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Rezensionen.

Aarni Voipio, Sleeping Preachers. A Study in Ecstatic Religiosity (Anna-
les Academiae Scientiarum Fennicae. Bd. 75, 1), Helsinki, 1951, 86 S.

Seit mehr als 30 Jahren beschiftigt sich dieser finnische Theologe mit
dem hochinteressanten finnischen Schlafpredigertum, einem Predigen in
ekstatischem Schlafzustand, das ganz iiberwiegend von Frauen ausgeiibt
wird. Ueber seine ersten Verdffentlichungen in finnischer Sprache berich-
tete er 1927 in der ¢«Christlichen Welty, und auf seine Arbeiten verwies in
einem Aufsatz iiber ekstatisches Prophetentum in der «Zeitschrift fiir die
alttestamentliche Wissenschaft> 1935, S. 31 ff. der finnische Alttestamentler
F. Puukko. In dieser neuesten Arbeit legt Voipio nun seine Ergebnisse er-
génzt und erneut durchdacht in konzentrierter Form vor. Erst zeichnet er
Leben und Wirksamkeit der bekanntesten Schlafpredigerinnen, die er zum
Teil noch persénlich kannte, und stellt dann die ganze Erscheinung als Teil-
gebiet der allgemeinen ekstatischen Phiénomene in den weiten Rahmen der
heutigen religionsgeschichtlichen und religionspsychologischen Forschung,
um sie schlieBlich auch einer — durchaus gerechten und verstéindnisvollen
— theologischen Wiirdigung zu unterziehen.

Basel. Walter Baumgartner.

Alfred Bertholet, Wirterbuch der Religionen, in Verbindung mit Hans Frei-
herr von Campenhausen verfallt (Kroners Taschenausgabe, Bd. 125),
Stuttgart, Alfred Kroner Verlag, 1952, VI u. 532 S., DM 15.—.

Schon 1941 abgeschlossen, dann als Manuskript beim Verlag im Krieg
vernichtet, spiter vom Verfasser rekonstruiert und nun, ein Jahr nach
seinem Tode, erschienen, ist dies Buch ein vorziigliches Hilfsmittel, sich
iiber Namen und Begriffe aus dem ganzen Bereich der Religionsgeschichte
einschliefilich der Bibel und der Kirchengeschichte sowie der Ethnologie
und Volkskunde rasch und zuverldssig zu orientieren. Wiinsche fiir eine
Neuauflage: Verweise fiir Namen, die nur unter einem anderen Stichwort
erwihnt sind, wie z. B. «S. Freud, s. unter Psychoanalyse»; vermehrte Auf-
nahme biographischer Artikel fiir namhafte Religionshistoriker (Bertholet,
Hauer, Heiler, Otto, van der Leeuw) und gleichmédBigere Ausstattung der
Artikel mit Literaturangaben.

Basel. Walter Baumgartner.

Yale Judaica Series Vol, I—VI.

Im Jahre 1944 wurde an der Yale-Universitidt in New Haven (Connecti-
cut, USA.) die Forschungsgemeinschaft «Judaica Research at Yale Univer-
sity on the Rabbinowitz Foundation» begriindet. Unter der Leitung von
Prof. Julian Obermann wird laufend die Yale Judaica Series herausgegeben.
Die Herausgeber haben sich das Ziel gesteckt, Uebersetzungen von antiken
und mittelalterlichen jiidischen Klassikern zu veranstalten, gleichgiiltig
ob diese Texte hebriisch, araméisch, griechisch. aethiopisch oder arabisch
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66 Rezensionen

abgefalit sind. Doch soll der Kreis der zu edierenden Werke auch kritische
Monographien und kritische Textausgaben umfassen.

Von diesem weit geplanten Werke liegen dem Rezensenten vorldufig
sechs Biénde vor:

1. Saadja Gaon, The Book of Beliefs and Opinions. Translated from the
Arabic and the Hebrew by Samuel Rosenblatt. Second Printing (1951).
XXXII und 499 S. § 5.—. Der stattliche, hervorragend ausgestattete Band
enthilt die Uebersetzung des groBlen klassischen Werkes von Saadja, des
Kitab al-’Amanat wal-I‘tikadat. Saadja hatte in diesem Werke zum ersten
Male den Versuch unternommen, die jiidische Religion und Lehre als ra-
tionales System darzustellen — ein Versuch, der von jiidischen Gelehrten
bis in die neueste Zeit hinein immer wieder unternommen wurde. Den Philo-
sophen wird dieses Werk als Zeugnis frithester jiidischer — mutazilistisch
geprigter — Philosophie interessieren, der christliche Theologe wird es
gerne zur Hand nehmen, um sich iiber eine frithmittelalterliche jiidische
Auseinandersetzung mit dem Christentum zu orientieren. Der Text, der hier
geboten wird, ist eine gut lesbare Uebersetzung, wobei in Klammern er-
ginzende Worte beigefiigt sind, die das Verstindnis des nicht leichten Tex-
tes fordern helfen. Einleitungen, Fulinoten und ausfiihrliche Register
erleichtern das Studium. Die hier vorliegende Ausgabe ist die erste unge-
kiirzte Uebersetzung von Saadjas Hauptwerk in eine moderne Sprache; ins-
besondere sei darauf verwiesen, dafl der berithmte Traktat 7 iiber die Aui-
erstehung der Toten auch noch in einer zweiten, bis jetzt kaum bekannten
Fassung geboten wird.

