direkt apostolischer Ursprung zugebilligt
(375).

Der Abschnitt iiber Paulus ist, wie es nicht
anders sein kann, mit grofler Begeisterung
geschrieben. Der Inhalt der einzelnen Briefe
ist nach Inhalt und theologischer Bedeutung
kurz skizziert. Uber die Datierungen kann
man verschiedener Meinung sein.

Der erste Teil iiber das Judentum enthilt
einige, weniger gegliickte Formulierungen.
Unter dem Titel ,Die wichtigsten jiidischen
Sekten” (56) werden in einem Atemzug
Sadduzier, Pharisder, Zeloten und Essener
behandelt. ,,Sekten” ist hier wohl nicht das
richtige Wort; denn die Sektierer stellen sich
doch auBerhalb der grofien Glaubensgemein-
schaft. Nun aber waren die Sadduzder die
Vertreter des Priestertums, die Phariséer die
Eiferer des Gesetzes und die Essener — nicht
einmal diese mochte ich als ,Sekte” be-
zeichnen — Verfechter der altpriesterlichen
Tradition. Die altjiidische Mystik, die doch
sehr viel zum Verstindnis des werdenden
Christentums beigetragen hat, wird nicht
erwihnt. Die Neuorientierung Scholems hat
sich hier scheinbar noch nicht durchgesetzt.
Im Abschnitt ,,Synagoge” (53) liegt wohl ein
Ubersetzungsfehler vor: ,,Wenn ein Priester
in der Versammlung war, forderte man ihn
auf, die Preisung zu sprechen”. Was soll
Preisung”? Hebriisch heit das Wort
berakah, das sowohl ,Preisung” wie auch
~Segen” heifen kann. Letztes trifft hier zu.
Der in der Synagoge anwesende Priester
hatte den Segen zu geben (I. Elbogen, Der
jlidische Gottesdienst, 1962, 68—72). SchlieB-
lich noch eine Korrektur zur &Hgyptischen
Geographie: , Unteriigypten” ist nicht jener
Teil Agyptens, der auf der Landkarte unten
ist, welchen Fehler man vielfach im Unter-
richt erlebt, sondern das tief liegende Delta-
gebiet; demnach liegt Chenoboskion in Ober-
agypten (79, letzte Zeile). Im Anhang finden
sich mehrfirbige geographische Karten: Pa-
lastina unter Herodes dem Groflen, Palistina
zur Zeit Jesu, die Reisen des Paulus, und
eine Skizze vom Tempel.

Was Vf. im Vorwort sagt, kann man nach
Lesung des Buches nur bestiitigen: ,Ehrliche
Anerkennung der Tatsachen, Objektivitit,
Zuverlissigkeit und Fairnef gegeniiber an-
derer Meinungen, das alles schuldet der
gliubige Historiker nicht nur der Wissen-
schaft, sondern vor allem seinem Gott” (4).
Graz/Mautern Claus Schedl

DOGMATIK

DUNAS NICOLAS, Wissen um den Glauben
heute. (137.) Réber-Verlag, Luzern 1966.
Kart. DM/sfr 12.80.

Der Leitgedanke des Buches ist: ,Der Glaube
wird verloren und wiedergewonnen, nicht in
erster Linie auf Grund des guten Willens,
sondern weil er einleuchtet oder nicht ein-
leuchtet” (12). Das immer gespannte Ver-

hiltnis zwischen Glaube und Vernunft (siche
Baum der Erkenntnis!) ist heute in ein
kritisches Stadium getreten. Wurde frither
in der Kirche der Vernunft neben dem Glau-
ben oft wenig Wert gelassen, so wird gegen-
wirtig dem Glauben neben der Vernunft der
Atem genommen. (Der Ausgleich des Ersten
Vatikanums: ,,Glaube und Vernunft sdhlie-
Ben sich nicht aus, sondern ein”, blieb in der
Mehrheit wirkungslos). ,,Wer (trotzdem!) das
volle Mannesalter des Glaubens erreichen
will, muB als erste Aufgabe sich vornehmen,
die Mysterien zu befragen, sie sozusagen
zu belagern, bis sie ihr Geheimnis, ihre
mogliche Verstindlichkeit preisgeben” (37).
Es ist aber nicht irgendein Glaube, mit und
um den die Vernunft zu ringen hat. ,Ein
Glaube, ... der nicht ,Mysterienglaube, Dog-
menglaube’ ist, ist ein Glaube ohne Inhalt,
ohne Substanz., Er ist weder Licht fiir den
Verstand noch Plan der Welt und Aktions-
programm; er hat keine Botschaft auszuhin-
digen”, sagt Dunas (36).

