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Ganzheitliche Seelsorge*

Von Johannes Tenzler, Weichs bei Dachau

Man st§Bt bei manchen Heiligen der Christenheit, und zwar
gerade bei den gréBten unter ihnen, zuweilen auf hochst erstaun-
liche Sédtze. Ihr offenkundiger Uberraschungseffekt liegt zumeist
darin, daB man bei feierlich kanonisierten Reprisentanten der
Kirche, die durch ihre Erhebung zudem als Fachleute fiir christ-
liche Lebensauffassung und Daseinsgestaltung zu gelten haben,
derartige Aussagen nicht so leicht vermutet. Diese Verwunderung
wichst in dem MabBe, in dem man die Fiille und Totalitit des
Evangeliums nicht mehr voll im Blick hat oder die menschlichen
Voraussetzungen fiir die Realisierung seines gottlichen Inhalts
gar zu unberiicksichtigt 14Bt, welche letzteres weder dem Begriinder
des Christentums noch dessen leidenschaftlichstem Apostel nach-
gesagt werden kann 1.

Im seelischen Zentrum der Heiligen, das Herz zu nennen man
sich bei dem heutigen SprachverschleiB kaum mehr traut, ist der
Gesamtinhalt der christlichen Botschaft stets zumindest irgendwie

* Goldbrunner, Josef: Realisation. Anthropologie in Seelsorge und Er-
ziehung. Freiburg — Basel — Wien: Herder 1966. 272 S.; Ln DM 19,80.

1 Vgl. Joh. 16,12: ,Noch vieles habe ich euch zu sagen, aber ihr kénnt es
jetzt nicht tragen.“ Sowie 1 Kor. 3, 1—2: ,Ich aber, Briider, konnte zu
euch nicht wie zu geistigen Menschen reden, sondern wie zu fleisch-
lichen wie zu Unmundlgen in Christus. Mit Milch habe ich euch ge-
nahrt njchtrmit: iggter ‘Spéise, ihr konntet sie ja noch nicht vertragen.”
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prasent. Zwar gibt es selbstverstiindlich auch bei ihnen Grad-
unterschiede dieser Anwesenheit. Jedoch iibertreffen diese Diffe-
renzierungen in der Regel den jeweils gegenwirtigen Ausschnitt
christlichen Selbstverstindnisses betridchtlich und werfen daher
nicht selten ein kldrendes Licht auf die Weite oder Enge des
BewuBtseins der Christenheit im allgemeinen und auf das Eigen-
bewubBtsein der getauften Individuen im besonderen.

Bei Franz von Sales findet sich solch eine Bemerkung, wie wir sie
eingangs beschrieben. Sie steht in einem der zahlreichen Briefe an
Johanna Franziska von Chantal, ist datiert vom 27. Mai 1609 und lautet
folgendermaBen: ,Ich muB zugeben, daB mir diese eingebildete Emp-
findungslosigkeit derer, die es nicht leiden wollen, daB man Mensch sei,
immer als richtiges Hirngespinst erschien®." Der Bischof von Genf legt
dieses Gestiindnis im Zusammenhang mit einem ithm zu Ohren gekom-
menen Trauerfall im Bekanntenkreis seiner heiligen Freundin ab und
duBerst sich dariiber mit einer Fihigkeit der Anteilnahme, die seine
schlichte Menschlichkeit eindrucksvoll hervortreten lédBt. Die Bedeutung
des zitierten Selbstbekenntnisses liegt jedoch darin, daB Franz von Sales
einen speziellen Fall zum AnlaB fiir eine allgemeine Feststellung nimmt,
der man die Kennzeichnung, ,anthropologisch® nicht vorenthalten kann.
Dieser Hinweis erscheint insofern nicht unniitz, als die Betonung anthro-

2 ,Oeuvres complétes® tom. XIV, p. 163, zit. aus ,Briefe an Frau von
Chantal” Bd. 5 von ,Deutsche Ausgabe der Werke des hl. Franz von
Sales“, Eichstidtt/Wien 1963, 188.
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pologischer Gesichtspunkte im Rahmen des christlichen Lebensvollzugs

heutzutage nicht selten auf MiBverstindnisse, wenn nicht gar auf aus-

gesprochenes MiBtrauen stéBt. Das ist angesichts der augenblicklichen

Krisensituation der Kirche freilich gar kein Wunder, besonders wenn

man beriicksichtigt, wie heil die Auseinandersetzungen zwischen den

Theologen z B. um das Verhiltnis von Immanenz und Transzendenz

gegenwiirtig hin- und herwogen. Die objektiven Schwierigkeiten, die es

hier unzweifelhaft gibt, werden aber hiufig dadurch ungebiihrlich ver-
stirkt, das man sie in das Korsett eines Entweder — Oder zwingt, statt
ihr wesenhaftes Sowohl — Als auch zu beachten. So kann es dann leicht
geschehen, daB der notwendigen Hervorhebung anthropologischer

Aspekte alsbald Subjektivismus und Anthropozentrismus nachgesagt

werden, wihrend sich die dezidierte Betonung des theologischen Stand-

punktes gefallen lassen muB, der MiBachtung menschlicher Gegeben-
heiten und der Propagierung einer abstrakten Weltenthobenheit gezie-
hen zu werden.

Was mitten im Wogenprall solch gegensitzlicher Standpunkte gerade
in unseren Tagen iibersehen zu werden pflegt, ist der geistesgeschicht-
liche Umstand, daB diese Auseinandersetzungen selbst weitgehend eine
hochst reale Folge der Reformation und deren Anliegen einerseits
sowie der Reaktion auf ihre eruptive Erscheinungsweise andererseits
darstellen. Sie beide lieBen némlich soviel Unerledigtes von zentraler
Bedeutung zuriid, das somit bereits seit langem zum Austrag dringt,
der nunmehr allerdings insofern neuerlichen Erschwernissen von
betréchtlichem AusmaB unterliegt, als in der Zwischenzeit das Magazin
der Probleme schier iiberguillt.

Nichtsdestoweniger miissen die anstehenden Fragen angegangen
werden. Jeder mutige Versuch, hier klirend einzugreifen, verdient des-
halb nicht nur hohe Anerkennung, sondern stellt geradezu eine Not-
wendigkeit dar. Betritt er zudem Neuland, wie das fiir die spezifischen
Bemithungen, Theologie und Anthropologie miteinander zu verbinden,
voll zutrifft, dann wird man ihm sogar Zukunftstrichtigkeit bescheini-
gen miissen.

Unter solchem Gesichtspunkt ist ohne Zweifel die oben angezeigte
Studie von Josef Goldbrunner zu betrachten. Schon durch den Hauptteil,
der dem zentralen Begriff des ,to realize® des Newmanschen ,An Essay
in Aid of a Grammar of Assent" entlehnt ist, bezeugt ihr Verf. sein
Gespiir fiir den Punkt, auf den es im christlichen Daseinsvollzug
wesentlich ankommt. ,Wahrend Newman die philosophischen und
theologischen Beziige der ,Realisation des Glaubens' behandelt, inter-
essieren im Zusammenhang mit unserer Fragestellung die psychologi-
schen Voraussetzungen der Realisation® (52, Anm. 34 3). Diese hat sowohl
als Ziel wie als Weg des seelsorglichen Dienstes zu gelten und stellt
deshalb eine doppelte Aufgabe:

1. Die Herausarbeitung einer ,Theorie der Seelsorge®, die sich auf den
Inhalt und die Form der Verkiindigung und auf die Person des Ver-
kiindigers selbst bezieht.

2. Die Offnung der Person des Horenden.

Die hierzu unerldBlichen Voraussetzungen ergeben sich aus dem
»Material“, das ,aus einer Verbindung von Theologie und Anthropolo-
gie entnommen werden” muB. ,In beiden Aufgaben ist Realisation
MabBstab fiir das Ziel und die Bedingungen des Weges, Realisation
wire demnach Kriterium der Pastoral, in Theorie
und Praxis (53, Hvbg. v. Ref.).

Als Prinzip der Seelsorge aber hat die ,Inkarnation
Christi im Menschen" (29) zu gelten, dessen Richtschnur gemih
Rom. 13,14 das ,Ziehet vielmehr an den Herrn Jesus Christus®
darstellt. Inkarnation in diesem Sinn ist ,als Strukturlinie des
christlichen Weltbildes" (25—29) zu begreifen. Dieser liegen nach
Goldbrunner die von der Offenbarung her konzipierten ,Struktur-
linien des Weltbildes* (15-124) voraus. Darunter ist zunichst die
Urvorstellung von Materie und Geist zu verstehen, die zugleich
die spezifische Urerfahrung der Menschheit vom Dualismus zwi-
schen diesen beiden umfaBt, woraus sich die vorchristliche
Strukturlinie eines ,Aufstiegschemas" (19, Hvbg. v. G)
ergibt. Gegeniiber dieser ausdriicklich an Platon orientierten Sicht
ist die genuin christliche Strukturlinie als ,Abstiegsschema“
zu kennzeichnen ,das auf der Offenbarung des sich herabneigen-
den und herabsteigenden Gottes* (21, Hvbg. v. Ref)) beruht 4,

Goldbrunner sieht den Ausgangspunkt der Seelsorge nun darin,
»Aufstiegsschema und Abstiegsschema® zuerst klar getrennt zu erfassen
und dann zu fragen, wie ihr Verhiltnis zueinander sei. Von daher
ergibt sich ihm dann als ,Aufgabe von Seelsorge und christlicher Erzie-
hung in Erfahrungsnihe®, gerade um des inkarnatorischen Prinzips

willen, ,die Uberfithrung der Bewubtseinslage vom Aufstiegsschema
zum Abstiegsschema” (24).

Die Inkarnation des ,Ziehet an den Herrn Jesus Christus* als pasto-
rales Prinzip vollzieht sich nun im ,personalen Raum® (30—42) des Men-

3 Vgl. J. GOLDBRUNNER ,Personale Seelsorge", Freiburg 1954, 15, Anm.
30, die als ganze bis auf zwei kleine bedeutungslose Anderungen den
gleichen Wortlaut enthilt wie die hier angegebene.

4 Man fiihlt sich hier erinnert an das, was Max Scheler ,Bewegungs-

schen, der aufgrund seiner eigenen Innenschau, zu der er zum Unter-
schied vom Tier befdhigt ist, sich geistigen Selbstbesitzes erfreuen darf
und deshalb in die eigene Inkarnation einzugreifen vermag, wodurch
wdie Inkarnation dem Menschen selbst in die Handgegeben ist* (41).
Das bisher Gesagte sieht Goldbrunner als Grundlegung einer Theorie

der Seelsorge an, wobei er zuletzt noch ,die heilsgeschichtliche Situation
der Realisation (54—77), ihres Kriteriums also, eigens hervorhebt.
Dieser Herausstellung kommt tatsdchlich insofern zentrale Bedeutung
zu, als die Verwirklichung des Glaubens allemal in der sogenannten
nZwischenzeit" der Heilsgeschichte erfolgt. Diese konkrete Interimsphase
besitzt ihren Ausgangspunkt in der Ascensio Christi und findet ihr
Ende bei seiner Wiederkunft. Goldbrunner erscheinen als die vier
Charakteristika der besagten Zwischenzeit:

»1. Die Zukunftsbezogenheit,

2. die verborgene Gegenwirtigkeit,

3. die Belastung aus der Vergangenheit,

4. der Schmerz" (54)

DaB ,am Zukunftsbezug als am groBten Mangel gegenwirtiger Ver-
kiindigung der pastoraltheologische Zusammenhang von Theologie und
Anthropologie eindringlichst zu sehen ist* (64), versucht Goldbrunner
anhand der sieben Sendschreiben im 2. und 3. Kapitel der Apokalypse
herauszuarbeiten. Als unentbehrliches Instrument dafiir, ,die verborgene
Gegenwirtigkeit des Kommenden" (67) sichtbar zu machen, sieht er
sodann in dem Anthropologikum der Symbolfihigkeit, die ihm gleich-
zeitig als ,das Organ fiir die Realisation der verborgenen Gegen-
wirtigkeit des dritten Aons“ (68) gilt, wihrend er unter ,Belastung aus
der Vergangenheit® jene ,personale Schwiche" des Menschen versteht,
die ,— anthropologisch formuliert — der innerste Kern der Erbschuld zu
sein scheint* (71). Dem Schmerz schlieBlich, als dem letzten der vier
genannten Charakteristika der ,Zwischenzeit®, erkennt Goldbrunner
eine Steuerungsfunktion innerhalb der Realisation des Glaubens zu,
allerdings nur dann, wenn er ,unter dem Zeichen des Kreuzes gesehen®
(77) wird.

Nach diesem als ,Grundlegung" bezeichneten Teil A nimmt der
nAutbau" genannte Abschnitt B den weitaus gréBten Teil der
Goldbrunnerschen Untersuchung ein. Hier geht es dem Verf.
darum, die menschliche ,Individualitit und ihre Daseinsberechti-
gung vor Gott" (79—117) hervorzuheben. Dabei erscheint ihm die
erste Aufgabe in der ,Ichfindung® (80) zu bestehen; denn ,um
mit Gott ein Lebensgesprdch beginnen zu kénnen, muB man in
sich selbst stehen und die Sinnhaftigkeit des eigenen Daseins we-
nigstens anndherungsweise erfassen“ (83). In diesem Zusammen-
hang erortert Goldbrunner die héchst bedeutsame seelische Reali-
tdit der Maske oder Persona, wie C.G. Jung sie verwirrender-
weise genannt hat. Sie stellt die Erscheinungsweise des einzelnen
innerhalb der menschlichen Sozietdt dar, also nur einen Teilaus-
schnitt aus seiner Gesamtexistenz, der das wahre Zentrum der
Person in der Regel verhidngnisvoll verdeckt. Diese Maske ent-
wickelt sich entweder aus dem speziellen Beruf eines Indivi-
duums, aus seiner Erziehung, aus den Einfliissen der &ffentlichen
Meinung oder gar aus der eigenen Selbsterziehung. Da die Maske
den personalen Raum des Menschen abriegelt, muB sie bewubBt
gemacht werden, um dadurch den tieferen seelischen Schichten
zum Durchbruch zu verhelfen.

Besonderen Wert legt Goldbrunner auf die Beriicksichtigung der Po-
laritdt im seelischen Leben des einzelnen. Als deren Paradigma gilt
ihm dabei der Bereich der Elektrizitit. ,Alles Lebendige scheint nun
nach diesem Modell struktuiert zu sein“ (97). Daher hat das Gesetz der
Polaritét vor allem den ,erziehlichen Raum zu gestalten® (96): denn
zwischen den Polen ,oszilieren und fluktuieren Kréfte, und in der
Mitte entsteht Leben“ (97). Vor allem auch personales Leben. Daher
ymiifite der seelische Raum polar struktuiert werden, da Inkarnation
gottlichen Lebens nur auf personaler Ebene moglich ist* (98) .Gold-
brunner fithrt deshalb verschiedene Gesetze der Polaritit an: das
Gesetz von Aktion und Reaktion, mit dem er dem mann-weiblichen
Spannungsbezug eng verkniipft sieht; das Gesetz des Energiegefilles,
das er offensichtlich von C.G. Jung iibernommen hat und als ,dauern-
des Auf und Ab und Hin und Her zwischen den Polen“ (99) versteht;
das Gesetz der Balance, das die Mitte zwischen den Polen sucht. Fiir
den religiosen Bereich entfaltet der Verfasser sodann drei ihm beson-
ders wichtig erscheinende Polaritidten, namlich:

w»Bewahren — Bewihren
Gewohnung — Spontaneitit
Vergangenheitsbestimmt — Zukunftsbezogen® (101—112).

Die Beachtung dieser polaren Trias erméglicht die Ichfindung, die
als ,Ausprigung der Individualitit in der Entsprechung von innen und
aubien, d.h. in Echtheit* (80) zu verstehen ist und die Voraussetzung
der Dufindung darstellt, die ihrerseits iiber Elternliebe, Kindesliebe,
Freundesliebe, brdutliche Liebe und Nachstenliebe bis zur Gottesliebe
fithrt (127). In dieser ,Aktuierung der dialogischen Seinsweise® des
Menschen liegt die Moglichkeit ,fiir die Realisation der Partnerschaft
mit Gott® begriindet (137). In diesem Zusammenhang bietet die Tiefen-
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psychologie durch ihre Erdffnung des unbewuBten seelischen Bereichs
der Seelsorge wertvolle anthropologische Grundlagen. Goldbrunner
hebt mit Recht vor allem den psychischen Mechanismus der Projektion
hervor (144—151) 5, der die menschliche Begegnungsfiahigkeit u. U. auf
das stidrkste beeintrichtigt.

Die folgenden Ausfithrungen iiber ,Die Solidaritdt und die Erls-
sungsbediirftigkeit* stoBen zur Wirfindung durch (152—181), wobei sie
dem Problem der Schuld die ihm gebiihrende Beachtung schenken
(163ff). Der Gottfindung schlieBlich als der Gipfelstation, den die
dialogische Seinsweise des Menschen erreichen kann und soll, ist der
letzte Abschnitt des Aufbauteils gewidmet (182—208). Der spezielle
Dienst der Seelsorge an der Gottbegegnung besteht danach in der
Christusverkiindigung. Hier ist nun, wie Goldbrunner meint, vor allem
zu beachten, daB Christus als Logos ,unserem BewuBtsein“, als gleich-
zeitiger ,Triger des Numinosen aber ... der natiirlichen religidsen
Anlage (genauer und zutreffender den religiésen Archetypen des Unbe-
wubBten) zugeordnet” ist (188). ,Beidem muB sachgerecht gedient wer-
den, nicht nur im Hinblick auf die richtige Interpretation der Offen-
barung, sondern auch im Hinblick auf die menschliche Natur, so daB es
theologisch und anthropologisch richtig wird“ (189/90). Deshalb ist auch
hier der Projektion zu wehren, wodurch z. B. der auf Christus projizierte
Archetyp des Heilbringers ,eine Korrektur am wirklichen Christus®
erfahren muB, der ja auch der Gekreuzigte ist (199/200). AbschlieBend
faBt Goldbrunner das Wesen der Person noch einmal in seiner quater-
nédren Struktur wie folgt zusammen. (Wir stellen die vier thematischen
Entsprechungen der Abschnitte VII—X des Aufbauteiles der Ubersicht
halber daneben:)

Sinnenhaftigkeit des eigenen Daseins — Ichfindung
Dialogische Seinsweise — Dufindung
Kreatiirlichkeit — Wirfindung
Capax Dei — Gottfindung

»Die Aktuierung jeden Strukturelements schenkt als Frucht eine Vor-
aussetzung des Glaubenslebens:
Daseinsberechtigung vor Gott
Partnerschaft mit Gott
Erldsungsbediirftigkeit
Transzendieren" (205)

Den Teil C seines Buches nennt Goldbrunmer ,Variationen“
(207—272). Er ist drei speziellen Problemen gewidmet. Zunéchst
der Frage ,Altersstufen und Glaube“ (207—242) und sodann der
Wirklichkeit der Siinde, wie sie ,Der Siinder” (243—253) erfidhrt.
Den Abschluf bildet die Behandlung des wichtigen Themas ,Die
Miindigen und die Unmiindigen" (254—272).

Dabei geht es dem Verf. in der Hauptsache um zwei Punkte.

1. zeichnet er das Verhiltnis von ,Starken“ und ,Schwachen® in einer
Gemeinde und betont diesbeziiglich, daB hier die soziologische Be-
trachtungsweise und somit auch die ,von der Pastoralsoziologie
durchgefiihrten Bestandsaufnahmen® letztlich irrelevant bleiben miiB-
ten (262).

2. unterscheidet er zwischen ,personaler* und ,vorpersonaler® Seel-
sorge, die in ein entsprechendes Verhiltnis zu bringen seien, da
Zweigleisigkeit in diser Hinsicht fiir die Pastoral nun einmal unver-
meidlich sei.

Als das ,Schliisselwort fiir personales Vorgehen in christlicher Seel-
sorge* gilt Goldbrunners nach Mt 22,2—10 das in der Praxis tatsédchlich
geradezu striflich vernachldssigte Wort ,Einladung“ (266), deren Auf-
gabe darin beteht, personales Leben in den Eingeladenen hervorzuru-
fen. Hier nun hidngt sehr viel von der einladenden Person des Seel-
sorgers ab; denn ,Person ist auf Person resonant® (271) 8.

LdBt man nach dieser Ubersicht das vorliegende Werk als Ganzes
auf sich wirken, dann fillt zunidchst auf, wie sehr es durchgéngig
Zeugnis ablegt von einem aufrichtigen und miithsamen Ringen ,um das
Néherriicken von Wissenschaft und Praxis® (Vorwort, 5).

Man wird fast keine Seite finden, die nicht einen doppelten Tat-
bestand in Erscheinung treten 1dBt: 1. die spiirbare und &uBerst ausge-
dehnte Erfahrung des Verf. als praktischer Seelsorger, und zwar nicht
nur als fritherer Vorsteher einer Pfarrgemeinde, sondern auch als einer
der einfluBreichsten Katecheten der Nachkriegszeit. 2. das weit iiber-
durchschnittliche Wissen um spezifische, von der Tiefenpsychologie ent-
deckte Fakten des Seelenlebens, um deren anthropologische Aspekte
und um die praktische Bedeutung dieser Gegebenheiten. Leider hat der
Verf. vollig recht, wenn er anderenorts mit Bedauern zum Ausdruck
bringt, daB ,der Dialog zwischen katholischer Theologie und Tiefen-
psychologie immer noch am Anfang zu stehen scheint ... Wihrend
die Soziologie lingst ein gern gesehener Gast mit Heimatrecht in der

umkehr der Liebe“ genannt hat, ,daB nun nicht mehr das griechische
Axiom gilt, es sei Liebe eine Bewegung des Niedrigen zum Héheren,
...sondern die liebevolle Herablassung des Hoheren zum Nie-
deren, Gottes zum Menschen, des Heiligen zum Siinder usw. ...*
(+Liebe und Erkenntnis* Dalp-Taschenbiicher Nr. 316, 18, Hvbg. v. Sch.)
5 Wie auch schon in ,Personale Seelsorge” Freiburg 1954, 66—70.
% So auch eigens hervorgehoben, in ,Personale Seelsorge” 54.

Theologie geworden ist, wird Tiefenpsychologie mibBtrauisch auf Distanz
gehalten. Denn mit der Soziologie kann man sich auf intellektueller
Ebene treffen und argumentieren, aber wer sich mit Tiefenpsychologie
einlidBt, sieht sich plotzlich in ein Gesprich verwidcelt, das ihn selber
betrifft 7."

Uber das gesamte Buch hin verstreut finden sich immer wieder
erfahrungsgesittigte Einsichten von hoher Allgemeingiiltigkeit und
sehr plastische Formulierungen. Eine Reihe davon sei aufgefiihrt:

,In dem Bestreben, etwas ,personal’ tun zu wollen, driickt sich das
Verlangen des heutigen Menschen aus, der Masse und dem Massen-
denken zu entkommen und den Ort zu finden, in dem er seinen eigenen
Stand finden und behalten kann“ (35). ,Durch die Tiefenpsycho-
logie aber werden die einzelnen Schritte der ,Existenzergreifung’
in aussagbare Erfahrungsnihe gebracht. Das ,Seinshafte’ der Person
muB in diesem Vorgang in das ,Akthafte' {iberfithrt werden“ (38,
Hvbg. v. G.)8. ,Begegnung hat personalen Rufcharakter” (49). ,Wie in
der Eucharistie, so sind in allen Mysterienfeiern der Sakramente die
Lebenskrifte des kommenden Aons verborgen gegenwdrtig” (67). Die
personale Schwiche scheint — anthropologisch
formuliert — der innerste Kern der Erbschuld zu
sein“ (71, Hvbg. v. Ref). ,Geschieht die Personenerfassung durch
Resonanz, dann miifite in der Verkiindigung, beim Reden iiber Jesus
etwas von der Erfassung seiner Person durchklingen® (187). ,Die
Theorie der Predigt bedarf einer anthropologischen Vertiefung“ (197).
,Lernen, Entwicklungen zu vertrauen, bedeutet das Zeiterlebnis einbauen
in das Glaubensleben® (231). ,Der Schutz des Positiven am Weg des
Siinders wird fiir jede Art von religisser Menschenfithrung nahegelegt
im Gleichnis vom ,Unkraut im Adker*“ (250).

