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zweiges in ein Gebiet hineintrigt, das man fast wie Neuland ansprechen mochte. Gewill
hat man sich schon seit langem mit dem »Seelteil« befaBt, d. h. mit der Bestimmung jenes
Vermégensanteils, welches Gott bzw. der Kirche zugewendet werden muB, damit das
eigene ewige Heil gesichert sei. Aber die Wurzeln dieser Rechtserscheinung wurden ver-
schieden gesehen. Brunner sah darin eine Fortbildung der germanischen Grabbeigabe
und fand mit dieser Deutung zunichst weiteste Zustimmung. Eine Wendung brachte
Alfred Schultze, welcher in Augustinus die eigentliche Quelle sah und auch schon bezeich-
nenderweise die hellenistische Parallele zog. Noch einen Schritt weiter ging Karol
Koranyi, welcher Augustin durch Chrysostomus beeinfluBlt sein 1a68t. Nun stellt unser
V£, frither Ordinarius an der Universitit Bonn, jetzt seit Jahren an der Harvard Univer-
sity, das Problem in den gebiihrenden umfassenden Rahmen und kommt deswegen auch
zu ganz anderen Ergebnissen, welche hichste Beachtung verdienen. Zwei Linien zeichnen
sich schon bei den Kirchenvitern ab: die einen (Basilius, Gregor von Nazianz, Gregor von
Nyssa, Johannes Chrysostomus) fordern einen bestimmten Bruchteil des Vermogens —
Yas Y, /s usw. —, die anderen (Hieronymus, Augustinus) fordern keinen zahlenmiBig
festgesetzten Bruchteil, sondern einen Erbteil, wie er einem leiblichen Sohne des Erb-
lassers zustehen wiirde, d. i. die »Sohnesquote fiir Christus«. Diese beiden Linien bleiben
richtunggebend fiir die ganze Folgezeit: die erste wird im Osten maBgebend und dann in
den vom Osten beeinflufiten Gebieten des Westens: im westgotischen Recht Spaniens und
Galliens, im irischen Recht und in der Einflusphire irischen Christentums (Schottland,
nérdliches England, Frankreich, Bayern). Rom selbst legte bis gegen 700 auf véllige Frei-
heit in der Bestimmung des Anteils Gewicht. Erst als die Langobarden katholisch ge-
worden waren, treffen wir bei ihnen die Seelenquote, und zwar in der augustinischen
Gestalt. In dieser Gestalt findet sie auch Aufnahme in das Corpus Iuris eanonici, wenn
auch nicht unbestritten.

Die Ausfithrungen weisen iiberall eine bewundernswerte Beherrschung der einschligigen
Literatur auf. Selbst entlegene Gebiete, wie die des syrisch-rémischen und des armeni-
schen wie georgischen Rechtes finden eine befriedigende Darstellung. Nur fiir den Bereich
des Rechtes in slawischer Zunge hat der Vf. geglaubt, sich dispensieren und die Arbeit
anderen Forschern iiberlassen zu sollen. Mit besonderer Liebe sind die Einfliisse des Ostens
auf Gallien und Irland gezeichnet, so daB diese Ausfiihrungen auch dem Fachmann als
knappe Zusammenfassung wertvoll sind. Freilich liegt es in der Eigenart der Quellen, daB
Sicherheit in der Bestimmung der Abhéngigkeit nicht immer erreicht werden kann. Viel-
leicht hétte der V{. kliiger getan, hier noch etwas mehr Zuriickhaltung walten zu lassen.
Im iibrigen verraten jedoch die vielen, vielen klugen Einsichten allenthalben den erfah-
renen Rechtshistoriker, welcher viele Jahrzehnte hindurch seinem Stoff mit Liebe nachge-
gangen ist. H. Engberding

Albert Frank-Duquesne, Schipfung und Zeugung. Philosophie und
Mystik der Ehe. Aus dem Franzosischen iibertragen von Oswalt von Nostitz.
Einfiihrung von Julius Tyciak. Patmos-Diisseldorf 1955. 314 8. 18.— DM.