2. Wie groll das Unternehmen der Y. J. S. geplant ist, zeigt sich darin,
daB die Mischne Thora, das grofle rechtssystematische Werk des Maimonides,
iitbersetzt wird. Von dieser Uebersetzung liegen vier Biinde vor:

a) The Code of Maimonides. Book Thirteen. The Book of Civil Laws.
Translated from the Hebrew by Jacob J. Rabbinowiiz (1949). XXIV und 345
S. $ 5.—.

b) The Code of Maimonides. Book Fourteen. The Book of Judges.
Translated from the Hebrew by A. M. Hershman (1949). XXV und 335 S.

$ 5—.
¢) The Code of Maimonides. Book Nine. The Book of Offerings. Trans-
lated from the Hebrew by Herbert Danby (1950), XXI und 236 S. $ 3.50.

d) The Code of Maimonides. Book Twelve. The Book of Acquisition.
Translated from the Hebrew by Isaak Klein (1951). XV und 355 S. § 5.—.

Auch bei diesen Binden ist die hervorragende Ausstatfung zu riithmen.
Der Uebersetzung ist jeweils eine Einleitung vorangestellt, in der kurz die
Materie des Bandes behandelt ist. Ausfiihrliche erliuternde Anmerkungen,
Register und Glossare schlieBen die Binde ab. Es ist geplant, in dieser
Weise die ganze Mischne Thora des Maimonides in Uebersetzung zu edieren,
so dal das ganze Werk schlieBlich in 14 Biinden vorliegen wird. Leider
ist der Rezensent nicht in der Lage, die hier gebotenen Uebersetzungen mit
dem Grundtext zu vergleichen — ein Mangel, der ihm selber sehr schmerz-
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lich bewuBt ist. Aber es ist nun leider so, dall es — zumal fiir jiingere For-
scher — fast unméglich ist, sich eine Handbibliothek zusammenzustellen,
welche die entscheidenden jiidischen Texte enthilt. Allzu vieles ist hier
zerstort worden oder verschwunden, das dringend benétigt wiirde. Man kann
hier nur wiinschen, daf3 es bald méglich sein wird, solche Texte in zuver-
lissigen und billigen Handausgaben zu erhalten; dall jemand sich der zwar
entsagungsvollen, aber héchst verdienstlichen Aufgabe unterzieht, solche
Texte herauszugeben, und damit der jiingeren Generation das so dringend
bendtigte Handwerkszeug wieder zur Verfiigung stellt. Gerade die hier
angefangene Y. J.S. kann sich da grofle Verdienste erwerben, wenn sie sich
nicht nur damit begniigt, Uebersetzungen zu veranstalten, sondern bald auch
kritische Textausgaben hinausgehen zu lassen.

3. Falasha Anthology. Translated from Ethiopic Sources with an Intro-
duction by Wolf Leslau (1951). XLIII und 222 S. $ 4.—. Dieser Band macht
uns bekannt mit einem der merkwiirdigsten Teile des Judentums, mit den
Falaschas in Abessinien. Der Verfasser unternahm 1947 eine Forschungs-
reise zu diesem Volk, iiber das er in der illustrierten Einleitung einen inter-
essanten Bericht gibt. Wir lernen hier ein Judentum kennen, das von der
ganzen Entwicklung unberiihrt blieb, die zur Mischna und zum Talmud
fithrte; es sind Juden, die noch heute Priester kennen, die opfern, die das
Passahlamm essen usw. Aber auch ein Judentum, das in mancherlei Bezie-
hung vom Christentum beeinflullt ist: die Falaschas kennen Ménche! — Der
Band enthilt in seinem Hauptteil eine Auswahl von Falascha-Schriften in
Uebersetzung: ein Buch iiber Sabbatgebote; iiber «Abba Elijahy; ein «Buch
der Engel»; ein «Buch Baruch»; eine «Apokalypse des Gorgoriosy; ein «Te-
stament Abrahams»; eine Erzihlung «Der Tod des Mosey; dann eine Samm-
lung von Gebeten. Auch diesem Bande sind umfangreiche Anmerkungen,
bibliographische Angaben, ein Glossar und Register beigegeben.

Man wird dem ganzen Unternehmen der Yale Judaica Series nach dem
guten Anfang einen ebenso guten Fortgang wiinschen und das bis dahin Ge-
botene mit Gewinn und Dank entgegennehmen.

Bern, Hans Bietenhard.

Walther Vilker, Der wahre Gnostiker nach Clemens Alexandrinus (Texte
u. Unters. z. Gesch. d. altchristl. Lit.57 =V, 2), Akademie-Verlag, Ber.
lin 1952, XXVIII + 672 S.