Goldbrunner hat mit seiner eigenstéindigen Leistung von ,Reali-
sation* keineswegs eine systematische Darstellung der Beziehun-
gen zwischen Anthropologie und Pastoral geben wollen. Ange-
sichts einer solchen Pionierarbeit, die im iibrigen seine frithere
,Personale Seelsorge” in einem erweiterten und geschlosseneren
Zusammenhang darbietet, wiren derartige Erwartungen ein
Unrecht gegeniiber dem Autor. Selbst C. G. Jung hat seine eigenen
staunenswerten Entdeckungen als ,Pionierarbeit® bezeichnet,
.welche weder Zeit noch Moglichkeit fand, sich selber darzustel-
len*?®, d.h. sie systematisch zu kldren, ,zu sichten und zu einem
Ganzen zu gestalten*® 10,

Dies erlaubt uns, zunéchst darauf hinzuweisen, daB eine der
spiirbaren Schwierigkeiten fiir Goldbrunner ohne Zweifel darin
bestanden hat, daB der Begriff der Anthropologie seit geraumer
Zeit betrdchtlich ins Schwimmen gekommen ist. Wie Leonhard
Froese bereits vor fast vier Jahren festgestellt hat, ,versteht er
sich heute nicht von selber. Wer ihn braucht, muB ergénzend hin-
zufiigen, welchen Typus und welche Art von Anthropologie er
meint ... Wir sprechen im fachspezifischen Sinne von philosophi-
scher, theologischer und psychologischer oder ethnologischer, biolo-
gischer und medizinischer Anthropologie. Die ,Lehre vom Men-
schen' — nicht im Sinne einer allgemeingiiltig gedachten Konzep-
tion, sondern lediglich als eine den Gegenstand Homo mehr-
schichtig und -seitig behandelnden Disziplin — steht
noch aus” !, Unter Beriicksichtigung dieses unbezweifelbaren Sach-
verhalts wiirde der Untertitel von ,Realisation® wohl zutreffender
~Anthropologische Gesichtspunkte und Wirklichkeiten in Seelsorge
und Erziehung® lauten. Da sich ndmlich die Ergebnisse mehrerer
anthropologischer Disziplinen mit der Pastoral beriithren, miiBten
sowohl deren Herkunft als auch genuine Wesensndhe sowie ihre
spezifische Berithrungsqualitdt in ,Realisation® an sich noch deut-
licher zum Ausdruck kommen. Hiufig taucht die Kennzeichnung
.anthropologisch némlich zu unvermittelt auf, 148t den nétigen
Einordnungsfaktor vermissen und daher letztlich unbefriedigt.
AuBerdem erscheinen die daran gekniipften Ausfithrungen gele-
gentlich nicht stringent genug und ungewollt zufillig bzw. weniger
pastoraltheologisch als vielmehr von der katechetischen
Methodik befruchtet, in der der Autor eine in Jahrzehnten aus-
gereifte Erfahrung besitzt. (So z.B. in der Auswertung der sieben

-

sDialog zwischen Tiefenpsychologie und katholischer Theologie", zu-

sammen mit J.B. Lotz in ,Dialog iiber den Menschen". ,Eine Fest-

schrift fiir Wilhelm Bitter zum fiinfundsiebzigsten Geburtstag”, Stutt-

gart 1968, 169 und 170.

Fast wortlich dass. in ,Personale Seelsorge”, 13.

»Geleitwort" zu Jolande Jacobi ,Die Psychologie von C. G. Jung" 4 Zi-

rich/Stuttgart 1959, XVIIL

10 Vorwort* zu Erich Neumann ,Ursprungsgeschichte des BewubBtseins*,
Ziirich 1949, 1.

i1 1, Froese ,Die Lehre vom Menschen im Verstindnis heutiger For-

schung” in ,Universitas“ 21. Jgg., Heft 9, September 1966, 915.
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Sendschreiben der Apokalypse auf 60—63). Aufgrunddessen erhe-
ben sich natiirlicherweise gewisse Fragen zu einigen Ansichten
und Formulierungen, die an ihren Ort zwar durchaus einleuchten,
jedoch fiir die Herstellung eines systematischen Gesamtzusam-
menhanges noch nicht ausreichen. Einer Reihe solcher Fragestel-
lungen sei deshalb — ohne jeden Anspruch auf Vollstéindigkeit —
hier Raum gegeben:

MiiBte, wenn man schon, wie es von seinem Wesen her absolut
notwendig ist, den Zeitbezug des Glaubens seelsorglich bedenkt, dessen
Verhiltnis zur Zukunft nicht abgewogener herausgestellt werden?
Zwar besitzt die menschliche Imagination einen ausgesprochenen ,Zu-
kunftssinn®, wie August Vetter iiberzeugend klargemacht hat, ebenso
aber auch die Fdhigkeit zum Riickblide ins Gewesene. Auf die Gegen-
wart verweist sie jedoch folgender, aufs engste damit zusammenhén-
gender Tatbestand: ,DaB die Einbildungskraft hinter das Kommende
wie vor das Gewesene versetzen kann, ist ein hdchst eigentiimlicher
Sachverhalt, der auf die wechselseitige Durchdringung der polaren Zeit-
formen in der transzendierend ibergreifenden Ver-
gegenwirtigung hinweist12* Wire nicht von daher vor allem
die Bedeutung der Gegenwart im AnschluB an den Augustinus des
10. Buches der Confessiones hervorzuheben? Das legt sich zudem bereits
durch den treffenden Begriff des Autors von der ,verborgenen Gegen-
wirtigkeit* (85—68) nahe. Die Gegenwart ist fiir die personale Mitten-
haftigkeit von Individuum und Geschichte geradezu entscheidend und
stellt deshalb auch ein Anthropologikum ersten Ranges dari® ,In der
Besinnung auf die Zeitlichkeit der menschlichen Existenz wird die
Gegenwart als die bestindige Mitte zwischen Vergangenheit und
Zukunft und als der eigentliche Ort des Selbstseins entdeckt4.“ Mit
dieser Feststellung wird in keiner Weise geleugnet, daB dem Glauben
ein Wesensbezug zur Zukunft innewohnt15, welcher die arg vernach-
ldssigte Tugend der Hoffnung grundlegt. Jedoch erscheint es in unserer
von Zukunfts-Fortschritts- und Hoffnungsideen schwangeren Zeit duBerst
angebracht, den genetischen Primat der fundamental personalen Kate-
gorie der Gegenwart aufs nachdriicklichste zu betonen, die den Zu-
kunftsbezug untrennbar in sich birgt. Dadurch ist sie eine Gegenwart
die Zukunft hat, auf die sie deswegen vertraut, weil der Glaube sie
zuvor in den letztlich zeitenthobenen Gegeniiberstand des erlésten
Menschen zum erlésenden Gott versetzt hat. Die beklagenswerte escha-
tologische BewubBtseinsverkiimmerung so vieler Getauften von heute,
um die Goldbrunner sehr wohl weiB 16, beruht ja gerade darauf, daf
sie die gegenwartserfiillende und eben dadurch zukunftstrichtige
Glaubenserfahrung des Apostels Paulus nicht kennen: ,Ich weiB, wem
ich geglaubt habe, und bin iiberzeugt, daB er michtig ist, mein mir
anvertrautes Gut bis auf jenen Tag zu bewahren17.* Da sie das nicht
gegenwidrtig haben, ist ihnen ein lebendiger und daseinsbestim-
mender eschatologischer Zukunftsbezug so schwer méglich. Erst von
einer solchen Basis aus kann man dann sagen, daB ,Bios, Psyche und
Kerygma in die gleiche Richtung laufen und sich verbinden kénnen*
(56). Deshalb diirfte man den natiirlichen seelischen Zukunftssinn nicht
zu schnell mit der eschatologischen Zukunftserwartung des Evangeliums
verbinden, und zwar schon deshalb nicht, weil jener anthropologisch der
Imagination zugehort, die vom Wesen her schweifend ist und letztlich
nur von der personalen Kategorie der Gegenwart gehalten zu werden
vermag 8. 8o ist in diesem Zusammenhang eine weitere Frage verstind-

12 A. Vetter ,Die Erlebnisbedeutung der Phantasie”, Stuttgart 1950,
99/100, Hvbg. 1 und 2 v. V., 3 v. Ref.

13 Die Bedeutung des Faktums, daB sich die Geschichte der Menschheit
durch das Ereignis der Inkarnation Christi einschneidend hilftelt, hat
Vetter sein Werk ,Mitte der Zeit" ,Die Geschichtlichkeit des Geistes
im Licht der Menschwerdung Gottes" gewidmet. (Freiburg/Miinchen
1962) Dort wird fortschreitend herausgearbeitet, daB die Zeitbestim-
mung der Gegenwart durch die Geburt des Herrn in den unleugbaren
Rang einer streng personalen Kategorie erhoben worden ist.

4 A. Vetter ,Wandlungen des Seelenbildes®. ,Geschichte der Psycholo-

gie“, Skripten des Studentenwerks Miinchen 1955, durchgesehen, er-

génzt und genehmigt v. V. 47, Hvbg. v. V.

Es kann nur unterstrichen werden, wenn Goldbrunner auch anderen-

orts bezeugt, ,daB der Zukunftsbezug zur Grundstruktur des Glau-

bensbewuBtseins gehort*. (,Der Zukunftsbezug in der Verkiindigung*
in dem gleichnamigen Sammelbéndchen, bearb. v. Autor selbst, Miin-

chen 1964, 17)

16 Ebda, 9—12.

17 2 Tim. 1,12. Dieser Text darf als klassisches Zeugnis fiir den gldubi-

gen Zeitbezug gelten, da er alle drei Zeithestimmungen paradigmatisch

in sich vereint.

Deswegen scheint uns die folgende Bemerkung Goldbrunners von die-

sem Sachverhalt etwas zu isoliert zu stehen: ,Der Zukunftsbezug als

eine Hauptlinie in der Glaubensstruktur verbindet sich mit einer
natiirlichen Veranlagung menschlichen Lebens,
dem Urakt des ,Sich-Ausstreckens’ in die Zukunft. Zukunft zu haben
gehort zur seelischen Gesundheit wie ein ,Essential’, ein

Kernstiick im Aufbau des christlichen Glaubens*. (,Der Zukunftshezug

in der Verkiindigung® 10, Hvbg. 1 v. G., 2 und 3 v. Rf)
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lich: Wieso kann man des nidheren sagen, dab ,am Zukunftsbezug als
am groften Mangel gegenwdértiger Verkiindigung der pastoraltheologi-
sche Zusammenhang von Theologie und Anthropologie eindringlichst
zu sehen ist* (64)7 19

Goldbrunners Ausfithrungen iiber das Prinzip der Polaritit innerhalb
des seelischen Bereiches verdienen ganz besondere Beachtung, denn
sie sind nicht nur einfachhin erkenntnismiBig wertvoll oder interessant,
sondern sowohl anthropologisch und p#dagogisch wie auch seelsorg-
lich von auBerordentlicher Bedeutung. Eben deshalb wiire eine metho-
discher durchgefiihrte Darstellung hier besonders erwiinscht gewesen.
Die bezeichneten Paare (98ff u. 101ff) kénnen ndmlich nicht voll iiber-
zeugen und wirken trotz ihres zweifelsfreien Realitdtscharakters, zumin-
dest teilweise, nicht zwingend. Hier wiren die Erkenntnisse der Struk-
turpsychologie 20, aber auch der altchinesischen Weisheit 2! kiinftig auszu-
werten.

Weiterhin: Reicht es aus, wenn man ,den Weg durch die Schuld ...
wie bei Dante in der Gétilichen Komédie, iiber drei Stufen® fithren 148t,
die als ,Abstieg in der Hélle Pein“, als ,Verwandlung® und ,Auf-
erstehung” gekennzeichnet, zu weitgehend mit poetischen Ingredienzien
angereichert werden und dadurch den existenziell-personalen Schuld-
begriff etwas umwélken (163—65)7

Ist Kreatiirlichkeit wirklich ,die existenzielle Grundlage des Gemein-
schaftsbezuges” (168)?

Ist Christus als Logos tatsiéchlich nur ,unserem BewuBtsein zuge-
ordnet* (188 u. 189) oder nicht vielmehr auch bzw. gerade als solcher
bereits der Mitte unseres Wesens, wo alle Seelenkriifte konvergieren?

Wirkt hier vielleicht nicht C. G. Jungs, strukturpsychologisch gese-
hen, viel zu einseitige Haupteinteilung der Psyche in BewuBtsein und
UnbewubBtes zu stark nach, die anthropologisch insofern viel zu karg ist,
als sie gewisse Realitdten des humanen Seelengefiiges entweder iiber-
geht oder vernachlédssigt bzw. falsch eingeschdtzt wie z. B. die Willen-
komponente innerhalb der Polspannung des menschlichen Geistes? —

Diese und &hnliche Fragen stellt das Goldbrunnersche Buch
noch zur Kldrung bereit, und es ist, wie gesagt, durchaus ver-
stiindlich, daB in einem solchen Versuch, der bewuBt und eigen-
stindig Neuland betritt, manches noch offen bleiben muB.

Es seien aber zum SchluB noch drei Hinweise des Autors eigens
hervorgehoben, weil sie fiir die gegenwirtige BewuBtseinslage
von besonderer Wichtigkeit sind, und gerade, daB sie hier gegeben
werden, stellt die Bedeutung dieser Verdffentlichung unter Beweis.

Der erste Hinweis wirft das Problem auf, ,ob die religiése Anlage
des Menschen und die Erscheinung Gottes sich dedken, ob das ,urspriing-
lich Religitse’ im Menschen durch Christus bestitigt wird; ob spon-
tane Frommigkeit ohne Verdnderung in das Christentum Eingang fin-
den kann“ (191). Mit Recht meldet Goldbrunner hier Zweifel an. Selbst-
verstindlich soll dadurch die lebendige Urspriinglichkeit der religitsen
Anlage nicht ausgeschaltet, sondern vielmehr zu erhthender Verwand-
lung in den christlichen Lebensvollzug hineingenommen werden. Diese
spezifische Aufgabe liegt im iibrigen ganz auf der Linie C. G. Jungs, den
Goldbrunner als erster dem katholischen Raum nahegebracht hat 2. Jungs
unschiitzbares Verdienst besteht ja gerade darin, auf die Urspriing-
lichkeit der religitsen Anlage im menschlichen Seelengefiige aufmerk-
sam gemacht zu haben?. Eine ausgewogene Stellungnahme dazu gibt

19 Besonders fragwiirdig erscheint uns iibrigens der Satz: ,Was gegen-
wiirtig ist, kann erfaBt werden, wenn zuvor die Zukunft besprochen
wurde” (66). Auch das dort angefiihrte Beispiel von der Bliite und der
Knospe (auch in ,Der Zukunftsbezug in der Verkiindigung*, 12) wirkt
insofern gar nicht stimmig, als wir die entfaltete Bliite des doch
erst kommenden Gottesreiches in diesem Aon ja nie adéquat erken-
nen kénnen. Wir wissen im Glauben letztlich um sein Kommen, je-
doch nichts Gewisses sondern nur Andeutungen iiber seine nihere
Beschaffenheit.

20 Vgl. Albert Weller ,Die Polaritdt im Aufbau des Charakters® 2 Bern/

Miinchen 1959; A. Vetter ,Personale Anthropologie", Freiburg/Miin-

chen 1966, 56—59, 96—09, 102ff, 135—138, 150—154 und 159,

Bereits vor iiber 40 Jahren hat Stanislaus von Dunin Borkowski

darauf hingewiesen, daB dem éltesten chinesischen Weisheitsbuch,

dem I-Ging ,eine Polaritétslehre zugrunde liegt® die sich an pidago-
gischem Gehalt als #uBerst fruchtbar erweist. Er hat ihre diesbeziig-
lichen ,acht Grundurteile, vierzehn Gegenséitze und acht Gruppen® un-
ter dem Titel ,Péddagogisches aus dem alten China“ seinerzeit erst-

mals zugénglich gemacht. (,Stimmen der Zeit 113. Bd. 57. Jag. 1926/27,

122—130 u. 188—202.) Vgl. auch den verdienstlichen Hinweis auf diese

Pionierarbeit v. Eugen Schoeler: ,Die antinomische Struktur der

Erziehung bei Stanislaus von Dunin-Borkowski* in ,Innerlichkeit und

Erziehung". (In memoriam Gustav Siewerth) Freiburg-Basel-Wien

1964, 301—328.

22 ,Individuation“. ,Selbstfindung und Selbstentfaltung. Die Tiefen-

psychologie von C. G. Jung. Darstellung, Kritik und Weiterfithrung*,

3 Freiburg 1966.

Sein Gesamtwerk ist davon durchzogen. Ebenso legt er in ,Erinnerun-

gen, Trdume, Gedanken®, Ziirich-Stuttgart 1962 aufs eindringlichste

persdnlich Zeugnis davon ab.
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Lotz und befindet sich damit in der von Goldbrunner anvisierten Rich-
tung: .Nie kann es sich darum handeln, christliche Wahrheiten in
Anschauungen des natiirlichen religitsen Aufschwungs umzugieBen,
wenn sich auch die Verwirklichung des christlichen
Lebens von dessen Glut néhren kann und muB,
soll es nicht zum leeren Formelkram erstarren?®.*

Der zweite Hinweis Goldbrunners steht im Zusammenhang mit dem
ersten und bezieht sich auf die Christusverkiindigung der Predigt:
,Eine neue, vorbildliche Lebensart wird werbend, dridngend, ja dro-
hend als nachahmenswert hingestellt. Geschieht dies auf der mo-
ralischen Ebene, so wird das BewubBtsein beriihrt,
aber die darunterliegende religiése Anlage mnicht
bekehrt. Sofern sie lebendig ist, gestaltet sie ihren privaten
religiésen Ausdruck neben dem Evangelium“ (196/97, Hvbgen v.
Ref.). Die Sétze berithren u.a. insgeheim, wenn auch natiirlich keines-
wegs erschopfend, eine wesentliche Seite des christlichen Sektenwesens.
Der tiefste Entstehungsgrund der Sekten ist ndmlich in dem elementa-
ren Bediirfnis gerade ihrer besten Mitglieder nach pulsierendem reli-
giosen Leben zu sehen, das sie hidufig in den ,groBen* Kirchen vermis-
sen 25,

Der letzte Hinweis Goldbrunners, den wir hervorheben mdodhten,
stammt zwar aus zweiter Hand, ist aber, weil von zentraler Bedeu-
tung, besonders verdienstlich. Es handelt sich um eine Bemer-
kung Theodor Miinckers:2 ,Die Selbstentfaltung ist das
ontische Fundament der Christusentfaltung® (242,
Hvbg. v. Ref.), also letztlich dessen, was in ,Realisation” als Inkarna-
tion bezeichnet wird. Miindkers Feststellung, die mit Goldbrunners For-
schungsrichtung ohne Zweifel iibereinstimmt, basiert im Grunde auf
der tiefen Entsprechung, die zwischen dem religisen menschlichen
Subjekt und seinem gbttlichen Gegeniiber, bei allem Abstand vonein-
ander, obwaltet. Diese Entsprechung bildet {iberhaupt das Fundament
jeglicher religitsen Erfahrung, und zwar dergestalt, ,daB das Gott-Erfas-
sen nicht neben dem Selbst-Erfassen steht, sondern in diesem seine
Ansatzpunkte findet, ja dessen volle Entfaltung darstellt®." Auf
diesem Sachverhalt beruht letztlich der religitse Aspekt der ,Kom-
plexen Psychologie® C. G. Jungs, und insofern ldBt sich mit Goldbrun-
ner zurecht sagen, daB die menschliche Selbstentfaltung und Selbst-
findung die sog. Individuation also, auch ,der Realisierung
des Glaubens dient“28,

Trotz seiner UnerldBlichkeit fiir blutvolles religisen Leben muf
dieser Dienstcharakter aber deswegen so nachdriicklich betont werden,
weil die psychologische, also die Erlebnisseite des Gott-Erfassens dem
noch undifferenzierten intuitiven Bildbereich des menschlichen Seelen-
gefiiges zugehort, der infolge seiner strukturbedingten Grenzlage zwi-
schen Lebensgrund und Geistbereich noch nicht den dialogischen Cha-
rakter der Personalitdt trdgt und daher bestindig der Gefahr ausgesetzt
ist, von der Numinositit des unerschopflichen Bildermeeres des Unbe-
wuBten aufgesaugt zu werden. Nirgends zeigt sich diese Gefihrdung
deutlicher als bei dem Gipfelarchetypus des Jungschen Selbsts; denn

24 1. B. Lotz ,Der Mensch im eSin". ,Versuche zur Geschichte und Sache
der Philosophie®, Freiburg/Basel/Wien 1967, 248, Hvbg. v. Ref.

25 Selbstverstindlich gibt es auch eine Fiille sonstiger Bedingungs-
griinde fiir das Sektierertum.

28 Zuerst erwéihnt in ,Pastorale Seelsorge” 27, Anm. 31.

27 ], B. Lotz ,Zur Struktur der religidsen Erfahrung* in ,Interpretation
der Welt". ,Festschrift fiir Romano Guardini“, hvgg. v. Helmut Kulm,
Heinrich Kahlefeld und Karl Forster, Wiirzburg 1965, 221/22, Hvbg.

v. L.
28  Individuation“ 2. Aufl., 209, Hvbg. v. G.

psychologisch sind, wie er selbst sagt, ,Gottes-Symbole nicht zu unter-
scheiden von Selbst-Symbolen, d.h. kénnen nicht unter-
schieden werden“?, Dieses unbestreitbare empirische Faktum
diirfte im iibrigen die Grundlage fiir die sog. natiirliche Mystik bilden,
die der Christ jedoch weit iibersteigt, weil er sich in einem stindigen
ReifungsprozeB zu einer immer ,durchdialogisierteren Existenzweise
hinzuindividuieren hat, wie sie erst die christliche Botschaft erdffnet.

So gipfelt ,Realisation® schlieBlih — und das ist auch Gold-
brunners schon frith ausgesprochene Meinung3 — in dem niichtern-
begeisterten Darleben des mystisch-dialogischen Zentralelements des
Christentums gemiB dem paulinischen Bekenntnis: ,Nun lebe nicht
mehr ich, sondern Christus lebt in mir." (Gal. 2,20) Im Endeffekt ist es
dieser tiefe Zug, der hinter dem anthropologischen Aufbruch innerhalb
der Theologie zu suchen ist. Anthropozentrismus ist bei dieser Ein-
stellungs- und Betrachtungsweise mitnichten zu befiirchten, wenn sie
Ernst und Tiefgang nicht scheut. Im {ibrigen wird der Vorwurf des
Anthropozentrismus gar zu leicht und rasch erhoben. Selbst vor dem
heiligen Meister der Seelenfithrung, den wir eingangs zu Wort kommen
lieBen, hat er nicht haltgemacht, weil er den seelischen Struktur- und
Werdecharakter der ihm Anvertrauten, durchaus anthropologische Gege-
benheiten also, stets beriicksichtigte. Auch MiBverstindnissen, ja offen-
sichtlichen Fehlinterpretationen war er diesbeziiglich spdter ausgesetzt.
Henri Bremond hat sie ironisierend abgewehrt 31,

Goldbrunner hat mit ,Realisation“ die fiir eine ganzheitliche
Seelsorge unerldBliche Grundrichtung umrissen, die den Zugang
zu zentralen Méglichkeiten des christlichen Lebensvollzugs fiir
Individuum und Sozietit erdffnet, genauer zur dialogisch-personal-
mystischen Mitte des Christentums. Es ist dringend zu wiinschen,
daB die Zukunftstriichtigkeit seiner Bemiihungen erkannt werde;
denn ein nicht geringer Teil der weltweiten Unruhe, die heute die
Kirchen durchbebt, beruht auf solchen Ausfallerscheinungen, die
nur durch die Realisierung vertiefter personal-anthropologischer
Erkenntnisse zu beheben sind, weil diese sowohl den natiirlichen
als auch den getauften Menschen als Einheit im Blick behalten.
Es wiire deshalb nicht nur bedauerlich, sondern sogar gefdhrlich,
wollten sich Kirche und Seelsorger auch weiterhin mit jenem
diirftigen anthropologischen Gesichtspunkt begniigen, der als ,pa-
storale Klugheit* bereits in den Seminaren “wirmstens empfoh-
len zu werden pflegt und in praxi sehr hiufig weder klug noch
pastoral, sondern einfach nur diplomatisch oder noch viel weniger
ist. Die fiir einen Seelsorger ohne Zweifel unerléBliche pastorale
Klugheit diirfte heute und in Zukunft nur moglich sein, wenn man
sich nicht mit einem anthropologischen Kiimmerfaktor zum
Zwedke einer reibungslosen oder vielleicht gar gehobeneren Ge-
meindefithrung begniigt, sondern wenn man iiber eine ausreichende
Kenntnis der Wirklichkeit des Menschlichen und des Christlichen
gleicherweise verfiigt und dabei auch, zumindest in deutlichen
Umrissen, etwas davon weiB, wie diese beiden Wirklichkeiten
ineinanderspielen.

