweifel dariiber, dal die Kirche im Mittelpunkt von
Augustins bischéflichem Wirken und theologischem Denken steht. Ebenso
ist es klar, daf3 die Frage nach dem Kirchenverstandnis Augustins ungemein
vielschichtig ist, selbst wenn man sich dabei nur auf die Frage nach dem
Verhiltnis von heiliger zu siindiger Kirche, von Sichtbarkeit zu Unsichtbar-
keit der Kirche, oder auf die Frage nach den Sakramenten in der Kirche
beschriankt. Jeder, der sich um die Ekklesiologie Augustins bemiiht, muB3
darum weit ausholen. Er hat sich mit dessen Personlichkeit und geistiger
Eigenart auseinanderzusetzen. Er mufl vor allem auf die Kontroverse mit
den Donatisten eingehen, in der sich die augustinische Ekklesiologie am
meisten entwickelte. Er darf aber auch die afrikanische Tradition nicht {iber-
sehen, aus der die donatistische Kirchenlehre herausgewachsen ist. Man
konnte diesem schon weit gesteckten Programm, wie es der Verfasser der
vorliegenden Studie in der Einleitung entwickelt (x1f.), noch die Beriick-
sichtigung der romischen Tradition beifiigen, von der dann mehrmals die
Rede ist (23. 27. 43. 104. 109).

Je mehr man indes der Auffassung des Autors von der Vielschichtigkeit
der Untersuchung beipflichtet, desto mehr wird man sich fragen, ob er die
Aufgabe auch bewiltigen wird, die er sich vorgenommen, und, wenn ja, ob
er imstande sein wird, die Ergebnisse seiner Arbeit auf etwas mehr als 120
Seiten darzulegen. Tatsichlich kann man diesen etwas gedridngten Dar-
legungen iiber die Grundstruktur der Kirche und Sakramente bei Augustin
und seinen Vorgiangern die Anerkennung nicht versagen. Gewi3 die Dar-
stellung bietet keine umwéilzenden Resultate. Im iibrigen wéare es sicher von
Vorteil gewesen, den status quaestionis schirfer zu umschreiben. Der kritische
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Hinweis auf W. Kamlah, Christentum und Geschichtlichkeit, 1951, und
J. Ratzinger, Volk und Haus Gottes in Augustins Lehre von der Kirche, 1954,
ist dafiir ungeniigend (x11). Trotzdem muB3 zugegeben werden, da3 der Ver-
fasser es verstanden hat, in einer personlichen Art Wesentliches zur Frage
zu sagen.

Unter dem Titel «Zur ekklesiologischen Tradition der afrikanischen
Kirche vor Augustinus» berichtet der erste Teil iiber den Kirchenbegriff und
die Sakramentenlehre Cyprians, der Donatisten und des Optatus von Mileve
(1-49). Der zweite Teil: «Grundstruktur der Kirche und der Sakramente
nach Augustin» wird mit einem lingeren Abschnitt iiber die Personlichkeit
und geistige Haltung Augustins eingeleitet (51-75). Dabei verdient der Para-
graph iiber die allgemeine Religiositit Augustins im Hinblick auf das Ge-
samtthema am meisten Beachtung (69-75). Es folgen der zweite Abschnitt
zur Ekklesiologie und der dritte iiber die Taufe, Eucharistie und Bulle
(75-124). Eine kurze Zusammenfassung und das Literaturverzeichnis be-
schlieBen das Ganze.

Diese allzu knappe Ubersicht mag in etwa beweisen, wie sehr der Ver-
fasser bestrebt war, die verschiedenen Gesichtspunkte zu beriicksichtigen,
die zum Verstdndnis der augustinischen Ekklesiologie, um die es in der
Untersuchung in erster Linie geht, im Auge behalten werden miissen. Es
wird darin jedoch sogleich auch auffallen, daB dem Hauptthema, auf das
Ganze gesehen, verhdltnismdBig wenig Platz eingerdumt wird. Besonders
der Abschnitt iiber die Personlichkeit Augustins nimmt zu viel Raum ein.
Gewil ist schon im ersten Teil viel von der Ekklesiologie Augustins die Rede.
Doch das ist insofern nicht sehr gliicklich, als dabei dessen Stellung mit der-
jenigen seiner Vorganger in einer Weise verglichen wird, die die Ergebnisse
des zweiten Teiles der Untersuchung bereits weitgehend voraussetzt. Ander-
seits ist der Zusammenhang zwischen dem, was iiber die afrikanische Tradi-
tion und die Perstnlichkeit Augustins gesagt wird, und der augustinischen
Kirchen- und Sakramentenlehre in vielem zu wenig deutlich herausgearbeitet.
Das gilt ganz besonders fiir einige Seiten iiber die Personlichkeit Augustins.

Soweit indes die Gegeniiberstellung der afrikanischen Tradition und
der Ekklesiologie Augustins ausdriicklich geschieht, kann man sich fragen,
ob die dabei verwendete Unterscheidung von «personal» und «institutionell»
sehr gliicklich ist (vgl. 35. 39. 89. 102 ff. usw.). Wenn man nédmlich beriick-
sichtigt, daB fiir Cyprian und die Donatisten, wie der Autor selbst festhilt,
die Heiligkeit der Kirche nicht sosehr ethisch als vielmehr im Sinne einer
Feindschaft zur Welt zu verstehen ist (30), dann wird man kaum sagen
kénnen, daB die afrikanische Tradition, anders als Augustin, «die Kirche
und ihre Sakramente primér personal und nicht sachlich institutionell» ver-
steht (35). Es ist klar, daB Augustin eine vorher nicht bekannte Unterschei-
dung zwischen «communio sacramentorum» und «societas sanctorum» ein-
gefiithrt hat. Aber diese Unterscheidung darf nicht auf die zu vereinfachende
Unterscheidung von institutionell und personal zuriickgefiihrt werden. Ander-
seits hidtte den verschiedenen Auffassungen von Heiligkeit viel mehr Auf-
merksamkeit geschenkt werden sollen. Dabei hitte auch der Ausdruck
¢sacramentum per se sanctum» griindlicher untersucht werden sollen (103—
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107). Es hatte gezeigt werden sollen, worin nach den Donatisten und nach
Augustin die Heiligkeit des sakramentalen Vollzuges bestanden hat. Vor
allem aber hédtte noch deutlicher herausgehoben werden miissen, daB3 fiir
die ganze afrikanische Tradition die Heiligkeit der Kirche im Gegensatz zur
Welt bestanden und dafl Augustinus gerade diese Auffassung mit seiner
These von ¢mundus reconciliatus Ecclesia» iiberwunden hat. Vgl. nun dazu
R. A. Markus, Saeculum: History and Society in the Theology of St. Augu-
stine (Cambridge 1970), 105-132. Im iibrigen hétte die Konfrontation zwi-
schen der voraugustinischen und augustinischen Ekklesiologie auch durch
einen Vergleich der Auffassungen von «intus» und «foris» gewonnen; denn
dieses Thema hatte schon bei Cyprian nicht wenig Bedeutung besessen (vgl.
dazu Y. Congar, in Bibliothéque Augustinienne, 29, 53).

Wenn man schulmeisterlich sein wollte, kénnte man sich noch fragen,
wie weit die vielen zitierten Studien auch tatsdchlich beniitzt worden sind
(vgl. z. B. S. 1, wo das im Text Gesagte wenig mit der in der in Anmerkung 2
zitierten Arbeit von R. Braun, Deus christianorum, zu tun hat). Ebenso
kénnte man auf manche Ungenauigkeit in der Zitation der Vitertexte hin-
weisen (vgl. z. B. 105: Gleichsetzung von «conversio cordis» und «caritas»;
114: «Zeichen» fiir «sacrificium» in Parm. 2, 6, 1; 117: Texte in Anm. 95
stimmen nicht fiir den Satz: «bei Augustinus ist sie («excommunicatio») nur
noch der AusschluB von der Teilnahme am Sakrament der Eucharistie»).
Doch solche Zweifel und kritische Bemerkungen hinsichtlich Einzelheiten
wiirden den Gesamteindruck nur wenig dndern. Aus dem oben Gesagten mag
namlich geniigend klar hervorgegangen sein, dal die Neuheit der augustini-
schen Ekklesiologie gegeniiber der Ekklesiologie der afrikanischen Tradition
noch mit feineren Nuancen umschrieben werden miilte als dies in der
besprochenen Arbeit geschehen ist.

BAsIL STUDER

Graneris, Giuseppe: Grecia e Roma nella storia delle religioni. — Roma:
Citta Nuova editrice 1970. 393 p. (Studi e ricerche di scienze religiose. 1.)