Trotz der uferlosen Literatur iiber ihn ist die geistige Gestalt von
Clemens Alexandrinus immer noch ein Ritsel. Philologisch ist seine Er-
forschung durch Stdhlins meisterhafte Edition, auch durch Uebersetzungen
und viele Spezialuntersuchungen einigermafien leicht gemacht; aber die
innere Einheit seiner Perstnlichkeit und seines Wollens zu bestimmen ist
offenbar nicht leicht; die weit auseinandergehenden Urteile beweisen das.
Vorherrschend ist wohl immer noch die Neigung, in Klemens einen «Libe-
ralen» zu sehen, einen liebenswiirdigen Idealisten, der das Christentum
platonisch interpretiert und inteliektualisiert habe, dessen innere Aufge-
schlossenheit fiir die Schonheit und die Aufgaben der Welt durch eine weit-
gehende Preisgabe der christlichen Substanz erkauft worden sei. Ieh bin
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mit dem Verfasser des vorliegenden Buches vollig einig, dal} diese Betrach-
tung nicht ausreicht und dafl Klemens in einer tieferen Weise als Christ
genommen werden mull. Aber in der Art, wie er dies begriindet und das
Christentum bei Klemens versteht, kann ich ihm nicht folgen. Ich méchte
dies gleich zu Anfang offen aussprechen, weil der Gegensatz, um den es
sich dabei handelt, tiefer liegt und nicht einfach mit einem nachpriifbaren
¢Richtig» oder «lI'alsch» entschieden werden kann. Das neue Werk des ge-
lehrten Verfassers stellt fiir ihn selbst ein wichtiges Glied in dem grofen
Arbeitsplan dar, den er sich seit langem gesetzt und nun schon zum groBten
Teil vollendet hat. Das Klemensbuch schliefit die Liicke zwischen seinen
fritheren, entsprechend angelegten Biichern iiber Philo und Origenes. Von
dieser alexandrinischen «Trilogie» aus wird die Linie der frommigkeitsge-
schichtlichen Untersuchung kiinftig zu Gregor von Nyssa weitergefiihrt
werden, und damit soll der Grund zur Geschichte eines bestimmten mysti-
schen Lebens- und Vollkommenheitsideals gelegt sein, die das ganze Mittel-
alter durchzieht und, nicht nur im Quietismus, tief in die neuere Zeit hinein-
wirkt. Gerade weil ich im folgenden gegen diese Einordnung unseres
Kirchenvaters und gegen die ganze hier geiibte Methode vorziiglich Be-
denken anmelden mochte, will ich keinesfalls dariiber einen Zweifel lassen,
dall es sich in dem Werk um eine Leistung handelt, in der ein ungewohn-
liches Mall solider Forschungsarbeit steckt. Seine Fragestellung kommt
doch wohl einem weit verbreiteten Bediirfnis entgegen, und besonders bei
den katholischen Erforschern des geistlichen Lebens wird das neue Buch
freudige Zustimmung finden. :

Indem der Verfasser das «Vollkommenheitsideal» des Klemens zur Daxr-
stellung bringt, stolit er zweifellos in das Zentrum von dessen Theologie,
die um die wahre christliche Lebenshaltung und das Problem der christ-
lichen Personlichkeit in der Welt des Geistigen kreist. Das Buch kann
darum mit Recht als eine Art «Bestandesaufnahmey (S. 34) der bisherigen
Klemensforschung angesehen werden, Es gibt kaum eine einschligige
Frage, die nicht erdrtert wiirde, und die umfangreichen Anmerkungen, die
laufend den Text begleiten, setzen sich mit der weitverzweigten und viel-
sprachigen Literatur meist recht ausfithrlich auseinander. Es ist infolge-
dessen zu bedauern, dafl aufler dem umfassenden Stellenregister nicht auch
ein Sach- und ein Autorenregister beigegeben ist. Bei der groflen Breite der
— an und fiir sich gut lesbaren — Darstellung, die Wiederholungen nicht
ganz vermeiden kann, hiitte dies die Brauchbarkeit wesentlich erhsht. Doch
miissen wir vor allem fiir das Gebotene dankbar sein.

Dag Buch enthélt eine kritisch-methodologische «Einleitung» iiber die
bisherige Klemens-Forschung und zum <«Abschlufly eine Einordnung der
klementinischen Vollkommenheitslehre in den geschichtlichen Zusammen-
hang. Der Stoff selbst wird in fiinf Kapitel gegliedert. Sie behandeln 1. die
Siinde und ihre Bekdimpfung, 2. den Kampf gegen die nddn und die Stellung
zur Welt, 3. den Aufstieg zur Vollkommenheit, 4. die Gnosis und 5. unter
dem wenig treffenden Titel «Das tdtige Lebens die (z.T. schon friiher
behandelte) Tugendlehre und «das Portrdt des Gnostikers» (dies allein
gut hundert Seiten stark!). Doch wird, wie gesagt, in diesem Rahmen tat-
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sichlich die ganze Theologie des Klemens mehr oder weniger ausfiithrlich
mit abgehandelt. So beginnt beispielsweise das erste Kapitel iiber die Siinde
zunichst mit einem umfangreichen Abschnitt iiber das Gottesbild, dann den
Logos, dann die Anthropologie, dann iiber die Willensfreiheit und den
Synergismus und geht erst von hier aus auf Wesen, Urspriinge und Wir-
kungen der Siinde ein, um mit einer Erdrterung iiber die Taufe und die
Kirche fortzufahren und mit Abschnitten iiber das Gewissen, die Bufle und
den fortdauernden Kampf zu schlieflen.