20 Aus einem Brief an Gebhard Frei in: Victor White ,Gott und das
UnbewubBte“, Ziirich-Stuttgart 1957, 320, Hvbg. v. Ref.

30 vgl. ,Individuation®, 180.

3t H, Bremond ,La metaphysique des saints® tom. VII v. ,Histoire litte-
raire du sentiment religieux en France* 5—47; dische Ubers. ,Das
wesentliche Gebet" 3 Regensburg 1954, 25—45.

Casper, Bernhard, Hemmerle, Klaus, und Hiinermann, Peter: Besinnung
auf das Heilige. Freiburg i. Br.: Herder 1966. 152 S.; Ln DM 17,50.

Das Buch ist den Verfassern im Gesprich untereinander wie
mit ihrem Lehrer Bernhard Welte erwachsen. Mit der darin zu
Wort gekommenen Besinnung wollen sie Bernhard Welte zu sei-
nem 60. Geburtstag ihren Dank bezeigen und tun das in einer aus
dem gebriuchlichen Rahmen der Festschriften herausfallenden sehr
erfreulichen Weise.

Bernhard Welte kann man, wie die Verf. in der Widmung sagen,
seinen Anwalt des Heiligen® (5) nennen — und das in einer Zeit, in der,
wie es scheint, wenig Sinn fiir das Heilige lebt. Es gehort zu den hoff-
nungmachenden Erscheinungen des geistigen und kirchlichen Lebens
der jiingsten Vergangenheit und Gegenwart, daB es ihm gelungen ist,
in und trotz der ganz auf technische Rationalitdt abgestellten Gesell-
schaft und Wissenschaft, in der auch vor allem manche ,traditionelle®
Theologie in ihrer Weise (mit ihrer abstrakt-theoretischen und rechtlich-
orthodoxen ,Bewiltigung” von Offenbarung) kaum eine Ausnahme
machte oder macht, den Verhau eines fixierten, ideologischen BewuBt-
seins mit einem freundlichen und befreienden Licht zu durchdringen.
Das erst macht es verstiindlich, daB Traditionen nicht einfach beiseite
gelassen werden konnen, sondern aus urspriinglichem Erfahren und

Denken fiir unsere Zeit und die Zukunft neu zur Sprache gebracht
werden miissen. Wem die Sorge um die Gegenwart des Heiligen in
unserer Zeit nicht fremd ist, wird sich — jeweils von seinem Verstdnd-
nis dieser Aufgabe her — gern diesem Dank anschlieBen. Die drei Verf.
jedenfalls danken in ihren Beitriigen dadurch, daB sie auf Weltes Riick-
fiihrung des Denkens in seinen Grund, das auf diese Weise wie von
selbst auf die ,Spur® des Heiligen kommt, antworten mit einem Bei-
trag: ,Das Heilige und das Denken. Zur philosophischen Phinomenolo-
gie des Heiligen* (von Klaus Hemmerle), der den ,Zugang" zum Heili-
gen aus dem Denken, dessen ,Aufgang” aus dem Andenken und den
Unterschied des Heiligen von Sein und Denken beschreibt (9—79). Diese
Riickfithrung des Denkens in seinen Ursprung zeigt, daB Denken we-
sentlich im Gesprich griindet. Wie es im Gesprich griindet, versucht
der zweite Beitrag: ,Seit ein Gesprich wir sind“ (von Bernhard Casper)
(80—123), in dem das Heilige als das ,Gewihrende des Gesprichs“ (98)
in seinem Verhiltnis zur mitmenschlichen Beziehung wie iiberhaupt zu
Mensch und Sprache — auch in deren Zweideutigkeit — zu bestimmen:
Der ,Anfang des Denkens iiberhaupt und des auf einen offenbarenden
Zuspruch hin offenen Denkens zumal, liegt im ,Zwischen®, in der Gabe,
in der unkonstruierbaren Mitte von Ich und Du, im Gesprdch" (6). —
Das Gesprich wihrt aus dem Verstehen seiner Geschichte und dessen,
wie sich Geschichte als Geschick ereignet. Geschick kann offenbar wer-
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den als Ereignis des Heiligen, Geschichte sich zeigen als Heilsgeschichte.
Dieser Frage an die Geschichte und ihrem Zeugnis geht der dritte Bei-
trag nach: ,Die Geschichte und das Heilige* (von Peter Hiinermann)
(124—152).

Im Sinne Weltes (vgl. etwa seine Aufsdtze zum Verhéltnis von
Philosophie und Theologie in: ,Auf der Spur des Ewigen“, Freiburg i.
Br. 1965, sowie darin auch seinen Beitrag iiber das Heilige) wird hier
von Heidegger her, aber doch mit einer entscheidend anderen, nédmlich
dialogischen Wendung, der Versuch unternommen, das zu
erschlieBen, was Offenbarung im Horizont des Heiligen — in Denken,
Gespriach und Geschichte — sein kann, und dies mit einer Methodik,
die nicht dem scholastisch oder auch neuzeitlichen vorstellenden, abstrak-
ten Denken, aber auch nicht dem psychologisch-einfiihlenden Beschrei-
ben des geisteswissenschaftlichen Verstehens des vorigen Jahrhunderts
entspricht, sondern — analog zu Heideggers wesentlichem Denken —
Besinnung meint auf wirkliches Gespridch, sofern sich in ihm und
seiner Mitmenschlichkeit und Geschichtlichkeit das Heilige im Unter-
schied wie in bezug zum Sein und seiner Wahrheit zeigt. Im ganzen
liegen hier also Entwiirfe vor zu einer dem Heideggerschen Seinsden-
ken nahestehenden, sich von diesem im Sinne des neuen dialogischen
Denkens (Rosenzweig, Ebner, Buber) unterscheidenden Religionsphilo-
sophie, die sich vor allem aber von der scholastischen wie idealistischen
Metaphysik absetzen will.

Hinsichtlich dieser Absetzung bleibt allerdings zu fragen, ob
nicht die hier versuchte Denkbewegung samt der Orientie-
rungsfiguren seiner Beschreibung hinsichtlich des Verhéltnisses
der ,unkonstruierbaren Mitte* (des wesentlichen Gespraches wie
des unbegreiflichen Geheimnisses des Heiligen) zur konstruierba-
ren Objektivitdit und ihrem Begreifen nicht noch einmal — in
einem tieferen philosophischen wie heilsgeschichtlichen Sinne —
zu undialogisch bleibt. Ist die Beziehung zwischen vorstellendem,
zugreifendem (und in diesem Sinn rationalem) und medialem (in
diesem Sinn seins- und heilsgeschichtlichem) Denken, zwischen
monologischer Einverleibung und dialogischem Lassen, zwischen
objektiver und interpersonal-dialogischer Wirklichkeit, und — wenn
man so will — die Beziehung zwischen System und Erfahrung,
Theorie und Praxis in dieser Religionsphilosophie zureichend
beschrieben bzw. als solche vorausgesetzt? Ist diese Entgegen-
setzung hier nicht doch zu ,einfach®, zu alternativisch (wenn auch
nicht ganz im Sinne der ,Schwermut® Bubers, aus der schlechten
Alternative nicht recht herauszukommen) beschrieben und die
eigenartige (sowohl spekulative wie heilsgeschichtliche) Dialektik
zuwenig zur Sprache gekommen, in der sich — geschichtlich wie
heilsgeschichtlich gesehen — Beschreibung und Geschehen, Sprache
und Ereignis, Gesprich und Offenbarkeit von Wahrheit und
Liebe als auch, abgeleiteter, vorstellendes und mediales, meta-
physisches und dialogisches Denken wie Theorie und Praxis iiber-
haupt — noch einmal entzweien und versthnen? Diese Fragen
jedenfalls stellen sich sowohl von einer Philosophie des (sog.)
Deutschen Idealismus her, die das Problem dialogischer Personalitit
und Geschichte versteht, wie auch von einer sich selbst verstehen-
den Theologie des Kreuzes.

Miinchen. Eberhard Simons.

Welte, Bernhard: Auf der Spur des Ewigen. Philosophische Abhand-
lungen iiber verschiedene Gegenstédnde der Religion und der Theolo-
gie. Freiburg: Herder 1965. 470 S.; Ln DM 48,80.

Die hier vorgelegte Sammlung umfaBt Aufséitze und Vortrige
B. Weltes aus den Jahren von 1946 bis 1964, die bislang z.T. nur
sehr schwer aufzufinden waren; ihr Erscheinen ist daher dankbar
zu begriiBen. Dabei erweisen sich die Texte in aller Differenziert-
heit zugleich als Einheit, da von einer Grundkonzeption verschie-
dene Bereiche angegangen und durchleuchtet sind, um im Detail
das Ganze sichtbar zu machen.

Die Arbeiten sind als ,Skizze“ (410) und ,Versuch” (383) unter-
nommen, sie wollen nicht erschépfend darstellen, sondern sich um-
sehen beim Gang aus einer zerbrechenden oder schon zerbroche-
nen Vergangenheit und Gegenwart in eine noch ungewisse Zukunft
(8); hierfiir geht W. zunichst einer ,konkreten, geduldigen, sorg-
filtigen Analyse der Phénomene, also des sich selbst Zeigenden
im Horizont unseres Daseins® (10) nach, um von hierher das
Gesprich mit den abendléndischen Denkern, den ,Penaten®, zu
beginnen; von diesem ,denkenden Gesprich mit der Geschichte
des Denkens“ (11) &ffnet sich der Blick ,auf das, was anderer
Art ist als Philosophie, auf die christliche Theologie® (ebd.).
Die hiermit angedeuteten Grundintentionen W.s lassen sich — ein
wenig schematisierend — in folgende Aspekte auffichern:

1. Mit ausgeprigter Fihigkeit, die Phéinomene schauend zu deuten,
wendet sich W. dem Menschen und seinen Fragen zu, und zwar eher,

als die Diskussion dieser Fragen Allgemeingut geworden ist. Hervor-
zuheben ist hierfiir Phdnomenologie des Glaubens, primér des philo-
sophischen Glaubens und seines Gegenbildes, des verfehlten Glau-
bens (18ff) (vgl. dazu die Phénomenologie der Religion und ihres
Gegenbildes, 279—296, und die in beiden Arbeiten gemeinsame Des-
kription des Fanatismus, 27 und 294); hiermit ist ein Problem angegan-
gen, das heute unter dem Stichwort ,Glaube und Ideologie®
verhandelt wird.

2. Die Darstellung der Phdnomene erfolgt bei W. als philosophische
Analyse mit der Tendenz, ihre Transparenz auf die Offenbarung Jesu
Christi und ihre Reflexion in der christlichen Theologie hin offenzule-
gen (vgl. die gen. Aufsdtze, 17 und 279). Im Horizont des Fragens,
das vom Menschen her seinen Ausgang nimmt, erscheint Jesus Christus
nicht mehr als Antwort des Denkens, wohl aber als Moglichkeit der
Entscheidung des Glaubens (46, vgl. die Erwidhnung Christi am Ende
von Arbeiten z.B. 43ff, 106ff, 150f, 259ff, 295f, die Gottes z.B. 60f, 73,
81f, 311, 334); diese Problematik findet ihre Behandlung unter dem
Thema ,Vernunft und Glaube*

Die mit dieser Hinfithrung des Denkens zum Glauben implizit
gestellte Aufgabe sucht W. ausdriicklich in Angriff zu nehmen in der
Frage nach der ,Philosophie in der Theologie“. Das Problem von Ver-
nunft und Glaube erweist sich theologisch erst in seinem vollen Rang
als die Frage von ,Glaube und Vernunft®

3. Zwischen dem Problem Vernunft und Glaube und seiner Umkeh-
rung aber liegt das, was ,positiv-geschichtliche Erschei-
nung Jesu" (46) genannt werden kann, d.h. der Glaube entspringt
einem geschichtlichen Ereignis und verweist daher den zum Glauben
aufgerufenen Menschen an die Geschichte. Es ist ,uns Abendldéndern
in dieser Stunde nichts weniger Zufélliges, nichts Hoheres geboten, als
uns ganz frei zu machen fiir die einzig entscheidende Frage, die wir an
niemanden denn an Jesus zu richten haben: bist du es, der da kommen
s0ll? Und das heiBt dann fiir uns: erméglichst du uns eigentliches Glau-
ben und damit eigentliches Handeln und damit Rettung aus der Ver-
zweiflung und ihrem Untergang?“ (43) Hiermit schlieBlich ist die Frage
von Glaubeund Geschichte aufgeworfen.

Werden diese drei Grundlinien bereits im ersten einleitenden Vortrag
angedeutet, so gibt er dariiber hinaus auch die Gewéhrsleute an, mit
denen W. das Gespridch aufnimmt: Vergil, der Vater antiker Humanitit
und Geistigkeit (37), Thomas, der das Geheimnis nicht liiften, sondern
aussagen will, dabei ,uralten griechischen Worten nachdenkend” (22, vgl.
24), Edchart, der Kiinder der ,Gottgeburt im Nichts® (36), Nietzsche (41)
und Kierkegaard (41f, vgl. 29), ja das 19. Jahrhundert ganz allgemein (30),
schlieBlich Jaspers (34, 40, 42) und Heidegger (34); nur Hegel ist nicht
ausdriicklich genannt (vgl. aber 31).

In vier Teilen werden die mit dem Einleitungsbeitrag gegebenen
Linien ausgezogen. Der erste Teil tridgt den Titel: ,Die Welt als
Spur des Ewigen“. Als ersten Aufsatz finden wir ,Die Zahl als gottliche
Spur, eine Bonaventura-Interpretation“ (49—61), ein Aufsatz, der wohl
wegen seines Themas hier eingeordnet ist (und nicht im zweiten Teil,
wo das Gesprich mit den Denkern aufgenommen ist): ,Der Geist des
zu Gott hin denkenden Menschen muB nach Bonaventura ... hindurch-
gehen durch die gtttliche Spur der kreatiirlichen Dinge auBer uns.
Er muB hineingehen in die Innerlichkeit des eigenen Geistes, um darin
das unvergiingliche Bild Gottes zu sehen. Und er muB hiniibergehen
zum ewigen und geistigen Licht, das iiber uns glénzt* (49). Dieser
dreifache Weg ist beschritten in der Bonaventura folgenden Betrach-
tung der Zahl. Er ist weiterhin beschritten in den Beitrdgen ,Die
Grenze als gottliches Geheimnis* (62—73), ,Miteinandersein und Trans-
zendenz" (74—82), ,Leiblichkeit als Hinweis auf das Heil in Christus*
(83—112) und wird fiir den ersten Teil abgeschlossen mit den Vorlesun-
gen ,Das Heilige in der Welt und das christliche Heil* (113—151). ,Ist
das transzendierende Unbedingte die wahre Seele, das reine Wesen
des menschlichen Miteinanderseins iiberhaupt? Auf was fiir eine Spur
kommen wir da?* (77) Diese Frage konnte die Leitfrage des ganzen
ersten Teiles sein. Doch im Nachgehen der Spur zeigt sich: ,In der
Tiefe, in der Weite, in der Hohe, in allen Dimensionen des mensch-
lichen Miteinanderseins macht sich ein Prinzip bemerkbar, das die
Grenzen des Endlichen und Relativen im Ganzen iiberschreitet. Man
ist geneigt, darauf das Wort Pascals anzuwenden: L'homme passe
infiniment I’homme* (79). Und weiter: ,Die Richtungen weisen ins
Heilige, ins Gottliche, in Gott“ (80).

Nachdem die Spur des Ewigen in der Welt und im Miteinander-
sein gefunden ist, folgt der zweite Teil: ,Aus dem Gespriich
mit den Denkern und ihren Gedanken iiber das Ewige." In drei Bei-
trdgen ist Thomas von Aquin Gegenstand: Uber das Bdse, Uber das
Gute und Zum Seinsbegriff (1556—196). Es schlieBt sich ein Artikel ,Mei-
ster Eckart als Aristoteliker® (197—210) an. Es folgen ,Hegels Begriff der
Religion® (211—227), ,Nietzsches Atheismus und das Christentum®
(228—261) und abschlieBend ,Die Gottesfrage im Denken Martin Heideg-
gers“ (262—276). Gerade das Gesprich mit letzteren Autoren soll dazu
dienen, ,auf der Spur zu bleiben“ (239), sind sie doch ,Wegweiser"
(259), die auf die Botschaft Jesu Christi deuten: ,Mehr dariiber zu sagen
wiére nicht angemessen" (276).

Dieses Gesprich fithrt weit voran auf der Spur des Ewigen und for-
dert damit den dritten, zentralen Teil der Sammlung: ,Gedan-
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ken zur Theorie der Religion und zur Konstitution der Theologie®.
Hier wird thematisiert und expliziert, was immer mitschwang. In
,Wesen und Unwesen der Religion* — Religion wird hier verstanden als
etwas, ,was es ganz einfach unter Menschen gibt* (279), als religiGser
Einzelakt bzw. als objektives Gesamt einer Religion — zeigt W. ein-
dringlich, daB es keinen Sinn hat, im Religidsen noch Superlative stei-
gern zu wollen: ,Alles Mdgliche wird dann planlos, das Hohe,
das Hochste, das Allerhochste, das Heilige, das Heiligste, das Aller-
heiligste usf.“; solche Steigerungen und Ubersteigerungen verbieten
sich, weil sie ,nicht mehr geleitet sind vom Ernste des Hinblicks auf
jhren Grund® (293). Die wesentliche Religion wird vielmehr ,drmer und
sparsamer, sparsamer an Fiille vermittelnder Gebilde“ sein (284). Es
folgt dann der Aufsatz ,Zur Lage der Fundamentaltheologie heute"
(297—314); in ihm gibt W. als ,Geschift der Fundamentaltheologie® an,
,das grundsitzliche Verhdltnis der Vernunft zum christlichen Glauben
vom Boden der Vernunft aus theoretisch zu kldren und auszuarbeiten®
(297). Es schlieBt sich an: ,Der Gottesbeweis und die Phiinomenologie
der Religion® (315—336), eine Arbeit, die (wie auch die vorige)] um das
Thema des Heiligen kreist. Es folgen die bedeutsamen Aufsdtze ,Vom
historischen Zeugnis zum christlichen Glauben® (337—350), ,Die Wesens-
struktur der Theologie als Wissenschaft (351—365) und ,Die Philo-
gophie in der Theologie* (366—379), von denen noch zu sprechen
ist. Es schlieBt sich an eine Studie ,Zum Strukturwandel der
katholischen Theologie im 19.Jahrhundert* (380—409), ein Beitrag, der
die Erschiitterung, die in diesem Jahrhundert sich ereignete, anzeigt:
,Es ist ein revolutionéres Nein, dessen Endgiiltigkeit auch dadurch nicht
aufgehoben wird, daB Elemente und Triimmer der alten und altgewor-
denen Feudalordnung noch lange in den Strémungen und Wirbeln des
Neuwerdens mitschwimmen® (380). Diese Erschiitterung ist der Grund
dafiir, daB .die Zeiger zittern auf allen Beobachtungsinstrumenten®
(371); sie ist damit Anruf zur Uberpriifung, was standhélt ,vor dem
geschichtlichen Impuls, der alle Gétter bisher stiirzte® (37). Die Uber-
priifung geschieht in kritischer Wiirdigung der Theologie des vorigen
Jahrhunderts, welche zu groBer Hoffnung zu berechtigen schien, ehe
diese zerstért wurde durch die ,Dissoziation von Kirche und Welt
und von Theologie und Welt und der betonten Dissoziation von Katholi-
ken und Protestanten“; dieser Dissoziation entspricht ,das Dissoziierte
im Denkstil der Theologie selber* (401). Die Uberwindung dieser Disso-
ziation versucht der letzte Beitrag dieses Teils: ,Ein Vorschlag zur
Methode der Theologie heute” (410—426).

Es folgt im vierten Teil als ,Philosophische Erwégungen zu
einigen wichtigen Gegensténden der Theologie" ein Beitrag ,Zur Christo-
logie von Chalkedon" und Diskussionsthesen ,Zum Verstindnis der
Eucharistie®, in denen W. die theologische Relevanz seiner philosophi-
schen Reflexionen beispielhaft zeigt (429—467).

Schauen wir auf den ganzen Band, so mdchten wir W. Recht ge-
ben, daB immer ,eigentlich alles auf ein zuletzt selbes” (Vorwort 12)
hinauslduft; auch méchten wir ihm darin zustimmen, daB in allem
eine ,Entwidlung der Art des Denkens“ vorliegt, dall der Duktus
des Denkens differenzierter und vorsichtiger (ebd.) geworden ist
(vgl. die zeitlich auseinanderliegenden Beitrége iiber Thomas, fer-
ner die Aufsitze ,Das Heilige in der Welt* und ,Zur Lage der
Fundamentaltheologie heute“ einerseits mit den Arbeiten ,Die
Wesensstruktur der Theologie als Wissenschaft* und ,Die Philoso-
phie in der Theologie* andererseits, schlieBlich die Arbeit iiber
Hegel mit den Beitriigen iiber Nietzsche und Heidegger); doch
kann und soll diese Entwicklung hier nicht nachgewiesen werden,
weil die Einheit und der Zusammenhang der Arbeiten uns gréBer
und zugleich wichtiger zu sein scheint.

Diese Einheit diirfte in dem Grundsatz W.s liegen, auf der
Spur des Ewigen zu bleiben oder sie in allen Dingen und im
Menschlichen bzw. Mitmenschlichen zu suchen. Die Suche nach
dem Ewigen vollzieht sich in der Erfahrung und der Erkenntnis
des Seins hinter und in allem Seienden. Dieser Ansatz ldBt sich
sehr deutlich sehen an W.s Uberlegungen zum Gottesbeweis:
die Gottesbeweise des Thomas erweisen sich nach ihm ,als
genaue metaphysische Artikulierungen eines urspriinglichen, geisti-
gen Vorganges, dessen phénomenales Wesen von Anfang an
religidser Natur ist . . . Die philosophische Artikulierung weist auf
eine religidse Bewegung urspriinglicher Art zuriick und beschreibt
dieselbe im Horizont metaphysischen Wissens (334). Die Analyse
der Phinomene 148t den Menschen als in ontologischer Differenz
existierenden erscheinen: im Endlichen erscheint das Unendliche,
es geht um die Frage des Menschen nach dem Sein, als deren
Erméglichung sich das absolute Geheimnis selbst zeigt, quod
omnes nominant deum. Diese von Thomas stammende Apposi-
tion nennt W. ,Hinzufiigung zum Beweis® (319). Die Interpreta-
tion des Seins als letzten Urgrunds alles Seienden kann und darf
appositionell Gott genannt werden.

An diesem Punkte aber mag eine grundsdtzliche Frage gestattet
sein. Denn die Problematik W.s — so wenig man ihn simplifizie-

rend auf eine Alternative festlegen darf — ist letztlich doch die von
,Glaube und Vernunft®, die den Problemkreis ,Glaube und
Geschichte® in sich begreift. Ist nicht aber die Grundproblematik
jeglicher ,christlicher* Theologie die Frage von ,Glaube und
Geschichte®, innerhalb derer die Frage von ,Glaube und Ver-
nunft* verhandelt werden muB?

