unter gelegenen Wachstumszone zugefithrt wird
und deren Weachstum beschleunigt, in den Zellen
der Lichtseite eine Behinderung erfihrt. Darum
wachst die Lichtseite schwicher, was eine Kriim-
mung des ganzen Triebs zum Licht hin zur Folge
hat. Bei unserem Fall der Nachtkerze liegen die
Verhiltnisse bei weitem nicht so iibersichtlich, so
dafl es mir noch fraglich erscheint, ob auch dieser
Offnungsvorgang durch lichtgesteuerte Auxinbewe-
gung zu erkldren ist. Manche dieser Fragen iiber die
Lebenserscheinungen der Nachtkerze wird man auch
licber zunichst in der amerikanischen Heimat der
Pflanze gestellt und beantwortet sehen, weil da
vielleicht Faktoren wirksam sind, die hier ausfallen.
Die Umgebung im weitesten Sinn, als Klima, Zu-
sammensetzung des Bodens, geographische Breite,

Tier- und Pflanzenwelt, die mikroskopisch kleine
nicht zuletzt, spielt ja im Leben einer solchen
Pflanze eine entscheidende Rolle: Wir sind z. B.
erst seit einiger Zeit darauf aufmerksam geworden,
dafl Pflanzen sich mit gewissen Pflanzen durchaus
nicht vertragen, sich gegenseitig Gift sind. Gewif}
bietet die Nachtkerze mit ihrer recht bedeutenden
Vitalitit auch dem Pflanzensoziologen noch einige
beachtliche Aufgaben. Man versteht, dafl einige
Botaniker solche Eindringlinge mit einem gewissen
Ingrimm betrachten. Aber sie sind einmal da und
werden auch wohl dableiben. Es gibt dann eben
die Tatsache ihrer Einbiirgerung eine Reihe von
Problemen auf, die vielleicht tiefer in das Geheim-
nis des Lebens einfiihren als der unbeirrte Schritt
des Lebenslaufes alteingesessener Geschlechter.

UMSCHAU

ZEITFRAGEN
IM LICHT VON SCHRIFT UND DOGMA

Das Anliegen des Buches von L. Fendt, Die Be-
deutung der wissenschaftlichen Theologie fiir das prak-
tische Leben (Tiibingen 1939, Mohr, M 1.50), ist ein
zweifaches aktuelles: Es mochte jene Kreise, die das
Verschwinden einer wissenschaftlichen Theologie wiin-
schen, das ,Minus® zeigen, das die Verwirklichung dieses
Strebens dem Deutschen Volk bringen wiirde — es
mochte daneben einer nur ,kirchlichen Theologie® sagen,
wie neben ihr eine eigentliche ,wissenschaftliche® Theo-
logie notwendig ist. Die letztere besteht nach dem
Verfasser in einer ohne Voraussetzungen betriebenen
rein wissenschaftlichen Untersuchung, die sich folglich
nicht nur auf eine Kirche, sondern auf die Gesamtheit
der Religionen iiberhaupt erstreckt. Sie sucht auf diese
Weise das Thema ,,Gott“ und ,Religion® in einer fiir
alle bindenden Forschung aus der willkiirlichen Be-
jahung oder Verneinung Einzelner emporzuheben auf
die  Stufe allgemein-wissenschaftlicher Sachlichkeit. So
schafft sie die Grundlage gemeinsamer Verstindigung
zwischen ,,Frommen und Nichtfrommen® (5). Verwirk-
licht wird diese Arbeit durch Forschung an der Natur,
am Menschen und am Volk (besonders am Anliegen ces
Deutschen Volkes in seiner Geschichte von der Ver-
gangenheit bis heute). Der so wissenschaftlich erarbeitete
Gottesbegriff der christlichen Zeiten unseres Volkes
bietet eine Grundlage fiir das gemeinsame Forschen auch
iiber die Gottbezogenheit der Dinge und des Menschen
im einzelnen. Er fithrt uns dabei auf die besondere
Form des Gotterlebnisses im Menschen Jesus Christus,
in dem die Gottbezogenheit unserem Volk Wirklichkeit
wurde. Auf dem besonderen Gebiet des Christentums
besteht dann die Aufgabe wissenschaftlicher Theologie
in der Untersuchung, wie diese Gottbezogenheit Jesu
sich innerlich gab (Exegese), wie sie sich in der Geschichte
auswirkte (Kirchen- und Dogmengeschichte), wie sie in
der Jetztzeit auf brauchbare Formeln zu bringen ist
(Systematik), wie sie sich heute auswirken miifite (prak-
tische Theologie), und endlich, wie sie sich zeigt, wenn
einem neuen Volk diese Wahrheit gebracht wird (Mis-
sionskunde). Es braucht nicht eigens darauf hingewiesen
zu werden, welch eine Liicke in der gesamten deutschen

