der allgemeinen Mission der Kirche ab; er sieht keinen spezifischen Unterschied,
sondern lediglich einen Unterschied in den Beweggrinden. Sie ermoglichen eine
Unterscheidung der Mission von der Seelsorge an den Glaubigen und der sog.
Inneren Mission gegeniiber den Abstindigen und Entchristlichten. Die ,wahre®
Mission besteht fiir T. in der ,Pflanzung der Kirchen®. Deshalb sind Ziel der
Mission nicht die Ausbreitung des Glaubens (s. dagegen S. Congregatio de Propa-
ganda Fide!) noch die Ausdehnung des Gottesreiches, nicht die Grindung auto-
nomer Kirchen, nicht die Predigt des heilbringenden Glaubens (!), sondern —
die Pflanzung einheimischer Kirchen, die die Una Catholica ausmachen. Pflan-
zung der Kirchen ist deshalb Pflanzung der Kirche. — Wir diirfen uns hier mit
der summarischen Wiedergabe dieser mit viel Beredsamkeit und wissenschaft-
lichem Aufwand vorgetragenen Ansicht des Vfs. begniigen; ihre Korrekturen
erhilt sie durch das, was im II. Vatikanischen Konzil iiber Schulmeinungen
hinweg ausgesagt worden ist.

Leider befriedigt auch der Hauptteil nicht. Die Ausfithrungen sind ebenfalls
sehr weitschweifig und treffen trotz der vielen Worte nicht das eigentliche An-
liegen. Wenn Vf. in der Einleitung das spezifische Ziel der Mission so genau
anzugeben wufite, hétte er zumindest auch seine Aussagen iiber die spezifische
Missionspflicht der Laien und des Klerus auf dieses spezifische Ziel hinrichten
missen. Aber das geschieht nicht, oder wenn, dann in sehr allgemeinen, vagen
Worten. Auch neue Begriffe wie missionalita (Missionalitit) helfen da nicht
weiter; sie verraten hochstens, daff eine Unklarheit und eine Unsicherheit ver-
brimt und verborgen werden soll. Gewif} ist all das nicht dem VI. personlich
anzulasten. Hier liegt offensichtlich ein Versagen bzw. ein Ungeniigen unserer
Theologie vor. Das Buch beweist, wieviel sie noch aufzuholen hat.

Glazik

Tshibangu, Tharcisse: Théologie positive et théologie spéculative. Posi-
tion traditionnelle et nouvelle problématique. Publications de I'Université
de Lovanium, Léopoldville, 14. Dissertationes ad gradum magistri in
Facultate Theologica Universitatis Catholicae Lovaniensis consequendum
conscriptae, series III, tomus 10. Publications Universitaires de Louvain,
1965. XXXIX + 408 S., kart. FB 390.—

In der fiir franzosischsprachige geisteswissenschaftliche Werke so typischen grau-
braunen Broschur présentiert sich diese Habilitationsschrift. In nichts unterscheidet
sie sich von der soliden Wissenschaftlichkeit, die man von Lowener Publikationen
gewohnt ist: ausfihrliche Bibliographie und Register, das klare Inhaltsverzeichnis
fehlen ebensowenig wie die genaue Dokumentation in vielen Anmerkungen, und
doch wird der Leser beim Anschauen des Titelblattes freudig tiberrascht: der Name
des Verfassers und die publizierende Autoritit sind noch ungewohnt; zeichnet doch
cin Kongolese als Autor und die Universitit Lovanium in Léopoldville als Her-
ausgeberin.

Damit ist aber mehr als ein blofi duferlicher erfreulicher Erfolg christlicher Bil-
dungsarbeit im Zentrum Afrikas ausgesagt: Mit sciner Gegeniiberstellung von
positiver und spekulativer Theologie will Verfasser Licht bringen in eine, wie er
selber darlegt, gerade fiir die jungen christlichen Vélker dringende Problematik, in
welcher sie, ohne auf eine eigene lange theologische Tradition zuriickblicken zu kén-
nen, doch in der heutigen Kirche zur Mitarbeit aufgerufen sind. Es geht dabei
letztlich um die Frage nach der Moglichkeit und Methode einer wissenschaftlichen
Theologie: Was verstand man unter einer solchen zur Zeit der vom aristotelischen
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Wissenschaftsbegriff gepragten Scholastik, was heute im Zeitalter der exakten
Natur- und Geschichtswissenschaften, in einer Zeit also, die sich von der schon im
ausgehenden Mittelalter kritisierten rein scholastischen Methode entweder vollig
losgesagt hat oder doch von ihrem Ungeniigen bedrdngt ist?