Wenn W. nachdriicklich darauf aufmerksam macht, dab das
Faktum der Menschwerdung ,zur Grundlage der ewigen Seligkeit
des Glaubenden und zum schlechthin entscheidenden Umstand in
geinem Verhiltnis zu Gott zu nehmen® ist (337), so scheint er
dennoch nicht geniigend der Versuchung zu widerstehen, dieses
,Faktum* doch wieder hinterfragen zu wollen, indem nédmlich das
,Denken* das ,Organ“ ist, ,welches die geschichtlichen
Urkunden der christlichen Religion auf eine geeignete Weise
zu lesen vermdchte, um in ihnen der Epiphanie des unaussprech-
lichen gbttlichen Du im Ernst gewdrtig zu sein” (318). Wenn nédm-
lich die Geschichte nur hergibt, was man in ihr sucht (ebd.), wo
ist dann der Archimedische Punkt, von dem her man weiB, was
man in der Geschichte suchen soll, wenn nicht dieses noch einmal
die Geschichte selbst ist? Nicht als miifite das ,Denken dieses
hochsten Geheimnisses (328) zu Jesus Chritus fiihren, wie W.
richtig sagt, aber es miiBte sich dennoch als selbst geschichtliches
vollziehen, das als Denken eben nicht nocht einmal hinter die
Geschichte zuriickfragen kann und will. Ist es je moglich, ,zu einer
Deduktion des Rechtes und der Grenzen der
groBen geschichtlichen Schritte zu gelangen" (420)?
Daher ist es die Frage, ob ,die Vernunft an sich selbst das
Organ des Heiligen ist, und die Stiitte seiner Begegnung" (311);
denn es kann fiiglich bezweifelt werden, ob es der Vernunft aufge-
geben, ermoglicht ist, ,letztlich in die noch tiefere Wurzel aller
Geschichte einzudringen lernen“ (416), und ob der geschichtliche
Wandel tatsichlich (nur?) ,auf einen geschichtlich waltenden
transzendentalen Grund von Erfahrungen® hinweist (ebd.). Es
bleibt das Verdienst W.s, den geschichtlich sich anbahnenden
Wandel des Denkansatzes angedeutet zu haben: ,Der Geist dieser
Zeit ist vorziiglich durch das BewuBtwerden der Geschichtlichkeit
bestimmt* (457). Mit der von Heidegger so nachdriicklich betonten
,Geschichtlichkeit® wird aber das Problem von »,Glaube und
Geschichte” eher verdeckt. So hat W. fiir sich selbst doch eher
bei der Vernunft, nicht aber bei der Geschichte angesetzt. Dies
mag freilich eine Mahnung sein fiir eine Zeit, die vielleicht zu
isoliert nach der Geschichte fragt.

Miinster. Ernst Feil

Schuré, Edouard: Die groBen Eingeweihten. Geheimlehren der Religionen.
Vorworte von Rudolf Steiner — Ubers. v. Marie Steiner-von Sivers.
Weilheim Obb.: Otto-Wilhelm-Barth-Verlag (1965). 476 S. Ln DM 24,80.

Am interessantesten scheint mir zu sein, daB ein solches Buch
ungekiirzt in der 13. Auflage von einer Verlegerin herausgebracht wird,
die gewiB nicht mit diesem esoterischen Geschichts-Mythos Edouard
Schurés einverstanden ist. Ursula von Mangoldt hat klar genug gesagt,
was sie denkt. Dieses Buch muB also verkduflich sein. Verkduflich an
Leser, die nicht ganz dumm sein kdnnen, denn sonst verstiinden sie's
gar nicht, an Gut- und Gern-Gliubige, die was da erzihlt wird, fiir wahr
halten mochten, denn sonst kauften sie’s nicht. Mir scheint, das ist
zumindest ein pastoral-theologisches Problem. Ein unbeachtetes: denn
wihrend der Dialog mit den Ungldubigen in weltlicher Welt allenthalben
gefordert wird, wiewohl die Ernstzunehmenden unter ihnen in den
Statistiken, denen man vertraut, gar nicht in Erscheinung treten, geht
man einer Auseinandersetzung mit den glaubenseifrigen Esoterikern,
Gnostikern und Sektenbriidern in ihren verwunschenen Welten voller
Geheimnisse geflissentlich aus dem Wege. Es gibt keine griindliche Stel-
lungnahme der Theologie zur Lehre Rudolf Steiners, zur Theosophie im
allgemeinen, zur Anthroposophie im besonderen — ganz zu schweigen
von den seltsamen Anhiéngern Gurdjew’s, Aurobindo's, Yoganda's, Ba-
pak Subuh’s oder den noch frommen Freimaurern, den Okkultisten
aller Richtungen, den Spiritisten, Mazdanisten, Kabbalisten, kurzum, all
denen, die in irgendeiner der groBen religitsen Uberlieferungen, die sie
gar nicht korrekt zur Kenntnis nehmen konnen, zu finden glauben, was
sie in den Kirchen vergeblich gesucht haben. Es gibt ihrer mehr als
qualifizierte ,Ungldubige”, denen zu Ehren ein pépstliches Sekretariat
eigens eingerichtet wurde, das kaum weil, was es tun soll. Vergleicht
man die Héhe der Auflagen — und solche Feststellungen sind gewiB
nicht irrefithrend — so nehmen es Theosophen, Anthroposophen oder
Freimaurer, jede Gruppe fiir sich, mit der gesamten areligidsen Literatur
auf (von der staatlich finanzierten der sowjetischen Gottlosen-Propa-
ganda einmal abgesehen).

Nun fillt es in der Tat schwer, sich {iber diese oft ungeheuren Lehren,
ihre Systeme, Methoden und zugrundeliegenden Erfahrungen ein Urteil
zu bilden. Etwa die auf mehrere hundert Bénde angelegte Rudolf-



367

1970 Jahrgang 66 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 5

368

Steiner-Gesamtausgabe ist bereits lesetechnisch, von allen stilistischen
Zumutungen nicht zu reden, schlechterdings kaum zu bewiltigen. Da
schreibt Schuré als Franzose vergleichsweise klar und gut, wenn auch die
Ubersetzung durch Marie von Sivers, Steiners Frau, nicht deutlich wer-
den 1dBt, daB Schuré sein Buch geschrieben hat, bevor er Rudolf Steiner
begegnete und ein leidenschaftlicher Anthroposoph wurde. Steiners Vor-
worte zu den ersten drei Auflagen vor dem und im Ersten Weltkrieg
bescheinigen dem Verf. groBmiitig, ,gedankentief* spreche er ,zu solchen
Seelen, welche die Blicke sehnend erheben wollen zu den groBen Weg-
weisern der menschlichen Intuition“, um von ihnen ,die Lésung der
Daseinsriitsel* zu empfangen; Schuré sei ,eine der besten Erscheinungen
dieses beginnenden spirituellen Zeitalters“. Seinerseits hat der Verf.
spdter dem ,GroBen Eingeweihten“ der Anthroposophie diese Bestiti-
gung mit treuer Bewunderung gedankt. Frau Steiners Ubersetzung greift
dieser gliickhaften Ubereinstimmung also etwas voraus, doch allenfalls
gegen einige grammatikalische Eigenheiten hétte Schuré etwas einzuwen-
den gehabt.

DaB ein Kirchturm aus dem Lot geraten sei, erkldrte Steiner einmal
die wissenschaftlich-kritische Haltung, die er fordert, miisse der Empiri-
ker fiir moglich halten, bis er’s mit eigenen Augen und der dazugehori-
gen Wasserwaage iiberpriift habe. Ob der Turm dieser exoterischen
Weltanschauungssysteme schief steht, 148t sich beklagenswerter Weise
kaum {iiberpriifen. Unsereinem fehlen — nicht anders als den meisten
Nachfolgern — die Fihigkeiten, solche ,Erkenntnisse héherer Welten" in
kritischen Augenschein zu nehmen. Man hat sie einfach hinzunehmen —
wie die Nachfolger. Und das fillt schwer. Meinte man doch bislang,
religionsgeschichtlich unter Eingeweihten jene Menschen verstehen zu
kénnen, die das letzte Ziel eines Initiationsweges erreicht haben; nun
muB man lernen, daB nicht nur Rama, Moses, Pythagoras und Platon,
sondern auch der inkarnierte Gott Krishna, als Adept d#gyptischer
Mysterien auch Hermes und — last not least — Jesus Christus ,GroBe
Eingeweihte“ gewesen sind.

Was Schuré von ihnen berichtet, kann mit keiner historischen Elle
gemessen werden. Teilweise klingt es wie alte Legenden, teilweise pein-
lich in unseren Ohren, indem es an arge Zeiten erinnert: Krishna z.B.
hat selbstverstdndlich ein groBer arischer Mann zu sein, SproB der
«Eroberer von reiner Rasse”, die ,sehr gemischten und sehr unter-
geordneten Rassen® in Indien begegneten, dessen Zivilisation einem
Berge verglichen wird, ,dessen FuB eine schwarze Rasse tridgt, der
gemischte Vilker an seinen Abhédngen und die reinen Arier auf seinem
Gipfel hat“. Dem entsprechend ist Krishnas Tante Nysumba eine liisterne
und rabenschwarze Schonheit, die ,des moralischen Sinns und der er-
habenen metaphysischen Bestrebungen®, die dem ,Genius der weiBen
Rasse" eigen sind, gar sehr ermangelt, lunar und schlimm, weil sie ,zum
Gotzendienst neigt, zur schwarzen Magie, die Polygamie begiinstigt und
die auf Volksleidenschaften gestiitzte Tyrannis“. Alledem gilt nun der
Kampf der weiBen Sonnensthne in ihrer blondgelodkten Tugendhaftig-
keit.

Von Krishna strahlt nun iiber Mitras, Ormuzd, Horus, Apollo, Lyra
und Dionysos diese Sonne der Eingeweihten in alle Welt aus bis hin
zum Messias. Der Mahabhérata, die Puranas und andere indische Litera-
tur, persische, dgyptische, biblische und antike Texte werden in einer
groBartigen Unbekiimmertheit als Ausdrud einer zusammenhingenden
religiosen, mystischen Geschichte gedeutet, in welcher ,der sich selbst
entwickelnde und transzendete Spiritualismus®, die Wahrheit der Ein-
weihung, sich entschleiere; Edouard Schuré erldutert eingangs schon
dessen Prinzipien:

sDer Geist ist eine einzige Realitdt. Die Materie ist nichts als ein
niederer, verginglicher, wechselnder Ausdruck, sein Dynamismus in der
Zeit und in dem Raume. Die Schépfung ist ewig und dauert wie das
Leben. Der Mikrokosmos-Mensch ist durch seine dreifache Konstitution
(Geist, Seele und Leib) das Spiegelbild der Makrokosmos-Welt (gott-
liche, menschliche, natiirliche Welt); diese selbst ist das Organ des
unaussprechlichen Gottes, des absoluten Geistes, der durch eine Natur:
Vater, Mutter und Sohn ist (Essenz, Substanz und Leben). Deshalb kann
der Mensch ... sein lebendiges Wort werden ... durch Entwidklung
der verborgenen Tiefen, der latenten Féhigkeiten des BewuBtseins. —
Die menschliche Seele, die Individualitét, ist ihrer Essenz nach unsterb-
lich. Thre Entwidklung geschieht durch einen abwechselnden Niederstieg
und Aufstieg in geistige oder kdrperliche Daseinsform ... die Wieder-
verkOrperung ist das Gesetz ihrer Entwicklung. Ebenso wie die Seele
sich {iber das Gesetz vom Kampf ums Dasein erhebt, wenn sie sich ihrer
Menschlichkeit bewuBt wird, ebenso erhebt sie sich iiber das Gesetz der
Wiederverkdrperung, wenn sie sich ihrer Gottlichkeit bewuBt wird.”

Dieser mehr oder minder klare Kosmos aus Spekulationen, die mit
Ideen verwechselt werden, steht nun dem ,trostlosen Horizont* des
wissenschaftlichen Materialismus und jenen ,kindlichen und unannehm-
baren Angaben der klerikalen Theologie* entgegen.

Mit echtem Pathos beklagt Schurg, ,niemals habe die menschliche
Seele ein tieferes Gefiihl gehabt von ihrer Unzulidnglichkeit, dem Elend,
der Unwirklichkeit ihres jetzigen Lebens; niemals habe sie sich glilhen-
der nach einem unsichtbaren Jenseits gesehnt, ohne dazu gelangen zu
kénnen, an es zu glauben® — und beruft sich auf Henri Frédéric Amiel's
mystisch vitalistische Vision eines Geistigen Lebens, das sich ,der Sonne
der Vernunit und der Liebe* als ,seinem ,unaussprechlichen Gravita-

tionszentrum"“ iiberldBt. Seine Entfaltung stellt sich Schuré in den
»groben Eingeweihten* dar: ,In dieser Reihe zeigt Rama nur den Zugang
zum Tempel, Krishna und Hermes geben den Schliissel dazu. Moses,
Orpheus und Pythagoras dffnen uns sein Inneres. Jesus Christus stellt
sein Heiligtum dar."

Wie sich Wissenschaftlichkeit und Glauben in esoterischer Erkenntnis
vereinigen, erweisen sich alle Religionen in ihren sog. Geheimlehren,
und d. h in ihrem eigentlichen Sinn als eins. Das konnten die historischen
Lehren dieser Religionen so wenig begreifen wie die jimmerlich infan-
tilen Theologien der Kirche, doch so sei es in Wahrheit, erkldrt uns
Schuré, und in Zukunft werde es im ethischen, sozialen und geistigen
Tempelbau der einen Menschheit offenbar werden.

Diese Andeutungen moégen geniigen, um das Modell zu zeigen, nach
dem in diesem Buche Rama, Krishna, Hermes, Moses, Orpheus, Pytha-
goras, Plato und Jesus als ,GroBe Eingeweihte* beschrieben werden. Zu
fragen wiire, woraus es sich ergibt.

Das Material, aus dem diese Vorstellungswelten gemacht sind, 14Bt
sich leichter bestimmen als die Motive und Konstruktionsgesetze, nach
denen sie entworfen worden sind. Offenbar verhalten sie sich zur ver-
faBten Religiositdt wie Teilhard zur Naturwissenschaft: was die Theolo-
gie dem Glauben anzubieten hat, reicht diesen Menschen, fiir die Schurs
schreibt, nicht aus. Um nicht einfach ungldubig zu werden, vermutet man,
die Religionen seien sich darin einig, ihre eigentliche Wahrheit zu ver-
heimlichen und die Vélker mit Brosamen von der Reichen Tisch abzuspei-
sen, mit Kriimeln jener ,h6heren Erkenntnisse* der ,Eingeweihten“, von
denen behauptet wird, sie widerspriichen nicht den wissenschaftlichen
Methoden und Kenntnissen, sondern fithrten diese fort und:lieBen deren
Sinn deutlich werden. Fiir Schuré besteht diese Erkenntnisweise in einem
spirituellen Monismus, wie er bekennt, der die normalen Erkenntnis-
relationen iiberlagert und iiberformt, gleichsam von oben her, durch eine
mysteriose Dachluke einsieht und so deren Aporien als triigerisch zu
durchschauen vermag. Was unsereinem als ,Daseinsritsel erscheinen mag,
16st sich droben in Wohlgefallen und Wissen auf, ohne dab gilt, was die
argen Philosophen fiir gesetzméBig halten, daB ndmlich jede héhere die
Aporien der niederen Erkenntnis iibernehmen mubB. Kritik wird auf diese
Weise einfach ausgeschaltet. Vom Punkte Omega aus wird alles klar.
Wie dorthin zu kommen sei, bleibt freilich geheim, und keiner der moder-
nen Eingeweihten hat seine Fihigkeiten weitergereicht, wohl aber in
Hiille und Fiille die Einsichten, die er durch sie gewonnen hat. Auch
wer iiberzeugt ist, uneinsichtig zu sein, erfihrt nicht, wie dem abzuhelfen
ware.

Zwar wird von der meditativen Wandlung der BewuBtseinsverfassung
und des erkennenden Subjektes gesprochen; wie sie zu erlangen sei,
wird nicht erkldrt, und gesprochen wird, als kénne sie sich ebenso
#ubfern wie unser alltdgliches Denken. Der Yoga, die buddhistischen
Schulen sind da weitaus praktischer und konseguenter. Sie erkundigen
sich auch nicht nach dem, was die Religionen oder die Theologie zu
sagen haben, sondern fragen, wie da gesprochen wird und warum man
glaubt, nur so denken und reden zu kénnen. Wodurch sich die blinde
Treue zur vorherrschenden BewuBtseinsverfassung rechtfertigen lasse.
Ob nicht bloBe Angst vor dem Ungewohnten das Motiv dieser metho-
dischen Doktrin sei — auch in den Theologien. Was denn eine allgemeine
Verbindlichkeit der Erkenntnisse wert sei, derentwegen sich der Erken-
nende im Erkennen nicht verwandeln lassen diirfe. Das sind sehr pein-
liche Fragen, und wer will, kann Schurés Buch aufmerksam lesen, um
ihrer in angenehmer Undeutlichkeit gewahr zu werden. Sie werden der
Theologie unausweichlich gestellt werden — nicht nur von Asiens Religio-
nen, sondern auch, wie eine solche Lektiire lehren kann, von denen, die
hierzulande an den Konserven keinen Geschmadk finden, die ihnen
angeboten werden. Erkldrungen, mégen sie hermeneutisch noch so kunst-
voll sein, sind weniger gefragt als Erfahrungen.

Schuré wie sein Meister Rudolf Steiner, Gurdjew wie Bapak
Subuh, alle vermeintlichen und die kaum aufzufindenden wirk-
lichen Eingeweihten faszinieren wombglich dadurch, daB sie vor-
geblich oder tatsdchlich aus Erfahrung sprechen. Im 12./13. Jahrhun-
dert wie die Donau nach jhrem Einbruch unterirdisch geworden,
dringen die esoterischen Stréme nun wieder herauf; Schlick und
Schlamm bringen sie mit herauf, was nicht verwunderlich ist, aber
sie bewegen auch schon den Grund, auf dem die modernen Ideolo-
gien errichtet sind. Wem an Aufkldrung gelegen ist, darf nicht auf
den rationalistischen Sand bauen. Strémungen im Untergrund, der
Sog der Grundgewisser werden wirksam.

Wisserischer Gnostik wiére am zuverléssigsten durch gewissen-
hafte Gnosis zu begegnen. Aber wer unterrichtet sie?

Heidelberg. Hans Fischer-Barnicol.

Kuhlmann, Jiirgen: Die Taten des einfachen Gottes. Eine romisch-
katholische Stellungnahme zum Palamismus. (Das ostliche Christen-
tum, N.F. 21) Wiirzburg: Augustinus-Verlag (1968). XVI, 135 S.;
kart. DM 19,80.

In der ,Stellungnahme zum Palamismus* unternimmt der Verf.
einen Vergleich von Thomas und Palamas aus einem zweifachen
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Anliegen heraus: einmal um die dstliche und westliche Theologie
in ihren bezeichnendsten Ausprdgungen einander gegeniiberzu-
stellen, sodann um zu zeigen, wie berechtigt die heutige Forderung
nach einer Anpassung der Kirche an die verschiedenen Vélker
und Geistesarten ist.

Zum Ausgangspunkt der Untersuchungen mdochte ich allerdings
schwerwiegende Bedenken anmelden, da der Verf. von der pauschalen
Beurteilung des Hesychastenstreites als einer Auseinandersetzung zwi-
schen lateinischer Scholastik und byzantinischer Mystik ausgeht. ,Wie
man sieht, ist der Palamismus als Reaktion auf eine miBbrauchte latei-
nische Theologie entstanden® (4). Vor einer solchen einseitigen Betrach-
tung des Palamismus haben vor allem H.G. Beck (Humanismus und
palamismus, in: XIle Congrés intern. d’ Etudes byz. Ochride 1961,
Rapports III, Belgrad 1963, 67f) und H. Hunger (Reich der neuen Mitte.
Der christliche Geist der byzantinischen Kultur, Graz 1965, 297f) — beide
nicht zitiert! — gewarnt.

Fiir die Geistesgeschichte und besonders die Theologie ist ein Ver-
gleich zwischen Thomas und Palamas als Interpreten des Pseudo-
Dionysios des Areopagiten, wie der Verf. ihn beabsichtigt, zweifellos
interessant. DaB Pseudo-Dionysios unbekannter als Palamas sei (4),
148t sich allerdings sehr bezweifeln.

Zur Erleichterung des Vergleichs bringt der Verf. zu Beginn der
meisten Abschnitte in Ubersetzung die ausgewihlten Dionysios-Texte,
die er in zwei Gruppen gliedert: zunéchst Texte, die zwar verschiedene,
aber nicht gegensitzliche Deutungen erfahren, und anschlieBend solche,
die als Grundlage gegensitzlicher Aussagen gedient haben. Die Ge-
sichtspunkte, unter denen die Textauswahl in der ersten Gruppe er-
folgt, sind: Gottesschau, Engellehre, Christologie und Natur der Theolo-
gie. Den weitaus groBeren Teil (5/6 der gesamten Vergleichsanalyse)
nimmt die Betrachtung der ,Gegensitzlichkeit" ein, die an folgenden
Fragenkomplexen aufgezeigt wird: Analogie, Natur der ,Hervorginge“,
theologische Kategorientafel, der Mensch als Gleichnis Gottes, Einteilung
der Seelenvermbgen und Schau des Wesens.

Dieses Verfahren bietet zweifellos eine gute Mdglichkeit fiir den
beahsichtigten Vergleich, doch der Verf. ldBt sich so stark von der
Thematik verleiten, obwohl er auf die Sachfragen an sich nicht eingeht,
daB er, entgegen seinem Prinzip (4f) — erst Dionysios-Text, anschlie-
Bend Vergleich der Interpretationen — eine Gegeniiberstellung von
Autffassungen bringt, die nicht immer das Ergebnis verschiedener Inter-
pretationen desselben Dionysios-Textes durch Thomas und Palamas sind.

Auch das Ergebnis des Vergleichs ,der thomistischen und palami-
tischen Dionysius-Exegeten* am Ende des ersten Teils der Arbeit ist
ziemlich ungenau formuliert, denn es kann nicht ernsthaft behauptet
werden: ,Wir stehen vor zwei gleichermaBen vollkommenen Aus-
formungen der Theologie® bei Thomas und Palamas (101). Der Verf.
will doch nicht wirklich die Vollkommenheit, sondern die Existenz-
berechtigung und Bedeutung beider Theologieformen fiir die Kirche
herausstellen.

. Im ,dogmatischen Teil* der Arbeit (107-135), der allerdings
mehr historischer Natur ist, geht es ,unmittelbar um das Verhilt-
nis von Thomas und Palamas* (107). Doch bald darauf erfdhrt der
Leser, daB untersucht werden soll, ,wie der Palamismus dog-
matisch zu beurteilen sei; und auch, inwieweit man dem pala-
mitischen Denken die katholische Lehre versténdlich machen
kénne®, und das Ganze in den Kapiteln iiber das Konzil von
Florenz und das Verhiltnis der pipstlichen Konstitution ,Benedic-
tus Deus" von 1336 zum Palamismus! Soll denn die Analyse des
Verhéltnisses von Thomas und Palamas die dogmatische Beurtei-
lung des Palamismus sein und dies in der Behandlung des Konzils
von Florenz und in dem Vergleich der obengenannten Konstitution
mit dem Palamismus bestehen?

Der Verf. hat sich redlich bemiiht, ,eine rémisch-katholische
Stellungnahme zum Palamismus“ zu vermitteln, die ihm jedoch
leider nicht gelungen ist. Nicht nur seine Beurteilung des Hesycha-
stenstreits war ein schlechter Ausgangspunkt fiir die Beurteilung
des Palamismus, sondern auch die Ausfithrungen, die in der
Formulierung oft ungenau und teilweise gequilt sind, haben einen
Wert nur als Teilergebnisse des angestellten Vergleichs, deren
Bedeutung nicht geleugnet wird.

Miinster. A. Kallis.

Streit-Dindinger: Bibliotheca Missionum. (Fortgesetzt von Johannes
Rommerskirchen OMI und Josef Metzler OMI) Amerikanische Mis-
- sionsliteratur, Bd XXIV: 1910—1924 und Nachtrag zu Bd II (1493—1699)
und Bd TIII (1700—1909): XXIV, 754 S.; br. DM 63,—; Bd. XXV
(1925—1944): X, 675 S.; br. DM 56,—; Bd XXVI (1945—1960): XX,
651 S.; br. DM 54,—, Freiburg i. B.: Herder 1967—1968.

Bei dem in jiingster Zeit stets wachsenden Interesse fiir Latein-
amerika ist das Erscheinen dieser drei neuen Bénde der Bibliotheca
Missionum besonders zu begriiBen, zumal die geschichtliche Dimen-

sion, ohne die die gegenwirtige Lage kaum verstdndlich ist, in
vielen Vertffentlichungen iiber den amerikanischen Siidkontinent
zu kurz kommt. Selbstverstindlich wurde auch die Missionslitera-
tur zu den Vereinigten Staaten und Kanada mit einbezogen (beson-
ders in dem 2120 Nummern umfassenden Nachtrag zu den Bénden
11 und III). Jedoch weitaus die meisten der seit 1910 in den drei
neu vorgelegten Binden registrierten Verdffentlichungen beziehen
sich auf Mission und Kirche in Mexiko, Mittelamerika, den Antillen
und Siidamerika, also auf Gebiete, die nur noch zu einem geringen
Teil von der Kongregation fiir die Evangelisation der Vdlker
abhingig sind, in denen jedoch die Evangelisierung bis heute nicht
zum AbschluB gebracht wurde und die daher zum groBten Teil
Missionsgebieten gleichgeachtet werden miissen.