Wissenschaft entstehen wiirde, wenn diese Forschung
fortfiele, da schliefllich im Gottesbegriff — und fiir die
deutsche Vergangenheit in der Gotteshaltung Jesu —
die letzte Lebenshaltung gipfelt: ,Wer das leugnen
mochte, hat noch nicht den - tiefsten Blids in das Ge-
samtwesen des deutschen Volkes getan® (29). Kirchliche
Theologie besagt dem Verfasser dagegen eine Theo-
logie, die bereits oder noch an ein Bekenntnis gebunden
ist. Er begriiffit sie als ,Vorarbeit®, fordert aber iiber
sie hinaus einen Uberstieg ins kirchlich Ungebundene;
und das gerade um der Kirchen willen, da der kirchliche
Theologe allzu leicht im Bewufltsein seiner Wahrheit
die Grundfrage nach der Berechtigung seiner Lehre
nicht mehr stelle. Wir mochten meinen, dafl disse Gefahr
wohl mehr im protestantischen Religionsbegriff, von
dem der Verfasser ausgeht, vorhanden ist, da er ja das
religitse Erlebnis mehr in den Vordergrund stellt. Der
katholische Glaubensbegriff mit seiner wenn auch nicht
ausschlieflichen Betonung der Bindung der Vernunft als
Vernunft im Glauben mufl notwendig immer auch die
rationale Berechtigungsfrage seines Glaubens stellen.
So wichst bei ihm kirchliche Theologie wesenhaft zu
wissenschaftlicher Theologie, die dann freilich im Be-
wufltsein des Besitzes der Wahrheit vom Katholiken
betrieben wird. Das aber ist kein Hindernis echter
Forschung, sondern tiefster Antrieb, da gerade von hier
aus erst die echte Stdrke wichst — mehr als aus einer
allgemeineren und unbestimmten Haltung. Auch wird
nur von einer kirchlich-wissenschaftlichen Theologie
aus die ganze Bedeutung ihrer Stellung im Volksleben
offenbar, da nur sie allein den ganzen Glauben auf-
zeigen kann in seiner vollen Tiefe und Breite; denn
der tatsdchliche Glaube war ja ,kirchlich®, und nur eine
kirchlich-wissenschaftliche Forschung wird so der Ge-
fahr entgehen, statt des blutvollen Glaubens nur ein
blutleeres ,wissenschaftliches® Ideengut, dessen Einheit
bloff aus einer Abstraktion der Verschiedenheiten
entstand, darzulegen.

Dem Verhiltnis, das Theologie und Wissen so ver-
bindet, geht das Werk von Kolping?! nun noch tiefer

