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zuriick. Die Geheimnisse des Lebens Jesu, die hier
in ihrer erloserischen Bedeutung ausgewertet sind,
werden als Glaubensgeheimnisse aufgewiesen, zu
denen Maria, gemiB ihrer Ausrichtung auf das
Christusgeheimnis, der Intention nach hinzugehort.
Hier gewinnt das Buch seinen eigentiimlichen Cha-
rakter einer »inklusiven« (d.h. ins Christusereignis
eingeschlossenen) Mariologie. Die im Christuser-
eignis angelegten marianischen Beziige werden
sehr diskret und zuriickhaltend aufgedeckt, so
wenn etwa bei der Versuchungsgeschichte Jesu die
Absage an den Satan mit dem Hinweis auf das Pro-
toevangelium versehen wird, in dem die Feind-
schaft der Frau und ihrer Nachkommenschaft im
voraus verkiindet war. »Maria im Geheimnis Jesu
Christi« ist der Topos einer geistlichen Exegese,
die, ohne die Schriftaussagen anzutasten, das inne-
re Betroffensein und die interne Zugehorigkeit der
Mutter zum Werk ihres Sohnes in einfiihlsamer
Weise aufzeigt, dabei immer auch den christlichen
Lebensbezug der Christuswahrheit aufnehmend.
Beispielhaft fiir diese marianische Anwendung ist
u.a. die Verbindung zur Lazarusperikope, niherhin
zur Bethanischen Maria: »In Maria, der Schwester
des Lazarus, hatte sie [Maria] eine »Schwester« ge-
funden, die zu Jesu Fiilen sall, um sein Wort zu
horen und aufzunehmen. So dhnlich bewahrte auch
die jungfriuliche Mutter Jesu Gottes Wort in ihrem
Herzen« (S. 141).

Wo Maria, die Geisterfiillte, dem Geist Jesu so
innerlich verbunden erscheint, ist auch schon der
Weg gebahnt, der zur Marienverehrung fiihrt. In
den Gedanken des dritten Teiles werden neben den
konkreten Verehrungsformen (»Das ilteste Mari-
engebet«, »der Rosenkranz«, »Fatima« »die voll-
kommene Andacht zu Maria«) auch die theologi-
schen Grundlagen der Marienverechrung bedacht,
etwa das Verhiltnis von »Natur und Gnade« und
»Jesus Christus — einziger Erléser und Mittler«. So
vermag das ganz aus dem lebendigen Wort der Bi-
bel atmende Werk mit der Anregung einer lebens-
zugewandten Marienfrommigkeit auch den theolo-
gischen Aspekt aufzunehmen, welcher der Marien-
verehrung die auf Christus beruhende GewiBheit
des Glaubens verleiht.  Leo Scheffczyk, Miinchen
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gleicht einem Juwel. Von welcher Seite her man es
betrachtet, leuchtet es wunderbar, und doch wird
man sich seiner tiefen Schonheit erst in der Zusam-
menschau seiner harmonischen Teile gewahr.

Die Autorin —eine Schiilerin des groflen Pidago-
gen und Philosophen Alfred Petzelt aus Breslau,
der von den Nazis verfolgt wurde und spéter in
Leipzig und Miinster lehrte, wollte mit ihrem Werk
— wie sie allzu bescheiden erklirt — lediglich eine
Briicke zwischen ihrem Meister, den sie zum ersten
Mal im Sommersemester 1948 horte, und dem
theologisch-liturgischen Denken des Benediktiners
Odo Casel iiber dem Tal der Philosophie Kants
schlagen (vgl. S. 19 u. 203). Letzteres gibt der Un-
tersuchung freilich eine besondere Brisanz.

Ob es Winkelmann-Jahn allerdings gelungen ist,
Kants Philosophie als fruchtbarer Boden fiir katho-
lisches Denken geeignet zu machen, soll der Leser
selber beurteilen. Die Autorin vertritt jedenfalls
diese Auffassung und behauptet, Petzelt habe »als
tief gldubiger Christ« Kant rehabilitiert, und es sei
eigentlich zu bedauern, dass dies durch die katholi-
sche Theologie bis zum heutigen Tag kaum beach-
tet worden sei. Die Autorin zitiert dazu Bischof Ot-
to Spiilbeck, der 1956 in Leipzig iiber Petzelt
schrieb: »So wie er zur Zeit der Nazis mit Aufrich-
tigkeit sein grofles Anliegen vertreten hatte, so war
es auch in den nach 1945 folgenden Jahren, Er wur-
de in der Leipziger Studentenschaft bald der Mittel-
punkt derer, die christliches Erbe mit den Erkennt-
nissen der modernen Philosophie und Psychologie
zu verbinden trachteten« (S. 15). Und weiter
schreibt sie: »Fiir die Beziehung von Philosophie,
Mysterientheologie und systematischer Pidagogik
ist die kopernikanische Wende Kants grundlegend«
(S.203).