Es handelt sich hier um eine an weitere Kreise sich wendende Darstel-
lung der griechischen und rémischen Religionsgeschichte. In einer einfachen
und leicht verstdndlichen Sprache werden darin, in Anlehnung an die neuern
Standardwerke, die religiésen Auffassungen und Praktiken der Griechen und
Roémer dargelegt. Dazu kommen einige mehr grundsitzliche Uberlegungen
iiber das Verhiltnis der Religion zu Philosophie, Literatur, Aberglauben und
Moral sowie iiber die Stellung der griechisch-romischen Religion in der all-
gemeinen Religionsgeschichte. Die dabei vom Standpunkt der katholischen
Theologie gemachten kritischen Feststellungen sind im allgemeinen von einer
offenen Haltung gegeniiber der christlichen « Vorgeschichte» inspiriert.

Es ist klar, daB3 bei einer eher gedriangten Darstellung die Dinge etwas
vereinfacht werden. Gerade weil das kaum zu umgehen ist, kann man sich
indes fragen, ob es nicht besser gewesen wire, den Auffassungen iiber die
verschiedenen Gottheiten etwas weniger Raum zu gewdhren und dafiir die
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Linien der geschichtlichen Zusammenhédnge etwas mehr hervortreten zu
lassen. Diese grundsdtzliche Frage mag im besondern fiir den Zusammenhang
von Religion und politischer Ideologie gelten, der zu wenig behandelt und
auch zu wenig positiv bewertet wird. Im Hinblick auf die gréBeren Zu-
sammenhédnge wire es sicher auch gegeben gewesen, die Materie iibersicht-
licher einzuteilen und nicht nur die Abschnitte zu numerieren. Es mul aller-
dings zugegeben werden, dal der Index es erlaubt, die einzelnen Belange
leicht zu finden. SchlieBlich mag noch beigefiigt werden, da3 die einzelnen
Ausfithrungen mit vielen Texten aus heidnischen und christlichen Schriften
illustriert werden, die auch durch einen Index der antiken Autoren zugidng-
lich gemacht sind. BasiL STUDER

Verbeke, G.: Filosofie en Christendom in het mensbeeld van Nemesius
van Emesa. With an English summary. — Brussel 1971. 34 p. (Mededelingen
van de Koninklijke Vlaamse Academie voor Wetenschappen, Letteren en
Schone Kunsten van Belgie, Kl. d. Letteren, 33 (1971) Nr. 1.)

Der Aufsatz von G. Verbeke iiber Philosophie und Christentum im
Menschenbild des Nemesius von Emesa bietet eine vorziigliche Einfithrung
in dessen bekannten Traktat «De natura hominis». In einem ersten Teil
stellt der Verfasser diese Schrift vor und behandelt ihre Uberlieferungs-
geschichte und ihre Nachwirkungen (3-14). Von besonderer Bedeutung sind
dabei ohne Zweifel die Hinweise auf die Autoritiat, die das Werk seit dem
11. Jahrhundert bei den mittelalterlichen Autoren erlangt hat. — Im zweiten
Teil kommt die Lehre des Traktates selbst zur Darstellung (14-31). Dabei
vertritt der Autor gegeniiber W. Jaeger die Ansicht, daB3 die Auffassung des
Nemesius von der Mittelstellung des Menschen zwischen der sinnenfilligen
und geistigen Welt eher auf neuplatonische als auf stoische Einfliisse zuriick-
zufithren ist. Neuplatonische Ziige zeigten sich auch in der Lehre liber die
Vereinigung von Leib und Seele und iiber deren Unsterblichkeit. Unné6tig
zu betonen, daBl dabei auch auf den sog. anthropologischen Vergleich der
Christologie hingewiesen wird (30 f.). — In einer kurzen Zusammenfassung
wird schlieBlich die Frage beantwortet, wie weit Nemesius die christliche
Botschaft in griechische philosophische Kategorien iibertragen hat, ohne sie
zu verzerren (31 £.). Die Antwort geht dahin, dal Nemesius keine originelle
Philosophie vorgelegt hat, aber auch nicht einfach alle Meinungen des Neu-
platonismus in gleicher Weise iibernahm. Seine Auswahl traf er hinsichtlich
der biblischen Lehre von der Unsterblichkeit der Seele und der Auferstehung
des Leibes sowie vom Zusammenhang zwischen Tod und Siinde. Man mul}
sich allerdings fragen, ob er damit die christliche Botschaft nicht allzu sehr
«platonisiert» hat.

Aus dieser kurzen Ubersicht sollte klar geworden sein, daB der Aufsatz
von G. Verbeke von allen beachtet zu werden verdient, die sich fiir die
Anthropologie und die Christologie des vierten Jahrhunderts oder fiir das
Verhiltnis von Christentum und Neuplatonismus interessieren.

BAsiL STUDER
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Bellini, Enzo: La Chiesa nel mistero della salvezza in San Gregorio
Nazianzeno.— Venegono Inferiore (Varese): «LLa Scuola Cattolica» 1970. 111 p.

In seiner Untersuchung, die der Theologischen Fakultit von Mailand
als Dissertation vorgelegt wurde und die hier in einem Auszug vorliegt,
bringt der Verfasser die Grundziige der Ekklesiologie Gregors von Nazianz
zur Darstellung. Er legt dabei das Hauptgewicht auf die theologischen Leit-
gedanken: Das Heilsgeheimnis und die Kirche, Die Heilstkonomie von
Adam bis zur Menschwerdung des Wortes, Die Erfiillung der Heils6konomie
in Christus, Von Christus zur Kirche. In einem bedeutend kiirzeren, zweiten
Teil wird dann die dullere Erscheinungsgestalt der Kirche, vor allem das
Verhéltnis von Universalkirche und Lokalkirche und die Hierarchie behan-
delt. Eine Zusammenfassung und zwei Anhinge, die der 2. resp. der 42. Rede
gewidmet sind, beschlieBen das Ganze. Die Bibliographie wird nicht gegeben,
da sie separat in «La Scuola Cattolica» 98 (1970), Suppl. bibl. 165*-181*
verdffentlicht worden ist.

Ohne Zweifel hat die Ekklesiologie Gregors von Nazianz eine eigene
Darstellung verdient. Lebte doch dieser Kirchenvater in einer Zeit, die in
mancher Hinsicht das Bild der Kirche fiir lange, wenn nicht fiir immer
gepriagt hat. Denken wir nur an das Verhéltnis zwischen Kirche und Staat,
an die Synoden, an die Entstehung der Liturgien oder an die Anfinge der
Patriarchate. Umso mehr wundert man sich, daB3 der Verfasser nicht auf
die Fragen des Bischofsamtes, der Liturgie und die Haltung der Christen
gegeniiber dem rémischen Reich eingehen wollte (3). Gewil3, bei der theo-
logischen Art des «Theologen» mufiten dessen theologische Leitgedanken
auch fiir die Ekklesiologie von entscheidender Bedeutung sein. Aber kann
diese Bedeutung nicht erst dann richtig erfaBt werden, wenn man sehen
kann, wie diese Hauptideen sich in der Auffassung vom kirchlichen Leben
ausgewirkt haben? Jedenfalls kommt man bei der Lektiire dieser Darstel-
lung um den Eindruck nicht herum, daB sie allzu oft bei zu allgemeinen
Darlegungen iiber Heilsgeheimnis und Heilsgeschichte stehen bleibt.

Noch ein paar Einzelbemerkungen. Die methodischen Uberlegungen,
die der Autor im Vorwort anstellt, sind gewil zu beherzigen. Eine andere
Frage ist jedoch, ob es einen groBen Wert habe, sie auch darzulegen. — Es
ist allzu anachronistisch und auch verwirrend, im Hinblick auf die Vater
des 4. und 5. Jahrhunderts von hypostatischer Union zu sprechen (29). —
Allzu schnell wird, gestiitzt auf Lampe, festgestellt, das Thema der Nach-
ahmung Christi sei in der Tradition nach Polykarp nicht bedeutend gewesen
(73). Wie steht es dann zum Beispiel mit Origenes? — Seite 74 wird auf eine
Dokumentation verwiesen, die noch folgen solle, die man indes auf den
folgenden Seiten vergeblich sucht. — Man frigt sich auch, ob Gregor seine
Auffassungen von der kirchlichen Hierarchie nur in der Oratio 32 dargelegt
hat, die auf den Seiten 77-80 allein ausgezogen wird. — Man darf auch kaum
sagen, im 4. Jahrhundert hdtte De Trinitate den ganzen Glauben ausge-
macht (85). Beginnt sich doch gerade am Ende dieses Jahrhunderts die
Unterscheidung von Theologia und Oeconomia auszubilden  BASIL STUDER
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Vecchiotti, Icilio: La filosofia di Tertulliano. Un colpo di sonda nella
storia del cristianesimo primitivo. — Urbino: Argalia editore 1970. 545 p.
(Pubblicazioni dell’Universita di Urbino.)