1 Anselms Proslogion-Beweis der Existenz Gottes. Im
Zusammenhang seines spekulativen Programms Fides
quacerens intellectum. Bonn 1939, Hanstein. M §.50
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nach. Es geschieht an Hand des Gottesbeweises, wie
ihn Anselm von Canterbury am Beginn des modernen
theologischen Denkens in seinem Proslogion gefiihrt hat.
Im Streit dariiber, ob Anselm dem Glauben eine Stel-
lung vor der Vernunft einriume oder ob Glaube der
Vernunft erst folge, entscheidet sich Kolping in genauer
Textanalyse dafiir, daf} bei Anselm der ,Glaube®, der
dem philosophischen Beweis bereits vorausgehen miisse
(»fides quaerens intellectum® heifit sein berithmtes Axiom),
nicht abstrakter Glaube, sondern ,Glaubensleben® sage.
Der ,Glaubende® sucht also nach den Griinden seines
Glaubens; er will erkennen und einsehen, nachdenken
iiber die Begriindung seiner Glaubenslehren. Diese
Griinde aber sind nach Anselm echte Vernunfrgriinde,
nicht zunichst theologische. So verbindet sich also in
diesem Fithrer der ganzen neuen wissenschaftlichen
Theologie bereits die echte theologische und die wissen-
schaftliche, philosophische Haltung des Menschen: Ge-
rade aus echtem Glauben heraus sucht er den Weg,
den auch die Vernunft zum Schopfer lehrt. Die gute
Untersuchung lifft mithin — auch wenn man im Urteil
iiber die Bewertung des kritischen Realismus ihr nicht
zustimmt — nicht nur ein rein geschichtliches Ergebnis
ahnen, sondern bringt dariiber hinaus auch grundsitz-
liche Wegweisung in der so umkimpften Frage von
Theologie und Wissen: Beide haben ihre Eigenbedeutung,
und doch steht iiber allem das echte religiose Glaubens-
anliegen, wie wir zu Gott kommen.

Prinzipieller noch wird diese Frage zum Problem des
Gesamtverhéltnisses nicht nur der menschlichen Ver-
nunft, sondern der ganzen Welt zu Gott. Sie ist in der

Arbeit von H. M. Biedermann? gestellt: Stellung

der Welt im Heilsplan Gottes. Diese Frage kann auch
deshalb heute auf Aufmerksamkeit rechnen, da das
Urteil iiber Giite oder Schlechtheit der Welt in der
Auffassung des Christentums in der Gegenwart so um-
stritten ist. Die Antwort sucht und findet Biedermann
unmittelbar an einem der ersten Quellginge des Christen-
tums, beim Vélkerapostel. Sie befreit wirklich in ihrer
Umfassenheit (wenn sie auch im Endergebnis nicht neu
ist), da sie die iiberaus positive Bedeutung der Schépfung
deutlich macht. Gew:if hat die Siinde nach Paulus die
urspriingliche Ordnung zerstért; aber es ist das keine
eigentliche Unordnung der Natur in den einzelnen Seins-
teilen des Kosmos, sondern mehr in den Bezichungen der
einzelnen Teile untereinander und besonders zum Herrn
der Schopfung, zu Jesus Christus. Das schlieflt freilich
besonders nach dem Romerbrief auch eine gewisse phy-
sische Verderbnis der Natur ein, die aber keine innere
Umwandlung zum schlechten Sein in sich birgt. Wie der
Tod des Menschen nach der Siinde den Charakrer des
Gewaltsamen und Unberechenbaren trigt, so zittert nun
auch die Natur vor dem Verhingnis, das ihr droht und
dem sie sich nicht entzichen kann. Aufgehoben wird
dieser Zustand im Menschen wie in der Natur durch die
Erlsung in doppelter Weise: Wihrend die Siinde Ge-
schépfliches an Gottes Stelle in der Welt setzt, bringt
Christus als letztes Ziel den neuen Mittelpunkt alles
Strebens — grundgelegt im Leiden und in der Auf-
erstehung des Herrn, vollendet in seinem Wiederkom-