Man mag sich fragen, ob das eine Ausgangs-
basis ist fiir den Glauben heute und ob der
Verfasser die Welt von heute kennt. Nun,
er kennt sie nicht nur, er geht sogar direkt
von der statistischen Situation des Christen-
tums von heute aus. Nur meint er nicht —
im Gegensatz zu vielen anderen Publikatio-
nen —, daB der Glaube abhingig ist vom
Verhalten ,der groSen Herde”, an die sich
der Glaubende anschliefen mu8. Er setzt auf
die dynamische Minderheit, auf die ,kleine
Herde” des Evangeliums, ,die geistlich mit
dem Endschicksal aller betraut ist” (51). In
der Grundauffassung kdnnte man mit dem
Verfasser sicher bald einig werden, zumal
ihm Dogmenglaube nicht identisch ist mit
blindem Glauben. Es 148t sich nur der
Wunsch nicht unterdriicken, daf so unge-
mein diffizile Fragen, wie Offenbarung,
Wunder, Glaubwiirdigkeit und GewiBheit
etc., weniger direkt behandelt wiirden. Wir
brauchen dafiir fast immer eine lingere An-
laufzeit, bis wir in diese ,.ferne Welt” ein-
steigen kénnen. Wenn die Probleme gleich
in die fachtheologische oder intellektuelle
Sphire riicken, erscheinen sie uns leicht naiv
und oberflachlich.
Graz Ernst Stranzinger
HOFFMANN NORBERT, Natur und Gnade.
Die Theologie der Gottesschau als vollende-
ter Vergtttlichung des Geistgeschopfes bei
M. J. Scheeben, (Analecta Gregoriana, Vol.
160.) Verlagsbuchhandlung der Pipstl. Uni-
versitit Gregoriana, Rom 1967. Broschiire
Lire 5000.—.

»~Wegen Umbau geschlossen”, steht nach dem
bekannten Wort Hans Urs von Balthassars
augenblicklich iiber dem Traktat der Eschato-
logie. Umbauten sind keine Neubauten, son-
dern Umiénderungen innerhalb der friiheren
Strukturen und Bauelemente. Unter dieser
Riicksicht sind wir dem Verfasser der vor-
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liegenden Studie dankbar, daf er unter-
sucht, wie einer der grofiten Theologen der
Ubernatur, M. ]J. Scheeben, im vorigen Jahr-
hundert iiber die hichste Stufe menschlicher
Vollendung, den Akt der Gottesschau, ge-
dacht hat. In vier Schritten entfaltet sich vor
unseren Augen die Lehre Scheebens: zu-
niichst die Méglichkeit wahrer Vergéttlichung
durch die Gottesschau; dann die unvollkom-
men verwirklichte Vergottlichung: die keim-
hafte Mitteilung der Gottesschau im Gnaden-
stand; hierauf die vollkommen verwirklichte
Vergottlichung: die volle Mitteilung der
Gottesschau im Glorienstand; schlielich die
Gottesschau als Sinnerfiillung und innerer
Zijelpunkt der trinitarisch iibergipfelten Ver-
gottlichung, Staunend sieht man, wie groB
Scheeben den Menschen schaut und wie er
sich in nicht wenigen Punkten mit den Be-
strebungen heutiger Theologie beriihrt.

Linz Engelbert Schwarzbauer

MULLER ALFONS, Die Lehre von der Taufe
bei Albert dem Groflen. (Verdffentlichungen
des Grabmann-Institutes zur Erforschung der
mittelalterlichen Philosophie und Theologie,
hg. v. M. Schmaus/W. Dettloff/ R. Heinz-
mann. NF, Bd. 2,) (XXIV u. 280.) Verlag
Ferd. Schoningh, Paderborn 1967. Kart.
DM 32.—.

Diese griindliche Darstellung der Tauflehre
Alberts des Grofilen gliedert sich in elf
Kapitel und befaBt sich einldBlich mit den
Auffassungen des Doctor universalis iiber
die Beziehungen zwischen der vorchristlichen
Johannes- und der sakramentalen Christus-
taufe, mit dessen Erdrterungen der traditio-
nellen Taufdefinitionen, mit der Einsetzung
der Taufe (Albert bekennt sich zu einer
multiplex institutio), mit Materie, Form und
der Sinndeutung der Zeremonien des Tauf-
ritus, mit Spender, Empfinger, Wirkungen
und dem sakramentalen Charakter der Taufe.
Den Abschluf bilden ein Kapitel iiber die
Gemeinsamkeiten und Unterschiede zwischen
Beschneidung und Taufe sowie ein zusam-
menfassender Riickblid iiber die Tauflehre
des grofen Dominikanertheologen.