Schon dieses Beispiel aus der Disposition erscheint mir charakteristisch:
das Buch ist nicht eigentlich historisch angelegt. Das heillt, es schildert die
Gedankenwelt des Klemens nicht so, wie sie sich fiir diesen selbst erschlofy
und darstellte, sondern ordnet sie in ein weitliufiges und unbestimmtes
Schema ein, das Klemens in dieser Form nicht kennt. Was auf diese Weise
gewonnen wird, ist ein ausfiithrliches Repertorium aller ihm wesentlichen
Gedanken, und was im einzelnen etwa iitber Glaube und Gnosis, Evangelium
und Gesetz u. dgl. ausgefithrt wird, ist z. T. vorziiglich. Auch die ofter ge-
botenen terminologischen Erérterungen sind zweifellos niitzlich. Aber Kle-
mens selbst begegnen wir auf diese Weise nicht. Man sollte meinen — und
ich bin mir nicht sicher, ob der Verfasser nicht in der Tat etwas Derartiges
meint —, Klemens wire seinem Wesen nach ein Theoretiker des Aufstiegs
und der religiosen Seelenpflege gewesen im Stile der friihbyzantinischen
Monchsschriftsteller, auf die die Linien immer wieder hinausgefiihrt wer-
den. Ebensowenig begegnen wir seinen Gegnern und den konkreten, drin-
genden Problemen und Aufgaben, die ihm seine Zeit und Welt stellten.
Natiirlich weifl der Verfasser sehr wohl, dall weite Partien des Klementini-
schen Werkes in Auseinandersetzung mit gnostischen Hiretikern und zeit-
gendssischen philosophischen Meinungen entstanden sind, und er merkt
dies auch des dfteren an. Aber diese geschichtliche Beziehung erscheint wie
etwas Peripheres, das sich grundsitzlich abstreifen 1ift. Daf Klemens
seinem Wesen nach ein leidenschaftlicher Lehrer, Sucher und Apologet war,
ein typischer Vertreter und Missionar der Bildungswelt und als christlicher
«Akademiker» zugleich doch ein Mann ganz eigener Art, dal man ihm
darum im konkreten Gesprich begegnen und ihn hier verstehen muf, wenn
man ihn und sein Christentum iiberhaupt verstehen will — dies ist offenbar
nicht die Meinung. Die Gedanken, die Klemens selbst z. B. iiber die Askese
oder iiber das Martyrium aktuell-polemisch, lebendig und spannend entwik-
kelt, erscheinen in der Wiedergabe schleppend, erbaulich und wie denafu-
riert. Der Verfasser betont wiederholt und sehr mit Recht, es sei nicht
moglich, Klemens zu verstehen, wenn man sich nicht die Miihe machen wolle,
ihm iiber gréofiere Strecken weg interpretierend zu folgen; ich kann nur be-
dauern, dafl er dieser Forderung selbst so selten entsprochen hat und, <an-
statt den gewundenen klementinischen Gedanken im einzelnen nachzu-
gehen>, vielmehr eine Fiille kleingehackten Stoffes nach, wie er sagt,
«systematischen Gesichtspunkten» auf- und zusammenbaut (S. 233). Dadurch
wird die Lektiire — fiir meinen Geschmack — «miihsam und voller Nach-
holen», und es ist oft wirklich «seltsam, alles, was sich bezog, so lose im
Raume flattern zu sehen.»
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Die Neigung, das Konkrete und Besondere nicht wichtig zu nehmen,
bestimmt auch das Urteil iiber die diskutierend wechselnde Sprach- und
Denkform unseres Autors. Der Verfasser bemerkt einmal treffend, dafl man
fiir «das eigentiimlich Schwankende und Oszillierende» der Klementinischen
Gedankenfithrung «ein Organ» haben miisse, wenn man ihn verstehen wolle
(S. 64, Anm. 1). Es ist bei der eigentiimlich pendelnden, fremde Anschauun-
gen immer aufnehmenden und in der Aufnahme umbildenden und iiber-
bietenden Gespriichsweise zweifellos sehr schwierig, die Meinung, die Kle-
mens <eigentlich» vertritt, richtig zu bestimmen. Aber der einfache Begriff
der «Anpassung>», mit dem sich der Verfasser fiir gewohnlich hilft, ist da-
fiir bestimmt zu grob. Man darf, versichert er uns, seine philosophische,
mysteritse oder poetische Redeweise «nicht zu ernst nehmeny (S.136). Im
Grunde war Klemens doch immer ein «Christy, ein frommer, kirchlicher
Mystiker, der den fremden Mantel, den er.sich seinen Hérern zuliche um-
geschlagen hat, lichelnd wieder beiseite legen wiirde, wenn wir ihm zu
Hause und im Gottesdienst begegnen konnten. Ich glaube vielmehr, dal
Klemens, der als Christ die Philosophie zur Erfiilllung bringen will, gerade
im Gesprich ganz er selbst und mit seinem eigenen Fragen und Suchen ge-
genwirtig ist, so gewill er sich auf seine Horer einstellen, ihnen entgegen-
kommen, nicht alles auf einmal sagen will und kann. Nach dem einfachen
Rezept des Verfassers ldafit sich m. I&. nicht einmal Justin interpretieren —
und Klemens ist als «Philosoph» ernster zu nehmen und bedeutet darum
auch als Apologet viel mehr als Justin.

