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wehr wie Disziplinierung und ist darum nicht so neu. Denn das alles bleibt in Tuch-
fithlung mit dem vielbesprochenen und fiir das ganze 17. Jahrhundert ungemein
~folgenreiche Phinomen des christlichen Stoizismus®. Spizels Humanismus wird so
wohl klarer umschrieben als Aufdeckung seiner patristischen und stoizistischen Ab-
hingigkeiten, die ihn aus einem geistesgeschichtlichen Gesamtrahmen nicht heraus-
ragen ldflt, so ethizistisch er alles prigt. Denn das ist ein Signum des ganzen 17.
Jahrhunderts. Dabei soll die Frage hier offenbleiben, wieweit damit auch eine
Sikularisierung der Eschatologie im Menschenbild, jenes Verblassen im Wesenszug
des christlichen Menschenbildes als einer todlichen inneren Destruktion, die sich im
irdischen Dasein nur abschwiichen lifi¢, bereits zum Vorschein kommt.

In einem letzten Kapitel geht der Verfasser auf Spizels Anteil bei der allge-
meinen Atheismusbekimpfung ein, in die sich dieser rithrig einschaltet, jedoch ein
bescheidenes Mittelmafl nicht tiberschreitet und auf der ganzen Linie von anderen
abhingig bleibt. Spener entdeckt hier das Unvermdgen Spizels, den Bruch der Zeit
zu erkennen. Unermiidlich mufl der Augsburger gemahnt werden, nicht Gegen-
griinde anzufiithren, die angesichts einer fortschreitenden Naturwissenschaft wie
einer historischen Forschung bereits suspekt geworden sind. Der Hinweis aus Des-
cartes fruchtet nichts. Spizel bleibt unbeweglich in der aristotelisch-neuscholasti-
schen Schultheologie befangen. Bedenkenlos bejaht er als gottgefilliges Werk die
physische Vernichtung von Hexen in Augsburg, darin innerlich weit entfernt so-
wohl von Spener wie von einem wach gewordenen Weltgewissen. Die Verbalinspira-
tion gilt fiir Spizel vorbehaltlos. Spener resigniert offensichtlich und rekurriert ,auf
die Gebrochenheit dieser Versuche®, ,Es ist zuletzt Gottes Sache, einen Atheisten zu
iberwinden.“ Das alles, was wir hier betonen, hitte freilich in diesem letzten Ka-
pitel scharf anvisiert werden miissen. Wir brechen ab.

Diese Anfragen an den Verfasser wollen nicht das Gewicht dieser groflen Ar-
beit verringern, jener immensen Durchdringung grofler Quellenmassen, einer Dar-
stellung, die sich jeder voreiligen Generalisierung in den Weg stellen méchte, an-
derseits der Einbeziechung dieser Ertrige in die Gesamtgeschichte des Pietismus vor-
gearbeitet hat.

Miinchen Erich Beyreuther

M. Probst, Gottesdienstin Geistund Wahrheit Die liturgischen
Angichten und Bestrebungen Johann Michael Sailers (1751-1832) (Studien zur
Pastoralliturgie; Bd. 2). Regensburg (Pustet) 1976. 328 S.