Die verdienten Herausgeber haben sich groBte Miihe gegeben, um die
bedeutendsten Publikationen mdglichst vollstindig zu erfassen. Sie
geben jedoch im Vorwort zu Bd. XXIV unumwunden zu, daB die
Bestinde der Archive und Bibliotheken Mexikos, Mittel- und Stidameri-
kas leider nicht an Ort und Stelle eingesehen werden konnten. So ist es
einleuchtend, daB die drei neuen Binde keinen Anspruch auf Vollstén-
digkeit erheben und weiter erginzungsbediirftig bleiben. Die Gewinnung
korrespondierender Mitarbeiter in den einzelnen Lindern scheint un-
erldBlich.

Leider wurden die Druckfahnen nicht von Fachleuten mit spanischer
und portugiesischer Muttersprache korrigiert, so daB auf jeder Seite
(wirklich ohne Ausnahme!) Druckfehler (vor allem Verfliichtigung sehr
zahlreicher Akzente) erhoben werden kénnen. Die Verwendung deut-
scher Anfithrungszeichen in nichtdeutschen Texten wirkt fremd und
unschén. Die deutschen Regeln fiir die Silbentrennung sind nicht ohne
weiteres auf andere Sprachen anwendbar (,st" ist z. B. nur im Deutschen
untrennbar). Bei Nr. 7556 hiitte angegeben werden miissen, was in dem
Band missionsgeschichtlich relevant ist. Oder waren die Herausgeber der
Ansicht, daB die Misiones argentinas en archivos europeos (sowie die
wissenschaftlichen Missionen anderer Lénder, die sich an der Heraus-
gabe der betreffenden Reihe beteiligt haben) sich nur mit Missions-
geschichte befaBt hitten? Dieser Rezensionstext scheint mir nicht der
Ort fiir eine Liste von Verdffentlichungen, die den Herausgebern ent-
gangen sind. Es sei lediglih auf den ergiebigen Artikel Amérique
latine von P. Termoz im Dictionnaire de Théologie Catholique
(I [1903], 1081—1107) aufmerksam gemacht.

Wer auch immer sich mit dem Studium von Mission und Kirche
in Amerika befaBt, muB auf die fiinf Bénde (II und III jetzt als
fotomechanische Nachdrucke auch bei Herder) Amerikanische Mis-
sionsliteratur zuriickgreifen. Mochten die Bénde auch in der Neuen
Welt die Verbreitung finden, die sie verdienen.

Miinster. Werner Promper.

Hastings, Adrian: Das schwarze Experiment. Kirche und Mission im
modernen Afrika. Graz-Wien-Kéln: Verlag Styria 1969. 348 S.; Ln
DM 25,80.

Wenn es sich auch um eine Sammlung von (meist) bereits verdifent-
lichten Artikeln handelt, bilden diese doch zusammen ein lesenswertes
Afrika-Buch, das mit Kritik und Mut zu neuen Vorstellungen an die
realen Probleme der Kirche Afrikas herangeht (vgl. unsere lédngere
Besprechung iiber die englische Originalausgabe in: ZMR 1969, 175f).
Das wichtigste Kapitel scheint uns das fiber das Priesteramt zu sein
(255—334). Von der pastoralen Lage, vom Recht der Christengemeinden
auf die Eucharistie her (nicht von dem in Frage gestellten Zglibat herl)
wird mit erdriickendem Zahlenmaterial und ernsten Uberlegungen eine
Pluriformitit des Priesterbildes gefordert, Priester mit und ohne Zglibat,
mit und ohne akademische Bildung. Wer das liest, versteht, warum der
Papst in seinem Brief an den Staatssekretdr die Frage des Zglibates
fiir die Missionen noch irgendwie offen lieB. — Der schreierische und
rassendiskriminierende neue Titel der deutschen Ausgabe ist fiir ein so
sachliches Buch schlecht am Platz.

Freiburg (Schweiz). WalbertBiihlmann OFMCap.

Romaniuk, Kazimierz: Ksiega Madrosci (Pismo Swigte Starego Testa-
mentu, hrsg. von Stanistaw Lach, VIII/3) Poznan — Warszawa:
Pallottinum 1969. 275 S.; Ln 80 ZL.

Dgbrowski, Eugeniusz: Listy do Koryntian. (Pismo Swiete Nowego
Testamentu, hrsg. von E. Dabrowski, VII) Poznan: Pallottinum
1965. 543 S.; Ln 130 ZL.

Hier liegen wieder zwei Biénde des grofen wissenschaitlichen
Kommentars zur ganzen Bibel vor, den die Katholische Universitdt
Lublin/Polen seit einigen Jahren herausgibt. DaB der Band fiber
die beiden Korintherbriefe so spét besprochen wird, liegt nicht am
Rezensenten; er hat diesen Band erst vor kurzem zugesandt
bekommen.

Wie die fritheren Binde enthalten auch diese beiden eine sehr
umfangreiche Bibliographie, eine ausfiihrliche Einleitung iiber In-
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halt, Entstehung, Gattung, Theologie, Text- und Exegesegeschichte
des betreffenden biblischen Buchs, die polnische Ubersetzung, die
die oberen Zeilen jeder Seite einnimmt und durch eigene textkri-
tische Anmerkungen begriindet wird, darunter in zwei Spalten den
Kommentar, der in eingeschobenem Kleindruck noch weitere zahl-
reiche Literaturangaben enthilt; an den Kommentar schlieBen sich
groBere Exkurse an, am SchluB stehen die Register, im Kor-Band
ein Resiimee der in der Einleitung behandelten Fragen und eine
Darlegung des Plans und der Grundsétze, die die Herausgeber mit
ihrem Kommentarwerk verfolgen, in franzdsischer Sprache.

Romaniuk legt hier einen ausgezeichneten Kommentar zu dem
leider so selten kommentierten Buch Sapientia Salomonis vor. Die Litera-
tur ist bis 1968 verarbeitet.

In der Einleitung begriindet R. seine bereits in RivBibl 15 (1967)
vertretene Auffassung, daB Sap das Werk des griechischen Ubersetzers
von Sir ist und um 80 v. Chr. in Alexandrien geschrieben wurde. Ver-
gleichende Listen von griechischen Termini und Redewendungen zeigen
einen engen literarischen Zusammenhang zwischen griech. Sir und Sap
auf, und die Retuschen theologischer Art (z.B. Umdeutungen im Sinn
des Jenseitsglaubens), die der griech. Ubersetzer am hebr. Text von Sir
vornimmt, stimmen mit der Theologie von Sap iiberein. Das Buch Sap
bildet eine literarische Einheit wenigstens in dem Sinn, daB der Verf.
gegen Ende seines Lebens mehrere frithere selbstédndige eigene Abhand-
lungen unter einem einheitlichen theologisch-literarischen Plan iiber-
arbeitet und zu einem neuen Werk vereinigt hat. So entspricht das
Buch genau der hellenistischen Gattung der ,Synkrisis“. Ausfiihrlich
setzt sich R. mit der Theorie von F. Zimmermann (JQR 57, 1966, 1—27,
101—135) auseinander, nach der Sap die Ubersetzung eines araméischen
Weisheitsbuchs sein soll, das in den ersten beiden Jahrzehnten des
1. christl. Jahrhunderts entstanden wére, und weist dessen Argumente
mit durchschlagenden Griinden zuriick.

Wenn auch nicht alle Exegeten sich durch R. werden davon
iiberzeugen lassen, daB der Verf. von Sap identisch mit dem griech.
Ubersetzer von Sir ist — da R. griech. Sir um ca. 130 v. Chr. datiert,
muB er die Ubersetzung von Sir beinahe in die Jugendzeit und die
Abfassung von Sap in das hohe Alter des Verf. ansetzen —, ver-
dienen die Ausfithrungen zur Umwelt, zur Theologie, zur Sprache
und zur Gattung des Buches Sap sowie der gediegene Kommentar
die groBte Beachtung der Exegeten; leider wird dem die polnische
Sprache im Wege stehen. Aber allein die fast liickenlosen Litera-
turangaben und die in der Regel auch dem Fachmann, der nicht
Polnisch versteht, versténdlichen textkritischen Anmerkungen recht-
fertigen es, daB wenigstens die exegetischen Seminare den Kom-
mentar anschaffen.

Nicht nur fiir den Alttestamentler, sondern auch fiir den Neutesta-
mentler ist der lange Exkurs iiber die Verwendung von Sap im NT
(245—260) von groBem Interesse. Freilich zwingen nach Meinung des
Rezensenten nicht alle vergleichsweise nebeneinandergestellten Texte
aus Sap und NT zu dem Schlufl, den R. auf Seite 260 zieht: ,Das Buch
der Weisheit kennen alle inspirierten Autoren des NT. Unsere Unter-
suchung erlaubt aber die Behauptung, daB dieses Buch eine besonders
hervorragende Rolle in den Schriften des hl. Paulus spielt. Die ganze
Geschichte von Schopfung und Fall des Menschen las der hl. Paulus nicht
einfach aus den geschichtlichen Biichern des AT, sondern durch die
theologischen Reflexionen des Verf. des Weisheitsbuchs hindurch.*

R. hitte seinen Fachkollegen in der iibrigen Welt einen groBen Dienst
erwiesen, wenn er wie der Kommentator der Korintherbriefe seine
wesentlichen in der Einleitung und im Exkurs entwidkelten Gedanken in
einem franz., englischen oder deutschen Resiimee zusammengefaBt hitte.
Vielleicht darf man an den Herausgeber des Kommentars zum AT die
Bitte richten, in kommenden Bénden solche Zusammenfassungen in einer
der genannten Sprachen vorzusehen.

Zum Kommentarband von Dabrowski kann der Rezensent zwar
nicht als Fachmann fiir das NT, sondern nur allgemein als Exeget Stel-
lung nehmen. Er meint aber sagen zu miissen, daB er selbst vor allem
die Partien der Einleitung und die Exkurse, die sich mit der geistig-
religibsen Umwelt des Paulus beschiftigen, mit groBem Interesse gelesen
hat. D. rechnet nur mit vier Briefen des Paulus an die Korinther und
hilt die Theorie, wonach die beiden kanonischen Kor-Briefe Bruchstiidke
der beiden oder gar noch anderer verlorengegangener Paulusbriefe
enthalten, fiir nicht geniigend begriindet. Unter Heranziehung des
gesamten Quellenmaterials zeichnet D. die politische und geistige
Geschichte sowohl der Geburtsstadt des Apostels Tarsus wie auch der
Stadt Korinth. In den umfangreichen Exkursen geht er der Frage nach,
wie weit Paulus durch den Platonismus, den Stoizismus und die helleni-
stischen Mysterienreligionen beeinfluBt war, wobei er besonders die
wichtige Rolle hervorhebt, die die Stadt Tarsus als Vermittlerin grie-
chisch-rémischer und orientalischer Geistigkeit gespielt hat. Er kommt
dabei zum Ergebnis, daB Paulus die wichtigsten Werke Platons und die
in den Schulen von Tarsus gelehrten Gedanken der Platoniker und der
in Tarsus tdtigen Stoiker gekannt haben muB, wenn er in seiner Heimat-
stadt griechische Bildung genossen hat. Der hellenistische Mysterienkult

begegnete ihm nicht nur in Tarsus, sondern auch iiberall auf seinen
Reisen. Seine rabbinische Bildung, vor allem aber seine Begegnung mit
dem auferstandenen Christus haben ihn befidhigt, die ihm geldufige
Sprache und Gedankenwelt des Hellenismus umzuprdgen und seiner
eigenen Theologie anzupassen. Nicht zu kennen scheint Paulus die
Philosophie und Theologie des Philo von Alexandrien.

Der Kommentar, der ebenfalls sich durch klare Gedankenfiih-
rung und reichliche zusédtzliche Literaturangaben auszeichnet, be-
wegt sich in traditionellen Bahnen und bietet — wenigstens nach
dem Eindruck, den der Rezensent gewonnen hat — wenig Neues.
Exegetisch kaum zu rechtfertigen ist die Ubersetzung des umstritte-
nen 1 Kor 7,36: Hier gibt D. das Wort wog#évos mit ,Tochter, die
noch Jungfrau ist* (poln. cérka dziewica) wieder, obwohl es doch
gerade umstritten ist, ob es sich um die eigene Tochter eines Vaters
handelt. Der in diesem Zusammenhang héchst interessante Artikel
von G. R. Castellino in: Mélanges Eugéne Tisserant, Citta del
Vaticano 1964, 31—42, ist dem Kommentator entgangen bzw. zur
Zeit der Abfassung vielleicht noch nicht bekannt gewesen.

Auch fiir diesen Band gilt: Er sollte in keinem wissenschaftlichen
Seminar fiir Exegese fehlen, selbst wenn kaum jemand der Beniitzer
Polnisch versteht, weil ihn die reichhaltigen Literaturhinweise und die
vielen griechischen und lateinischen Quellentexte, die D. oft in recht
umfangreichen Ausziigen zitiert, unentbehrlich machen.

Miinchen. Josef Scharbert.

Delekat, Lienhard: Asylie und Schutzorakel am Zionheiligtum. Eine
Untersuchung zu den privaten Feindpsalmen. Mit zwei Exkursen.
Leiden: E. J. Brill 1967. VIII; 432 S.; Ln Gld 68,—.

Verf. siedelt in vorliegender, von der Ev.-Theol. Fakultit der
Universitdt Bonn als Habilitationsgrundlage angenommenen Mono-
graphie diejenigen Psalmen privater Beter, in denen von Anfein-
dung die Rede ist (vgl. Untertitel), im Bereich der atl Institutionen
»Asylie* und ,Schutzorakel” am Zionheiligtum an (vgl. Haupttitel).

Unter der fiir Verf. heute als erwiesen geltenden Voraus-
setzung, daB der Sprecher der betreffenden Psalmen jeweils
wirklich ein Einzelner (kein Kollektivum!), die Not im allgemein-
nen nicht Krankheit, sondern Feindbedrédngnis, und die Mehrzahl
dieser Psalmen vorexilisch ist, beantwortet er zunichst die Frage,
welchen ,Sitz im Leben® die einschligigen Gebete hatten, um im
Hauptteil der Untersuchung zu kldren, ob die Beter Repridsentan-
ten des Volkes, also Konige und Heerfithrer (H. Birkeland) oder
Privatleute sind.

Da dem Verf, Birkelands nationale Deutung (Gebete eines koniglichen
Ichs angesichts nationaler Feinde) schon gleich zu Anfang kaum wahr-
scheinlich vorkommt, die Beter und ihre Feinde somit Privatleute sein
miissen, spitzt sich die Frage darauf hin zu, warum sich die Beter
der Feindklagepsalmen dann an Gott statt an das weltliche Gericht um
Schutz wenden (5). Der bisher einzig brauchbare L&sungsversuch von
H. Schmidt (Gebete der Angeklagten) kann nach D. die in die Situation
des Untersuchungshéftling kaum passenden Schutzbitten nicht erkléren,
weshalb ihm die von A. Bentzen zeitweilig vertretene Deutung weniger
Psalmen (zuletzt: Ps 27) als Asylbittgebete als der richtigere Ansatz
gilt, der aber noch nicht konsequent zu Ende gefiihrt ist und den Psal-
men, die nicht Asylbitten, sondern bloBe Schutzspruchbitten sind, kaum
voll gerecht wird.

Bei der Behandlung der Frage nach dem Zweck der Aufzeichnung
der Schutzbittgebete geht D. in gewisser Anlehnung an H. Gunkel zunéchst
davon aus, daB die Feindklagepsalmen keine Kultformulare sind (gegen
S. Mowindkel), sondern (nun auch gegen Gunkel) ,raffende Nachdich-
tungen wirklicher Prosagebete" (13); sie haben somit als literarische
Produkte keinen ,Sitz im Leben" (268). Das Problem, weshalb sie denn
iiberhaupt niedergeschrieben wurden, lést Verf. auf eine recht iiber-
raschende Weise: die betreffenden Psalmen waren Gebetsinschrif-
ten an den Winden des (Jerusalemer) Heiligtums bzw. an dort aufge-
stellten Stelen, wodurch sich auch ihre Uberlieferung erkldrt. Die den
individuellen Klageliedern bisweilen folgenden Dankgebete seien in
Wirklichkeit Erhérungsbekenntnisse, die D. Erhérungssub-
skriptionen nennt, da sie den an heiliger Stdtte niedergeschriebenen
Schutzbittgebeten nach Erhalt von ErhérungsgewiBheit spiter hinzu-
gefiigt seien. — Das Problem, daB sich in den Gebetsinschriften-Samm-
lungen auch Klagepsalmen befinden, deren Beter zwar auch iiber Anfein-
dungen klagt, aber nicht geradezu durch Feinde bedroht ist, sucht Verf.
dadurch zu lésen, daB auch diese sog. Gottentfremdetenpsalmen (wie
schon die Schutzbittgebete) Bitten in Erwartung eines gottlichen Gna-
denzeichens seien; denn ein urspriinglich fiir sich erbetenes Gnaden-
zeichen hiitte — so mutmaBt D. — erst einmal in der Offentlichkeit doku-
mentiert, die Angefeindeten schiitzen kénnen.

Im Hauptteil, der letztlich ein Kommentar zu den fraglichen Psalmen
ist, sucht Verf, nicht nur allgemein jeweils die Beter, die Feinde und
den Grund der Anfeindung niéher zu bestimmen, sondern er bemiiht
sich auch, gleichzeitig die Art der Erkundung des Willens der Gottheit
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auf Grund der Texte zu rekonstruieren (Kap. I: Omina), bei den
gchutzbittgebeten (Kap. II) Formen und Zweck der Schutzspriiche zu
erheben, sowie (Kap. III) die Frage nach den Aufnahme-Schutzspriichen,
den Asylfliichtlingen selbst und dem Zweck der Asylflucht zu beantwor-
ten, ehe er in Kapitel IV (Asylie und Hierodulie] an Hand der frag-
lichen Texte Einzelfragen nachgeht: wihrend die eine Gruppe der
gchutzsuchenden nach Erhalt eines Schutzspruches, der gewdhnlich eine
Biirgschaft fiir Gldubiger gewesen sei, das Asyl wieder hétten verlas-
sen konnen (vgl. Kap. III), bestehe die andere Gruppe (so Kap. IV) aus
solchen, die sich der Gottheit als Tempelsklaven geweiht hitten; auf-
grund eines giinstigen Orakelentscheids seien diese Selbstdedi-
kanten vom Priester (bzw. am Zionheiligtum vom Konig) durch
Sklavenadoptionsfreilassung zum niederen Tempeldienst (z. B. als
Schwellenhiiter und Tempelséinger) zugelassen worden. Fiir den Fall,
daB das Orakel geschwiegen habe, seien die Selbstdedikanten den
Hungertod gestorben.

In zwei sich anschlieBenden Exkursen handelt Verf. iiber Nachrich-
ten auBerhalb des Psalters bzgl. des Asylwesens in Israel sowie iiber
den Gottesnamen Elochim im 2. und 3. Psalmenbuch. Im letzteren Beitrag
ist Verf. nicht nur der Auffassung, dab im sog. Elohistischen
Psalter 2'n98 keineswegs redaktionelle Retouchierung eines urspriing-
lichen M sei, sondern er plddiert im Gegenteil sogar dafiir, daB
urspriingliche kanaandische Gottesnamen wie 5y3 (Herr) oder p1%(Gerech-
tigkeit) nicht selten spéter in den Psalmen durch ,Jahwe" ersetzt wor-
den sind, weil sie als anstéBig galten.

Dem von detaillierten religionsgeschichtlichen und philologi-
schen Kenntnissen zeugenden Werk D’s gebiihrt sicher die Beach-
tung der exegetischen und religionsgeschichtlichen Wissenschaft.
Man sollte sich jedenfalls davor hiiten, es wegen seiner hochst
unkonventionellen, ja fiir die Psalmenexegese sogar revolutionie-
rend erscheinenden Ergebnisse einfach zu ignorieren. D.s Verdienst
besteht allerdings mehr im Negativen als im Positiven. Seine mit
Nachdruck vertretene Friihdatierung der Psalmen stellt jene exe-
getische Richtung in Frage, die den Psalter als eine Art Antho-
logie aus Stellen des Alten Testaments, speziell der Schriftpro-
pheten versteht. In gleicher Weise triigt sie aber auch den Psalmen
als literarischen Erzeugnissen weit mehr Rechnung als etwa die
stark vom Kult herkommende Psalmenexegese von H. J. Kraus;
sehr wahrscheinlich sind &ltere Psalmen hier und da von spiten
Psalmendichtern ausgeschrieben, ganz sicher aber jiingere Psal-
men durch schriftgelehrte, aus anderen Liedern schopfende ,Glos-
sen“ erweitert worden. Auch diirfte kaum jedes individuelle Kla-
gelied fiir den Vortrag im Heiligtum gedichtet worden sein. Wie
wiire es denn auch moglich, daB Elemente der individuellen Klage-
lieder bei der Abfassung von Weisheitspsalmen wie Ps 119 und
139, die sicher nicht an heiliger Stiitte vorgetragen wurden, Ver-
wendung finden konnten?. Der ,Sitz im Leben“ der einzelnen Psal-
men ist sicher komplizierter als man gemeinhin in der kultisch
orientierten Psalmenexegese annimmt.

D.s Arbeit bemiiht sich, den literarischen Charakter sicher nicht
weniger privater Psalmen wie den offensichtlich kultischen Bezug
dieser nichtkultischen Gebete mittels relitionsgeschichtlicher Paral-
lelen (Steleninschriften im ptolemdischen Agypten) miteinander
zur Deckung zu bringen. Ist dies, so muB man fragen, durch die
Erkldrung so vieler Psalmen als Gebetsinschriften im Rahmen des
Asylwesens gelungen? Die Frage kann nach genauer Priifung nur
verneint werden.

Zunichst sei D.s Position bzgl. des ,Sitzes im Leben®
der fraglichen Psalmen untersucht. Es ist nicht einzusehen, wes-
halb schon durch die Hinweise der Klagepsalmen auf den Vorgang
des Betens (Rufen, Schreien, Stohnen usw.) ihr dichterischer Vor-
trag ausgeschlossen erscheint (vgl. 12f). Mit der gleichen Begriin-
dung konnte ein Spéterer behaupten, eine ganze Anzahl unserer
kirchlichen BuB- und Bittlieder sei nicht fiir den Vortrag bzw. den
Gottesdienst gedichtet. Einen Vortrag der Klagepsalmen in der
Terminologie des Dankliedes (Singen, Spielen usw.) zu erwarten,
wiire absurd, DaB die Beter bisweilen auf ihr schon zuriickliegen-
des oder lange andauerndes Klagen verweisen (vgl. Ps 22,3; 55,17ff)
usw.,, schlieft doch keineswegs aus, daB sie die Psalmen nicht im
Heiligtum vorgetragen haben. Zweifelhaft bzw. ausgeschlossen ist
ein solcher Vortrag nur dann, wenn der Beter offensichtlich schwer-
krank oder im Ausland ist.

Der atl Ansatz zur Deutung der privaten Feindpsalmen als
Gebetsinschriften, die von LXX mit ornoypagle wie-
dergegebene Psalmeniiberschrift ohom in Ps 16; 56—60 ist mehr
als problematisch. Der Autor mub selbst in dem Jahre spiter ver-
faBten Anhang (381—401) bezweifeln, ,daB die urspriinglichen
literarischen Einheiten schon von den Verfassern der Uberschrif-

ten in der Hauptsache richtig erfaBt sind“ (382); ganz abgesehen
davon, ob ppzniiberhaupt mit ornroypaple iibersetzt werden kann
(Kéhler verzichtet in seinem Lexikon auf eine Ubersetzung!). Da
der LXX-Ubersetzer des Psalters sicher in Agypten lebte, hat er
vielleicht nur eine ihm bekannte dgyptische Einrichtung einfach fiir
den Jerusalemer Tempel vorausgesetzt. Verf. muB fiir 4 Psalmen
(Ps5; 70; 141f) selbst zugeben, daB sie kein Erhorungsbekenntnis
aufweisen (19), was besonders bei dem recht alt erscheinenden
Ps 142 merkwiirdig ist. Wenn D. dennoch an ihrem Charakter als
Gebetsinschriften festhilt, nur weil sie sich eben in Sammlungen
von Gebetsinschriften beféinden (21), so iiberzeugt diese Begriin-
dung angesichts der oft unter rein duBerlichen Gesichtspunkten
vorgenommenen Sammlungen keineswegs. DaB sich ausgerechnet
zwei mit pnam iiberschriebene Gebete, wie Ps 58 und 60, nicht
leicht als Gebetsinschriften erklidren lassen (vgl. 18), macht die
These noch unwahrscheinlicher. Eine bloBe Behauptung ist es
ebenfalls, daB Ps 34 eine Erhorungssubskription zu Ps 35 und
Ps 16 eine solche zu Ps 17 sei (vgl. 18f).