In sarkastischer Weise macht der Verfasser dieser Studie die Fest-
stellung, daB Tertullian wie andere religidse und philosophische Schrift-
steller seinen Gegnern hiufig gerade das vorwirft, was seine eigenen Schriften
und Polemiken kennzeichnet (351). Man ist sehr versucht, diese Bemerkung
auf den Autor selbst zu beziehen. Wenn er ndmlich bei einer Kritik gegen-
iiber Moricca von schlechter, auf katholischer Seite iiblichen Analyse spricht
(¢con cattiva analisi, come di consueto, da parte cattolica» — S. 313), gilt
das nicht weniger von ihm selbst. Vielleicht ist gar ein katholischer Ata-
vismus im Spiel. Tatsdchlich kommt man nicht auf die Rechnung, wenn man
von dieser Untersuchung, die sich als philosophischer Kommentar der Haupt-
schriften Tertullians darbietet, eine auf einer griindlichen Textanalyse be-
ruhende Einfiihrung in dessen Philosophie erwartet. In einer gewundenen
Gelehrtensprache verbreitet sich der Verfasser vielmehr, unbekiimmert um
die Stellungnahme von Tertullian-Kennern wie Waszink und Braun und
unbesorgt um eine genaue Dokumentation seiner Ansichten und seiner
Kritiken an andern, weitgehend iiber die Entstehung des Christentums in
den ersten drei Jahrhunderten. Dabei vertritt er gegen oder auch mit
Troeltsch, Harnack und Buonaiuti die These, das urspriinglich revolutionire,
sich an die Armen Paldstinas wendende Christentum sei durch die Helleni-
sierung (vor allem durch den Platonismus) und die Romanisierung (Recht)
intellektualisiert und aristokratisiert und damit zum Machtinstrument der
herrschenden Klassen geworden (vgl. 153. 185. 198-201. 212 £. 215-220. 239.
315-319. 338 f. 381. 428 ff. 442 ff. 499). Da er mit der Ausrede, man konne
die urspriingliche christliche Botschaft durch die bereits griechischen Zeug-
nisse des NT hindurch nicht mehr rekonstruieren (204-207. 369 {.), auf eine
in einer soliden Textanalyse und einer eingehenden Konfrontation mit den
neutestamentlichen Schriften begriindete Beweisfithrung verzichtet, eriibrigt
sich auch eine genau belegte Kritik seiner Darstellung. Eine solche Kritik
ist auch deswegen iiberfliissig, weil es kaum viele sein werden, die sich durch
dieses langatmige, kaum gegliederte Buch zu beiBlen versuchen werden, um
die brauchbaren Anregungen zu suchen, die darin sicher nicht fehlen, die
aber anderswo viel leichter zu finden sind. BasiL STUDER

Dauvillier, Jean: Les temps apostoliques — Premier siécle = Histoire du
Droit et des Institutions de I’Eglise en Occident, publiée sous la direction de
Gabriel Le Bras, T. II. — Paris: Sirey 1970. xvi11, 744 p.

Heute, da die Grundlagen des Kirchenrechtes und im besondern die
institutionellen Elemente der Urkirche mehr denn je in Frage stehen, wird
man mit groBen Erwartungen an die eingehenden Darlegungen herangehen,
die J. Dauvillier, Professor an der Rechtsfakultit von Toulouse, unter dem
Titel «Les temps apostoliques» den rechtlichen Einrichtungen und gesell-
schaftlichen Strukturen der Kirche des ersten Jahrhunderts gewidmet hat.
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Um es indes gleich vorwegzunehmen, diese Erwartungen werden im Laufe
der Lektiire dieses umfangreichen Bandes bei weitem nicht erfiillt. Ohne
Zweifel hat J. D. mit unermiidlichem FleiB ein ungeheures Material zusam-
mengetragen. Ja, zum Teil nimmt sein Werk die AusmafBe einer Enzyklopadie
an. Doch man darf ruhig sagen, weniger wire mehr gewesen.

Ganz allgemein ist zu bemerken, da8 die Ausfithrungen viel zu breit und
nicht ohne unnodtige Wiederholungen sind. Diese Ausfiihrlichkeit wird
besonders dort empfunden, wo es sich um mehr oder weniger hypothetische
Auffassungen oder auch um Fragen handelt, die nur entfernt zum Thema
gehoéren: zwei Seiten iiber die Reise des Apostels Paulus nach Spanien (197 ff.),
fiinfzehn enggedruckte Seiten iiber den Prokonsul Gallion, Dionysius den
Areopagiten, den Prokurator Felix und andere Zeitgenossen Pauli (208-223).
Ebenso frigt man sich, welchen Sinn die langen Bibliographien haben. Ein
Exeget wird die angegebenen Studien anderswo leichter finden. Sollten
diese bibliographischen Zusammenstellungen einem Rechtshistoriker oder
auch nur einem Kirchenhistoriker dienen, dann ware es doch viel niitzlicher
gewesen, eine gute Auswahl zu treffen. Ganz abgesehen davon, dall gewisse
Studien mehrmals zitiert werden und dabei nicht einmal immer auf die
gleiche Weise. So wird eine Studie von Schmithals iiber Paulus und Jakobus
(252) in der englischen Ubersetzung, vier Seiten spiter in der deutschen
Originalfassung zitiert. In der Bibliographie der Literatur iiber die Kirche
im allgemeinen (459 f.) werden eine ganze Reihe von Studien aufs neue ange-
fiihrt. Wire es nicht viel besser gewesen, jene Untersuchungen anzugeben,
die dem Verfasser selbst von Nutzen gewesen sind, und das um so mehr,
als in den Ausfithrungen Arbeiten von andern ohne jegliche Referenz zitiert
werden (vgl. z. B. 509 ff.)?

Mit dieser Uberfiille kénnte man sich jedoch noch abfinden, wenn die
Untersuchungen selbst auf einer solideren Methode beruhen wiirden. Aber
zundchst einmal ist schon die chronologische Abgrenzung mehr als problema-
tisch. Sicher 146t sich um das Jahr 100 ein gewisser Einschnitt annehmen.
Doch sollte das nicht aufgrund anachronistischer Prinzipien, wie Tod des
letzten Apostels oder Kanonizitit der Quellen, geschehen. Auf jeden Fall
wundert man sich, daBl im zweiten Teil, der iiber die Quellen handelt, die
Prima Clementis nicht erscheint. Sie wird allerdings in einem andern Zu-
sammenhang erwidhnt. Die Didache, die sicher Material aus dem ersten
Jahrhundert enthilt, wird mit dem Hinweis auf eine alte Auflage der Patro-
logie von B. Altaner ausdriicklich ausgeschlossen (112). Obwohl das Jahr 100
nicht ganz strikte gefal3t wird, werden auch die Ignatius-Briefe nicht beriick-
sichtigt. Was im {iibrigen Eusebius von C&sarea angeht, ist es nicht ganz
exakt zu sagen, er hidtte keine lateinischen Quellen gekannt. Tatsdchlich
zitiert er wenigstens den Apologeticus von Tertullian (111).

Noch problematischer ist indes die Art, mit der der Verfasser entgegen
seiner Beteuerung in der Einleitung, die historische Methode mit aller Strenge
anwenden zu wollen, immer wieder die Quellen aus einer spédteren Sicht
heraus {iberinterpretiert. Abgesehen von den unangenehm auffallenden
Vergleichen mit der spidteren Rechtslage, ja selbst mit dem CJC und der
modernen liturgischen Praxis, mull man immer wieder feststellen, wie noch
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vage Texte in der Sprache und mit den Kategorien der neuzeitlichen Dog-
matik dargelegt werden. Es wiirde viel zu weit fiihren, wollte man in dieser
Kritik vollstindig sein. Es mag geniigen auf die Abschnitte iiber die Stellung
der Kirche Roms (294-300 unter dem Titel: «Clément de Rome et I’épiphanie
de la primauté romaine») und iiber die Sakramente hinzuweisen. Diese
Ausdrucksweise hat iibrigens den Autor selbst zu Widerspriichen gefiihrt.
So lesen wir auf der gleichen Seite: «Dans cette Ire épitre aux Corinthiens,
s. Paul ne dit rien de celui ou de ceux a qui incombe la présidence de ’assem-
blée chrétienne et qui sont dotés du pouvoir de consacrer ... Ce pouvoir
(la consécration) n’appartenait qu’aux Apédtres, ou aux missionnaires, qui
relevaient de la hiérarchie itinérante, ou encore aux presbytres, qui formaient
la hiérarchie locale: délégués ‘apostoliques’, auxiliaires des ApoOtres ou
presbytres tenaient ce pouvoir de I'imposition des mains qui les avait consti-
tués prétres» (494). Wenn der Apostel nichts gesagt hat, wie kann man dann
behaupten, da3 die Konsekrationsvollmacht den Aposteln oder jenen, denen
die Hinde aufgelegt worden waren, zukam? Im iibrigen wird an dieser
Stelle und an manchen andern Stellen einfach vorausgesetzt, dafl die Ent-
wicklung an den verschiedenen Orten je zur gleichen Zeit an denselben
Punkt angekommen war.