Der Verfasser hat fiir diese Verdffentlichung
sehr viel Miihe und Zeit verwendet. Die
Untersuchung stiitzt sich nicht nur auf die
Schriften Alberts, sondern auch auf die An-
sichten bedeutender Vertreter der Frith- und
Hodhscholastik (vor allem auf Alexander von
Hales, Bonaventura und Thomas v. Aquin),
die der Autor zum Vergleich heranzieht. In
den zahlreichen Anmerkungen finden sich
wiederholt Literaturhinweise auf die neuere
und neueste Tauftheologie. Das reichhaltige
Material wird in erster Linie deskriptiv dar-
geboten, die axiologische Seite hingegen tritt
mehr in den Hintergrund. Deshalb hat es
der Leser nicht immer leicht, die Zusammen-
hiinge, Stagnationen und Fortschritte der
Tauftheologie, die wohl von besonderem
Interesse wiren, deutlicher in den Blik zu
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bekommen., Das kann aber nicht hindern,
den immensen Fleif und die Griindlichkeit
dieser Arbeit vorbehaltlos anzuerkennen.

St. Pélten Karl Pfaffenbichler

HOPHAN OTTO, Wer ist Gott? (168.) Ver-
lag Ars Sacra, Miinchen 1968. Kunstleder
DM 14.80.

Das erste groBe Werk des Verfassers war
die ,,Frohe Botschaft”, der ich seinerzeit den
Namen gab: ,,Das Evangelium mit dem Her-
zen geschrieben.” Es folgten dann sein
Marienbuch, das Buch iiber die Apostel und
die Engel und dazwischen eine ganze Reihe
kleinerer Schriften. Eine stattliche Biblio-
graphie, die viele Nummern aufweist, und
die ihm das Ehren-Doktorat der Universitit
Freiburg in der Schweiz eintrug. Vielleicht
wunderlich, aber um so Dbegriienswerter,
daB dieser Ehrung, die sonst den ziinftigen
Theologen vorbehalten war, nun auch einem
religiosen Schriftsteller verlichen wurde. Und
nun, da der Kapuziner, der aus seiner Kran-
kenstube iiber den Lago Maggiore hintriumt
und der sein ganzes literarisches Werk einem
siechen Kérper abgerungen hat, den ganzen
Bereich des Glaubens durchwandert hat, geht
er daran, sozusagen als Krénung des Gan-
zen, aber auch als gréfites Wagnis, den un-
faBbaren Gott zu fassen, den unsagbaren
Gott zu sagen oder doch zu stammeln.

Theologie ist gewif notwendig, wenn der
Glaube nicht zu Sektengeschwitz degenerie-
ren soll, aber die theologische Forschung
bedient sich doch hdufig einer Sprache, die
eben nur den Eingeweihten verstandlich ist.
Um so hoher ist das Verdienst derer an-
zurechnen, die die Resultate der gediegenen
theologischen Forschung wieder zur Verkiin-
digung machen, Und das geschieht in diesem
Buch, das als Grundlage die natiirliche Got-
teslehre, aber auch die Theologie iiber den
einen Gott hat. Daf die niichterne Dar-
legung des wissenschaftlichen Befundes und
der theologischen Resultate immer wieder
zur Betrachtung wird und schlieflich sogar
zum Hymnus, zum Dialog mit Gott, ist das
besondere Verdienst dieses Werkes. Man
kann eben Gott nur erfahren, wenn man
forschend betet und betend forscht. So ist
dieses Werk nicht nur eine Zusammenstel-
lung aller Aussagen von Menschen iiber ,die
Sache mit Gott”, wie es das gewifl beach-
tenswerte Werk von Heinz Zahrnt ist; viel-
leicht liegt es eher in der Linie der ,,Glau-
bensrechenschaft eines alten Mannes” von
Karl Pfleger — aber es geht doch eigene
Wege und nicht zuletzt — es ist jedem ohne
weiteres verstindlich.

Die Absicht des Buches wird vielleicht am
deutlichsten aus einem Satz in einem Privat-
brief: ,Ich wollte fiir die Gldubigen schrei-
ben, daB sie ihres Glaubens inmitten des sie
umgebenden Atheismus und nérgelnder
Theologen wieder einmal froh werden kdnn-
ten.” Es begliikt mich, dem Autor sagen zu