2 Die Erlosung der Schépfung beim Apostel Paulus.
Ein Beitrag zur Klirung der religionsgeschichtlichen
Stellung der paulinischen Erlosungslehre. Wiirzburg
1940, Rita-Verlag. M 4.80
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men in der Fiille der Zeiten. Dann wird sich auch das
Zweite ganz erfiillen: die Verkrampfung lést sich, der
Geist herrscht, die Preiheit der Kirche Gottes ist voll-
endet. Naturgemi muf daran bei der engen Ver-
bundenheit von Welt und Mensch die Schipfung teil-
nechmen. Auch sie wird ,vergeistigt®, auch sie wird
»frei” im vollendeten Sinn einer vollen naturgemifen
Seins- und Wirkweise. So ergibt die Arbeit, die im Be-
ginn den religionsgeschichtlichen Hintergrund der pau-
linischen Darlegung in der iranischen Religion, der grie-
chischen Philosophie, der jiidischen Apokalyptik und
Prophetic wie in den Evangelien kurz entwickelt, als
Grundzug der Weltauffassung des Apostels und damit
des Urchristentums eine durchaus positiv gehaltene Be-
urteilung der Schépfung im Heilsplan: Sie nimmt teil
an dem Siindenfluch; sie nimmt aber auch teil an der
erlgsenden Tat des Gottmenschen und seiner Verklirung.
(Vielleicht hétte das Ergebnis noch eindrucksvoller sich
gestalten lassen, wenn der Frage, ob Paulus die gefallene
Welt im Gegensatz zur vorher bereits iibernatiirlich er-
hobenen oder zu einer rein natiirlichen Welt sah, noch
niher nachgegangen wire.)

Nicht nur im Problem der positiven Hinordnung der
Natur zu Gott und ihres Hineinnehmens in gdttliches
Heilsplanen, sondern auch in der Frage der Stellung
eigentlich menschlichen Handelns im Heilsgeschehen sind
die Ansichten bis heute weit auseinandergegangen. Liegt
doch in beiden Fragen cine der Grundverschiedenheiten
der religiosen Haltung von Katholik und Protestant,
wobei der erstere die freudigere, positive Haltung zu
Nartur wie zu Menschentun, wenn auch in der Gnade
und mit der Gnade, vertritt. So ist es ganz lehrreich,
zu schen, wie der eigentliche theologische Begriinder des
Anglikanismus, Richard Hooker (} 1600), zu dieser ech-
ten Grundfrage religiésen Lebens Stellung nimmt. Das
zeigt uns das Heft von J. Koenen?® Man spiirt aus
den Ausfithrungen, wie stark der Mensch bei der Riick-
kehr zu Gott aus seiner Siinde zuriicktreten muf: Siih-
nende Genugruung des Menschen ist Hooker nicht még-
lich. Aber dennoch leuchtet, wenn auch schwach, bei ihm
noch etwas durch von der alten katholischen Idee des
Mitsiihnens mit Christus — der grundlegenden
religios frohen Gnadentat, die uns Christus in der Mdg-
lichkeit des Mittuns mit seiner und in seiner Gnade
schenkte. So fordert Hooker denn noch die Beichte fiir
die offentlichen Vergehen und rit sie fiir die iibrigen,
Nur fehlt ihm dafiir die letzte tiefe Begriindung als
echte sithnende Tat. Fiir ihn ist die Beichte mehr nur
»disziplindr®, wihrend in katholischer Siihne, das hat
Koenen gut herausgearbeitet, beides zu innerer religitser
Einheit verbunden ist, da sowohl die kirchliche Buf-
auflage in gottlichem Auftrag geschieht, wie auch ihr
Vollzug mit der Gnade im Mitleiden Christi siihnt.

Hier liegt auch eines der wesentlichen Ergebnisse der
jiingst erschienenen und bisher ausfithrlichsten Darlegung
des frijhchristlichen Bufllebens von B. Poschmann®
Es ist das Ergebnis eines Lebensstudiums, das wir
hier als reife Frucht erhalten. Nach einer eingehenden
Darlegung der Christenbufie im Neuen Testament fithre