Der stindige Versuch, von dem, was Klemens darlegt, auf das zuriick-
zugehen, was er eigentlich gewesen sein soll, 148t uns aber auch methodisch
alle Mafistibe zu seiner Beurteilung entgleiten. Die bekimpfte Methode, ihn
im Grunde nur als ¢«Philosophen» verstehen zu wollen, wird damit blof auf
den Kopf gestellt, und wihrend wichtige Aussagen, die Klemens macht, als
peripherisch an den Rand geschoben werden, kann man andere, von ihm
kaum beriihrte Dinge beliebig zur Hauptsache erkléren. Ich glaube schlech-
terdings nicht, dall die «Sakramente» fiir ihn eine viel grollere Rolle
gespielt haben miissen, als er erkennen lafit (S. 598), oder dal das offen-
sichtliche Zuriicktreten des Imitatiogedankens (der vom Nachfolgegedan-
ken nicht sicher geschieden wird) nur «scheinbary sei (8. 571). Dieser lafit
sich im Gegensatz zu dem, was der Verfasser sagt, auch sonst in der Kirche
des 2. Jahrhunderts vor dem Polykarpmartyrium kaum deutlich nachweisen,
und das Martyrium selbst stammt, wie jetzt Grégoire in den Anal. Boll. 69
(1951) 1 ff. gezeigt hat, erst aus der Zeit um 170 n. Chr.* Mir scheint auch
die Art, wie die in die Augen springende «Unkirchlichkeit» im praktischen
Verhalten des Klemens — man mag sie deuten, wie man wolle — vom Ver-
fasser verharmlost wird, ganz unzulédssig zu sein und die eigentlichen
Probleme zuzuschiitten. Der Verfasser kann bei seinem Vorgehen nicht
umhin, Klemens auf Schritt und Tritt «Widerspriiche» nachzuweisen, «Span-
nungen», die auf eine mangelnde «innere Ausgeglichenheity zuriickgefiihrt
werden miissen (vgl. besonders S. 203, 208, 218), Will man Klemens geistig

1 Grégoire: 177, Telfer im Journ. theol. Stud. 1952, S. 79 ff.: 168 n. Chr.
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nicht ganz gering einschitzen — und das ist unméglich —, so heiflt dies fiir
mein Empfinden, dal eine sinnvolle Auslegung seines Denkstils und seiner
Schriften mnicht gegliickt ist. Der Verfasser meint es aber anders. Diese
Unebenheiten, erklirt er uns, betrifen nur die geistige «Oberfliche»; im
Grunde sei Klemens vielmehr von gréfiter «innerer Einheit> gewesen (8.
300), d. h. von einer geistig nicht recht fabaren Einheit der religiosen Per-
sonlichkeit, die gleichsam hinter seinen Gedanken in seinem Innenleben ge-
sucht werden muf}, iiber das er sich selbst allerdings leider nur recht un-
vollkommen geiullert hat. Dieses war von leidenschaftlicher Innigkeit und
tief christlichem Empfinden erfiillt, mystisch gefirbt, kannte wahrscheinlich
schon die «passive Beschauung», ruhte in einer «seinsméafBigen» Verbindung
mit Christus und baute sich auf die Taufgnade auf.

Das sind, ganz abgesehen von der anachronistischen Formulierung,
mehr als gewagte Annahmen. Statt von den reichlich vorliegenden Aeulie-
rungen des Klemens auszugehen, die ein bestimmtes Anliegen in einer be-
stimmten geistesgeschichtlichen Situation lebendig vertreten, wird seine im
Wesentlichen nur erschlossene, in den Quellen selbst kaum fallbare «From-
migkeity gegen das, was er sagt, ausgespielt und er selbst stindig auf
eine christliche Religiositit hin interpretiert, die gleichsam dahinter als
eine eigene und eigentlichere Welt des frommen Erlebens vorausgesetzt
werden soll. Ich kann mich zur Kritik dieser Methode bis zu einem gewis-
sen Grade auf das beziehen, was schon Hans Jonas im Blick auf Origenes ge-
gen Volker vorgebracht hat (in dieser Zeitschrift: «Die origenistische Spe-
kulation und die Mystiky, 1949/1, S. 24 ff.). Dazu kommt noch der aulleror-
dentlich unbestimmte Begriff des «Christlichen», der iiberall vorausgesetzt
ist. Er verschwimmt stindig in dem allgemeinen Nachweis einer innigen,
Gott vertrauenden und betenden Seelenhaltung, die als solche, wie immer be-
tont wird, nicht mehr «philosophischy sei, aber darum noch keine grund-
sitzliche Entscheidung ermdglicht. Hier hilft auch die Erwihnung Christi
als Vorbild oder Erloser nicht weiter, wenn man es unterlifit zu fragen, was
dies theologisch exakt bei Klemens bedeutet. Oder was hat es z. B. fiir einen
Sinn, den «Synergisteny Klemens gegen den Vorwurf des Pelagianismus in
Schutz zu nehmen, indem man hervorhebt, dall die Gnadenlehre in seinem
Denken <eine erhebliche Rolle gespielt haben muf» (8. 121)? In der hier
belegten Form, dall Gott als giitiger Schépfer verehrt, der freie Wille als
sein Geschenk angesehen und der gottliche Beistand fiir mehr oder weniger
unentbehrlich erklart wird, haben das bekanntlich die Pelagianer oder je-
denfalls die Semipelagianer alle getan. So kommt man nicht weiter.