Die Frage, ob Kants Philosophie geeignet sei fiir
eine mystagogische Erfassung der Wirklichkeit —
um Letzteres geht es Winkelmann-Jahn im Grunde
ausschlieBlich —, ist zweifellos ein faszinierendes
Thema. Zumal es dabei nicht nur darum geht, ob
katholischer Theologie der philosophische Ansatz
Kants zugrunde gelegt werden kann, sondern ob ei-
ne Interpretation der Weltwirklichkeit im mystago-
gischen Sinne auf Kant aufbauen kann.

Um dieser Frage nachzugehen, schildert die Au-
torin Sinn und Bedeutung der Mystagogie und ori-
entiert sich dabei zunichst fast ausschlieBlich an
Odo Casel, den Winkelmann-Jahn zu Recht als eine
wahre liturgische Grofe einschitzt, die die ein-
schligigen Arbeiten des Zweiten Vatikanischen
Konzils entscheidend beeinflusst habe. Von Casel
stammt der Satz: »Das Evangelium Christi ist ...
nicht etwa eine Weltanschauung mit religiosem
Hintergrund, auch nicht ein religitses oder theolo-
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gisches Lehrsystem oder ein Moralgesetz, sondern
es ist >Mysterium« ... Im Mittelpunkt der christli-
chen Religion steht also das heilige Pascha, der
Ubergang des fiir uns im Fleische der Siinde als
Mensch erschienenen Gottessohnes zum Vater
(Rom 8,3; Joh 13,1)« (S. 65).

Dieses Zitat von Casel setzt die Autorin an den
Anfang des zweiten Teils ihres Werkes, der den
Untertitel triigt: »Die »>Fille der Zeit< im Ostermy-
steriume, und signalisiert gleichsam eine Wende
im Verlauf des Buches. Von nun an ist fiir Winkel-
mann-Jahn nur eines wichtig: das Mysterium. So
sei die Wirklichkeit Mysterium. Eine Wirklichkeit
bliebe unvollstindig, wenn sie sich ihres Mysteri-
ums nicht gewahr wiire, sie wire ihres schonsten
Bestandteils beraubt, ndmlich dass Gott in ihr ist
und wirkt, dass er sich durch sie ausdriickt.

Das eben ist Mystagogie. Oder, um es einmal mit
Winkelmann-Jahns Worten auszudriicken: »Mys-
tagogie ist die Hineinnahme der Getauften in Sein
(Christi) Leben, Sterben und Auferstehen« (S.
154). Und das scheint auch der Sinn des Buches zu
sein: das Erstaunen iiber die ungeahnte Tiefe der
Wirklichkeit in Freude und Dankbarkeit aufzuzei-
gen. Bei der Betrachtung dieser groBartigen Rea-
litiit, dass die Wirklichkeit nimlich Gott ausdriickt,
erreichen Winkelmann-Jahns Ausfiihrungen einen
Hohepunkt. Die Autorin zeigt zwar mit wissen-
schaftlich-theologischem Emst, doch zugleich mit
erfrischender Glaubensfrohlichkeit, die Erhaben-
heit des Menschen vor dem Hintergrund seiner
erundsitzlichen Hineinnahme in Gott auf. »Giilti-
ger Vollzug des Menschseins muss sich durch
Christus definieren, wenn Jesus der vollkommene
Mensch und Gott selbst ist. Dazu >Handbietung zu
leistens, ist Inhalt der Mystagogie ... Alle Dimen-
sionen des Menschlichen, individuell und sozial,
das menschliche Leben von Empfingnis und Ge-
burt an mit seinen Ausprigungen in Arbeit und
Wirtschaft, Kunst und Wissenschaft, Recht und
Staat, sind zur christlichen Erfiillung aufgegeben«
(S.124).

Dem Leser wird bei der Lektiire solcher Aus-
fiihrungen klar, dass die »wahre« Wirklichkeit die
mystagogische ist. Thm leuchtet ein, dass die Wirk-
lichkeit der Schopfung — allen voran die Wirklich-
keit des Menschen —, in Gott griindet und auf Gott
hin ausgerichtet ist, ja ihm wird klar, dass die Wirk-
lichkeit Gott ausdriickt. Der Leser wird von der Au-
torin gleichsam an der Hand gefiihrt und betrachtet
so die Schonheit der Schopfung, er lernt zu »se-
hen«, was unsichtbar da liegt. Das ist eben Mysteri-
um. Diese globale Sicht der Wirklichkeit — die
Mystagogie — lisst im Betrachter ein wunderbares
Gefiihl aufkommen: Der Mensch kann die Nihe
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Gottes erfahren! Dies wirkt begliickend und befrei-
end. Deshalb fiihrt das Buch unweigerlich zu einer
positiven Lebenseinstellung. Es ist so erfrischend,
dass sicher manche Leser bei der Lektiire dieses
Buches Gott fiir die unverdiente Gabe des Glau-
bens danken werden. Und es mag auch sein, dass
der eine oder andere ein tiefes Wohlsein in seiner
Seele spiirt, zu einer Kirche zu gehoren, die ihm die
»komplette Sicht« der Wirklichkeit erschlieBt. Fiir
die Autorin ist eben das die mystagogische Sicht.
Winkelmann-Jahn zitiert dabei Leo den Grofien,
der einmal gesagt hat, seitdem Christus nicht mehr
sichtbar unter uns ist, »ist das am Herrn Sichtbare
in die Mysterien iibergegangen« (Zitat von Casel:
S. 66, Fuinote 4).

