So liegt in diesem Auswahlband ein Werk vor uns, das wissenschaftliche Exaktheit und praktische
Verwendbarkeit in vorbildlicher Weise miteinander verbindet. Die Lektiire kann dem gebildeten
Leser, Priester wie Laien, AnlaB zum Nachdenken sein, Stoff fiir die tigliche Betrachtung bieten.
Da es sich um Predigten handelt, werden vor allem auch jene Seelsorger gerne darnach greifen,
die schon Jahre, vielleicht Jahrzehnte hindurch, immer wieder vor das gleiche Publikum treten
miissen.

Linz/Donau Josef Lenzenweger

Die Welt der eichen bei Augustin. Religionsphanomenologische Analyse des 13. Buches der Confessiones.
Von Adolf Holl. (Wiener Beitrége zur Theologie, Band I1.) (121.) Verlag Herder, Wien 1963. Kart.
S 63.—., DM/sfr 9.80.

Der Verfasser bictet zunichst einen nach den verschiedenen wissenschaftlichen Gesichtspunkten
gruppierten Uberblick tiber die bisherigen Forschungsaussagen zum 13. Buch der Confessiones und
geht anschlieBend der Quellenfrage nach, wobei er mit Recht nicht nur die biblisch-platonisch-
patristische Tradition nennt, sonden auch die hiretisch-hellenistisch-mythische Opposition anfiihrt,
gegen die Augustin kimpft. DaB der Bischof von Hippo andererseits doch auch einem gemein-
menschlich-mythischen Denken verhaftet bleiben muBte, wird hier und im Lauf der Untersuchung
als ihr eigentlicher Gegenstand immer wieder hervorgehoben. Denn Holl vermiBt (abgesehen von
den kleinen Arbeiten von J. Fontaine und H. Fugier) eine entsprechende Verwertung der Ergeb-
nisse der Religionswissenscnaft fiir das Verstandnis Augustins. Naherhin denkt er an die Phinome-
nologie der Religion (als Forschungsmethode, nicht als Philosophie) und an die Tiefenpsychologie
der Religion. Die Religionsphanomenologie hat darauf hingewiesen, daB es ,religiGse Haltungen
gibt, die ein gemeinsames Eigentum der Menschheit sind, eine Art allgemeiner Symbolik, eine arche-
typische Welt. Mit ihr kommuniziert Augustin wie jeder religiése Mensch® (35), was fiir das Ver-
stindnis gerade des 13, Buches der Confessiones von Bedeutung sein diirfte. Die Bildersprache Augustins,
besonders in den Confessiones, ,bietet einen starken Anreiz, tiefenpsychologische Interpretations-
methoden auch auf unseren Kirchenvater anzuwenden® (39). Als bestimmenden Gesichtspunkt
seiner Arbeit wihlte Holl den religionsphinomenologischen, fiir eine tiefenpsychologische Analyse
seiner Quelle wollte er lediglich das Material bereitstellen.

Nach den methodischen Vorbemerkungen geht der Verfasser dann davon aus, daB auch das 13. Buch
der Confessiones schlicht ein religiéses Dokument ist. Augustins religiose Intention erscheint als
Gebet, ,als literarischer Niederschlag eines existentiellen Gebetsvollzuges*® (46) in Bekenntnis und
Lob, in Frage und Anruf, die vom religiésen BewuBtsein ausgehen (unthematische Intention) ; dabei
wird die Immanenz iiberstiegen und Gott gefunden, in der Seele, in der HI. Schrift und in der Kirche
(thematische Intention). Die religiése Intention als Grundhaltung 1Bt Augustin den Kosmos im
AnschluB an Gen 1 als Zeichen deuten, ,,und zwar als religitses Zeichen dafiir, was der Verfasser
selbst religids erfahrt™ (54). Einer so verstandenen religitsen Imagination beim Kirchenvater widmet
Holl das Mittelstiick seiner Arbeit. Der Symbolismus Augustins erscheint dabei teilweise in Kommuni-
kation mit einer allgemeinen religiésen Symbolik der Menschheit. Er ist ein struktureller, ordnender
Symbolismus, zuriickfiihrbar ,,auf die Imagination einer Bewegung, die zur Ruhe kommen will* (71).
Der Schopfungsbericht bot dem bekehrten und doch erst auf dem Heimweg zu Gott befindlichen
Augustin ,.einen stets neuen Anreiz, sich mit dem Ursprung zu beschiftigen, von dem er wuBte, daB
er von ihm ausgegangen war, von dem er abgefallen war und zu dem er zuriickstrebte™ (76). Ver-
schiedene Texte des 13. Buches, die um den Menschen kreisen, lassen bereits eine reflektierende
Tatigkeit in bezug auf die Imagination erkennen und liegen damit am Weg zur religiésen Spekulation.
Die Imagination mit ihrer Welt der Zeichen, Worte und Symbole gehért zum leibgebundenen
Menschen, dessen Geist noch nicht befreit ist zur vollen Erkenntnis der durch die Zeichen bedeuteten
Wirklichkeit (vgl. 1 Kor 13,12). Eine weitere Schicht der Aussagen des 13. Buches ist sodann bereits
eigentliche Spekulation, niherin philosophische, exegetische und theologische Spekulation, in der
die Imagination ,,aufgehoben® wird, und die hauptsiichlich in die Richtung der theologischen Anthro-
pologie geht. AbschlieBend und zusammenfassend deutet Holl das 13. Buch, diese »einzige, groB-
artig angelegte Allegorese* (106), als Vergegenwiirtigung der groBen Zeiten der Anfinge von Schépfung
und Erlésung ob ihrer Heilsbedeutung, deren Vollendung in der Zukunft liegt; Angelpunkt dieser
Vergegenwiirtigung ist das durch Christus in der Kirche sich ereignende Heilsgeschehen.