SchlieBlich wird der Leser vollends stutzig, wenn er nach
Vergleichung der schon erwihnten Ergdnzungen im Anhang
(,Beobachtungen zur Abgrenzung der kleinsten literarischen Ein-
heiten in den Psalmen“) mit den entsprechenden Ausfithrungen im
Korpus der Arbeit feststellen muB, daB Verf. von den auf S.18
aufgefithrten 25 Erhérungssubskriptionen eine ganz aufgegeben
hat (Ps 16 zu Ps 17), da er in Ps 16,6—11 und 17,14f nun selbst
Erhérungsbekenntnisse vermutet, 9 weitere (in Ps 11; 28; 31A;
31B; 54, 56; 71B; 140) nun als Dankgebete, Opferdankgebete,
Konigsbitte (?), ja teilweise als Schutzbitten, sei es rein oder mit
anderen literarischen Formen vermischt, versteht, so daB man in
ihnen schwerlich noch eine Erhérungssubskription sehen kann.
Die Verwunderung mehrt sich noch, wenn der Autor in dem
erwihnten Anhang selbst eingesteht, daB mehrere Psalmen aus
Gedichten verschiedener (!) Verf. zusammengesetzt seien (Ps 3—6;
17 ?; 22; 27f; 31; 57; 62; 94; 141). Wie Verf. in Anbetracht der im
Anhang gemachten tiefgreifenden Korrekturen noch im Vorwort
(VIII) schreiben kann ,Einzelheiten meiner Auslegung werden
dadurch in Frage gestellt, ihre Grundgedanken aber bestdtigt“ ist
unerfindlich, zumal er im Anhang (384) noch zugeben muB, daB die
jerusalemer Herkunft der meisten Gedichte fraglich wird und das
Problem der Datierung und der Beriihrungen zwischen den Gedich-
ten komplizierter geworden ist. Mit dieser, vom Verf. schlieBlich
selbst nur noch mit gréBter Reserve vertretenen Frithdatierung
der Psalmen wie auch mit der (im Anhang recht modifizierten)
Gebetsinschriften-Theorie aber steht und féllt D.s These iiber-
haupt. Ist erst der Schliissel zur religions- und kultgeschichtlichen
Deutung der fraglichen Psalmen schadhaft geworden, so muB diese
Deutung ebenfalls problematisch erscheinen. SchlieBlich erweckt
D.s Methode den Eindruck einer petitio principii: indem er von
vornherein allein aufgrund der erwdhnten LXX-Ubersetzung des
dunklen Psalmentitels sowie von religionsgeschichtlichen Paralle-
len (ptolemiisches Agypten, Arabien) die fraglichen Psalmen als
Gebetsinschriften deutet, ohne nur auf eine einzige derartige
Stele aus Kanaan verweisen zu konnen, nimmt er letztlich einen
Teil der Ergebnisse des Hauptteils schon vorweg. Man wird daher
die soziologischen und besonders die religionsgeschichtlichen Er-
gebnisse des Hauptteils besonders kritisch priifen miissen.

Fiir das Problem, wer die Schutz- bzw. Asylsuchenden waren,
weshalb man Schutz bzw. Asyl suchte, und wer die Feinde waren,
weilB D. sehr originelle Lisungen.

Den in den relativ spdten weisheitlichen (!) Psalmen 9/10 und 37
bis zur Todfeindschaft gehenden Gegensatz zwischen dem Y%7 und
dem 13y (vgl. Ps 10,8f; 37,12) vermutet D. auch in den &lteren Psalmen,
selbst wenn '3y und Parallelbegriffe garnicht vorkommen, und faBt ihn,
aufgrund seiner problematischen Deutung von '3¥ in Ps 37 (wie auch
sonst im AT) als ,besitzlos", als einen soziologischen Gegensatz zwi-
schen Gldubigern und Schuldnern. Einschligige Urkunden aus dem
ptoleméischen Agypten lassen wohl kaum den SchluB zu, ,daB auch
das Asyl des Zionheiligtums von Leuten aufgesucht wurde, die sich
drohender Schuldhaft entziehen wollten" (89). Dies aber vermutet D.
in den Psalmen 25; 31,2—9; 71,4—24; 86,1—13.14—17. Dagegen spricht
aber nicht nur die willkiirliche Zerlegung von Ps 31 (in V.11—13 ist
schwere Krankheit die primére Not!), sondern auch die spiite Entste-
hungszeit von Ps 25 (akrostichisches Gebet!) und des anthologieartigen
Psalms 71, dessen Zerlegung in V.1—3 und V.4—24 gleichfalls unge-
rechtfertigt erscheint. DaBl es sich bei dem Beter des (auch nach Mei-
nung D.s) jungen Psalms 86B (V.14—17) um einen Bauern, der MiBwirt-
schaft gehabt hat, handeln soll, ist eine bloBe Eintragung in den Text.
Noch unwahrscheinlicher ist D.s These, die Beter von Ps 9/10; 35 + 34
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(1), 40; 56 und 109 seien des Diebstahls verddchtigt gewesen. Es ist
reichlich phantasievoll, anzunehmen, in Ps 10,7—10 werde auf reiche
Grundbesitzer angespielt, die sich versteckten, um die Besitzlosen bei
einem Diebstahl (wohlgemerkt: einer Art Selbsthilfe-Diebstahl) zu
erwischen (111); denn nach Ps 10,8 bringt der Frevler den Unschuldigen
um, Diebstahl aber war, wie D. S. 111 selbst zugibt, in Israel kein
Kapitalverbrechen, weshalb D. einen Meineid bei Eigentumsvergehen
supponieren muB, fiir den im Alten Testament die Todesstrafe als
juridische Sanktion ebensowenig belegt ist.

So 148t D.s Losung mehr Fragen offen, als sie beantwortet. Der
grundlegende Fehler seiner soziologischen Deutung
ist, daB D. die primir theologische Bedeutung der Ter-
mini 13y, 128 und Synonyma in den Psalmen einfach nicht
zur Kenntnis nimmt, wie ihm iiberhaupt der Blick fiir die vom
kultischen Gebrauch bestimmte Topik der Psalmensprache
abgeht. Sein Bemiihen, alle einschligigen Wendungen moglichst
real und nicht metaphorisch zu verstehen, verleitet ihn z.B. zu
dem recht gezwungenen Versuch, den Kriegsterminus {p1) »n% in
Ps 56,2f dadurch seiner Deutung anzupassen, daB er den anstéBigen
Wortstamm 2n? nicht als sekunddres Qal der Niphal-Form, son-
dern als ,essen” [also: Fresser) begreift (126), obwohl er den glei-
chen Ausdruck in Ps 35,1 mit ,die mich bekriegen” iibersetzen
mufBl (vgl. 114). Gerade der letztgenannte Psalm 35 entzieht sich
durch die Fiille seiner verschiedenartigsten Feindbilder (Krieger,
Jéger, Falschzeugen) jeglichem wdortlichen Verstdndnis.

Es ist kurios, welche Motive fiir Asylflucht D. in den fraglichen
Psalmen entdeckt: So dient sie in Ps 65 Landarbeitern als Kampfmittel
gegen ihre Landbesitzer (180), sie ist somit eine Art Streikersatz (!).
Wiederum handelt es sich um eine bloBe Eintragung aufgrund dessen,
daB im Psalm vom Verlangen nach Séttigung am Gut des Tempels (V. 5)
und von der durch Jahwe verursachten Fruchtbarkeit der Felder
(V.10—14) die Rede ist. Der Hinweis auf solche ,Streiks® im ptole-
miéischen Agypten und im mittelalterlichen Deutschland (!) ist miiBig
(179f), wenn im AT selbst jegliche Andeutung fehlt.

Zweifel an der religionsgeschichtlichen Seite der These
D.s erheben sich schon deswegen, weil (unter Absehung von Ps 5)
ausgerechnet ein akrostichisches, also relativ spit, keineswegs vor Josia
(gegen D.) entstandenes Gebet, der 3. der nur syrisch erhaltenen (nicht-
kanonischen) Psalmen am deutlichsten die kultische Gelegenheit erken-
nen lassen soll, anléBlich deren er gebeten worden sei, nédmlich: vor
der Inkubation (vgl. 44). DaB der in Z. 30f (der Textwiedergabe bei D.)
ErhérungsgewiBheit bringende Schlaf im Tempel stattgefunden habe,
ist keineswegs gewiB; vielmehr 1iBt die Bemerkung des Beters, daB er
seine Hidnde zu dem heiligen Wohnplatz hin ausgebreitet habe (Z. 2),
schlieBen, daB er sich h6chstens vor, nicht im Tempelbereich befand. —
Ps 5, dessen Beter fiir seine Gebetsrufe beim Opfer am anderen
Morgen um Gehor bittet, ist ein ebenso zweifelhafter Kronzeuge fiir die
betreffende kultische Gelegenheit, bei der er gebetet worden sein soll,
nédmlich im Hinblick auf ein Opferzeichen; denn die singuldre Bezeich-
nung Jahwes als ,mein Konig® (V.3), die auf anthologisches Verfahren
weisende Fiille der Feindbezeichnungen und schlieBlich der kunstvolle
Aufbau des Gebetes selbst legen ebenfalls eine spite Entstehungszeit
nahe. — Ebenso fraglich ist es, ob Ps 64 auf ein Pfeilorakel anspielt;
selbst, wenn die Tummim i{iberhaupt Lospfeile gewesen sein soll-
ten, wird man den in V.8 erw#hnten Pfeil Jahwes ungezwungener auf
Jahwes Krankheitspfeil deuten diirfen.

Sehr ungiinstig fiir D. ist, daB an keiner Psalmstelle der atl
Gestus des Asylsuchens, das Ergreifen der Horner des
Altars (1 Kg 1,50; 2,28) durchscheint und das alttestamentliche Wort
fiir Asylflucht DY) (Dt 19,3f. 5 u. 6.) niemals im fraglichen Zusammen-
hang gebraucht wird. Hypothetisch bleibt auch D.s Vermutung, der Beter
spiele mit der Wendung, dab er sich auf Gott gefliichtet habe (Ps 71,1;
vgl. 58,2), auf ein Beriihren des heiligen Felsens an; denn vieles spricht
dafiir, daB sich iiber dem heiligen Felsen das auch in der Kénigszeit wohl
Laien nicht zugingliche Allerheiligste befand. Dafiir, daB an der (text-
lich &uBerst dunklen) Stelle Ps 141,5 die Asylschiitzlingssal-
bung ausdriidklich erwihnt sei (233), kann D. streng genommen nur
die sicher sehr spite Tradition von Num 35,25 anfiihren, wonach der
Hohepriester gemdB der von der sententia communis abweichenden
Deutung D.s (I) die ins Asyl geflohenen Totschldger gesalbt habe (316f).
Somit ist der Grund des auf den fraglichen Psalmstellen errichteten
religionsgeschichtlichen Gebédudes D.s kaum tragfihig. Uberhaupt sind
die hiufigen recht gewagten Konjekturen und eigenwilligen philologi-
schen Ableitungen D.s These nicht giinstig; man hat sogar bisweilen
den Eindrudk, daf sie nur die vorgefaBte kultfunktionale Interpretation
der einschligigen Psalmen stiitzen sollen.

Dariiber, daB der Gottesname Elohim im sogenannten
elohistischen Psalter urspriinglich nicht fiir ,Jahwe* eingesetzt sei (vgl.
den Exkurs 343—380) lieBe sich noch diskutieren, nicht jedoch iiber die
Ansicht, ,Jahwe* und ,Elohim“ seien Ersatz fiir ,Baal* (366); dies
wiire nur akzeptabel, wenn die Mehrzahl der Psalmen tatsichlich so alt
wire, wie D. annimmt. Jedoch hat D., wie schon oben bemerkt, im

Anhang selbst einige Zweifel an der Richtigkeit seiner Friihdatierung
gedubert.

Somit muB das Urteil iiber den Wert vorliegender Arbeit,
trotz vieler richtig gesehener Einzelheiten, recht negativ
ausfallen. D. ist in den Fehler Mowinckels, Schmidts und Birke-
lands verfallen, eine im Prinzip keineswegs falsche Deutung
gewisser Psalmen auf so gut wie alle private Feindpsalmen zu
iibertragen. Die Differenzierung D.s im spéter verfaBten Anhang
seiner Untersuchung hédtte man sich schon in seiner Monographie
selbst gewiinscht: ihr Ergebnis wire dann sicher annehmbarer
geworden.

Fiir die kiinftige Psalmenexegese ergibt sich somit
im wesentlichen dies: Man wird bei der Deutung der privaten
Feindpsalmen bei den Erkenntnissen Schmidts und
(in abgeschwéchtem MaBe) Delekats ansefzen diirfen, aber weit
mehr als diese beiden Autoren die kultbedingte Topik der
Psalmensprache beriicksichtigen und priiffen miissen, inwiefern
nicht theologische (keineswegs bloB religionsgeschichtliche!)
Gegebenheiten, etwa die urbildliche Gestalt des Leidenden
(vgl. Kraus, Psalmen, 177) resp. des leidenden Gerechten, auf die
individuellen Klage- und Danklieder und weitere Psalmen (vgl.
Ps 119!) eingewirkt haben, woriiber Rez. demnichst eine Mono-
graphie vorzulegen gedenkt.

Fulda. Lothar Ruppert.

Lipinski, E.: Le poéme royal du Psaume LXXXIX 1—5.20—38. (Cahiers
de la Revue Biblique 6) Paris 1967. 110 S.; br, F 387,—.

Angeregt durch die Verdffentlichung eines Fragmentes des Ps 89
unter den Texten von Qumran (4 Q Ps 89) !, widmet L. den Versen
1—5 und 2038 dieses Liedes eine eingehende Untersuchung. Diese
beiden Abschnitte, die inhaltlich und thematisch zusammengehd-
ren, werden sicherlich zu Recht aus dem langen Psalm herausge-
lost und fiir sich gestellt. V. 619 sind ein kosmischer Hymnus,
der nach L. aus dem Norden stammt und 7 Strophen zu je 4 Halb-
versen umfalit; V. 39-52 seien in der Zeit nach 609 v.Chr. anzu-
setzen (21f). Auch der Konigspsalm (2—5.20—-38) umfasse 7 Strophen
gleicher Lénge und eine Prdambel (22f). Verfasserschaft, Text-
gestalt, die Bedeutung der einzelnen Worte und Wendungen,
literarische Art, Orthographie und Abfassungszeit werden aus-
fihrlich diskutiert. Vor allem werden einschneidende Texténde-
rungen und -umstellungen vorgenommen. Ausgehend von der
durch 4 Q Ps 89 allerdings hochstens teilweise bezeugten Fest-
stellung, daB die matres lectionis finales, Partikeln und Konjunk-
tionen erst in spéterer Zeit (im 9. Jh. v.Chr.) eingefiihrt bzw.
beigegeben wurden (87), wird eine Reihe Lesarten als urspriing-
lich vorgeschlagen, die hier nicht im einzelnen erértert werden
konnen. Die LXX jedenfalls stiitzt in V. 20 Ibhrjk in 4 Q Ps 89
mit voig vieig sov kaum. Yiolg ist aus 6oloig (so richtig Rahlfs) im
Text verderbt.

Die Versfolge wird in der Weise hergestellt, daB 2—5.20b—22.26.23.
24.25.27,28.31—35.36a.29.30.37.38 aufeinander folgen. AnlaB fiir diese Um-
stellung ist 4 Q Ps 89, wo nach V.22 die Verse 26.33.28.31 stehen. Die
Bedeutung von Weortern und Ausdriicken wird unter Heranziehung
umfangreichen altorientalischen Materials teilweise neu bestimmt. Der
Titel ,Vater” bezeichne wohl, iibereinstimmend mit der diplomatischen
Terminologie des 2. Jahrh. v. Chr., den Suzerain (58). Aus den zitierten
Texten ergibt sich aber anscheinend nur, daB er dem Héhergestellten
gegeniiber gebraucht wird. Die genannte Deutung ist nur dann richtig,
wenn der Titel, was fiir Ps 89 bejaht wird (66), in einem Bundeskontext
steht. Statt der iiblichen Ubersetzung ,mit heiligem O1%, V.21b, schligt
L. ,mit dem Ul des Heiligtums“ vor: David sei nach der Eroberung
Jerusalems mit dem Ul des Ladeheiligtums gesalbt worden (45f), eine
These, fiir die in den Davidserzdhlungen allerdings kein Anhalts-
punkt gegeben ist. Der Psalm scheine eine Tradition vorauszusetzen,
nach der David von Gott aus dem Heerbann heraus erwihlt worden
sei (42). Ob der Kampf mit dem Philister (1 Sam 17) dies sagen will (42),
ist doch wohl nicht sicher, und die Geschichte von Davids Aufstieg
spricht auch kaum fiir diese These. V.26 wird dahingehend gedeutet,
daB Jahwe dem David die Herrschaft iiber die Chaosmichte Yam-Neha-
roth verleiht (53). Vielleicht sei dies innerhalb des Thronbesteigungs-
rituals mit einer symbolischen Geste, indem der neue Konig seine
Hand auf den ,mythologischen Ozean“ des Ehernen Meeres legte,
zum Ausdruck gebracht worden (54). Mit der Tatsache, daB V.26 vor
V.23 stehe, werde ein Text bezeugt, nach dem die geschichtlichen

1 Siehe J. T. Milik, Fragment d'une source du Psautier (4 Q Ps 89)
et fragments des Jubilés, du Document de Damas, d' un phylactére
dans la grotte 4 de Qumran: RB 73 (1966) 94—1086, Pl. I—III.
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Feinde des Konigs die Inkarnation der Chaosméchte vorgestellt wer-
den (55f). Die Richtigkeit dieser These héngt natiirlich in erster Linie
davon ab, ob die Versfolge wirklich in der angenommenen Weise die
urspriingliche ist. ,Ich habe einmal bei meinem Heiligtum geschwo-
ren* — so wird V. 36a iibersetzt — gibt AnlaB zu der Hypothese, daB
der Schwur beim Tempel schon im alten Israel bekannt war: Das
jahwistische Heiligtum in Jerusalem war ,le mémorial de I'alliance
éternelle, prétendument conclue entre le Dieu d'Israél et la dynastie
davidique" und als solches Garant des gottlichen Schwures (76). Aller-
dings wird diese Deutung mit Hilfe eines Elephantine-Papyrus, in dem
von einem Schwur bei dem Kultort die Rede ist, der anscheinenden
Verbindung der Kolonie von Elephantine mit Bethel und der Ubertra-
gung auf den Jerusalemer Tempel gewonnen. Sie ruht also auf einer
Kombination von Hypothesen,

Ein wichtiges Kriterium fiir die Abfassungszeit des alten Konigs-
liedes in Ps 89 ergibt sich nach L. daraus, daB es jiinger sei als das
wahrscheinlich zu Beginn der Regierung Salomos geschriebene Testa-
ment Davids (1 Kg 2): Es sei in dem Psalm nicht mehr wie in dem
Davidstestament die Treue zum Gesetz zur Bedingung fiir den Bestand
der Dynastie gemacht (77). Tatsdchlich ergdben sich, wenn diese ,gesetz-
liche* Bundesvorstellung fiir den Konigsbund aus 1 Kg 2 nachzuweisen
wire, wichtige Folgerungen wohl auch fiir die Bundesauffassung des
Jahwisten. Jedoch gerade die Bezugnahme auf das Gesetz in Davids
Testament (1 Kg 2,3—4) zeigt typisch dir Ausdrucksweise: ,Beobachte
die Obliegenheit gegeniiber Jahwe, deinem Gott, zu wandeln auf seinen
Wegen, zu beobachten seine Satzungen, Befehle, Rechtsentscheide und
Zeugnisse, wie geschrieben ist in der Tora des Mose . . . Wenn deine
Séhne ihren Weg beobachten, wandeln vor mir in Treue mit ganzem
Herzen und ganzer Seele . . .“ Der Ausdruck ,nicht wird ausgerottet
werden fiir dich ein Mann vom Throne Israels weg” (1 Kg 2,4) diirfte
die Exilssituation im Auge haben und von Jer 33,17 her iibernommen
sein. Aus 1 Kg 2 ergibt sich demnach nichts fiir die Entstehungszeit des
alten Liedes in Ps 89. Eher kénnte man bei V.31—33 an die Ereignisse
der Reichstrennung denken (86); doch sind die Verse so allgemein
gehalten, daB sich eine historische Situation nicht sicher erschlieSen
1dBt. L. datiert Ps 89,2—5.20—38 in das Ende des 10. Jh. v. Chr. und hélt
Ethan, den Ezrahiter (89,1), einen Dichter am Konigshof von Jerusalem,
fiir den Autor. Er betrachtet den Psalm nicht als kultisches Orakel, son-
dern als literarisches Werk, das mit dem Ziel geschrieben wurde, die
dynastische Idee akzeptabel zu machen (83; 86). Die Nathanweissagung
scheine von diesem Lied abhéngig zu sein (86).

L. hat in seiner ausfiihrlichen Studie mit einer Reihe von
Beobachtungen und Thesen in die Diskussion um die jerusale-
mische Konigsideologie eingegriffen. Ebenso hat er vielfdltige An-
regungen fiir das Verstindnis des Ps 89 gegeben. Deswegen, und
nicht zuletzt wegen der Zitation und Verwertung eines umfang-
reichen altorientalischen Materials wird der Exeget dankbar zu
diesem Werk greifen.

Wiirzburg. Josef Schreiner.

Kuhn, Peter: Gottes Selbsterniedrigung in der Theologie der Rabbinen.
(Studien zum Alten und Neuen Testament, Bd 17), Miinchen: Kisel-
Verlag 1968, 122 S.; kart. DM 22,—.

Das Hauptergebnis der vorliegenden Untersuchung lautet:
.Neben dem fernen Gott des Gesetzes kennt die Synagoge den
nahen Gott, welcher sich aus erbarmender Liebe in Selbsterniedri-
gung und SelbstentduBerung zu seinem Volk herabneigt. In viel-
faltigen Deutungen des alttestamentlichen Heilsgeschehens, vor
deren Kiihnheit die Synagoge oft selbst zuriickschreckt, erfdhrt sie
s0 mit und vielleicht noch vor der Kirche auf ihre Weise das
Geheimnis der Menschwerdung® (109). Kuhn verbindet mit diesem
Fazit ,die Hypothese, daB das Urchristentum bereits vorhandene
rabbinische Vorstellungen von der Selbsterniedrigung Gottes be-
nutzt hat, um das Geheimnis der Inkarnation und der Passion des
Erlgsers zu umschreiben® (105).

Hauptergebnis und Hypothese werden dadurch erreicht, dab Kuhn im
1. Teil seines Buches 48 rabbinische Textgruppen inhaltlich und — aller-
dings nur sporadisch — formkritisch ordnet und untertitelt, um im 2. Teil
aufgrund des selbstgeschaffenen Rasters diese jiidischen Texte in christ-
lich-theologischer Formelsprache interpretieren zu kénnen.

Die Implikationen von Ergebnis, Hypothese und Arbeitsweise des
Verf.s kommen mehrmals in Einzelformulierungen zum Durchschimmern.
Ahnlich wie im anfangs zitierten Satz spricht Kuhn immer wieder von
den spezifisch rabbinischen Erfahrungen des Geheimnisses der Mensch-
werdung Gottes. Die rabbinische Schriftdeutung sei iiber die Aussagen
des AT hinausgegangen, sie habe den Theophanien des AT ,inkarna-
torische Ziige der Selbsterniedrigung“ zugeschrieben (98; vgl. auch 37.
86. 89). Sie habe sich dadurch der ntl und frithchristlichen Deutung des
AT angenihert (95—97). Dabei sei die friihe Kirche dem AT aufgrund
ihrer christologischen Erfahrungen bisweilen ,wohl eher gerecht® gewor-
den als der Rabbinismus (97). Letzterer habe zahlreiche ,fruchtbare MiB-
deutungen" des Bibeltextes getiitigt (95). — Hinter dem Bemiihen des

Verf.s, Rabbinisches in christlicher Terminologie auszudriicken, steht sein
Wille, einen Beitrag zur christlich-jlidischen Verstdndigung und zur
schriftgeméBen christlichen Apologetik zu leisten (103—109).