Das Augenmerk Casels war bei der Betrachtung
der Mysterien vorwiegend auf die Liturgie, auf das
Paschamysterium, ausgerichtet (»Im Paschamyste-
rium ist die Zeitenfiille fiir alle Zeiten Gegenwart«:
S.203), die Autorin versucht uns jedoch deutlich zu
machen, dass christlich-mystagogische Existenz
nicht auf die Augenblicke reduziert ist, in denen
das Paschamysterium vollzogen wird, also allein
auf den Vollzug der Hl. Messe. Die ganze Wirklich-
keit des Menschen ist von Christus in sich Selbst
hineingenommen worden. Vor diesem Hintergrund
erscheint der Alltag der Christen sozusagen als eine
»Verldngerung« der Hl. Messe in den Tag hinein.
Vollzug der Mysterien und Alltag der Christen sind
in der tiefen Ebene der mystagogischen Erklirung
der Wirklichkeit eng miteinander verbunden. Un-
sere Existenz als Christen wiire nicht aus einem
Guss, wenn wir nur beim Vollzug der Liturgie die
Fiille der Zeit erreichen konnten, d.h. zur personli-
chen Verbindung mit Gott gelingen. Unser Christ-
sein ist zwar sakramental begriindet, es lebt jedoch
weiter im Alltag. Die Wirklichkeit dieser Welt, die
von Gott in Christus erlgst wurde, ist triichtig von
Gott. Diese trostliche Wahrheit fiir die Menschen
von heute neu zu entdecken, das war nicht Casels
Aufgabe, dies sollte von anderen Personlichkeiten
in der Kirche im Auftrag Gottes ans Licht gebracht
werden. In diesem Zusammenhang erwihnt die
Autorin besonders Escrivd, den Griinder des Opus
Dei. »Diese allgemeine Berufung der Christen ist
durch das Opus Dei des Seligen Josemaria Escriva
in unseren Tagen, das Zweite Vatikanische Konzil
vorbereitend und es weitertragend, ins Bewusstsein
getreten«, sagt die Autorin (S. 186). Deshalb kann
sie Casel mit Escrivd problemlos in Verbindung
bringen. Denn fiir beide geht es letztlich um ein und
dasselbe, nimlich dass Gott in Jesus Christus die
Welt erldst hat und dass diese demnach in Gott
grundsiitzlich verankert ist. Wahrend Casel das li-
turgische Moment besonders berticksichtigt, nimmt



238

Escriva die weltlichen Wirklichkeiten, allen voran
den Menschen in seinem normalen Tun und Um-
feld in den Blick und stellt fest: »der Gipfel des
Fortschritts ist schon erreicht: Christus ist Alpha
und Omega, Anfang und Ende. Darum kann man
im geistlichen Leben nichts erfinden: es kommt
einzig darauf an zu kdmpfen, um sich mit Christus
zu identifizieren, um ein sanderer Christus< zu
sein« (S. 186). Escrivd gleichsam resiimierend
schreibt die Autorin: »Jeder Aspekt menschlichen
Lebens kann zwar getrennt vom Evangelium be-
trachtet werden, aber heilshaft bedeutsam wird er
nur durch den Zusammenhang und das Bewusst-
sein des Zusammenhangs mit der Person und dem
Erlisungswerk Christi« (S. 153).

Liturgie und Alltag: Zwei aus mystagogischer
Tiefe heraufsprudelnde Stréme zur Erklirung der
Wirklichkeit. Sie bediirfen jedoch der Kontempla-
tion. Denn es geniigt nicht, dass die Wirklichkeit da
liegt, sie muss wahrgenommen werden. Das Auf-
bliihen der Mystagogie hat demnach, wie die Auto-
rin sagt, »in unseren Tagen zu neuen Griindungen
gefiihrt«, und sie erwdhnt dabei ausdriicklich »die
Ordensfamilie der Schwestern und Briider von
Bethlehem und der Aufnahme Mariens in den Him-
mel unter der geistlichen Vaterschaft des Heiligen
Bruno« (S. 183). In diesem Zusammenhang
schreibt sie: »Das gesamte Leben in der Stille der
Anbetung, in Einsamkeit und Gemeinschaft stellt
sich als vollkommene Mystagogie, als Schule der
Christusgegenwart dar« (S. 184).