3 Die Bufilehre Richard Hookers. Der Versuch einer ang-
likanischen Bufidisziplin, Freiburg 1940, Herder. M 2.40.

2 Paenitentia secunda. Die kirchliche Bufle im #ltesten
Christentum bis Cyprian und Origenes. Bonn 1940,
Hanstein. M 22.—,




uns der erfahrene Verfasser durch die gesamte friih-
christliche Bufiliteratur im Abendland bis hin zu Ter-
tullian, dem extremen Rigoristen, und Cyprian, dem
energischen, aber so seelsorgeergriffenen Bischof von
Karthago, und im Orient bis zu Origenes, dem eigent-
lichen Begriinder der bis heute lebendigen besonderen
Art ostlicher Bufle in der mehr betonten personlich-
aszetischen Heiligung. Die vielen Untersuchungen iiber
die Entwicklung der Buflie im Urchristentum, seien es
Einzeluntersuchungen, seien es Gesamtdarstellungen, wie
sic uns vor allem Paul Galtier in seinem klassischen
Werk ,L’Eglise et la rémission des péchés aux premiers
siccles” (1932) geschenkt hat, wurden von Poschmann zu
cinem Gesamtblick vereinigt, wozu ihn seine eigenen
frilheren zahlreichen Teilveréffentlichungen besonders
befdhigten. Dabei ist bewufit von einer allzu ideen-
geschichtlichen Betrachtung abgesehen; die einzelnen
Werke und ihre Verfasser sollen moglichst unmittelbar
zu uns sprechen. Zwei Dinge beweist die Arbeit iiber
jede wissenschaftliche Kontroverse5 hinaus. Das ist zu-
nichst die innige Verbindung altchristlicher Bufle mit
dem Herrenwort bei Mt. 16, dem Wort von der Schliissel-
gewalt an Petrus. Um diese Gewalt schliefit sich der
Ring aller friihchristlichen Bufischriften und fithre die
Bufle so eindeutig auf Christus selbst zuriid. Neben
dem ebenso eindeutigen Ergebnis, daff die kirchliche
Bufle allen Siindern und allen Siinden offenstand — der
Bufirigorismus der Nichtvergebbarkeit einzelner schwerer
Siinden ist erst das Werk des montanistischen, nicht des
katholischen Tertullian —, ist es dann zweitens das
Sakramentale der christlichen Bufle, das in dieser Ge-
samtsicht eindrucksvoll wirkt.

Uberzeugend wird gezeigt, wie gerade — mehr noch
als in der morgenlindischen — in der abendlindischen
Kirche, in der das disziplinire Element der 6ffentlichen
Kirchenbufle so scharf ausgeprigt war, dieses Sakra-
mentale aufs deutlichste hervortritt, und damit das
eigentlich Heiligende, Religitse. Wir miissen griindlich
umlernen, wenn wir meinten, dafl die scharfe duflere
Bufiform der alten Kirche zu grofilen Wert auf das
Personliche im Biiflen legte. Denn all dieses Biifflen war
kirchliches Biiflen, alles Verzeihen kirchliches Verzeihen,
und damit sakrale, sakramentale Wiederaufnahme in
das strémende Leben der geistgetragenen, heiligenden
Kirche. So enthiillen auch nach dieser Seite die Biicher
von Koenen und Poschmann eine Linie christlichen
Denkens im Hinblick auf das Verhiltnis von Welt,
Mensch und Planen Gottes: nicht nur die Ratio, die
Vernunft, nicht nur das ganze Weltsein, nein, auch der
Mensch in seinem Wesen und Handeln nimmt in der
Gnade teil am Heilsplanen und Heilstun Gottes. Es er-
fiille sich hier wieder die frohe, offene christliche Auf-
fassung vom Irdischen, das nicht blof irdisch ist, son-
dern durch die Gnade der géttlichen Ordnung angehért.

Heinrich Weisweiler 8. J.

GEIST DES HEILIGEN FRANZ VON ASSISI

Die neue Ausgabe der ,Schriften des Heiligen Fran-
ziskus von Assisi“, die Ottokar Bonmann in wohl-
gelungener Ubertragung und mit reichen Einfithrungen

8 Es sei dafiir auf eine eingehende Besprechung im
kommenden Aprilheft der ,Scholastik® verwiesen,

vorlege?, ist bewufit dem Heiligen gewidmet als ,dem
Patron des katholischen Laienapostolats®: weil er einer-
seits ,nicht Priester® war, anderseits aber ,sich in seiner
apostolischen Gesinnung gedringe (fithlte), die ganze
Welt zu christianisieren® (V). So diirfte der wahre Geist
des heiligen Franz auch der wahre Geist eines ,katho-
lischen Laienapostolats® sein, und die viel erdrterte
»Mindigwerdung des katholischen Laien® diirfte vom
heiligen Franz her ihre wahre Form empfangen.