In seiner Kritik an Fr. Kérner distanziert sich der Verfasser von den Augustin-Interpreten, die sich
einbilden, nach 1500 Jahren den entscheidenden Ansatz zum Verstindnis des Bischofs von Hippo
gefunden zu haben (23). Holl méchte solcher ,,Imagination® nicht erliegen. Durch die Heranziehung
der Religionswissenschaft hat er immerhin einen neuen Beitrag zur ErschlieBung der Religiositit
Augustins, hier vor allem der Symbolwelt und Symbolsprache des letzten Buches der Confessiones,
geleistet, das er mit Recht als den groBartigen AbschluB dieses berithmtesten Werkes des Bischofs
von Hippo bezeichnet.

Syneidesis bei Origenes. Studie zur Geschichte der Moraltheologie. Von Johannes Stelzenberger.
(Abhandlungen zur Moraltheologie, IV.) (71.) Ferdinand Schoningh, Paderborn 1963. Brosch.
DM 7.80.

Mit Recht bemerkt der Verfasser im Vorwort, daB bei der Klirung theologischer Begriffe der christ-
lichen Friihzeit Origenes als der gréBte der orientalischen Kirchenschrifisteller nicht fehlen diirfe.

351



Vorausgegangen waren verwandte Arbeiten Stelzenbergers iiber das gleiche Thema im NT und inner-
halb der Patristik. Als weiterer Beitrag zur Geschichte der Moraltheologie wird nun hier der Begriff
Syneidesis (oder philonisch Syneidos) bei Origenes untersucht. Allerdings steht der Forscher dabei
vor der Schwierigkeit, daB vieles vom Werk des groBen Alexandriners nicht mehr, und der Rest oft
nur in lateinischer Ubersetzung bzw. Bearbeitung erhalten ist; conscientia erscheint hier recht hiufig.
Syneidesis kann bei Origenes das Innere des Menschen in seinem Verhiltnis zu Gott (sein ,,Herz*,
die gliubig-religiose Einstellung, das lautere und das siindige Innere im objektiven Sinn) meinen.
Das Wort kann gleichbedeutend sein mit religids-sittlicher BewuBtheit und Wertgefiihl. Seltener
ist Syneidesis Bezeichnung fiir das titige Gewissen in seinen verschiedenen Funktionen oder fiir
Riickbesinnung und Selbstreflexion im Spiegel Gottes. Diese und andere Begriffsbestimmungen er- -
weisen, daB es nicht richtig ist, den griechischen Terminus oder seine lateinische Ubersetzung im
Deutschen regelmiBig mit ,,Gewissen* wiederzugeben.

Stelzenbergers Untersuchung tréigt zu einem verfeinerten, differenzierten Verstindnis des origenischen
(nicht origenistischen) Syneidesisbegriffes bei, der seinerseits stark an Paulus orientiert ist. Gegeniiber
der heidnischen Antike tritt die Entwicklung von der profanen zur ausschlieBlich religiésen Sinn-
gebung des Wortes zutage, gegeniiber dem mehr moralisch denkenden Westen steht beim Alexandriner
der objektive Befund, weniger das subjektive Gewissenserlebnis, im Vordergrund. Dagegen sollte
Klemens von Rom nicht unter der orientalischen Gruppe von Kirchenschriftstellern genannt werden
(65.) Auch kann man nach den Forschungen von A. Knauber Klemens von Alexandrien nicht mehr
als den Griinder der dortigen Katechetenschule bezeichnen (12); er fithrte ein privates Didaskaleion.
Nachdriicklich wiederholt sei der Wunsch des Verfassers nach einer wissenschaftlichen Monographie
uber den Reich-Gottes-Gedanken bei Origenes.