Es bestehen jedoch deutlich Diskrepanzen zwischen dem Aus-
sagewillen der Rabinnen einerseits und jenem des Verf.s anderer-
seits. Ein typisches Beispiel hierfiir ist eine Stelle aus dem babylo-
nischen Talmud, Chagiga 18b. Der sensus obvius der Stelle ist folgen-
der: Gott, der durch die Offenbarung freiwillig zum Diener Israels
geworden sei, habe Israel wegen dessen Siinden strafweise in die
Gewalt des gbtzendienerischen Machthabers Nebukadnezar geben
miissen. Dadurch sei Gott selbst indirekt zum Diener von Gotzen-
verehrern geworden. Kuhn stellt diesen talmudischen Text unter
den Titel: ,Gott als Diener der Frevler um Israels willen® (31) und
gibt ihm folgende Deutung: ,Doch nicht nur die Fiirsorge Gottes in
der Zeit des Wiistenzuges wird als Dienst gesehen, den ER Israel
leistet, sondern eigentlich jedes persdnliche Eingreifen Gottes zu
Israels Gunsten: Gott wird zum Krieger im Heer Nebukadnezars,
da er Israel in die Hand einer Weltmacht dahingeben will* (66). —
K. hiitte jedoch beachten miissen, daB der betreffende Chagiga-Text
ein Teil einer mit Hilfe rabbinischer hermeneutischer Prinzipien
gestalteten esoterischen Spekulation im AnschluB an Ez 1,4 ist.
Der Text will nicht einfach ein Dienstverhiltnis Gottes Israel oder
gar den Neubabyloniern gegeniiber betonen. Vielmehr ergibt sich
aus dem religionsgeschichtlichen Zusammenhang, daB er eine zeit-
bedingte rabbinische Theodizee, verbunden mit einer Warnung
vor der Gefdhrlichkeit der Siinde Israels ist. Der Israels Siinden
strafende Gott stehe hinter der schweren und anhaltenden Heim-
suchung, unter der das Judentum durch die rémischen Okkupan-
ten — Nebukadnezar ist Typus der romisch-heidnischen Weltmacht
— besonders seit 70 n.Chr. leide. Sein Bund mit Israel bestehe
jedoch weiter. Die Juden sollten sich daher um Siindenfurcht und
Vertrauenshaltung bemiihen. Eine dhnliche zeitbedingte Einschér-
fung des atl Gottes- und Bundesgedankens steht etwa hinter
Midrasch Ex Rabba 33,1, nach dem Gott die Tora an Israel verkauft
und sich dadurch an das leidende Israel gebunden habe (33). Kuhn
deutet auch diesen Text nur auf den dienenden Gott hin (70).

Was fiir die moderne Bibelkritik als unabdingbare Vorausset-
zung anerkannt ist, gilt auch — der Verf. hat dies weitgehend iiber-
sehen — im Falle des rabbinischen Schrifttums: Man kann es nicht
ohne vorherige religionsgeschichtliche (nicht nur literarkritische)
Riickfragen thematisieren. Sonst kommt man zu falschen Akzent-
setzungen und zu Verbiegungen der hinter den rabbinischen Texten
befindlichen Denkmodelle. Dem Verf. ist somit anzulasten, daB er
den religionsgeschichtlichen Hintergrund der rabbinischen Texte
zuwenig angeleuchtet hat. Dadurch werden auch seine Hypothesen
iiber Beeinflussungen zwischen Rabbinismus und Urchristentum
unsicher.

Andrerseits ist man ihm besonders fiir die Hebung einzelner
rabbinischer Zentralbegriffe dankbar. In Abhéngigkeit von den
Forschungen von A.M. Goldberg gibt er eine gute Deutung des
wichtigen rabbinischen Begriffes Schekhinah (Einwohnung Gottes in
der Welt; bes. 40—42. 67—69). Unter der Voraussetzung des Glau-
bens an die bleibende Gegenwart Gottes im Kollektiv des Volkes
Israel habe der Rabbinismus die gesamte Heilsgeschichte seit
Adam unter dem Aspekt des Wohnens Gottes bei den Menschen
betrachten und mit den Ausdriicken vom Kommen, Ruhen und
Weggehen der Schekhinah beschreiben kénnen (69). Auch die Aus-
fithrungen iiber Tora, Talmud und Midrasch (93. 103f) entsprechen
durchgehend den rabbinischen Auffassungen.

Die christliche Theologie hat das groBartige, aber &uBlerst
schwierige rabbinische Quellenmaterial methodisch und inhaltlich
erst anfangsmiBig in den Griff bekommen. Kuhns Untersuchung ist
eine neuerliche Bestétigung dafiir.

Médling-Wien. Clemens Thoma,
Schwencke, Olaf: Die Glossierung alttestamentlicher Biicher in der

Liibecker Bibel von 1484. Beitrdge zur Frommigkeitsgeschichte des

Spétmittelalters und zur Verfasserfrage vorlutherischer Bibeln. Ber-

lin: Erich-Schmidt-Verlag 1967. 206 S.; kart. DM 29,—.

Hauptquelle dieser Hamburger germanistischen Dissertation,
deren Verf. auch in der Theologie bewandert ist, ist die mittel-
niederdeutsche Liibecker Bibel von 1494, ,die bedeutendste® (15)
unter den 18 vor Luther in Deutschland gedruckten volkssprach-
lichen Bibeln. Ziel der Arbeit ist es, in der Glossierung der atl
Biicher von dem aus Vorlagen Stammenden die Eigenbeitrige des
Glossators abzuheben, die Hauptinteressen seiner Auslegung
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genauer zu charakterisieren, in die spétmittelalterliche Frommig-
keitsgeschichte einzuordnen und dadurch seinen Standort und
womiglich seine Identitdt zu bestimmen.

Es ist schon dem Titelblatt der Liibecker Bibel zu entnehmen, daB
die Postillen des Nikolaus von Lyra ihre Hauptvorlage bilden. Sehr aus-
giebig wird aber auch immer wieder die seit dem ausgehenden 12. Th.
die scholastische Bibelauslegung leitende Glossa ordinaria herangezogen
(17—25). AuBerdem scheinen gelegentlich Texte Hugos v. St. Viktor den
Glossator zu beeinflussen. Ab 2 Kg 7,19 benutzt er zusitzlich die Kolner
Bibel von 1478 als Vorlage.

Die Glossierung der atl Geschichtsbiicher 1Bt nur spérlich eigene
theologische Intentionen des Bearbeiters erkennen (27—48). Auch die
Prophetenkommentare zeigen auBier einer deutlicheren Hervorhebung
der christologischen und pardnetischen Momente wenig Originelles
(51—57). In den Tjob-Glossen finden sich stdrkere christliche Akzente als
in der Koélner Vorlage (63—68), die Bearbeitung der Spriiche ist pardne-
tisch gezielter (68—77) und der ausfiihrliche Qoheletkommentar versucht
6fter, die Texte des Lyraners zu aktualisieren (77—82).

Eine bestimmte Tendenz, die historisierende, auf das alte Israel
bezogene Interpretation des Postillators auf die kirchliche Gegenwart
zuriickzulenken, wird in den Pss-Glossen offenkundig. Ekklesiologisch
treten die Funktionen der Prediger, die Gottes Wort verbreiten, und der
Lehrer, die die Schrift und die Viter studieren und die Ketzer abwehren,
in den Vordergrund (83—114).

Das ,interessanteste Buch® (115) der Liibecker Bibel ist das sehr aus-
fithrlich kommentierte Hohelied. Der Autor der niederdeutschen Kélner
Bibel hatte es noch 16 Jahre zuvor nur lateinisch zu drucken gewagt,
obschon seit dem 11. Jh. deutsche Ubersetzungen vorlagen. Der Liibecker
Bearbeiter iiberzieht dagegen seinen deutschen HI-Text, um MiBdeutun-
gen abzuwehren, mit einem dichten Glossengeflecht. Das Material dafiir
ist zundchst wieder hauptsdchlich Lyras Postille entnommen, bis sich der
Glossator, an einer Applikation des Hl-Textes auf die Geschichte Israels
desinteressiert, nach dem 1. Kapitel von dieser Vorlage ziemlich abwen-
det, die er dann allerdings in den christlich interpretierten Kapiteln 7
und 8 wieder stirker heranzieht. AuBerdem dient ab HI 1,15 die Glossa
als Fundgrube. Daher trigt die Hl-Auslegung vorwiegend ekklesiolo-
gisch-paréinetischen Charakter. Lehrer und Prediger der Kirche werden
besonders gerithmt, iiber Prdlaten wird dagegen nur in allgemeinerer
Weise, ohne besondere Erwidhnung der Kardinile und Bischife, gespro-
chen. Priester werden nur einmal, in einem Hinweis auf ,der prestere
ghiricheit®, erwihnt (115—154).

Vor allem aus der negativen Charakterisierung der Priester in den
Glossen zu Pred und HI schlieBt der Verf. auf die Zugehorigkeit des
Glossators zu einem Bettelorden (165—172). Die Erwidhnung der ,unbeu-
leckeden iuncfrowen marien” in der SchluBrede diirfte auf einen Fran-
ziskaner deuten (173—185). Nimmt man an, daB er Liibecker war und im
Erfurter Studium generale der Minoriten ausgebildet wurde, so ,kann
Nicolaus Bucholt, Doktor der Heiligen Schrift, Universitdtslehrer und
spiterer Liibecker Kustos, Bearbeiter der Liibecker Bibel von 1494 sein"
(189).

Man wird diese auf ziemlich fragilen Stiitzen beruhende ,hypo-
thetische Aussage“ gerne zur Kenntnis nehmen, ohne sie als das
wesentliche Ergebnis der Arbeit anzusehen. Dieses besteht viel-
mehr aus exemplarischen, kirchen- und theologiegeschichtlich inter-
essanten Einblicken in das konkrete Verfahren eines spétmittel-
alterlichen Glossators, der die Schrift fiir das einfache Volk
erschlieBen will. Einmal mehr zeigt sich, daB nicht nur héretische
Gruppen die volkssprachliche Bibelrezeption betrieben und daf
diese auch nicht nur Laien iiberlassen wurde, wihrend der Klerus
sie nur widerwillig tolerierte oder miBbilligte. Vielmehr kamen
auch aus dem Klerus selbst, vor allem aus den in der Stadtseel-
sorge tdtigen Mendikantenorden, starke Impulse zu einer breiteren
Popularisierung biblischer Theologie. Es gibt also echte Kontinuitét
zwischen den Bemiithungen des ausgehenden 15. Jh.s und dem Werk
Martin Luthers. Erfreulich ist es, daB der Verf. der ,katholischen
Bibel“ des Spétmittelalters — wie er die Liibecker Bibel bezeichnen
mbchte (193) — vollig ohne die bis vor kurzem iibliche konfessio-
nalistische Engherzigkeit begegnet und damit auch einen Beitrag
zu der so notwendigen 6kumenischen Beschreibung der spétmittel-
alterlichen Exegese leistet. Die detaillierten Erkenntnisse, die er
dem oft spriden Material in minutitser Kleinarbeit abgerungen
hat, sind im Text gut fundiert. Noch mubB freilich das Urteil iiber
die theologische Hermeneutik des Glossators im ganzen vorldufig
und in vielem unbestimmt bleiben.

Es fehlt vor allem noch die im Hinblick auf Luther #&uBerst
wichtige und fiir ein Gesamturteil unentbehrliche Untersuchung
der ntl Biicher. Aber auch die vorliegenden Untersuchungen iiber
das Alte Testament sind in ihrem Wert insofern begrenzt, als der
Verf. natiirlich nicht iiber ein so perfektes exegesegeschichtliches
Allgemeinwissen verfiigt, daB er die Arbeitsweise des Glossators

voll transparent machen und dessen Eigenleistung genau bestimmen
konnte.

Die Formulierung von allgemeineren Urteilen geht manchmal weit
iiber das Belegbare hinaus (z.B. S. 48: ,Noch weniger als die atl
Geschichtsbiicher waren die Propheten im Mittelalter bekannt“) oder
tibernimmt Pauschalaussagen aus protestantischen Lexikonartikeln, die
durch die eigene Arbeit des Verf. iiberholt worden sind (z.B. S. 160:
yDie mittelalterliche Kirche hielt gegen alle biblizistische Opposition
daran fest, daB die Heilige Schrift unter klerikalem VerschluB zu halten
sei, vgl. RGG I, 1224). Solche und #hnliche allzu sorglos formulierte
Allgemeinurteile lassen die Grenzen der Dissertation deutlich erkennen,

Die Moglichkeit, daB der Kompilator der Liibecker Bibel auBer
gedruckten Vorlagen auch handschriftliche benutzt haben konnte, wird
nirgends ernsthaft erwogen. Solange dies nicht gekldrt ist, kann der
Eigenbeitrag des Kompilators aber nur bedingt identifiziert werden.

Freiburgi. Br. Helmut Riedlinger.
Léon-Dufour, Xavier: Die Evangelien und der historische Jesus. Aschaf-

fenburg: Paul Pattloch Verlag 1966, XII, 599 S.; DM 84,—.

Dieses Werk des bekannten Lyoner Exegeten hat in Frank-
reich seit seinem ersten Erscheinen im Jahre 1963 eine ungewdhn-
lich gute Aufnahme und weite Verbreitung gefunden, und man
kann es nur begriiBen, daB es durch diese Ubersetzung, die nach
der dritten franzdsischen Ausgabe von 1965 erfolgte, dem biblisch
interessierten Publikum in Deutschland zugénglich gemacht wor-
den ist. Der Verfasser versteht seine Arbeit als eine Auseinander-
setzung mit der von Rudolf Bultmann und einigen seiner Schiiler
vertretenen These, daB die historische Kritik darauf verzichten
miisse, bis zum wirklichen Jesus von Nazareth vorzudringen.
Sowohl im Namen der Wissenschaft als auch im Namen des
Glaubens lehnt Léon-Dufour diesen Standpunkt ab. Aber er will
das legitime Anliegen, das hinter jener These steht, nicht etwa
ignorieren oder apologetisch verniedlichen. In seiner zwanzigjéh-
rigen Arbeit als Forscher hat sich ihm, wie er sagt (IX), ,das
allgemeine Axiom bestiitigt, daB oberflichliche Kritik zerstért, in
die Tiefe gehende Kritik jedoch reinigt und aufbaut.” Richtig ver-
standene und angewandte historische Kritik vermége durchaus zu
jener Personlichkeit vorzudringen, die einst in Paldstina gelebt
und gewirkt hat, und je gewissenhafter und sorgfidltiger man das
Glaubensverstindnis der ersten Zeugen und der apostolischen
Kirche erforsche, desto umfassender und tiefer werde die Ant-
wort sein, die man auf die Frage erhilt, wer Jesus war. Es ist
ein weiter und nicht gerade bequemer Weg, den der Leser mit
dem Autor zu gehen hat, um an dieses Ziel zu gelangen. Aber
am Ende wird niemand bedauern, ihn gegangen zu sein.

Nach einer Einleitung, in der die verschiedenen Jesusbilder der bis-
herigen Evangelienkritik kurz skizziert und die Schwierigkeiten ange-
deutet werden, mit Hilfe der Literarkritik zu geschichtlichen Erkennt-
nissen zu kommen, behandelt der Verfasser sein Thema in vier
»Abschnitten*. Der erste, der die etwas vage Uberschrift ,Das Evan-
gelium in vierfacher Ausformung® trigt, ist eine Einfithrung in gewisse
Vorfragen. Es werden behandelt der Evangelienkanon, die miindliche
Uberlieferung, das Jesusbild bei Paulus, im Hebréerbrief und im ersten
Johannesbrief, die ntl Zeitgeschichte, die Qumrantexte, die paulinische
Theologie und die Sprache des NT. Im zweiten Abschnitt (,Die vier
Evangelien“) werden die Entstehungsverhéltnisse sowie die literari-
sche und theologische Eigenart der Evangelien beleuchtet. Den Fragen
der vorsynoptischen Uberlieferung wendet sich der dritte Abschnitt zu
(»Die Evangelientradition*), in dem auBer dem synoptischen Problem
die Bedingungen untersucht werden, unter denen es zur Uberlieferung
von Worten und Taten Jesu und schlieBlich zur schriftlichen Fixierung
dieser Stoffe kam, wobei es dem Verfasser gelingt, die Uberzeugung
zu vermitteln, daB die Evangelien, wenn auch auf ihre Weise, Geschichts-
biicher sind, die uns zum geschichtlichen Jesus von Nazareth zu fiihren
vermdgen. Bekriftigt wird dieses Ergebnis durch die Darlegungen des
vierten Abschnitts (,Prolegomena zu einer Leben-Jesu-Darstellung®),
worin die wichtigsten Fragen des Lebens und der Botschaft Jesu einer
sorgfiltigen geschichtskritischen Beleuchtung unterzogen und je nach
der Quellenlage oder dem Stand der Forschung einer mehr oder weniger
sicheren L&sung zugefithrt werden. Das SchluBkapitel (,Im Zeichen des
Widerspruchs") macht eindringlich klar, daB die Situation des Forschers,
der Jesus geschichtlich erfassen will, anderer Art ist als die des Histo-
rikers im allgemeinen, da es keine Geschichte Jesu gibt, die nicht letzt-
lich von einer Vorentscheidung beeinfluBt wire, der Vorentscheidung
zum Glauben oder zum Unglauben.

Es ist unmdoglich, in einer Besprechung die Fiille von Anregun-
gen und Erkenntnissen auch nur anzudeuten, die dieses frisch
und verstdndlich geschriebene Buch vermittelt. Schon die erstaun-
lich reichen und sachkundig ausgewihlten Literaturangaben in den
FuBnoten verraten die ungewdéhnliche Vertrautheit des Verfassers
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mit den Fragestellungen und Ergebnissen der neuesten Forschung.
Zu den Themen, die mit besonderer Griindlichkeit besprochen wer-
den, gehdren etwa: die Geschichtlichkeit des vierten Evangeliums
(S 151-154, leider konnte das Buch von C. H. Dodd, Historical
Tradition in the Fourth Gospel, Cambridge 1963 noch nicht verwer-
tet werden), die matthdische Kompositionstechnik (171-176), die
Syntax im Semitischen und im volkstiimlichen Griechisch (192f),
die Kontinuitdt zwischen dem apostolischen Kerygma und der Bot-
schaft Jesu (339—360), der Midraschcharakter der Magiererzéhlung
(397—400), die Uberlieferungen iiber Bethlehem und Nazareth ({402),
die Passionschronologie (411—413), das Messiasgeheimnis (441—443),
die Gleichnisse Jesu (446—452), Reich Gottes und Menschensohn
(452—458), die Gottessohnschaft (471—479), die Idee vom Gottes-
knecht (499-504), die Auferstehung Jesu (505-519), Pfingsten und
Himmelfahrt (523-528), das Geschichtsverstdndnis jedes Evange-
listen (528—539).

Natiirlich fordert die eine und andere Partie auch Widerspruch heraus.
Hier muB vor allem Léon-Dufours eigenartige Stellung zum synop-
tischen Problem genannt werden. Er gibt zwar zu, daB sowohl Mk von
Mt und Lk als auch Mt und Lk voneinander unabhiéngig sind, aber
er bestreitet, daB Lukas oder Matthdus oder beide den Mk-Text
gekannt und beniitzt haben. Nicht auf eine Einzelquelle gehe die
traditio duplex, der Mt und Lk gemeinsame Stoff zuriidc — Léon-
Dufour spricht von der ,Phantasie-Quelle ,Q'" (266) —, sondern auf eine
Vielzahl von Quellenschriften. Dieser Lésung und nicht der heute fast
unbeschridnkt herrschenden Zweiquellentheorie gehért nach des Ver-
fassers Uberzeugung die Zukunft, obwohl es sich letztlich nur um eine
Wiederaufnahme der Diegesenhypothese Friedrich Schleiermaches von
1817 handelt. ,Eines Tages wird die uneingeschrédnkte Prioritdt des Mk
vor Mt oder Lk als das Apriori einer iiberholten Kritik gelten“ (264).
.Die Zweiquellentheorie ist bereits museumsreif und gehért zu jenen
Hypothesen, die zu ihrer Zeit fruchtbar sind, heutzutage aber illusorisch
und hinderlich geworden sind“ (329). Aus der Bestreitung der Mk-Priori-
tit erkldrt sich die zunédchst auffillige Gewohnheit des Autors, bei Ver-
weisen auf synoptische Texte die Mt-Stelle zuerst oder allein zu
nennen.

Auch andere Besonderheiten sind auf diese literarkritische Grund-
position zuriickzufithren, etwa Behauptungen wie die, dab Matthdus in
den chronologischen Angaben genauer sei als Markus (418f), daB
Jesu Weggang aus Galilda Mk 6,31f urspriinglich darin begriindet war,
einer moglichen Verfolgung durch Antipas zu entgehen (Mt 14,12f! Vgl
dagegen jedoch Lk 12,32f) (420. 423), daB die Fassung des Kindes-Logions
bei Mt 18,3 ilter sei als die bei Mk 10,15 (465), daB Matthédus (26,64) die
Antwort Jesu auf die Hohepriesterfrage zuverldssig wiedergebe und
nicht Markus (14,62) (374) usw. Ohne Frage hat sich Léon-Dufour mit
Problemen der synoptischen Literarkritik so lange und so ernsthaft aus-
einandergesetzt wie wenig andere — welche Unsumme von Arbeit und
Mithe steckt z. B. in seiner Concordance des évangiles synoptiques
(Tournai-Paris 1956)! —, aber trotzdem fillt es schwer, seinem Urteil
und seiner Prognose iiber die Zweiquellentheorie zuzustimmen.

Fiir die Ansicht, daB das Mk-Evangelium zwischen 65 und 70 n. Chr.
entstanden ist, wird 185 Anm. 10 auf S. G.F. Brandon verwiesen,
sicher zu Unrecht, da dieser Gelehrte das Mk-Evangelium nach der Zer-
storung Jerusalems geschrieben sein 1dBt. DaB der Mk-SchluB 16,9—20
als ,kanonisch und inspiriert* zu gelten habe (203 Anm. 42), wird man-
cher bezweifeln, ebenso die Behauptung, daB der Jakobusbrief zwischen
35/50 und 57/62 (90 Anm. 27) und die Pastoralbriefe zwischen 63 und 67
(98) entstanden seien. MiBverstindlich ist der Satz, das Mk-Evangelium
wolle ,den Heiden die Frohbotschaft kundtun® (202); es handelt sich
zweifellos um Heidenchristen. Uber die Moglichkeit, im Mk-Evangelium
einwandfrei auf Petrus als Zeugen zurlickgehende Stoffe zu unterschei-
den, urteilt Léon-Dufour vielleicht zu optimistisch (194—198, 367). Die
Vermutung, daB Lukas Paldstina nicht persdnlich gekannt hat (223), ver-
trigt sich schlecht mit der Annahme, daB er identisch ist mit dem Pau-
lusbegleiter und Verfasser der ,Wir-Berichte® der Apg (211). In den
Gleichnissen Lk 11,5—8 und 18,1—8 wird kaum das ,beharrliche Beten"
(471) eingeschirft, sondern die absolute GewiBheit der Gebetserhthung.

Uber Themen der Passionsgeschichte wiirde ich vielfach anders
urteilen, Beispielsweise sieht Léon-Dufour in der Verlegung der Syne-
drialversammlung in die frithe Morgenstunde bei Lk 22,66 eine geschicht-
lich brauchbare Angabe (220), was schon im Blide auf Lk 4,42 (vgl. mit
Mk 1,35) nicht ratsam ist. Fiir Mt 26,55 wird die Ubersetzung ,Wie gegen
einen Rebellen seid ihr ausgezogen...“ empfohlen (407). Bei Mt-Mk
sollen je zwei Vorfithrungen Jesu vor das Synedrium berichtet sein
(409). Das jiidische Verfahren sei die ,Karikatur eines Prozesses" gewe-
sen (414), bei der Verhaftung habe rémisches Militdr mitgewirkt (152),
das Lithostroton spreche fiir die Gleichsetzung des Prétoriums mit der
Antonia (147) usw.

Der wenig gliickliche Ausdruck ,Tempelaustreibung® (417) geht natiir-
lich nicht zu Lasten des Verfassers. Sonst hat der Ubersetzer, dessen
Name verschwiegen wird, seine nicht immer leichte Aufgabe sehr gut
gemacht. Die Register (Personen- und Ortsregister, Sachregister)
sind freilich sehr liidkenhaft. An Druckfehlern habe ich notiert: S. 276

Anm. 23 ist J. Schmitt zu lesen statt J. Schmidt; S. 581 unten J. Schmid
statt J. Schmidt; S. 319 Anm. 77 Wikgren statt Wickgren; S. 472 und 588
Maurer statt Mauren; S. 576 und 587 Fridrichsen statt Friedrichsen;
S. 186 und 587 Epiphanius statt Epiphanias; S. 5 und 587 Celsus statt
Celsius; S. 95 Oxyrhynchus-Papyri statt Oxyrinchus-Papyri; S. 8 Stuk-
katuren statt Stuckaturen; S. 180 Anm. 36 Assen 1962 statt Assen 1862;
S. 490 Mitte Mt 25,31—46 statt Mk 25,31—46.