SchlieBlich darf nicht verschwiegen werden, wie selbst einem Nicht-
Exegeten es auffallen muf3, wie wenig der Verfasser von den Ergebnissen der
modernen Bibelwissenschaft Kenntnis nimmt. Wie kann man heute noch
schreiben: «.... les écrits plus tardifs du NT, contemporains de la persécution
néronienne» (169) ? Oder wie kann man von Pfingsten und der Rede auf dem
Areopag sprechen, ohne auf die literarische und theologische Eigenart der
Apostelgeschichte Riicksicht zu nehmen? Von der Form- und Traditions-
geschichte der Evangelien gar nicht zu reden. Vgl. dazu auch die kurzen
Bemerkungen von J. B. Bauer in Theol. Prakt.-Quart. 120/1 (1972) 72.

BAsIL STUDER

Lohse, Bernhard: Askese und Monchtum in der Antike und in der alten
Kirche. — Miinchen, Wien: Oldenbourg 1969. 236 S. (Religion und Kultur der
alten Mittelmeerwelt in Parallelforschungen, hrsg. von Carsten Colpe und
Heinrich Dorrie. 1.)

In der neuen Reihe «Religion und Kultur der alten Mittelmeerwelt in
Parallelforschungen» geht es den Herausgebern «um den Versuch, Kulturen
unter dem Gesichtspunkt bestimmter Themen im Durchblick miteinander
zu verbinden, ohne daB eine vollstindige Ubersicht iiber Religionen oder
Kulturen mit der iiblichen Aufficherung aller wichtigen Dinge gegeben wird,
die als gesichert betrachtet werden konnen» (5). Als solche einfithrende
Zusammenschau legt B. Lohse im 1. Band der Reihe seine Untersuchung iiber
Askese in der Antike und in der alten Kirche vor. In seinem Vorwort betont
er selbst, dal es ihm nicht darauf ankam, «Vollstindigkeit in der Material-
darbietung sowie in der Auseinandersetzung mit der Sekundirliteratur
anzustreben». Er mochte vielmehr im Sinn der Reihe einen gewissen Gesamt-
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iiberblick geben, in dem freilich die einzelnen Konturen hinreichend deutlich
heraustreten (7). Diese Selbstbeschriankung ist bei der Lektiire und Beur-
teilung der Arbeit wohl zu beachten.

Die Untersuchung beginnt mit einer kurzen Einleitung, in der der
vielschichtige Begriff der Askese provisorisch, im Sinne einer Arbeitshypothe-
se, umschrieben wird. Diese Umschreibung schlieBt mit folgenden Worten:
«Nicht jeder Verzicht auf bestimmte Dinge ist schon asketisch, vielmehr
erst derjenige, der aus religiésen oder philosophischen Motiven unternommen
ist, um den Menschen aus einem Zustand des Ungeniigens oder der Unrein-
heit bzw. Unheiligkeit zu ldutern, so daB3 er der Gottheit nahen kann oder
seine hohere Bestimmung erfiillt» (15). Askese ist demnach vor allem Ver-
zicht. Selbst wenn sie aus positiven Motiven geschieht, ist sie selbst etwas
Negatives.

Unter diesem Leitgedanken werden im ersten Teil «Die Antike» Auf-
fassungen und Praktiken der alten griechischen und rémischen Religion, der
Mysterienreligionen und der Philosophien behandelt. Fiir die weitere Ge-
schichte ist dabei die philosophische Askese von ganz besonderem Interesse.
Sind doch deren Einfliisse auf die christliche Askese von kaum abschdtzbarer
Bedeutung. Der zweite und der dritte Teil sind dem Alten Testament und dem
Judentum resp. dem Neuen Testament gewidmet. Von fast gleichem Um-
fang wie die ersten drei Teile zusammen ist schlieBlich der vierte Teil, in dem
die Askese der alten Kirche von der Zeit der apostolischen Viater bis zu
Benedikt von Nursia zur Darstellung kommt. Ein kurzes SchluBwort und
ein Sach- und Namenregister beschlieBen die Untersuchung.

Als erster Gesamtiiberblick verdient diese Untersuchung iiber Askese
und Ménchtum in der Antike und alten Kirche ohne Zweifel anerkennende
Beachtung, und das umso mehr, als sie in einer leicht verstdndlichen und
angenehmen Sprache abgefaBt ist. Doch selbst wenn man dem Verfasser das
Recht zugesteht, seine Arbeit im Hinblick auf ihr besonderes Ziel stark zu
begrenzen, wird man einige Beschrankungen, wenn nicht beanstanden, doch
sicher bedauern. Einmal fillt auf, wie wenig in der beniitzten Literatur die
Studien in franzésischer Sprache zur Geltung kommen. Ich denke beispiels-
weise an die einschldgigen Artikel des Dictionnaire de Spiritualité («encra-
tisme», etc.) sowie an die zahlreichen Studien iiber Philon von Alexandrien.
Einige wichtige Veroffentlichungen konnten allerdings nicht mehr verwendet
werden, weil sie zu spédt erschienen sind. So L. VERHEIJEN, La regle de
St. Augustin, Paris 1967; R. VEILLEUX, La liturgie dans le cénobitisme
pachémien au 4esiécle, Rom 1968; J. FONTAINE, Sulpice Sévere, Vie de
S. Martin, Paris 1967-1969; vielleicht auch A. de VogUE, La regle du maitre,
Paris 1964 s. und J.-C. Guy, Jean Cassien, Institutions cénobitiques, Paris
1965. Die Bibliographie der Untersuchung ist ndmlich nur bis 1966 nach-
gefiihrt, ja sie beschrankt sich weitgehend auf Studien, die vor 1960 erschienen
sind.

Mehr noch wird man vermissen, dal3 bei den Kirchenvitern Autoren
wie Ambrosius und auch Pelagius nicht behandelt werden. Evagrios Pontikos
wird gerade noch erwidhnt. Uber das friihe gallische Ménchtum mit Hilarius,
Martinus und Sulpicius Severus ist iiberhaupt nichts zu finden.
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Am schwerwiegendsten indes kommt mir die Beschrankung auf den zu
negativen Begriff der Askese als Verzicht vor. Diese Beschrdnkung fiihrte
namlich nicht nur dazu, gewisse biblische Themen zu vernachlaBigen oder
ganz auszuschlieBen, sondern brachte es mit sich, die Askese als mehr oder
weniger bibelfremd hinzustellen. Wenn der Verfasser die Askese auch in
weiterem Sinne verstanden hitte, als stetes Sich-Bemiihen um das eigene
Heil, als fortwahrende Anstrengung, die Gnade Gottes zu bewahren, als Aus-
harren beim Herrn, dann hitte er zu einer nuancierteren Auffassung der
christlichen Askese gelangen miissen. Es sei in diesem Zusammenhang an die
Themen der Nachahmung (Mt 5, 48), des Laufens (1 Kor 9, 24-27, usw.), des
Kampfes (Phil 1,27-30), der Bewahrung der von Gott erhaltenen Heiligkeit
(1 Th 4,3-8; Hbr 2,10{.) erinnert. Vgl. zum Ganzen, F. WULF, Aszese:
Hdb Theol Grundbegriffe I (1962) 111-120. Im iibrigen werden selbst inner-
halb des Rahmens der Askese als Verzicht wichtige Texte nicht beriicksich-
tigt, wie z. B. Tobias 7-9; Mt 22,30 {.

Zum SchluB mag noch auf die Ungenauigkeiten im Abschnitt iiber Bene-
dikt von Nursia hingewiesen werden. Es ist nicht richtig zu sagen, Benedikt
hitte auf Monte Cassino den Benediktinerorden gegriindet (227). Auch in
einer nur kurzen Darstellung miiBte auf die Regula Magistri hingewiesen
werden, die heute als Vorlage der Regula Benedicti betrachtet wird. So be-
kommen die Hinweise auf die Quellen einen andern Stellenwert.

BAsIL STUDER

Aldama, José A. de: Maria en la patristica de los siglos I y II. — Madrid:
La Editorial Catélica 1970. xv, 380 p. (Biblioteca de Autores Cristianos.)

In einer knappen Einleitung umschreibt der Verfasser den Gegenstand
seiner Untersuchung. Er betont darin mit Recht die Notwendigkeit, die
patristischen Grundlagen der Mariologie neu zu sichern. Einerseits sind
nidmlich die diesbeziiglichen, nach dem Krieg erschienenen Arbeiten zu wenig
auf die Einzelfragen eingegangen. Anderseits hat die Literaturgeschichte der
frithchristlichen Schriften durch Entdeckungen (Qumran—-Nag Hammadi) und
neue Forschungsrichtungen (Gnostizismus, Testimonia, Asiatische Schule)
eine tiefgehende Erneuerung erfahren. Fiir seine eigene Untersuchung hat
sich der Autor das Ziel gesetzt, die mariologischen Themen zu behandeln,
wie sie im gesamten christlichen Schrifttum bis zu Irendus erscheinen. Es
versteht sich, da die Losung dieser Aufgabe manche Schwierigkeit mit sich
brachte. Die Quellenlage ist nicht immer recht klar. Die Ausdrucksformen
jener Zeit sind nicht immer leicht verstdndlich. Der Autor selbst ist sich
dessen voll bewuB3t. Er will darum in vielen Fillen sich mit dem Hinweis auf
die wahrscheinlichere Meinung begniigen. Er nimmt es auch in Kauf, sich
mit den Meinungen anderer eingehend auseinanderzusetzen, um so auf
Grund einer objektiven Analyse aller Moglichkeiten zu einer soliden Synthese
zu gelangen.