Dem Verlag Patmos gebiihrt aufrichtiger Dank, daB er einen so bedeutsamen, origi-
nellen, ja kiihnen belgischen Denker in Deutschland wenigstens noch nach seinem Tode zu
Worte kommen 1aBt. Der Vf.,, der 1955 im Alter von kaum 50 Jahren gestorben ist,
empfing nach seiner Riickkehr zur katholischen Kirche (1940) entscheidende Anregungen
aus der ostkirchlichen Sophiologie (Solowjew, Bulgakow, Berdjajew u. a.). Der Gedanke
der Gottlichen Weisheit, welche das Vielfiltige der geschaffenen Dinge zur Einheit zu-
sammenfiigt und zu Gott erhebt, welche allem Geschopflichen den Glanz der Gottver-
bundenheit verleiht, aber auch der Gedanke jener Gottlichen Weisheit, die vor aller
Schopfung als Fiille und Quellgrund »fast wie eine Hypostase« in Gott lebt — dieser
Gedanke in all seinen Veriistelungen und Auswirkungen hat das Denken unseres Vf. ent-
scheidend gepriigt. Mit feinem Spiirsinn und mit Hilfe einer groBen Belesenheit weill er
iiberall — auch auBerhalb der ostkirchlichen Sophiologie — Spuren dieser Denkrichtung
zu finden und Stiitzen aus ihnen zu zimmern, mag es sich nun um Abendlinder wie Augu-
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stinus, Bossuet, Bloy, Bergson, Streeten usw. handeln oder um die jiidische Kabbala, den
Hinduismus, die japanische Mystik. Als Erkenntnisquellen gelten ihm daher nicht nur
Verstand und diskursives Denken, sondern mit Vorliebe »das Auge, das schaut; das Herz,
auf dessen Seelengrund sich das Bild Gottes spiegelt, das Mysterium«. Intuitionen,
Ahnungen, alles, was iiber das intellektuelle Gesprich hinausgeht, was »ohne das Lampentl
der Forschung« sichtbar wird, ist Trumpf.

Deswegen fiihlt der V£. sich gleich zu Anfang gedriingt, mit klarster Offenheit die vollige
Freiheit seines Denkens zu betonen, seinen »uneingeschrinkten Nonkonformismus, seine
Absicht, Auffassungen darzulegen, welche manchem ganz unméglich vorkommen werden.
Die ,Schulen® interessieren mich nicht«. Aber mit demselben Nachdruck betont er auch
geine Absicht, »all dem treu zu bleiben, was das heilige Lehramt mir als Gegenstand des
Glaubens bezeichnet. . . Im voraus und riickhaltlos widerrufe ich daher alle Feststellungen,
die an meiner Arbeit unrichtig sein kénnten«.

Diese Beteurungen entheben uns der Notwendigkeit, hier all die Stellen im einzelnen
namhaft zu machen, an welchen nach unserer Auffassung den Vf. die Kiihnheit und Eigen-
willigkeit seines Geedankenfluges zu weit mit sich fortgerissen hat. Im gleichen Sinn ver-
zichten wir auch darauf, den hl. Radikalismus niher zu beleuchten, welcher den Konver-
titen an einigen Punkten verleitet, Forderungen zu stellen, welche zum mindesten nicht
fiir die Allgemeinheit verbindlich sein kénnen. Somit diirfen wir hier uns darauf beschrén-
ken, den Lesern ein moglichst unmittelbares Bild von der schopferischen Denkkraft zu
vermitteln, welche uns wohl aus jeder Seite des Buches anspricht. Selbst wer anderer An-
sicht ist, wird sich gern durch diese Gedanken zum erneuten Nachdenken anregen lassen.

Das eigentliche Anliegen des Buches ist der Sinn der Ehe. Dieses Anliegen wird indessen
ausschlieBlich im Licht der Sophiologie gesehen. Darum findet sich eine ganze Sophiologie
mit in die Abhandlung eingebaut. Die geschlechtliche Polaritit des Menschen ist nicht nur
ein Phinomen der sinnenfilligen Ordnung. Sie findet sich auf allen Stufen des Seins: ein
ménnlicher Pol wird von einem weiblichen bekimpft und erginzt. Ja selbst in Gott
treffen wir trotz seiner unaufloslichen Einheit »einen miitterlichen Aspekte, freilich keine
miitterliche Person, wohl aber ein »Etwas«, das uns auf die Weisheit zuriickfiihrt.