Der letzte Abschnitt verfolgt den Zweck, nicht nur die weite Auswir-
kung der Klementinischen Ideen auf die Folgezeit, sondern auch ihre feste
Verwurzelung in der «Frommigkeit und Mystik der altesten Kirche» zu
betonen. Auch dies geschieht m. E. wieder um den Preis einer scharfen theo-
logischen oder geistesgeschichtlichen Erfassung. Ich verstehe nicht, wie
man beispielsweise vom Klementinischen Gebetsenthusiasmus sagen kann,
er hielte sich «véllig in der neutestamentlichen (!) Linie» — weil nédmlich
auch hier das Gebet als Opfer erscheinen kann (S. 549). Selbst die charak-
teristisch «gnostische» Forderung eines stindigen Gebets, die, wie richtig
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gesagt wird, die Geschichte des «Herzensgebets» in der Kirche eroffnet,
soll auch «in der alten Zeit nicht fremd» gewesen sein, weil schon Ignatios
Polykarp zu unermiidlichem Beten ermahnt hat (S. 613). So hitte der Ver-
fasser auch schon auf Paulus 1. Thess. 5, 17 verweisen konnen!

Doch méchte ich nicht mit lauter Ausstellungen schlieflen. Ein wesent-
licher Gewinn, der durch das vorliegende Buch erzielt ist, liegt in dem
Nachweis der ungemein engen, oft wortlichen Uebereinstimmung zwischen
Klemens und Philo von Alexandrien. Das hat man bisher noch nicht so
deutlich gesehen und das ist gerade heute, wo Philo wieder vermehrtes In-
teresse findet, sehr wichtig. Auch gewisse typologische Unterschiede zwi-
schen den zwei Denkern werden richtig hervorgehoben. Nach vorne zieht der
Verfasser die Linien regelm#éfig bis zu Origenes aus. Wieweit man die
Vergleiche, die er dabei anstellt, annehmen will, hiingt freilich davon ab, ob
man seiner Origenes-Auffassung folgen will oder nicht. M. E. hat Viélker
die vermeintliche «mystische» Frommigkeit des Origenes in ihrer Tiefe
ebenso iiberschitzt, wie er die geistige Originalitit und Lebendigkeit des
Klemens durchweg unterschitzt hat.

Heidelberyg. H. v. Campenhausen.

Erich Stern, Lebenskonflikte als Krankheitsursachen. Eine Einfiithrung in die
. psychosomatische Medizin, Ziirich, Rascher Verlag, 1952, 360 S., Fr. 21.85.

Eduard Thurneysen, Seelsorge und Psychotherapie (Theologische Existenz
heute, neue Folge, hrsg. von K. G. Steck und Gg. Fichholz), Miinchen, Chr.
Kaiser Verlag, 1950, 24 S., DM 1.30.

Erich Stern, einst Professor an der Universitit Gieflen und Vorstand
des Mainzer Instituts fiir Psychologie, Jugendkunde und Heilpidagogik, in
unsrem Lande wohl bekannt durch seine 1951 in 5. Auflage herausgekom-
mene Jugendpsychologie und seine Darstellung und Bewertung des TAT-
Testes (Delachaux & Niestlé, 1950), gibt einen sehr klaren und sachlich ge-
haltenen Ueberblick iiber jenes Gebiet, das wir heute als psychosomatische
Medizin bezeichnen und dessen Auswirkungen auf die gesamte Einstellung
des Mediziners zu Krankheit und kranken Menschen von grundlegender Be-
deutung sein diirften, wird doch hier die Diastase von Korper und Seele,
von rein naturwissenschaftlichem Denken und einer andersgearteten Psy-
chologie durchbrochen und deren Einheit auf Grund einer neuen Art anthro-
pologischen Erfassens der leibseelischen Existenz des Menschen als méglich
und notwendig dargelegt. Es ist weithin das Verdienst amerikanischer I'or-
scher, sich fiir diese Umstellung eingese{zt zu haben unter dem Eindruck
der in den Vereinigten Staaten sehr ernst genommenen psychoanalytischen
Erkenntnisse. Doch zeichnet sich durchaus auch in Europa eine neue Hal-
tung des Arztes ab, insofern man von der alten rein anatomischen Auffas-
sung der Krankheit — fiir R. Virchow gab es aus diesem Grunde keine
mogliche Allgemeinerkrankung — zu einer physiologischen Betrachtungs-
weise ilibergegangen ist und dahin tendiert, den Organismus als Einheit zu
fassen, innerhalb deren auch die psychischen Funktionen ihre sehr wichtige
Rolle spielen. Die I'olgen dieser Einstellung kdnnen weit fithren, wird doch
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der Krankheitshegriff durch die Tatsache, dal vom psychischen Leben die
Maoglichkeit oder Unmdglichkeit eines Kontaktes des Individuums mit seiner
Umwelt bestimmt ist, soziologisch orientiert. Auf jeden Fall wird es so
gein, dafl Erkrankung und Kranker jeweils aus der gesamten «Situation»
(H. Meng) heraus verstanden werden miissen.