Die beiden ersten, mehr einleitenden Kapitel geben eine Ubersicht
iiber die mariologischen Elemente in der Verkiindigung der Friihkirche und
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in gewissen heterodoxen Strémungen. Die folgenden Kapitel bringen die
einzelnen mariologischen Themen zur Darstellung: die Mutterschaft Marias,
die jungfriuliche Empfingnis, das Zeugnis der Propheten, die Exegese von
Lk 1,35, jungfrauliche Empfdngnis und Gottessohnschaft, die jungfrauliche
Geburt, die ewige Jungfrauschaft, die Gottesmutterschaft, Eva-Maria, die
geistige Mutterschaft, die Heiligkeit Marias, die Anfinge der Marienvereh-
rung. Eine kurze Zusammenfassung und drei Indizes (Bibeltexte, Vitertexte,
Autoren) beschlieBen die Untersuchung. Das Autorenverzeichnis, das aller-
dings nicht vollstindig ist (es fehlen z. B. Perler, Peterson), erlaubt, die
beniitzte Literatur nachzuschlagen und ersetzt so in etwa eine Bibliographie.
Im iibrigen sind wenigstens die Quellen am Anfang der Arbeit zusammen-
gestellt.

Es unterliegt keinem Zweifel, daB es dem Verfasser gelungen ist, in einer
auf einldBlichen Analysen begriindeten Zusammenschau den unerwartet
groBen Reichtum aufzudecken, der schon die friihchristlichen Anfidnge der
Mariologie kennzeichnet. Er hat es sicher auch weitgehend wverstanden,
seinem Vorsatz gemaB sachlich und kritisch zu bleiben. Manchmal wird man
allerdings mit seiner Art, theologische Aussagen zu formulieren oder Ansitze
zu spatern Entwicklungen herauszuheben, nicht einig gehen. Was das erste
angeht, denke ich vor allem an die an das chalzedonensische Dogma anklin-
genden Formulierungen (zwei Naturen — eine Person), die fiir die christologi-
schen Aussagen von Ignatius von Antiochien, Justinus und Irendus ver-
wendet werden (248-260). Beim zweiten verweise ich besonders auf die Aus-
fihrungen iiber die geistige Mutterschaft und die Heiligkeit Marias (vgl. bes.
316. 326). — Im weitern sei bemerkt, daB3 im Kapitel iiber die Marienverehrung
die Malereien in der Priszilla-Katakombe zu friih datiert sind (361). Sie
kénnen kaum vor 200 angesetzt werden. Dazu ist es auch fraglich, ob die sog.
Velatio eine Mariendarstellung ist. — SchlieBlich mag noch erwdhnt werden,
daB gewisse fremdsprachige Texte (170. 174. 292. 332) und vor allem mehrere
Namen im Autorenverzeichnis nicht fehlerlos wiedergegeben werden. Dazu
kann auch das Versehen auf S. 107 gerechnet werden, wo der gleiche Psalm-
vers einmal als Ps 110, 3 und einmal als Ps 109, 3 zitiert wird.

Aufs Ganze gesehen, handelt es sich bei dieser Darstellung der friih-
christlichen Mariologie nicht nur um eine sehr fundierte Zusammenfassung
der neuesten Forschungen, sondern auch um ein vorziigliches Arbeitsinstru-
ment, fiir das jeder Mariologe, aber auch jeder Dogmengeschichtler dankbar
sind wird. BAsIiL STUDER

Crouzel, Henri: Origéne et la philosophie. — Paris: Aubier 1962. 240 p.
(Coll. Théologie. 52.)

Dieses Werk ist eine wertvolle Ergdnzung des Werkes des gleichen
Verfassers: Origene et la «connaissance mystique». Aus zahlreichen Texten
von Origenes wird dessen Stellung zur Philosophie analysiert. Was hat
Origenes von der Philosophie gedacht? Welchen Gebrauch wollte er von ihr
machen? Das erste Kapitel geht auf die verschiedenen philosophischen
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Systeme ein, die Origenes bekannt waren. Origenes selber zdhlt sie in Contra
Celsum III, 75 in der Reihenfolge zunehmender Wertschitzung auf: Epi-
kureer, Aristoteles, Stoiker, Pythagorder, Platon. Er iibernimmt aus allen
Systemen Theorien, die ihm richtig erscheinen, die Epikureer ausgenommen.
Aber er bewahrt auch gegeniiber allen, selbst Platon, seine Freiheit. Die
Griechen verstehen unter Philosophie nicht nur eine Lehrmeinung, sondern
auch eine Lebenshaltung. Das zweite Kapitel priift die Stellungnahme des
Origenes zum sittlichen Ideal der philosophischen Schulen. Der Unterschied
zwischen der Ethik der Philosophen und der christlichen Moral besteht nicht
so sehr im objektiven Inhalt als im Motiv. Den Philosophen fehlt die Liebe
zu Gott, wie Christus sie lehrt. Deshalb kénnen die Heiden nicht zur Anschau-
ung Gottes gelangen, wenn ihnen auch eine natiirliche Seligkeit zuerkannt
wird. Das dritte Kapitel studiert die Einwdnde der Philosophen gegen das
Christentum: das geringe Alter der christlichen Lehre, der blinde Glaube,
die allegorische Exegese, die Armseligkeit der Sprache. Diese Einwinde
werden widerlegt. Hauptsdchliches Glaubwiirdigkeitsmotiv fiir Origenes ist
die groBe Bekehrungswelle zum christlichen Glauben, die den Einflu3 der
Philosophen bei weitem in den Schatten stellt. Das vierte Kapitel behandelt
den Nutzen der Philosophie fiir die Christen. Origenes ist in diesem Punkt
trotz seiner groBen philosophischen Bildung pessimistisch. Die Philosophie
fordert zwar ein christliches Geistesleben durch Vermittlung einer Allgemein-
bildung, eines geistigen Trainings und der kritischen Methoden. Sie ermog-
licht dem Christen, die Einwiande der Gegner zuriickzuweisen. Aber sie stellt
trotz allem eine Gefahr dar. Wenn der Gldubige sich nicht ganz dem Worte
Gottes unterwirft, sondern das philosophische Gedankengut mit der Offen-
barung vermischt, entstehen leicht Héaresien. Mit dem Auftreten des Christen-
tums hat fiir Origenes die Philosophie ihre Eigenstédndigkeit verloren. — Im
Anhang des Buches findet sich ein friiher erschienener, iiberarbeiteter Artikel:
Origene est-il un systématique? Viele falsche Auslegungen des Alexandriners
kommen daher, dal man in seinen Werken, vor allem in Peri Archon, ein
System gesucht hat. Man vergi3t, was schon sein Schiiler Gregor der Wunder-
tdter gesagt hat, daB3 er nach «sokratischer» Methode lehrte. Doch hat er ein
einheitliches Weltbild, das sein ganzes Denken beherrscht, ndmlich das
platonische. Die irdische Welt ist Symbol der himmlischen Welt. Die geistige
Deutung des Sinnenfilligen wird so der Weg, der zur Schau der wahren
Wirklichkeit fiihrt. ANDREAS SCHMID

Crouzel, Henri: Origéne et la «connaissance mystique». — Bruges:
Desclée De Brouwer 1961. 640 p. (Museum Lessianum. Section théologique,
56.)

Das Werk von H. Crouzel ist seit mehreren Jahren beim theologischen
Publikum bekannt, verdient aber heute noch eine Besprechung. Der Ver-
fasser hat in einem ersten Werk, Théologie de I'Image de Dieu chez Origéne,
die Gottebenbildlichkeit des Menschen durch Vermittlung des Logos dar-
gestellt. In diesem Buche wird nun ihre moralische und aszetische Seite
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behandelt. Da die irdische Welt Symbol der géttlichen Welt ist, fiihrt die
Erkenntnis der sichtbaren Dinge zur Schau der unsichtbaren, géttlichen
Dinge. Daher ist die Erkenntnis grundlegend fiir das geistliche Leben, das
die Gottebenbildlichkeit, Voraussetzung der Gotteserkenntnis, entfalten soll.