Der Sinn der Existenz einer solchen Polaritit wird damit begriindet, daB Fiir-sich-
allein-sein keine Vollkommenheit bedeutet. Entfaltung ist Leben; aber nicht Entfaltung
zur Vielfalt, sondern zur Einheit durch Vielfalt. Daher die Zweieinheit des Menschen: der
eine und die andere; der Mann als Aktualitit, die Frau als Potentialitat. Aktualitat als
freie, schopferische Initiative; Potentialitiit als rezeptive Fruchtbarkeit, fiigsame An-
schmiegsamkeit, Sensibilitit; animus und anima. Der Mann soll sich in der Frau erkennen,
soll durch die Frau ganz Mensch werden. Die Frau soll dem Mann zur Sophia, zur Erfassung
der Einheit in der Vielheit, zur Ganzheit verhelfen. Durch die Frau stellt der auf das Allge-
meine veranlagte Mann den Kontakt mit dem Konkreten her. So ist die Frau ihrer Natur
nach der Weisheit verbunden. Wie die Weisheit aus dem Chaos den Kosmos bildet, so hilft
die Frau dem Mann das All in seiner Wesensausrichtung auf Gott zu erfassen. Was der
Mann ist fiir Gott, ist die Frau fiir den Mann: der Mann ist Abbild Gottes, die Frau Abbild
und Vollendung des Mannes. Sie verhilft dem Mann dazu, ganz das zu sein, wozu er auf
Grund des Schopfungswillens Gottes berufen ist. Mit groBem Freimut werden diese
Gedanken ausgesprochen.

Das Idealbild ist der androgyne Mensch — es handelt sich bei diesem Begriff aber nicht
um sinnlich wahrnehmbare Geschlechtsorgane — jener Mensch, der zugleich mannlich und
weiblich ist, der so angelegt ist, daB er sich nicht durch Ausdehnung, sondern innerlich
erginzt. Diesen androgynen Menschen findet die Sophiologie im ersten Kapitel der
Genesis, wo es heilt, dafl Gott den Menschen als Mann und Frau erschuf, also ein homo, in
welchem vir und virago noch vereinigt sind. Erst im zweiten Kapitel, wo die virago aus
dem vir heraustritt, stehen wir unserer heutigen geschlechtlichen Polaritit gegeniiber.

Weil nun beide Pole zutiefst und innerlichst aufeinander ausgerichtet sind, ergibt sich
sofort die Sinnfiille der Ehe. Die Zweiheit driingt zur Einheit, zu einer unaufloslichen Ein-
heit. Sie wird dazu gedriingt durch die erhabensten Vorbilder: durch die Beziehung Gottes
zur unerschaffenen Weisheit; durch die Vereinigung, welche zwischen dem noch nicht
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inkarnierten Logos und der noch nicht existierenden ewigen Kirche im Himmel besteht;
durch die Hochzeit des Lammes, d. i. der Vereinigung Christi mit der Kirche hier auf Erden.

Die also gesehene Sinnfiille der Ehe ruft von selbst die Frage nach der Berechtigung
eines jungfriulichen Lebens wach. Der Vf. sieht sie in der pneumatischen Fruchtbarkeit.

Das Gesagte stellt nur einen schmalen Durchblick durch die Fiille der Gedanken dar,
welche in diesem Buche niedergelegt sind. Aber es diirfte geniigen, dem Leser ein Bild von
der Eigenart unseres Denkers zu vermitteln und ihn vielleicht gar anregen, zum Buche
selbst zu greifen.

Die Ubersetzung des Werkes ist ganz vorziiglich. H. Engberding

Msgr. Joseph Nashrallah, Marie dans la sainte et divine Liturgie Byzantine
(Paris 1955, Nouvelles éditions latines) 107 S.