Freising, Bayern Joseph A. Fischer

Kosmische Liturgie. Das Weltbild Maximus des Bekenners. Von Hans Urs von Balthasar. 2. vollig ver-
dnderte Aufl. (691.) Johannes-Verlag, Einsiedeln 1961. Leinen.

Maximus Confessor ist der Erbe der Kappadokier, Origenes, Evagrius Ponticus und Dionysius
Areopagita, ohne von ihnen sklavisch abhingig zu sein. So schwicht er die origen. Apokatastasis mit
der Leugnung eciner ewigen Hoélle, wozu der geforderte Wiedereingang der Welt in Gott zu fithren
scheint, ab, indem er weder eine Priexistenz noch Entstehung der weltlichen und sinnlichen Vielheit
der Dinge aus dem Abfall von der urspriinglichen Henade lehrt (355). Sein Hauptanliegen ist das
Geheimnis des Weltbildes: die Einigung von Gott und Welt, Ewigem und Zeitlichem, Unendlichem
und Endlichem in der Hypostase eines einzigen Wesens, des Gottmenschen (322), wobei aber der
menschliche Christus kaum in Erscheinung tritt und fiir den dreifaltigen Gott wenig Raum bleibt
(346). Maximus lebt zur Zeit von Ekthesis und Typos, sein Bestreben ist, die Theologie von Byzanz
mit der Roms zu vereinigen, seine GroBtat: die Wahl der christologischen Formel zum Ausgangs-
punkt einer Weltanschauung gemacht zu haben (205), wofiir er ein grausames Martyrium erlitt.
Der Schwierigkeit der Fragestellung entspricht der schwiilstige Stil, die Vorliebe fiir Paradoxa, z. B.:
»Im Worte zeigt er das Schweigen® (90). ,,Der Logos ist die Identitit der Identitit und Nichtidentitit*
(117). ,Wer mit Christus ans Kreuz geschlagen ist, schldgt zugleich Christus mit sich ans Kreuz*
(275). ,,Regungslose Bewegung in Gott* (288). Manchen schwierigen Themen weicht er aus durch
Flucht ins Symbolhafte. Bei der Eucharistie ist ihm die Verwandlung des Kommunizierenden in
Christus und seinen Geist wichtiger als die Verwandlung der Gestalten (348). Oder er hiillt sich in
Schweigen: Der Geist der groBen Menge scheint nicht vorbereitet zu sein zur Erfassung der Tiefen
dieser Worte (357). Wie man aus diesen Proben sieht, ein Buch, das volle Konzentration verlangt.
An die Stileigentiimlichkeiten des schweizerischen Verfassers muB3 man sich gewthnen.

Wien Adolf Kreuz

Gebete der ersten Christen. Von Adalbert Hamman. Mit einer Einfithrung von Daniel Rops. (Reihe:
Alte Quellen neuer Kraft. Hg. von Emmanuel v. Severus und Thomas Michels.) (494.) Patmos-Verlag,
Diisseldorf 1963. Leinen DM 24.—,

Nicht allein beim Dogma, auch beim Gebet steht die Kirche dauernd vor der Notwendigkeit, sich an
den maBgebenden Vorbildern in Schrift und Uberlieferung zu orientieren. Die vorliegende Sammlung
will eine reiche Auswahl der Zltesten christlichen Gebete sowohl fiir vorldufige Information als auch
fur das Gebet selbst bieten, was nicht schwierig ist, weil nicht nur das Neue Testament, sondern die
gesamte christliche Literatur der ersten vier Jahrhunderte von Gebeten durchdrungen ist. Den darge-
botenen Texten kommt es sehr zugute, daB sie in der deutschen Ausgabe nach MaBgabe des Még-
lichen am Urtext selbst tiberpriift wurden. Die Sammlung beginnt mit den im Neuen Testament ent-
haltenen Gebeten und Geséingen (wobei auch der Logoshymnus in Joh 1 passend angefiihrt hitte
werden kénnen) und geht sodann auf das Gebet der ,,ersten christlichen Generation® iiber, die bis in
die konstantinische Zeit erstreckt wird. Die angefithrten Gebete sind nach den neutestamentlichen
Biichern und nach Autoren bzw. bei deren Unkenntnis, nach Uberlieferungsarten (Papyrusblitter,
Tonscherben, Inschriften, liturgische Texte) gegliedert. In einem dritten Teil folgen Gebete der
griechischen, syrischen, koptischen und lateinischen Viter und morgen- wie abendléndische Liturgie-
gebete. SchlieBlich wird noch — mit der ,,Apostolischen Uberlieferung” beginnend und mit Cyrills
von Jerusalem Mystagogischen Katechesen endend — eine gliickliche Auswahl aus den Lehrschriften
iber das Gebet und den Erkldrungen des Vaterunser geboten.
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