H. Crouzel erganzt das epochemachende Werk von W. Vélker: Das
Vollkommenheitsideal des Origenes, Tiibingen, 1931. Volker hat als erster
den mystischen Charakter der Theologie des Origenes nachgewiesen. Die
Diskussionen, die dieses Buch aufgeworfen hatte, verlangten eine Neubear-
beitung des Themas, die H. Crouzel unternommen hat. Er untersucht syste-
matisch die gesamte Erkenntnislehre des Origenes, ohne aber das Wort
Gnosis zu gebrauchen. Er vermeidet diesen Ausdruck, weil er in der Reli-
gionsgeschichte eine Art Geheimlehre bezeichnet, und, wenn es sich um die
christliche Gnosis handelt, diese meist hiretischen Einschlag hat. Origenes
gehort keineswegs zu den Irrlehrern, die als christliche Gnostiker bezeichnet
werden.

Die Untersuchungen von H. Crouzel gliedern sich in drei Teile: 1. das
Mysterium, Gegenstand der Erkenntnis; 2. das Symbol, Ausgangspunkt der
Erkenntnis; 3. der Erkenntnisakt. Jeder Teil beginnt mit einer ausfiihrlichen
Analyse der dazugehorigen Worter.

Die Mysterien werden aufsteigend von den Geheimnissen der sichtbaren
Welt bis zu den Geheimnissen Gottes dargelegt. Das Mysterium ist paradox,
weil zugleich unerkennbar und erkennbar. Das Mysterium darf nicht unter-
schiedslos allen mitgeteilt, sondern soll der Fassungskraft der Gldubigen
angepal3t werden. Doch kennt Origenes keine Geheimiiberlieferungen.

Der Schliissel zum Mysterium ist das Symbol. Alle sichtbaren Dinge
sind Symbole, das wichtigste davon ist die HI. Schrift. Jedes Wort der Bibel
ist Symbol. Deshalb ist ihre Auslegung notwendig allegorisch. Der Gldubige
mubB stets iiber das Symbol hinausgehen und zur Wirklichkeit des Mysteriums
vorzudringen suchen. Das Evangelium ist allerdings schon mehr als Abbild.
Es ist bereits die Wahrheit selber, aber erst schleierhaft erkennbar.

Der Erkenntnisakt verlangt vom Subjekt eine entsprechende Vorberei-
tung: das Studium und die Meditation der Hl. Schrift sowie ein Tugendleben.
Der Fortschritt in der Erkenntnis hingt sowohl von der goéttlichen Gnade
wie von unserer Mitwirkung ab. Die Grundlage der Erkenntnis ist der Glaube.
Jeder Christ ist berufen, in der Erkenntnis der gottlichen Geheimnisse fort-
zuschreiten. Wenn Origenes auch die einfachen Glaubigen und die geistlichen
oder vollkommenen Christen unterscheidet, so will er nicht zwei Klassen
einander gegeniiberstellen, sondern nur feststellen, daf3 sich nicht alle Christen
im gleichen Verhiltnis zu Gott befinden.

In seinem Vorwort sieht Henri de Lubac ein bedeutendes Verdienst
des Verfassers in der Deutung einer schwierigen Stelle des Werkes gegen
Celsus (VI, 9). Celsus zitierte in der « Wahren Lehre» eine Stelle aus dem sie-
benten Brief Platons iiber die Erkenntnis. Es gibt vier Elemente der Erkennt-
nis: «erstens der Name, zweitens der Logos, drittens das Abbild, viertens die
Erkenntnis selber». Origenes verwendet diesen Text und erklirt ihn auf seine
Weise. Dem Namen bei Platon entspricht die Stimme des Rufenden in der
Wiiste, Johannes der Tdufer. Der Logos ist Jesus, das fleischgewordene Wort.
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Anstelle von eidwiov nach Platon, das Origenes im Sinn von Idol gebraucht,
setzt er timog und versteht darunter das Abbild Christi in der Seele. Der
Erkenntnis bei Platon entspricht Christus, die Weisheit, die sich in den
Vollkommenen findet. Platon zdhlt vier Stufen der Erkenntnis auf. Origenes
tut dasselbe mit den vier Worten Platons. Aber er spricht von einer wesentlich
verschiedenen Erkenntnis, namlich von der HI. Schrift, von der Erkenntnis
Christi. Sie vollzieht sich in vier Etappen: Altes Testament, symbolisiert
durch Johannes den Tédufer, Christus im Evangelium, Christus in der Seele
durch die Aufnahme des Wortes Gottes, Christus, die Weisheit der Voll-
kommenen. Origenes erwdhnt kein Gegenstiick zum fiinften Element Platons,
dem «Wahrhaft Seienden». Es gibt aber ein solches, ndmlich Christus, der
Logos, in der seligen Anschauung Gottes: fiinfte Stufe unserer Gotteserkennt-
nis.

Wer das Werk von H. Crouzel studiert, kann nicht mehr zweifeln, daB
Origenes ein christliches Erkenntnisideal lehrt, das mystischen Charakter
hat, das er aber nicht selber aufgestellt hat, sondern das auf das Neue
Testament, besonders auf Paulus und Johannes zuriickgeht. Ist Origenes
selber ein Mystiker? Ein absoluter Beweis kann nicht erbracht werden. Nur
selten verweist der Alexandriner ausdriicklich auf seine Erfahrung. In vielen
Texten aber, die in unserm Werk zitiert werden, schimmert sie durch. Die
geistliche Lehre, die Origenes zwar aus der Bibel geschépft, aber allegorisch
ausgeweitet und vertieft hat, 148t auf persénliche Vertrautheit mit den
Mysterien, von denen er stindig spricht, schlieBen. Infolge des Schwunges
und der Tiefe seiner Gedanken darf er als einer der groBten christlichen
Mystiker betrachtet werden.

ANDREAS SCHMID

Harms, Wolfgang: Homo viator in bivio. Studien zur Bildlichkeit des
Weges. — Miinchen: Fink 1970. 320 S., 49 Abb. (Medium aevum. Philo-
logische Studien, hrsg. von F. Ohly, K. Ruh, W. Schréder. Band 21.)

Die mittelalterliche Bedeutungslehre mit ihrem spezifisch christlichen
Wort- und Dingverstandnis sieht das Wort Gottes in der Bibel jenem in den
profanen Schriften iiberlegen; denn im Wort Gottes sind nicht nur die Wort-
klinge, sondern auch die mit dem Wort gemeinten Dinge bedeutungshaltig.
Das Ding, in dem sich der Buchstabensinn erschépft, ist sogar erst der
eigentliche Bedeutungstriger, da jedes mit einem Wortklang in die Sprache
gerufene Ding weiter deutet auf einen héheren Sinn, einen sensus spirvitualis.
Diese Lehre, von Friedrich Ohly in trefflicher Kiirze aufgearbeitet (Vom
geistigen Sinn des Wortes im Mittelalter, Darmstadt 1966), hat nicht nur
das Hochmittelalter beherrscht, sondern auch die Folgezeit bis ins 19. Jh.
(noch J.G. Hamann verstand die Sprache der Bibel auf diese Weise), bis
man das Buch der Schopfung nicht mehr meditierend zu lesen verstand.

In Harms’ Studien wird die Geschichte des Buchstabens Y, der sich
unter der Bezeichnung litfera Pythagovae in der Tradition erhalten bzw. ent-
wickelt hat, dargestellt als die Geschichte einer 7es significans im oben be-
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schriebenen Sinn, die zur Entzifferung des Buches der Welt beitrigt. Es
liegt dem Autor sehr daran zu zeigen, wie das schwindende Verstdndnis fiir
diese Verhiltnisse mit dem Ende der Emblematik zusammenhédngt, wie das
Y als urspriinglich antikes Zeichen seine significatio verliert und zwar aus-
gerechnet wihrend einer Zeit der allgemeinen Hinwendung zur Antike. Nicht
die Begeisterung fiir die Antike, sondern das Andauern der mittelalterlichen
Vorstellung von der Welt als einem Buch, dessen Buchstaben die Dinge sind,
belieBen dem Y-Signum seine bedeutungstragende Kraft (157). Damit steht
die Arbeit in einer Reihe mit dhnlichen, wertvollen Studien, die die Wir-
kungsgeschichte einer mittelalterlichen Denkform aufzeichnen und dabei
beweisen, wie andauernd das mittelalterliche (theologische) Weltverstandnis
die europdische Kultur durchdrungen und bereichert hat.

Diese als Habilitationsschrift der Philos. Fakultdt der Universitit
Miinster verfaBten Studien zur Bildlichkeit des Weges behandeln also nicht
die Situation des Menschen am Scheideweg als Exemplum, sondern die Funk-
tionen der einzelnen ‘res’ und ‘gesta’, die einer solchen Situation beigegeben
sind. Dabei die Geschichte des pythagoreischen Weg-Signums aufzuzeichnen,
ist der bedeutendste Teil (II) des Werkes, dem einfithrende Erkldrungen zur
Theorie und Hermeneutik (I) mittelalterlicher dingbezogener Bildlichkeit
vorausgehen. Im III. Teil untersucht Harms vergleichbare bivium-Situa-
tionen in ausgewdhlten mittelalterlichen Erzdhldichtungen. Literaturver-
zeichnisse, Autoren- und Sachregister, Abbildungen und Abbildungsver-
zeichnis beschlieBen den Band.