Wenn auch das Buch mehr mit dem Herzen als zu wissenschaftlichen Zwecken ge-
schrieben ist, verdient es doch an dieser Stelle mit wahrer Anerkennung genannt zu werden.
Gerade der erste Teil, welcher sich mit den Darstellungen Mariens im byzantinischen
liturgischen Raum befallt, verrat eine auBlerordentliche Vertrautheit mit den einschliagigen
Denkmélern und mit der Fachliteratur. So wird das Gebotene trotz der Knappheit der
Darstellung eine Ubersicht, die auch den Fachmann immer wieder durch ihren Reichtum
fesselt. Als Leitfaden wihlt der Vf., welcher als melchitischer Priester in Paris lebt, die
Anordnung der Bilder im gottesdienstlichen Raum. — Der zweite Teil befaBt sich mit den
Texten. An Hand des Verlaufs der (MeB-) Liturgie wird alles zusammengetragen, was von
Maria handelt. Bei der Behandlung der Troparien zum kleinen Einzug wird ein Uberblick
iiber Maria im Kirchenjahr der Byzantiner eingeschoben. Das Ganze hat auf mich nicht
den fesselnden Eindruck gemacht wie der erste Teil, zumal noch ausgedehnte Erliute-
rungen iiber die Feier der Liturgie im allgemeinen eingestreut sind.

Zu 8. 24: nach den Forschungen von Romilly J. H. Jenkins und Cyrill A. Mango,
Dumbarton Oalks Papers 9/10 (1956) 125—40, bezieht sich die Homilie des Photius nicht
auf die Weihe der Nea des Basilius I., sondern auf die Palastkirche, welche auch Pharus-
kirche heifit. — Es wirkt gezwungen, wenn man die Synaxis U. L. Fr. am 1. September so
hervorhebt. Das Hauptfest ist doch das Neujahrsfest. So habe ich dem marianischen
Jahresring 1. September — 31. August keine Sympathie abgewinnen kénnen.

H. Engberding

Thomas Ohm, Ruhe und Frommigkeit = Arbeitsgemeinschaft fiir For-
schung des Landes Nordrhein-Westfalen. Geisteswissenschaften, Heft 34
(K6ln und Opladen 1955) 121 8. 10,70 DM.

Mit viel Sachkenntnis und mit klarem Geistesblick bietet uns hier der Missionswissen-
schaftler der Universitiat Miinster eine kleine Uberschau iiber die vielfialtigen Beziehungen,
welche zwischen Ruhe (= ruhiges Leben, ruhiges Denken, Wollen und Tun, Ausruhen vom
Denken und Arbeiten) einerseits und Frommigkeit (= subjektiv erlebte Verbindung mit
Gott) anderseits bestehen.

Obschon es nicht an religivsen Erscheinungsformen fehlt, welche gerade in dem Fremd-
sein-auf-Erden, in dem Nirgendwo-zu-Hause-sein, in der stdndigen peregrinatio ein
wesentliches Mittel, zu Gott zu gelangen, erblicken, wird doch zumeist in dem besténdigen
Wechsel eine wahre Gefahr fiir die Seele erblickt; deswegen die Forderung nach einem
bestdndigen Verweilen an einem bestimmten Ort. An diesem festen Ort soll man in aller
Ruhe seine Arbeit verrichten; an gewissen Tagen sogar um der gesteigerten Verbindung
mit Gott willen von der Arbeit ablassen und ganz fiir Gott frei sein. Dementsprechend
sollen die Stitten des Gebetes, des Kultes, der Betrachtung Ruhe ausstrahlen. Selbst im
einzelnen Akt der Frommigkeit soll Ruhe herrschen; zuviel Titigkeit, zu viele Zeremonien
hindern das Erleben der Verbindung mit Gott.

Diese und andere Wahrheiten werden mit hochst gehaltvollen Sitzen aus den wichtig-
sten Denkmilern der verschiedensten Religionen belegt, angefangen von den primi-
tivsten Formen iiber Stoa, Islam, Sufismus, Brahmanismus, Buddhismus, Hinduismus,
Dauismus bis zur christlichen Religion.
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