Im ersten Teil des Werkes wird daher gezeigt, wie die Scholastik im aristo-
telischen Erkenntnisschema zwar eine wissenschaftliche Methode gefunden hatte,
wie diese aber in ihrer Voranstellung des Allgemeinen und Notwendigen dem
Historisch-Faktischen und Konkreten als dem je Einmaligen in der christlichen
Offenbarung trotz allem irgendwie fremd gegeniiberstand. Dies gilt umso mehr
als dem ecigentlichen Ausgangspunkt der scientia sacra, dem Mysterium, ja der
Charakter der Evidenz véllig abgeht.

Niemand hat dieses Ungeniigen besser gespiirt als RogeEr BAcoN mit seiner For-
derung nach Einbeziehung der Erfahrungswissenschaften in die Theologie. Aber
weder J. Duns Scorus noch Ocknam als Trager desselben Geistes vermochten dem
Positiven mehr Gewicht zu verleihen; dies geschieht erst in den allgemeinen Um-
wilzungen der Reformation und Renaissance, um im Zeitalter der aufkommenden
Natur- und Geschichtswissenschaften allgemein zu werden.

Gegenlaufig zu dieser Entwicklung erblithte aber innerhalb der Theologie die
Scholastik neu und hinterlieff als ungeldstes Problem die anst6fige Doppelung von
spekulativer und positiver Theologie.

In einer scharfsinnigen Analyse des menschlichen Erkenntnisprozesses in seiner
wissenchaftlichen Form kommt Tsuisancu unter Beiziehung der Erkenntnisse mo-
derner Denker (etwa E. Lt Roy und Bercson sowie vieler Vertreter der sog.
»neuen Theologic®) im zweiten Teil seiner Arbeit zur Forderung einer ,Integralen
Theologie“. Diese soll, wie es gerade auch die vom existentiellen Denken geprigte
heutige Denkweise betont, gemdfl dem menschlichen Erkennen iiberhaupt dem
konkret Gegebenen die Prioritit einrdumen (die sog. Frage nach dem an sit). Erst
von diesem Ausgangspunkt her darf und mufl mit allen dem menschlichen Geist
zur Verfiigung stehenden Mitteln ein tieferes Verstdndnis gesucht werden: (Die
Frage nach dem quid sit). Im Bereich dieser Vertiefung aber haben jene Kul-
turen, die nicht aus dem Erbe der griechisch-romischen Antike hervorgingen, ihren
wesentlichen Beitrag zu leisten. Dafl diese ohne einen Bruch der Einheit in der
scientia sacra geschehen kann, ja, daff dies zu ihrer wirklich katholischen Einheit
wesentlich beitragt, zeigt Tsumancu eindridcklich, und gerade darin liegt das
Hauptverdienst dieses Werkes.

Luzern F. Furger

Vicedom, Georg F.: Toleranz und Zeugnis in unserer Begegnung mit
Andersdenkenden (Christus und die Welt, Heft 26) MBK/Verlag, Bad
Salzufflen 1965; 16 S., DM 1,—

Der bekannte Professor fiir Missionswissenschaft an der Augustana-Hochschule
in Neuendettelsau stellt hier auf wenigen Seiten sehr priagnant jenes Problem dar,
ohne dessen vorgdngige Losung missionarisches Wirken belastet erscheinen kénnte.
Ohne direkten Bezug auf das zweite vatikanische Konzil und die sowohl in dem
Dekret iiber die missionarische Titigkeit der Kirche wie in den Erklarungen iiber
Religionsfreiheit und iiber das Verhiltnis zu den nichtchristlichen Religionen
behandelten Fragen zu nehmen, kommt der Verfasser doch zu ganz dhnlichen
Folgerungen. Das ist um so erfreulicher, als zwar das Ziel der Ukumene nicht
Toleranz ist, dieses Ziel aber ohne Toleranz sicher nicht zu erreichen wire.

Beuron P. Paulus Gordan OSB
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