Das Y-Signum bezeichnet aufgrund seiner Ahnlichkeit mit einer Weg-
gabelung die Situation des homo viator im bivio. Seit der Erzdhlung vom
wihlenden Herakles am Scheideweg sind unzdhlige Formen dieses Bildes
uberliefert, sei es als Emblem, als Illustration oder literarisch. Es sei hier
nur auf die theologiegeschichtlich interessanten Beziige verwiesen. Da ist
vor allem die Bibelstelle Mt 7,13 f. von der engen und breiten Pforte bzw.
StraBe mafBgebend sowie die Lehre Thomas’ von Aquin vom liberum arbi-
trium, das von sich aus auf das Gute gerichtet ist (38. 139). Wahrend es bei
Mt 7,13 um die Wahl zwischen gutem und schlechtem Lebenswandel geht,
zeigt die Personifikation des liberum arbitrium die Fahigkeit zur Entschei-
dung fiir Gott. Bei beiden Darstellungen bewegt sich die Interpretation nicht
im moralisch-ethischen Bereich, sondern hat eine anagogische Deutung. Die
in jedem Lebensalter mogliche, eschatologisch bestimmte Entscheidung fiir
oder gegen Gott kommt auch zum Ausdruck auf zwei Emblemen der Bene-
diktinerregel von 1780 (137). Das Y auf der Erdkugel als Wegweiser ist
bereits vom Schaft her geteilt in eine schmale, lichte rechte und eine breite,
dunkle linke Hilfte. Wiederum geht es hier nicht so sehr um die Moglichkeit
des Wihlens als vielmehr um die Notwendigkeit, sich mit Hilfe der Ordens-
regel, der Askese, des christlichen Tugendstrebens fiir den Weg zu Christus
zu entscheiden. Das wird auBerdem oft betont, wenn fiir den Wanderer das
Gehen zu Ful, nicht zu Pferd, gefordert wird: nur auf dem miihsameren
Weg wird das Ziel erreicht (79. 240). Die Entscheidung fiir rechts ist sehr
oft die Entscheidung fiir die schwierigere Leistung im Sinn einer christ-
lichen Askese.
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Zur vertikalen Scheidung in rechts und links vom Schaft her und zur
ganzen Thematik des bivium lieBe sich noch eine interessante Feststellung
von J. A. Cuttat beiziehen: Die Symbolik der Vertikalen lege nahe, den
Menschen als Abbild Gottes dank seiner absoluten sittlichen Freiheit zu
verstehen. ‘Gottférmig’ oder ‘gottfliichtig’” werde ein Mensch durch eine
wiederholte Entscheidung angesichts einer Alternative, fiir die das einzig
angemessene Gleichnis die ‘Rechte’ und die ‘Linke’ sei. Ein Gutes und ein
Boses stellen sich dem Menschen keineswegs als Oben und Unten vor, son-
dern auf derselben Ebene (Asiatische Gottheit — christlicher Gott, Einsiedeln
o. J. Paris 1965). Gut und Bés bieten sich nach Cuttat auf derselben Ebene
dar, wenn der Mensch noch nicht oder nicht mehr in seinem Herzen restlos
mit dem personlichen Gott konfrontiert ist. Einzig diese Konfrontation vor
der Entscheidung befdahigt, Gottes Schonheit und des Bosen HaBlichkeit zu
sehen. Diese Aussage macht m. E. erst recht die Darstellungen des homo
viator in bivio verstdndlich, auf denen die Menschen blind ins Hoéllenfeuer
rennen, z. B. bei Harms Abb. 12. 27. 44. Gerade die letzterwdhnte Abbildung
zeigt aber auch die Moéglichkeit einer Umkehr. Harms weist diesen Vorgang
an mehreren Beispielen auf, wonach ein MiBbrauch des liberum arbitrium
nicht notwendigerweise eine endgiiltige Verdammnis des homo viator be-
deutet, sondern Anlaf3 zu wahrer BuBe, zur Wendung in einen neuen Men-
schen werden kann (173 ff. 204).

Auch der Viator Dante erlebt diese Situation, und damit sei ein letztes
theologisch relevantes Thema angeschnitten (wenn ich hier absehe von
vielen weiteren aufschluBreichen Ausfithrungen des Buches iiber das Y-
Signum als Baum, als Kruzifix, als Schiffsmast, als Hollenfahrt, z. T. Zeichen,
die uns seit Hugo Rahners «Symbole der Kirche» eine ganze patristische
Welt in Erinnerung rufen, und von dem Y-Signum als Zeichen der Ent-
scheidung zwischen vita contemplativa und vita activa). Im III. Teil wahlt
der Autor fiir die Wirkung der bivium-Bildlichkeit in literarischen Texten
das ‘Inferno’ der «Divina Comedia» Dantes, den «Parzival» Wolframs von
Eschenbach und den (deutschen) « Prosa-Lancelot». Dabei zeigt Harms von
der Wegbildlichkeit aus, daB auch profane Literatur des Mittelalters in
Analogie zur Bibel auf einen vierfachen Schriftsinn (17. 12. 132. 220) ge-
deutet werden koénne, bzw. miisse (was ja schon Dante von seiner Dichtung
gefordert hat), daf3 sie also auch einen spirituellen Sinn habe. In bezug auf
Wolframs Parzival hat A. M. Haas den Nachweis meisterhaft geliefert
(Parzivals tumpheit, Berlin 1964), was iibrigens von Harms wenig beachtet
wird. So wére u. a. bei Dante auBler der Umkehr noch der Siindenschlaf
(207, s. Boccaccios Auslegung des sonno de’ peccati) zu nennen, wobei man
unwillkiirlich an Iweins Irrsinns-Nacht bei Hartmann von der Aue denkt.
Bei Wolfram ist Parzivals Auf-dem-Wege-Sein als Analogie zur Heils-
geschichte des Menschen zu verstehen (223). Was dabei fiir die Zweiweg-
Bildlichkeit besonders auffdllt und von Harms mit Recht stark hervor-
gehoben wird, ist die von Wolfram durchkomponierte Absicht, seinen Helden
nur selten in eine alternativisch strukturierte bivium-Situation zu fiihren,
sondern aus der scheinbaren Alternative Gralsreich/Artuswelt eine Zuord-
nung beider Bereiche zu schaffen. Dieses dem ganzen Roman zugrunde-
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liegende gradualistische Weltverstandnis auch von dieser Seite her auf-
gezeigt zu haben, ist ein weiteres Verdienst des vorliegenden Werkes.
Beim Reichtum und bei der profunden Deutung der vorgelegten Schitze
bedauert man eine gewisse duBere Nachldssigkeit, meistens im Detail:
Mangelnde Sorgfalt des Stils, die das Verstdndnis mehrmals erschwert; irre-
fiihrender Abbildungskommentar (128); falsche Beschriftung der Abbil-
dung 41; wenn schon zitiert wird, hatte S. 231 das Zitat treffender gewdhlt
werden miissen: statt 224, 26 f.: 224, 19-21. Neben solchen kleinen Mingeln
sticht dann wieder in technischer Hinsicht die sorgfiltige Textiiberlieferung
hervor, die der Autor durch ausgedehnte Hss.-Forschungen am Ort, u. a.
iiber Tory in Paris, zustandebringt (z. B. 120 Anm. 5, 130/37, 135/3). Von
der Zielstrebigkeit dieser Forschungsarbeit zeugt auch der wiederholt ge-
wonnene Einblick in die wahre Entwicklung der Y-Signum-Bildlichkeit:
nicht die «Vorstellung einer Bild-Fortpflanzung nach Art von Filiationen
oder flieBenden Quellen» ist hier am Platz, sondern die Vorstellung von
Polygenese, und zwar aufgrund der «von Form und Bedeutung der ‘res
significans’ veranlaf3ten Affinitdt von Ding zu Ding» (295 u. passim). Zuletzt
seien noch die vorziiglichen 49 Abbildungen erwdhnt, die der Lektiire sehr
bekommlich sind und das Bild einer hervorragenden Forscherarbeit ab-
runden. Man kann W. Harms fir diese Grundlagenforschung, wie er sie
selbst nennt, nur dankbar sein und hoffen, da3 die Medidvistik sie nicht
nur zur Kenntnis nimmt, sondern auf dieser Basis weitere Friichte zu Tage
fordert. RAPHAELA GASSER

Strunk, Gerhard: Kunst und Glaube in der lateinischen Heiligenlegende.
Zu ihrem Selbstverstdndnis in den Prologen. — Miinchen: Fink 1970. 169 S.
(Medium aevum. Philologische Studien, hrsg. von F. Ohly, K. Ruh, W. Schré-
der. Band 12.)