Es hiitte nahegelegen, sich eingehend mit dem Problem der psychophy-
sischen Beziehungen auseinanderzusetzen, doch will sich der Verfasser dar-
auf nicht einlassen, sondern begniigt sich mit der empirischen Feststellung
einer «psycho-physischen Einheit», die ja auch fiir seine Arbeit vollig ge-
niigt. Thm kommt es darauf an, die Krankheit nicht als isolierte Tatsache zu
werten, sondern sie in den Lebenszusammenhang des Individuums hinein-
zustellen und zu sehen, welche Bedeutung sie fiir ihn hat und welche Rolle
sie innerhalb desselben spielt. So werden letzten Endes nicht mehr Krank-
heiten an sich behandelt, sondern kranke Menschen, wobei sich der Verfasser
weniger den Psychoneurosen zuwendet als vielmehr den psychisch beding-
ten Stérungen von Organfunktionen. In fiinfzehn Kapiteln werden die wich-
tigsten Bereiche herausgegriffen und an Hand eines sorgfiltig gesichteten
Materials der engste Zusammenhang zwischen den psychischen Faktoren
und den beobachteten Storungen herausgearbeitet. Bei der Kldrung der
Tatbestiinde und der Bemiihung um adiquates Verstehen derselben macht
sich die grofle Aufgeschlossenheit und Unvoreingenommenheit des Verfas-
sers vorteilhaft bemerkbar. Wohl weill er um die grundlegende Wichtigkeit
der von der Psychoanalyse erarbeiteten Erkenntnisse, doch versteht er es,
sich von aller doktriniren Orthodoxie fernezuhalten und wo immer még-
lich, auch auf andere Psychologien zuriickzugreifen. Die mafivolle, wohl-
iiberlegte Art der Betrachtung steht im Einklang mit dem Zweck des Buches,
das vermeiden mochte, aus der psychosomatischen Medizin eine Spezialitdt
neben andern werden zu lassen, und dem es daran liegt, unter vellster An-
erkennung aller bisherigen Leistungen medizinischer Forschung einer ver-
tieften Einstellung zum Kranken auf Grund einer ganzheitlichen Auffas-
gung vom Menschen zu ihrem Recht zu verhelfen.

Von der zur Tatsache werdenden Umstellung in der geistigen Haltung
vieler Vertreter der medizinischen Forschung geht auch der im Friihjahr
1950 in Diisseldorf an einer Tagung von Seelsorgern und Aerzten gehaltene
Vortrag Eduard Thurneysens aus, in welchem dieselben Fragen aufgegriffen
werden, die in der «Lehre von der Seelsorge» desselben Verfassers eine
sorgfiltige Bearbeitung gefunden hatten. Auch Thurneysen weill von einer
Ueberwindung der Diastase zwischen rein somatisch verstandenen und ein-
seitig psychisch gefaliten Vorgingen. Er freut sich dessen, daBl sowohl auf
seiten der Medizin die Bereitschaft vorhanden ist, sich einer ganzheitlichen
Schau zu verschreiben, als auch auf theologischer Seite durch ein neues
Erfassen biblischer Aussagen iiber anthropologische Belange die Stimme
der Schrift — oder doch wenigstens ihrer Ausleger — der althergebrachten
hellenistischen Spaltung von Seelischem und Korperlichem ein Ende be-
reitet und die Moglichkeit bietet, nun auch auf dem Boden kirchlichen Den-
kens voll und ganz zur geist-leiblichen Einheit des Menschen und seiner
Verwurzelung in dem Bestimmtsein vom Andern her zu stehen.
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Dazu kommt aber bei Thurneysen eine weitere Diastase, mit welcher
sich Erich Stern angesichts seiner Problemstellung nicht zu befassen hatte,
die aber in den Vordergrund riicken mufl, sobald das Problem der von der
Kirche geiibten Seelsorge akut wird. Hier liegt die grofle Komplikation in
der Stellungnahme Thurneysens, der sich durchaus der Wichtigkeit der me-
dizinischen Forschungsergebnisse bewullt ist und mit der ihm eigenen Weit-
herzigkeit und Weltoffenheit den solchen Belangen zustehenden Bereich auch
innerhalb einer kirchlichen Bemiihung um die Ntte des heutigen Menschen
aufzuzeigen sucht. Dieses Kinbeziehen nichtkirchlicher Elemente in das
Handeln auf den Boden der Kirche stéBt aber auf eine Gegenbewegung: aus
dem Transzendenten her kommt im Geschehen einer als Verkiindigung ge-
fafliten Seelsorge auf Seelsorger und Hilfesuchenden eine neue Griéfle zu,
das geschehende Wort Gottes, durch welches prinzipiell alles andere Ge-
schehen durchbrochen und in Frage gestellt wird. Es kommt irgendeinmal
dazu, dall auch das seelsorgerliche Gesprich an seiner letzten Grenze an-
gelangt ist und verstummen muf}, weil nun von anderer Seite her beide, der
Sprechende und der Hérende, angesprochen sind. Nur dort, wo das geschieht,
ist es zu einer Seelsorge gekommen, die als kirchliche Seelsorge angespro-
chen werden darf. Thurneysen, der gerne und oft Jung zitiert, hat leider
sich nicht auf die spéter erschienenen Aeullerungen des Meisters, so im Aion
(1951) und in seiner Antwort auf Hiob, berufen kiénnen. Gerade dort wird
ganz besonders klar, wo die Grenze liegt fiir alles menschliche Forschen
und Tun, dort ndmlich, wo es zur Rezeption des in Christus zur geschicht-
lichen Wirklichkeit gewordenen Archetypus des Gottmenschen als tatsich-
lichem Geschehen kommt. Dort ist jede Psychologie an ihrer letzten Grenze
angelangt; bis dorthin kann sie vordringen vom Archetypus her, dort kann
sie aufs neue ansetzen im Blick auf geschehene Rezeption. Dazwischen aber
liegt der Ort des Unfallbaren, des nicht von uns her Geschehenden. Damit ist
ja auch Thurneysen durchaus einig, wenn er auch diese Dinge mit einer an-
deren Terminologie zum Ausdruck bringen miillte. In seinem Vortrag wird
dies allerdings nicht so scharf herausgearbeitet wie etwa in seiner Lehre
von der Seelsorge. Und weil nun die Diastase hier nicht in allzu grellen
Farben gemalt erscheint, kann zuniichst auch der Beitrag der #rztlichen
Kunst sehr positiv gewertet werden. Erst nachdem nun doch das Herein-
brechen des <ganz Anderen» in Rechnung gestellt ist, fillt ein Schatten auf
alles, was nicht von dorther stammt, und driickt es in eine Sphire des nur
Vorbereitenden herab. Das verleiht dem Vortrag etwas leicht Schillerndes,
ein Vorgang, der sich wohl kaum von einer bewullt dialektischen Einstel-
lung trennen lifit.