Diese ,Miindigwerdung® hat, von den Wehen der
Reformation und des Jansenismus her, gern die Form
einer ,,Spannung® oder eines ,Kampfes“ oder iiberhaupt
einer ,Tragik® gegeniiber der ,offiziellen Kirche*. Sie
erscheint leicht entweder im Affekt gegen einen ,,Hoch-
mut® oder eine ,Naivitit® des ,Klerus®. Hier spricht
ergreifend das , Testament® des ,heiligen Laien® Fran-
ziskus, in dem das ,allgemeine Priestertum® der Refor-
mation allzu schnell seinen Vorldufer sah: ,Dann gab mir
der Herr — und er gibt mir immer noch — zu den
Priestern, die nach der Vorschrift der heiligen Kirche
in Rom leben, wegen ihrer Weihe ein unbegrenztes Ver-
traven. An sie will ich mich wenden, selbst wenn sie
mich verfolgen sollten. Wire ich auch so weise wie
Salomon und kiime zu den armseligsten Priestern in der
Welt, so will ich doch in ihren Pfarreien gegen ihren
Willen nicht predigen. Sie und alle andern will ich
achten, lieben und ehren als meine Herren. Uber ihre
Siinden will ich hinwegsehen, weil ich den Sohn Gottes
in ihnen erblicke und sie hoch iiber mir stehen. Das tue
ich deshalb, weil ich in dieser Welt vom hachsten Sohn
Gottes mit leiblichem Auge allein scinen heiligsten Leib
und sein heiligstes Blut sehe. Sie nchmen ihn in ihre
Hinde, und sie allein teilen ihn den andern aus® (48f.).

Die ,Miindigwerdung® des katholischen Laien hat
ferner mit Vorliebe eine ,Freiheit des Evangeliums®
zur Form: das personale Verhiltnis zum Herrn, in
lebendiger Nachfolge. Dem gibt der Heilige ohne Frage
in seiner zweiten Regelfassung den schonsten Ausdruck:
»50 wollen wir denn nichts anderes wiinschen und ver-
langen, an nichts Gefallen und Ergdtzung finden als an
unserem Schopfer und Erldser und Heiland, dem allein
wahren Gott, der ist die Fiille des Guten, jedes Gut,
das vollstindige Gut, das wahre und héchste Gut: der
allein gut ist, gniddig und sanftmiitig, milde und an-
genehm, der allein heilig, gerecht, wahr und gerade ist;
der allein glitig, unschuldig und rein ist; von dem,
durch den und in dem alle Verzeihung ist, alle Gnade,
alle Herrlichkeit aller Biifler und Gerechten, aller Seligen,
die im Himmel an seiner Freude Anteil haben® (36). —
Aber dieses lebendig Christozentrische duflert sich in
einer Frommigkeit, die unbesorgt um den Vorwurf auf
» Werkdienst® ist und darum nicht nur immer neu das
~Gottliche Offizium® betont, sondern auch vielfach
wiederholte Vaterunser empfiehlt (12 ff. usw.). Es ist
ein Leben in der Frohbotschaft, das sich doch mit Vor-
liebe als Stand der ,Bufie” bezeichnet. Und es ist eine
wahre Mystik des Kreuzes, die schlicht und kindlich
an der Hand Mariens geht: wie die eine und einzige
Antiphon des ,Offiziums vom Leiden des Herrn® eine

* Die Schriften des heiligen Franziskus
von Assisi, ins Deutsche iibertragen von Ottokar
Bonmann, 8° (XII u. 179 S.) Freiburg 1940, Herder.
M. 4—
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