Das Thema dieses Buches, das nicht durch Verschulden des Rezensenten erst jetzt
hier besprochen wird, war schon seit einiger Zeit fillig, zumal seit immer mehr be-
wullt wurde, dafl zwischen Sailer und dessen Dillinger Schiiler Wessenberg, dem
Konstanzer Generalvikar Dalbergs, auf Lebenszeit fortdauernde Querverbindungen
bestanden. Tatsichlich wird uns hier auch eine umfangreiche Dissertation geboten,
die sich redlich um ihr Thema miiht. Zunichst, in einem ersten Hauptteil, in dem
sie chronologisch die Publikationen Sailers durchgeht und auf das Thema befragt
(dabei freilich viel Praxis der Pastoral ausbreitet); die Landshuter Zeit ab 1800, be-
sonders 1806, wo Sailer von seinem Kollegen V. A. Winter sich kritisch einfordern
lassen mufl und zudem der Ethik I. Kants sich 6ffnet, erweist sich als hier wich-
tigste Epoche. Der zweite Hauptteil sammelt das gefundene Material zu einer syste-
matischen Ubersicht. — Die sich heute stellende Frage, ob Sailer, der einflufireichste
katholische Theologe des beginnenden 19. Jahrhunderts, als Kronzeuge fiir die
nachkonziliare Liturgiereform beansprucht werden darf, ist auch nach diesem Buch
nicht einfach zustimmend zu beantworten, ebensowenig wie er einfach Parteiginger
der Aufklirer und seinerzeitigen Liturgiereformer war. Sailers Akzent liegt eher
auf dem Gebet, weniger auf dem Gottesdienst als eines ekklesial-konstitutiven Ge-
schehens — so sehr er fiir dieses, als der ausgezeichnete, wenn auch wohl unsystema-
tische Theologe, der er wahrhaftig ist, dann doch dafiir offenbleibt und andere da-
mit 6ffnet. So glauben wir, dafl das Urteil A. L. Mayers, Sailer habe schlieflich doch
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die ,Idee des (kultischen) Mysteriums® verkannt (zitiert 292), im wesentlichen zu
Recht besteht — im Gegensatz zum Verfasser, der dies, zusammenfassend, anders zu
wissen meint. — Das Buch ist informativ, gewifl, aber es leidet an der Schwiche,
schon im Sachbereich nicht alle anstehenden Fragen hinreichend intensiv bearbeitet
zu haben. Uber viele vorkommende Namen erfihrt der Leser zu wenig; so wuflte
man doch z. B. iiber Agidius Jais OSB auch schon vor der neuesten Monographie
von E. Miiller (Freiburg 1979) Treffenderes als was 57 und 283 f. geboten wird.
Ausfiihrlich wird Sailers ,,Vollstindiges Lese- und Gebetbuch® (1783) und dessen
Auszug, das ,Vollstindige Gebetbuch fiir katholische Christen® (1785), gewiirdigt
(48-66). Die 1. Auflage des ersten Titels war dem Verfasser nicht erreichbar — aber
sie wire sehr wichtig gewesen, weil hier Sailer den Kanon der Messe noch nicht
wortlich tibersetzt, sondern paraphrasiert! Erst im zweitgenannten Titel ist er von
Anfang an, ausdriicklich, wortlich iibersetzt enthalten, und zugleich liefert Sailer in
einem Nachtragsheft (,Zusitze . . .“) den Benutzern der 1. Auflage den Text nach,
den er fortan in allen Auflagen bringt. Warum dieser Wechsel? Zu diirflig ist dann
auch die Einordnung des Sailerschen Gebetbuches in die (zugegeben: noch wenig er-
forschte) Geschichte dieser Literatur. Das wire anhand der bekannten, immer noch
brauchbaren Arbeit von A. Schrott, Das Gebetbuch in der Zeit der katholischen
Restauration, in: Zeitschrift fiir katholische Theologie 61. 1937. S. 1-28. 211-257,
relativ leicht gewesen, es wire vor allem erkannt worden, dafl Sailer auch mit einer
gewichtigen Tradition bricht, nimlich im Rahmen des Gebetbuches Votivoffizien
(als Laienbrevier) zu bieten, eine liturgiegeschichtlich bedeutsame Tatsache, da Sai-
lers Gebetbuch fortan von groflem Einflufl war. Dafl Sailer den Meftext (ab 1785
vollstindig) wortlich bietet, ist so neu wieder nicht; er konnte dazu angeregt wor-
den sein etwa von dem ,Catholisch MefR-Biichlein® des bedeutenden oberbayerischen
Moral- und Pastoraltheologen E. Amort, das 1759-1786 wenigstens fiinfmal er-
schien (und iiberhaupt in Text und Konzept eine Vorlage Sailers gewesen sein
diirfte). Ja, in Sailers Dillingen selbst war sicher wenigstens 1738 der Text des Mef3-
ordo in Deutsch als Heftchen fiir das Volk herausgekommen. Lehrreich wire auch
gewesen, zu priifen, wieweit Sailer von dem seit 1751 erstaunlich oft (sicher 17 Aus-
gaben in Siiddeutschland) in Deutsch, samt vollem Meftext, erschienenen Werk von
L. A. Muratori, Die wahre Andacht des Christen, Kenntnis genommen hatte und
sich gar beeinflussen liefl. Auch nach diesem Buch bleibt also noch Raum fiir wei-
tere Forschung, die freilich das Gesamtbild nicht wesentlich &ndern diirfte, ebenso-
wenig wie es auch die vorliegende Arbeit im Grunde dnderte. — Die S. 245 und 259
genannte Ubersetzung des Karwochenordo stammt ganz von dem 283 genannten K.
A. von Mastiaux; Sailer erwies nur den Freundesdienst der empfehlenden Einlei-
tung. Der Anhang bringt einige unveréffentlichte Dokumente, deren Fundort aller-
dings erst anderswo (316) eruriert werden kann. Es wire niitzlich gewesen, die
Schriften Sailers jeweils auch mit der Nummer der vorziiglichen Bibliographie von
H. Schiel (Regensburg 1952) anzufiihren.
Maria Laach Angelus A. Hinfling OSB

Volker Weymann: Glaube als Lebensvollzug und der Le-
bensbezug des Denkens. Eine Untersuchung zur Glaubenslehre Fried-
rich Schleiermachers (= Studien zur Theologie und Geistesgeschichte des Neun-
zehnten Jahrhunderts Bd. 25). Gottingen (Vandenhoeck & Ruprecht) 1977.
261 S.

Der vorliegenden Arbeit liegt eine von G. Ebeling geforderte Ziricher Disser-
tationsschrift zugrunde, deren Verdffentlichung der Hilfe der Fritz-Thyssen-Stiftung
zu danken ist.

Der Vf. geht davon aus, dafl der Gegenstand der Theologie keine Theorie oder
ein Komplex von Ideen, sondern der christliche Glaube als Lebensvollzug ist und
dafl diesem Gegenstand nur lebensbezogenes Denken zu entsprechen vermag (11).
Bei keinem Theologen der Neuzeit sei diese ,sachlich notwendige Verschrinkung so