Neuallschwil bei Basel. . Julius Schweizer.

W. J. M. van Eysinga, Hugo Grotius. Eine biographische Skizze. Mit einem
Vorwort von Werner Kaegi, Basel, Verlag Benno Schwabe & Co., 1952,
140 Seiten, Fr. 9.90.

Das kleine Werk ist eine deutsche Uebersetzung der im Jahre 1945 zum
300. Todestag von Grotius herausgekommenen niederléndischen Schrift des
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Verfassers «<Huigh de Grooty. Mit grofler Licbe gibt uns der Verfasser, der
als Richter des Stiindigen Internationalen Gerichtshofs wihrend des Krieges
den Friedenspalast hiitete, ein Bildnis des grofen niederlindischen Rechts-
gelehrten. Gleich Mozart war Grotius ein Wunderknabe, adulescens sine
exemplo. Als «le miracle de la Hollande» wurde er 15jihrig einer nieder-
lindischen Gesandtschaft an dem franzosischen Hof beigegeben und wurde
mit 16 Jahren von der Universitit Orléans zum Dr. juris utriusque ehren-
halber promoviert. Grotius hat jedoch, wie Eysinga sagt, nicht als Jurist,
sondern als Philologe debiitiert. Seinen ersten Ruhm verdankt er philo-
logischen Leistungen, Latein-Uebersetzungen antiker griechischer Werke,
lateinischen Dichtungen und Nachdichtungen. Unter diesen finden sich auch
verschiedene biblische Dramen wie ¢« Adam exsuly und «Christus patiensy, wie
denn Grotius sein Leben lang nicht nur Jurist, sondern stets auch Philologe,
Historiker und auch Theologe geblieben ist, der an den Glaubenskimpfen
seiner Zeit regsten Anteil genommen hat. Seine Anteilnahme am sogenann-
ten Remonstrantenstreit brachte ihn zum Fall. Er wurde 1619 als einer
der Fiihrer der Remonstranten zu lebenslidnglichem Gefingnis verurteilt
und hat etwa zwei Jahre in der kleinen Maasfestung Lowestein verbracht,
bis es ihm mit Hilfe seiner Frau gelang, nach Frankreich zu entfliehen.
Dort wurde er freundlich aufgenommen und erhielt vom franzésischen
Konig eine Pension von 3000 Livres, die es ihm ermdéglichte, ganz seinen
Studien leben zu konnen. Als protestantischer Emigrant im katholischen
Frankreich hat er sein berithmtes Hauptwerk «De jure belli ac pacis», das
erste grofle systematische Vélkerrechtswerk, 1625 erscheinen lassen, das
schon zu seinen Lebzeiten in zahlreiche fremde Sprachen iibersetzt wurde
und seinen Weltruhm begriindete. An buchhéndlerischem Erfolg wurde es
jedoch zu seinen Lebzeiten von seiner 1627 erschienenen Schrift «De veritate
Religionis Christianaey iibertroffen, die gewissermallen eine interkonfes-
sionelle Verteidigung des Christentums gegeniiber anderen Religionen dar-
stellt. Auch in seinen spiiteren Lebensjahren ist er wieder und wieder mit
theologischen Arbeiten hervorgetreten. Zu einem grofien Teil der Bibel hat
er annotationes geschrieben. Inshesondere beschiiftigte ihn die I'rage der
Wiedervereinigung der Konfessionen. Seine theologischen Werke sind nach
seinem Tode 1679 unter dem Titel «opera omnia theologica» zusammenge-
faft und herausgegeben. Aus seinem Leben ist nur noch zu bemerken, dafll
er von 1635 bis 1645 schwedischer Botschafter in Paris war und 1645 auf
der Riickfahrt von Stockholm nach Liibeck vor Danzig Schiffbruch erlitt
und sich dadurch eine schwere Erkrankung zuzog, an der er am 28. August
1645 in Rostock starb.

Das Werk von Eysinga hat es verstanden, das Leben dieses seltenen
Mannes in schlichter, aber lebendiger Weise zu schildern und uns ein an-
schauliches Bild von Grotius als dem Vorkdmpfer eines Rechts zwischen
den Vélkern und iiberzeugten Christen zu geben. Dem Werke angefiigt ist
eine Uebersicht der Hauptwerke von Grotius in chronologischer Reihen-
folge.

Bonn. Walter Schiitzel.
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