Diese unter der Leitung von Friedrich Ohly entstandene Kieler Disser-
tation (1965) zeigt einmal mehr, daB literarische Dokumente des Mittel-
alters nie nur aus historischer und philologischer Sicht interpretiert werden
koénnen. Literarische Zeugnisse der Art, wie Strunks Arbeit sie untersucht,
miissen stets von ihrem chvistlichen Selbstverstindnis her angegangen, an-
sonst sie in ihrem Wesen verfehlt werden.

Mit zielbewuBter Durchfiihrung seines Themas und unbeirrbarer Uber-
zeugung interpretiert Strunk aus diesen Voraussetzungen heraus. Es ist
geradezu wohltuend, wie oft er dabei die beinahe schon ehrwiirdige (obwohl
erst etwa 25jdhrige) Autoritdt E. R. Curtius’ in der Toposforschung angreifen
muB. Laut Vorwort sieht er seinen kritischen Ansatz in der Kontroverse
Curtius — J. Schwietering, und die ganze Arbeit bestatigt, dal die Curtiussche
Topik eben nicht ausreicht, den «Ausdruck eines genuin christlichen Ver-
stindnisses von Dichtung und Dichter» (30) zu erkldren.

Die Einleitung umreiBt das Thema exakt: es geht in dieser Exordial-
topik um das Selbstverstdndnis der Hagiographen, und da es sich um geist-
liche Werke handelt, bildet die theologische Reflexion das zentrale Problem,

30
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das alle poetologischen Uberlegungen umgreift. Darin liegt auch das spezi-
fische Problem des Hagiographen: die «paradoxe Verkniipfung von litera-
rischer Kontinuitdt und religidser Diskontinuitdts (12) im Bezug auf die
Antike, was nun in den einzelnen Kapiteln ausgehandelt wird. Wovon hier
immerfort die Rede ist (sein muf!), sei im folgenden vorausgenommen:

Die rhetorischen Topoi wie captatio benevolentiae, excusatio, Dichter-
gebet als Musenanruf oder Bitte um Inspiration; dann die alte Stilforde-
rung nach Inhalt-Ausdruck-Entsprechung, die sich — vereinfacht gesagt —
beim christlichen Dichter zum quédlenden Zwiespalt zwischen Liebe zur
Antike (Form) und christlichem Glauben (Inhalt) ausweitet, im Bekenntnis
zum sermo humilis jedoch seine Losung findet; damit eng verbunden Demut
und Gehorsam des Hagiographen, der Werkzeugcharakter seiner Person,
gewohnlich unter dem biblischen Bild von Bileams Eselin, die Preisung der
docta ignorantia (nicht Rhetoren, sondern Fischer, nicht die Weisheit dieser
Welt, sondern die Torheit Gottes haben hier Geltung); das durch die typo-
logische Denkweise zustandegekommene Uberlegenheitsgefiihl des Christen
gegeniiber der Antike; ferner die erst christliche Forderung nach Allgemein-
verstandlichkeit und vor allem nach Wahrheit; letzteres in einem kerygma-
tischen, nicht historischen Sinn, da die Hagiographie eine zweite Offenbarung
bedeutet (oder mit J. Leclerq: «verlingerte Inkarnation»); dies erklart die
letzte Intention der Heiligenlegende: die Nachfolge Christi.

Der Aufbau des Buches ist klar: in einem I. Teil behandelt Strunk die
lat. Heiligenlegende in Spatantike und Friithmittelalter, in einem II. Teil
jene im Mittelalter (8.-12. Jh.). Die Kapitel im I. Teil sind chronologisch
aufgegliedert, die einzelnen Hagiographen (Sulpicius Severus, Paulinus v. Nola,
Hieronymus, Paulinus v. Périgueux, Ennodius v. Pavia, Venantius Fortu-
natus, Gregor v. Tours u.a.) sowie einige anonyme Vitenprologe werden
ausfithrlich behandelt. Gleichzeitig zeichnet Strunk den Wandel nach, den
die Hagiographie in ihrer Einstellung zur antiken Rhetorik bzw. zur christ-
lich verstandenen rusticitas erfihrt: es ist ein Hin und Zuriick im Verlauf
der ca. 400 Jahre. Dabei fiihrt Strunk genau an, was (im Prolog) jede
Heiligenvita von der andern unterscheidet. Es entsteht so ein hoch differen-
ziertes Bild (gut herausgestellt in der Zusammenfassung S. 74 f.) dieser
ganzen Problematik, nicht zuletzt dank der durchgehend sorgfdltigen Text-
zitierung mit ungezdhlten Erweiterungen und Eginzungen in den An-
merkungen.

Im II. Teil kann der Verfasser (und die im Mittelalter uniibersehbare
Legenden-Uberlieferung zwingt ihn dazu) auf eine erschopfende Prisen-
tierung der Viten verzichten: die christliche Topik der ersten Jahrhunderte
und die genannte zwiespiltige Beziehung zur antiken Uberlieferung bleiben
mafgebend. Strunk erfaBt die Probleme hier in einer systematischen Dar-
stellung, indem er zundchst die theologischen Voraussetzungengen und hier-
auf die poetologischen Konsequenzen darlegt.

Was man an der Arbeit vorbehaltlos anerkennt und mit hohem Lob
bedenkt, ist die Tatsache, dafl Strunk dem untersuchten Gegenstand voll
gerecht wird, indem er primar die Frage nach den geistlich-theologischen
Griinden stellt. Beispiele: «Nicht literarische Bildung um ihrer selbst willen
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charakterisiert die karolingische Reform, sondern ihre Einordnung und Zu-
ordnung zur alles begriindenden Heilsbotschaft Christi, die Zentrum und
Quellpunkt eines neuen universalen Kosmos wurde» (78), « Angesichts der
Offenbarung Gottes haben die Vorschriften der antik-heidnischen Uberliefe-
rung ihre Geltung verloren» (149), «Erhabenes Vorbild dieser Umkehrung
aller MaB3stdbe ist die Christi sublimissima humilitas, der in seiner Geburt,
seinem Leiden und Sterben (Phil 2,7/8) das Leitbild christlichen Lebens
gesetzt hat. In der Nachfolge dieses Lebens begriinden die Hagiographen
die eindrucksvolle Einheit ihres Seins- und Kunstverstdndnisses» (162). In
dieser erwiesenen Stdrke der Arbeit liegt aber auch eine Schwiche. Sie besteht
darin, daB der Verfasser diese zentralen Dinge immer wiederholen muf, bis
der Leser glaubt, die gleichen Abschnitte mehrmals gelesen zu haben. Eine
gewisse Straffung wére wohl moglich gewesen. Weitere (geringfiigige) Kritik:
In der Bibliographie ware H. de Lubac, La foi chrétienne, Paris 1969 (Aubier),
mit dem Kapitel ‘Les solécismes chrétiens’ (255-283) nachzutragen. Zuweilen
scheint der Verfasser zu vergessen, daf3 die gesamte geistliche Literatur des
Mittelalters von der Liturgie und damit u. a. von den Psalmen durchtriankt
ist (s. Leclergs ‘“Wissenschaft und Gottverlangen’!), denn sonst wiirden als
Vergleich fiir die S. 101 zitierten Verse Walahfrids (9-10) wohl zuerst Ps 50
und Ps 6 herangezogen, statt der Verse in Anm. 63. Ahnliches gilt fiir den
Hinweis S. 102 {. auf ein «perstnliches Bekenntnis» eines Hagiographen, denn
auch die zit. Stelle steckt voller liturgischer Reminiszenzen.

Die Arbeit enthdlt nicht wenige fruchtbare Anregungen und Ausblicke,
etwa in Anm. 60, S. 100 £., die (lat.) Legende sei besser als geistliche Erzdhl-
gattung denn als historisches Werk zu betrachten, wie es mit ihren volks-
sprachlichen Denkmadlern langst geschehen sei. Und hier lieBe sich ergdnzen,
daB die volkssprachliche geistliche Dichtung gerade von ihrem Selbstver-
standnis her in ihren Ansatzen der Exordialtopik der lat. Legende um etwas
voraus ist: Strunk erwartet in der lat. Legende fiir die unter dem Bild des
Hochzeitswunders von Kana geheilte menschliche Rede keine kiinstlerische
Sprachgebung (87), wohl ist aber fiir den von Strunk auch erwidhnten Otfried
v. Weillenburg solches aus II, 10 zu lesen. In diese Richtung deutet Strunks
Hinweis auf die sozusagen iiberrundeten antiken Dichter durch Juvencus
und Sedulius, dank der schénen Form (137). Und deshalb versteht man
nicht ganz, wie Strunk S. 157 von den lebendig gebliebenen antiken Stil-
idealen #rotz der geistlichen Autoren reden kann: vielmehr gerade weil Geist-
liche die Trager waren, muf3te die schéne Form iiberdauern. Daf3 dies neben
und mit dem sermo humilis gehen kann, zeigt ja das ganze, ich méchte
wiederholen: sehr reichhaltige und anregende Buch von G. Strunk.

RAPHAELA GASSER
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