Das ist also die Fiille der Zeit: Das Zeitliche »mit
dem Uberzeitlichen zu erfiillen« (S. 203). Erst
dann, wenn man sich auf den Weg macht, dies zu
versuchen, ist die Zeit »erfiillte Zeit«.,

Das Buch ist besonders fiir anspruchsvolle Leser
geeignet. Es hilft zur tiefen Reflexion an der
Schwelle der Jahrtausendwende und vermittelt eine
positive Lebenseinstellung, Freude an Gottes
Grofe und dankbares Staunen iiber die durch den
Glauben erschlossene Wiirde der Schopfung.

Cesar Martinez, Koln

Ruh, Kurt: Geschichte der abendldndischen My-
stik, Bd. IV Die niederlindische Mystik des 14. bis
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S., ISBN 3-406-34501-8, DM 98,00.

In den Vorbemerkungen (19—23) zu seinem so-
eben erschienenen vierten Band der »Geschichte
der abendlindischen Mystik« zeigt der V{. auf, da
die niederlindische Mystik, die zusammen mit der
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deutschen zu sehen ist, erst im 16. Jahrhundert — al-
lerdings nicht aufgrund der Reformation — ihr Ende
findet. Deshalb setzt der Autor erst hier das Ende
des »Miittelalters« fiir die niederldndische Spiritua-
litéit an. In den folgenden vier Teilen des Werkes
stellt er dann die groflen Stromungen der Mystik
und ihre wichtigsten Vertreter vor.

Der erste Part ist der Groenendaaler Mystik
(25-149) gewidmet. Hier nimmt Jan van Ruus-
broec (26—82) den groften Teil der Darstellung
ein. Die eingehende philologische Betrachtung sei-
ner Texte, aus denen ausgiebig zitiert wird, schlieft
eine Liicke, die seit langem innerhalb der deutschen
Literatur bestand. Ruusbroec wird hier m.E. auch
als ein durchaus »politischer« Mystiker erkennbar,
wenn man denn seine eindeutigen und oftmals
scharfen Stellungnahmen zu hiretischen oder anti-
hierarchischen Gruppen als »politisch« betrachten
will. »So mutet es paradox an, dafl ausgerechnet er,
schon bald nach seinem Tod, um 1400, als Laien-
schriftsteller beargwohnt und hiretischer Aussagen
bezichtigt wurde. Dies geschah durch Johannes
Gerson.« (80) Auch bei Willem Jordaens (82—-99),
der v.a. durch sein Werk »Der Kufl des Mundes«
bekannt wurde, entdecken wir schroffe Ablehnun-
gen zeitgenossischer Frommigkeitsformen. Er ver-
teidigt die kirchliche Frommigkeitspraxis, die auf
das Kiissen der Hinde Gottes und der Diener Got-
tes (symbolisch) hinausliuft. Hier wendet er sich
gegen bestimmte Erweckungsbewegungen, die
»sich heiliger withnen als die Geistlichen, und ge-
gen »ziirtliche Weibchen¢, die begierig sind nach
neuartigen Lehren und nach Visionen« (93). Auch
seine Gedanken zur Trinitétslehre (»consilium Tri-
nitatis«, 92) — wie die der gesamten Mystik — konn-
ten wichtige Anregungen fiir die systematische
Theologie bieten. Es folgen in der Darstellung Jan
van Leeuwen (100—117) und einige weniger be-
kannte niederlindische Mystiker.

Der zweite Teil beschiiftigt sich mit der »devotio
moderna« (150-206), zu dessen Vorverstindnis
der Vf. eine konzise und prizise Darstellung ihrer
mystischen Spiritualitiit bietet (150—153). Fiir Ruh
ist die devotio moderna weniger eine asketisch ori-
entierte Reformbewegung als vielmehr eine Bewe-
gung, die sich ganz an der apostolischen Urgemein-
de auszurichten versuchte. »Moderna« besagt die
Gegenwirtigkeit dieses Phdnomens, »devotio« hin-
gegen die »innicheit«, die im gemeinschaftlichen
Leben der Urkirche ihren Sitz-im-Leben hat. Die
devotio moderna ist somit als Erneuerung dieser
apostolischen devotio antiqua zu verstehen. In der
Darstellung folgen Gert Groote (154—164), Gerard
Zerbolt van Zutphen (165-173), Hendrik Mande
(175-185). Das Kapitel iiber Thomas a Kempis