Passau. Josef Blinzler (1.

Van der Kwaak, Dr. H., Het Proces van Jezus. Eeen vergelijkend onder-
zoek van de beschrijvingen der evangelisten. (Van Gordcum’s Theo-
logische Bibliotheek, Nr. XLII) Assen: Van Gordcum & Comp. n. v.
1969. 298 S.; hfl 26,—.

In der Einleitung bezeichnet es der Verf. als sein Ziel, zu ermit-
teln und darzustellen, wie die Evangelisten iiber die ,Schuldfrage*,
d.h. iiber die Frage, wer fiir Jesu Kreuzestod verantwortlich war,
urteilen. Er betont, daB es ihm nicht um eine historische Rekon-
struktion der Passionsereignisse gehe. Nur in einem Epilog solle
kurz auf die Frage des geschichtlichen Ablaufs eingegangen wer-
den. Die Evangelisten seien nicht, wie die Formgeschichte angenom-
men hat, lediglich Kompilatoren, sondern wirkliche Autoren, schép-
ferische Menschen, die dem iiberlieferten Stoff durch Komposition,
redaktionelle Verbindungen, Erlduterungen, Anderungen usw. ihren
personlichen Stempel aufdriickten. Auch in der Schuldfrage vertrete
jeder von ihnen seine eigene Auffassung. In der bisherigen For-
schung sei dieser Gesichtspunkt nicht gebithrend zur Geltung
gekommen. In der Tat ist das vorliegende Buch die erste rein
redaktionsgeschichtliche Untersuchung der iiberlieferten ProzeB-
berichte und als solche ohne Zweifel sehr zu begriiBen.

Von den sieben Kapiteln behandeln die vier ersten Berichte der
kanonischen Evangelien in der Reihenfolge Mk, Mt, Lk und Jo. Im fiinf-
ten Kapitel werden die vom ProzeB Jesu handelnden Texte im sonstigen
NT untersucht, ndmlich 1 Thess 2,15; 1 Kor 2,8; 11,23; Rom 9—11; 1 Tim
6,13; Apk 1,7; 11,8 und in einem Exkurs das ,passus sub Pontio Pilato®
des Apostolicum. Das sechste Kapitel ist eine Zusammenfassung der
Ergebnisse. Im siebenten werden Fragen des historischen Ablaufs der
Ereignisse erbrtert. Ein englisches Summary, ein Literaturverzeichnis,
dazu ein Stellen- und ein Autorenregister beschlieBen das Werk.

In seinen fast durchweg griindlichen und wohlausgewogenen
Darlegungen kommt der Verf. zu folgenden Ergebnissen: Obwohl
die Evangelien wie auch die iibrigen Schriften des NT die Schuld
am Tod Jesu iibereinstimmend den Juden anlasten, bestehen doch
in manchen Punkten charakteristische Unterschiede. So legt Mk,
dhnlich der hier von ihm abhéingige Mt, allen Nachdruck auf die
Schuld der religitsen Fiihrer des Volkes und erst ganz am Schlub
14Bt er auch die Volksmenge auf ihre Seite treten. Bei Lk und Joh
ist diese Differenzierung verschwunden, so daB wihrend des Pro-
zesses Jesu die Juden eine geschlossene Front bilden. Die Feind-
schaft gegen Jesus beschrinkt sich bei Mk vor allem auf die letzten
Tage in Jerusalem. Merklich negativer ist das Bild der jiidischen
Gegner Jesu bei Mt, Lk und Joh, da sie schon vor dem Passions-
bericht von Feindseligkeiten gegen Jesus sprechen und von Ver-
suchen, ihn festzunehmen und zu téten. In zunehmendem MabBe ist
die Neigung festzustellen, die Schuld am Tod Jesu kollektiv auf
.das Volk®, ,die Juden“ zu legen. Bei Mk ist davon noch keine
Rede. Lk beschrdnkt die Schuld noch auf ,Jerusalem und die
Fiithrer. Mt und Joh kennen diese Nuance nicht mehr und belasten
,das ganze Volk" und ,die Juden® iiberhaupt. Bei Mk und Mt wird
deutlich, daB Jesus durch den rémischen Statthalter verurteilt und
durch rémische Soldaten gekreuzigt wurde. Dagegen geben schon
die Evangelien nach Lk und Joh der Vorstellung Raum, daB die
Juden nicht nur die moralische Schuld an Jesu Verurteilung haben,
sondern ihn auch tatsédchlich gekreuzigt haben. Nicht bei Mk, wohl
aber bei den anderen, nach 70 n. Chr. schreibenden Evangelisten
wird eine Verbindung hergestellt zwischen der Schuld der Juden
am Tod Jesu und der Katastrophe des Jahres 70 n. Chr. Parallel mit
der immer stdrkeren Betonung der jiidischen Schuld geht eine
immer positivere Zeichnung des Pilatus. Bei Mk ist der Prokurator
noch deutlich mitschuldig; der einzige positive Zug ist seine Frage:
+~Was hat er denn Bises getan? (15,14) Bei Mt, Lk und Joh ver-
schiebt sich dieses Bild: Mk 15,14 wird , ausgearbeitet”, wenn auch
auf verschiedene Weise. Pilatus wird nun Zeuge der Unschuld Jesu
und stellt sich gegen die jiidischen Fiihrer. Bei Lk und Joh ist nicht
einmal mehr von einer Verurteilung durch ihn die Rede.

Drei Motive haben auf die Darstellung entscheidenden EinfluB
ausgeiibt: 1) die Christologie, d.h. der Glaube an Jesus als den
Herrn der Gemeinde (Schriftbeweis, vor allem bei Mt und Lk; Idee
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vom leidenden Gottesknecht schon bei Mk; Souverénitéit Jesu bei
Joh); 2) die Polemik gegen die Juden (schon bei Mk, stirker bei
Mt und Joh); 3) die Apologetik gegeniiber Rom (vor allem bei Lk).
Diese Motive haben dazu gefiihrt, daB der wirkliche Ablauf der
Ereignisse nicht in allem exakt geschildert wird. Kritisch anzufech-
ten sind vor allem die Szene von der Hindewaschung des Pilatus
(Mt), die Zeichnung des Pilatus und der Juden (bei Joh und Lk) und
die Schilderung der nichtlichen Synedrialsitzung (Mk).

Es wiire iibertrieben, wollte man behaupten, daB diese Ergeb-
nisse besonders neu wiéren. Aber abgesehen davon, daB sie auf-
grund einer wirklich umfassenden und minuzidsen Analyse der
Texte gewonnen wurden, muB man zugeben, daf das Buch reich
ist an wertvollen Einzelbeobachtungen und Erkenntnissen.

So hat sich der Verf. schon ein nicht geringes Verdienst durch den
Nachweis erworben, daB von einem Antisemitismus oder Antijudaismus
des Mk (T. A. Burkill) keine Rede sein kann (21—36). Ahnlich bedeutungs-
voll ist die Widerlegung der These (von P. Winter und S. G. F. Bran-
don), Mk verfolge in seinem Passionsbericht apologetische Absichten
gegeniiber Rom (87—96). Mit ungeteilter Zustimmung liest man die
Analyse des vielbehandelten Verses Mk 15,1, der fortan nicht mehr, wie
bisher fast allgemein, als altes Uberlieferungsstiick oder als literarische
Doublette zu 14,55—64 gelten kann (67—73). DaB ,das ganze Volk" Mt 27,25
nicht die Volksmenge vor dem Pritorium ist, sondern das Volk Israel
im kollektiven Sinn, kann nach den sorgféltigen Ausfithrungen S.109—114
kaum mehr zweifelhaft sein. In der umstrittenen Frage, ob Lk neben Mk
noch einen weiteren Passionsbericht gekannt und beniitzt hat, nimmt der
Verf. m. E. mit Recht einen ablehnenden Standpunkt ein (129—132). Eben-
so begriindet ist es, wenn er Lk 22,66—71 nicht als Interpolation nach
Mt 26,63—66 (P. Winter), sondern als lukanische Umformung von Mk
14,61—64 betrachtet (139). Gern folgt man den kritischen Ausfithrungen
iiber die Hypothese (M. Dibelius), daB die Herodesszene Lk 23,6—12 nach
Ps 2 (Apg 4,25—27) gebildet sei. Auch fiir die griindliche Behandlung der
auBerevangelischen Texte (204—241) muB man dem Verf. Dank wissen
und nicht zuletzt fiir den aktuellen Epilog (249—279), wo schliissig gezeigt
wird, daB Jesus trotz seines Todes am Rebellenkreuz kein politischer
Zelot war.

Am positiven Gesamteindrudk, den das Buch vermittelt, d&ndert
die Tatsache nichts, daB es auch Partien enthélt, die nicht ganz zu
iiberzeugen vermégen oder Widerspruch herausfordern.

DaB bei Mk die Feindseligkeiten der Juden erst in der Passionswoche
richtig einsetzen (243), kann man im Blick auf 3,6 nicht gut behaupten
(vel. noch 2,7.16.18.24; 3,2-6.22-30; 7,1-14; 8,11-13; 9,14; 10,2). Der einzige
positive Zug im Pilatusbild des Mk ist keineswegs 15,14; denn auch
15,4f 9.12.43—45 gehoren zu diesem Bild. DaB der Prokurator Jesus fiir
unschuldig gehalten hat, bestreitet der Verf. mit der beinahe entwafi-
nenden Begriindung, daB Pilatus dann keine Verurteilung ausgesprochen
hitte (83). Der geschichtliche Pilatus sei auBerdem ein grausamer Tyrann
gewesen. Auch unser Verf. nimmt also wie viele andere das Pilatusbild
des Philo und des Josephus kritiklos zum MaBstab, an dem die Mk-Dar-
stellung gemessen wird. DaBl gerade die sicher historische Judenfeind-
schaft des Pilatus erkldren hilft, warum der Rémer dem Driingen der
jiidischen Fithrer auf Verurteilung Jesu nicht ohne weiteres entsprochen
hat, wird i{iberhaupt nicht in Betracht gezogen. Die Zweifel an der
Geschichtlichkeit der Barabbasszene hélt der Verf. mit Recht fiir un-
begriindet (79). Doch findet er es ,verwunderlich, daB sich Pilatus so
sehr nach den Wiinschen der Menge richtet (15,9f 12.15), und fragt:
+Wenn er Jesus freilassen wollte, warum hat er es dann nicht getan?“
(80). Die Antwort darauf ist doch nicht weit herzuholen: Weil er den
Volkswillen nicht unberiicksichtigt lassen konnte, ganz sicher nicht bei
der Amnestie, wahrscheinlich auch sonst nicht, da im rémischen Provin-
zialstrafprozeB das Akklamationsrecht eine gréBere Rolle gespielt zu
haben scheint, als man bisher annahm (s. J. Colin, Les villes libres de
I'Orient gréco-romain et I’envoi au supplice par acclamations populaires.
Bruxelles-Berchem 1965). Jesu Worte ,Du sagst es* Mk 15,2 werden als
Verneinung aufgefaBt (75—78). Aber so wenig diese Formel ein rundes
Ja ist, so wenig ein rundes Nein. Es handelt sich so gut wie sicher um
ein Ja mit Vorbehalt.

In Lk 22,68 soll die von vielen Hss gebotene lidngere Lesart urspriing-
lich sein. Hier hétte sich der Verf. auf J. Duplacy berufen konnen, der in
einer eigenen Studie diese Lesart verteidigt hat: Une variante méconnue
du texte recu, in Ntl. Aufsétze (Fs. ]. Schmid), Regensburg 1963, 42—52.
M. E. handelt es sich aber doch eher um eine in den Text eingedrungene
Randnotiz, die das etwas blasse ,antworten" durch das scheinbar pas-
sendere ,freilassen" ersetzte. Als Beleg fiir die lukanische Gleichsetzung
der Titel ,Christus* und ,Sohn Gottes* miifite (138) auch Apg 9,20.22
genannt werden. Die lukanische Umformung von Mk 14,61—64 wird (140)
damit erklért, daB der dritte Evangelist die Verurteilung Jesu durch das
Synedrium fiir eine ,Unmdéglichkeit® betrachtet habe. Aber die Auslas-
sung von Mk 14,64 kann auch darauf zuriickgefiihrt werden, daB den
Lesern des Lk das Synedrialurteil im Hinblick auf das nachfolgende
Urteil des Pilatus schwer versténdlich sein muBte. Eine originelle, wenn
auch recht problematische Erklarung wird zu Lk 23,8—12 gegeben (155—
159): Lk habe eine Tradition gekannt, wonach Herodes im ProzeB Jesu

gegen diesen eine negative Rolle gespielt hat. Er habe aber diese Tradi-
tion ins Positive umgebogen durch die Angabe, daB Herodes dem An-
geklagten ein weiBes Gewand umgelegt und so als Unschuldigen gekenn-
zeichnet habe. Man wird dem entgegenhalten miissen, daB Lukas gar
nicht von einem weiBen Gewand spricht (wie z.B. 9,29 und Apg 1,10),
sondern von einem ,strahlenden Gewand", was ohne Zweifel nicht Sym-
bol der Unschuld ist, sondern konigliches Symbol, so daB die Szene eine
Verhéhnung des Kénigsanspruchs Jesu und damit héchstens indirekt eine
Unschuldserkldrung darstellt. Zu Lk 23,26 wird behauptet (164f), Lukas
wolle den Eindruck erwecken, als hitten die Juden selbst Jesus gekreu-
zigt. Wohl sei 23,36.47f von Soldaten (und, was Verf. zu erwihnen
vergibt, von einem éxavovrdoyns die Rede, aber diese seien eben ,aus
Mk entlehnt”. Dann bleibt jedoch immer noch die Frage, warum Lk
diese von ihm angeblich nicht gebilligten Angaben iibernimmt, und dar-
auf gibt es keine andere Antwort als die, daBl er die rémischen Soldaten
und nicht die Juden als die Exekutoren betrachtet hat und betrachtet wis-
sen wollte. Bei Erwdhnung der Aussagen der Apg, die den Juden die
Kreuzigung zuschreiben, vermiBt man einen Hinweis darauf, daB der
Evangelist den kausativen Verbalgebrauch kennt (z. B. 23,16.22), daB er
in Apg 2,23 ausdriicklich ,durch die Hand von Gottlosen® hinzufiigt, und
daB die Unklarheit iiber das Subjekt von Lk 23,26 das unbeabsichtigte
Ergebnis der Streichung von Mk 15,16—20a sein kann. Die Pilatusworte
Joh 18,33 sollen nicht Frage, sondern Feststellung sein (178). Dazu pabt
aber schlecht 18,37, wo ohne Zweifel eine Frage vorliegt. Die Ecce homo-
Szene soll den Sinn haben, Pilatus als villig verstindnislos zu charakte-
risieren, da er Jesus einfach als ,Mensch“ bezeichnet (181). Der Zusam-
menhang und namentlich 19,4 empfehlen diese Deutung nicht. Mit vielen
neueren Autoren versteht der Verf. éxddoev Joh 19,13 transitiv, m.E.
zu Unrecht. Wenn am SchluB eines Berichts iiber einen rémischen Kapi-
talstrafprozel vom Richter ein nadilewv émi Prnavos- terminus technicus
fiir das Besteigen des Richterstuhls! — ausgesagt wird, dann kann kein
Leser das anders als vom Besteigen des Bema durch den Richter ver-
stehen. Hitte der vierte Evangelist anders verstanden werden wollen,
dann hiitte er sich anders ausdriicken, d. h. zum mindesten ein gdtév bei-
fiigen miissen.

In dem interessanten Exkurs ,Waren die Rémer bei der Verhaftung
Jesu dabei?" (198—203) werden beachtliche Einwinde gegen die Gleich-
setzung der gnelgo mit der jiidischen Tempelmiliz vorgebracht (zu 199:
Sind es wirklich ,viele“, die diese Gleichsetzung vertreten?). Natiirlich
ist diese Hypothese nicht streng beweisbar, m. E. aber doch wahrschein-
licher als die Annahme, daB wirklich rémisches Militir nach Gethsemani
marschiert ist. Der Verf. sagt selbst, dab ein Truppenaufgebot von meh-
reren hundert Mann ,ldcherlich* gewesen wiire — hitte das der Evange-
list nicht auch empfinden miissen? Und warum gebraucht Joh im Verhaf-
tungsbericht nicht das Wort otgati®dtal, das er sonst verwendet, wenn
er romische Soldaten meint? Unter den ,Archonten dieses Aons" 1 Kor
2,8 sollen irdische Machthaber zu verstehen sein (212—217). Gegen die
Verbindung der Stelle mit Lk 22,3.31.53, Joh 18,2.27 wird (215) der Ein-
wand erhoben, daB Satans Niederlage in den Evangelien nirgends mit
seinem Vorgehen aus Unwissenheit gekoppelt sei. Aber ist denn in
Joh 12,31 die Unwissenheit Satans nicht impliziert? Man darf doch nicht
annehmen, dab Satan sein ,Hinausgeworfenwerden* beabsichtigt hat.
Gemeinsam ist diesen Texten mit 1 Kor 2,6—8, dab Satan, ohne es zu
wissen oder zu merken, durch den scheinbaren Sieg iiber Jesus bei des-
sen Kreuzigung sich selbst um seine Machtstellung gebracht hat. In
Apk 11,8 ist nach des Verf. Meinung nicht Jerusalem gemeint, sondern
Rom. Tatséchlich wird sonst in der Apk der Ausdruck ,die groBe Stadt“
offenbar fiir Rom gebraucht. Der Verf. hédtte noch darauf hinweisen
kénnen, dabB schon Commodian, Carmen apol. 825 und 859f, die Stadt
von Apk 11,8 mit Rom in Verbindung bringt. Aber wahrscheinlich ist
doch Jerusalem gemeint. Die Stadt, die ,geistlicherweise Sodoma und
Agypten genannt wird”, kann nicht Rom sein; denn wenn Rom in der
Apk ,geistlicherweise“, also metaphorisch bezeichnet wird, heiBt es
Babylon. Der Ausdruck ,die groBe Stadt* wird auch in den Oracula
Sibyllina 5, 154.226 fiir Jerusalem gebraucht. Der Verf. meint, Rom
kénne deswegen als die Stadt der Kreuzigung des Herrn bezeichnet wer-
den, weil ,in dem Los, das die rémischen Herrscher den Christen berei-
teten, diese Nachfolger ihres Herrn waren" (240). Aber wenn roémische
Christen durch das Martyrium Nachfolger Jesu wurden, dann kann zwar
von ihnen gesagt werden, dab sie in Rom den Tod ihres Herrn, der in
Jerusalem gekreuzigt wurde, nachvollzogen, nicht aber lédBt sich des-
wegen auch sagen, daB ihr Herr in Rom gekreuzigt wurde.

Wie urteilt der Verf. iiber die Frage, auf die schlieBlich jede
Diskussion iiber den ProzeB Jesu heute hinauslduft, d. h. {iber die
Geschichtlichkeit des Synedrialprozesses? Seiner Ansicht nach ist
Mk 14,53—65 ,in hohem MaBe"“ (37) bzw. ,groBenteils* (54) eine
Schépfung des Mk und historisch zweifelhaft (48). Von den vier
Argumenten, die gegen die Historizitit bisher vorgebracht wurden,
hélt er allerdings zwei fiir unbrauchbar: Der Hinweis auf das Feh-
len von Augenzeugen verfange deswegen nicht, weil man anneh-
men miisse, daB die Vorgénge in der Auseinandersetzung zwischen
Christen und Juden viel erértert worden sind. Und den Einwand,
das Synedrium hétte Jesus steinigen lassen, wenn es ihn wegen
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Blasphemie verurteilt hitte, weist er mit der Erkldrung zuriick, daB
pnach allen Zeugnissen das Synedrium damals Todesurteile nicht
vollstrecken durfte. Den beiden anderen Argumenten glaubt er
jedoch Bedeutung beimessen zu miissen: der Beobachtung, daB das
jidische Verfahren mehrfach gegen Mischnavorschriften verstoBen
hiitte (39—41), und dem christologischen Gehalt von Mk 14,61f (47).

Nach der Darstellung des Mk hat das Synedrium erstens die
Zeugen, die falsche Aussagen machten, nicht bestraft, und zweitens
an einem Festtag Gericht gehalten. Beide VerstoBe gegen die Pro-
zeBordnung seien unwahrscheinlich. Dieser Einwand ist haltlos,
weil er, sicher zu Unrecht, mit der tatsdchlichen Geltung der
mischnischen Vorschriften zur Zeit Jesu rechnet. Die ,Falschzeug-
nisse® — im Sinne des Evangelisten ist natiirlich jede gegen Jesus
gerichtete Aussage ein falsches Zeugnis — blieben nach Mk un-
beriicksichtigt, weil die Aussagen der Zeugen nicht, wie erforder-
lich, restlos iibereinstimmten; ob in einem solchen Fall (wo ja
kaum auszumachen war, welche der differierenden Aussagen von
der Wahrheit abwich!) die Bestimmungen von Makkot I 1-9 iiber-
haupt in Kraft traten, ist ohnehin fraglich. Eine Ubertretung des
Feiertagsgebots liegt de facto nicht vor, weil der Karfreitag so gut
wie sicher nicht auf den Paschafesttag fiel. Und selbst wenn man
nicht die johanneische, sondern die synoptische Datierung zugrunde-
legt, kann man nicht von einem tatséchlichen VerstoB gegen das
Gesetz sprechen, da das Verbot von Kapitalprozessen am Feiertag
zur Zeit Jesu von den Rabbinen zwar gelehrt wurde, aber keine
Geltung hatte (W. E. Gerber, Besa, Berlin 1963, 83f).

Das christologische Argument besteht in der Behaup-
tung, es sei ,nicht vorstellbar, daB Jesus buchstéblich so gesprochen
hat“, wie Mk 14,61f berichtet wird. Nun braucht man wirklich nicht
anzunehmen, daB Mk hier so etwas wie ein Protokoll wiedergibt.
Aber das besagt nicht, daB das ganze Verhor ungeschichtlich sein
muB. Die Tatsache, dal Mk Formulierungen gebraucht, die der
christlichen Gemeinde ungeldufig waren, zeigt im Gegenteil, daB
wir es hier mit alter Uberlieferung zu tun haben: Statt vom ,Sohn
Gottes® spricht der Hohepriester vom ,Sohn des eiloyntoés, und
Jesus selbst gebraucht die Gottesbezeichnung &ivews. In beiden
Fillen handelt es sich um typisch jiidische Umschreibungen des
Gottesnamens, die in dieser Form weder in der alten Kirche noch
sonstwo bei Mk noch im ganzen iibrigen NT begegnen, also vor-
synoptischen Ursprungs sein miissen. Man braucht keineswegs zu
bestreiten, daB Mk selbst der Verhorszene zum groBen Teil Gestalt
gegeben hat. Aber die deutlich von seinem Stil und Wortschatz
abweichenden Elemente sind Beweis genug, daB er den Verhor-
bericht nicht frei gebildet, sondern einen solchen vorgefunden hat.
Ein Bestandteil des alten Verhorberichts war, wie die genannten
Gottesumschreibungen erkennen lassen, sicher die Frage des Ho-
henpriesters und die Antwort Jesu Mk 14,61f. DaB schon das Pau-
luszeugnis 1 Thess 2,15 jeden Versuch abschneidet, die Beteiligung
jiidischer Personen an der Verurteilung und Hinrichtung Jesu zu
einer ,Schépfung des Markus" zu stempeln, kommt in dem Buch
leider zu wenig zur Geltung.

Vom Exegeten fordert der Verf., daB er an die Texte nicht mit der
Frage herantreten soll ,Wie ist es geschehen?”, sondern mit der Frage
»Warum erzdhlt der Evangelist auf diese Weise?* (149). Aber schlieBen
sich denn diese beiden Fragen aus? Weder die eine noch die andere
Frage wird der Forscher unberiicksichtigt lassen diirfen. Worauf man
den Ton legt, hingt von der Zielsetzung einer Arbeit ab. Wenn ich in
meinem Buch den historischen Ablauf in den Vordergrund stelle (weil
es urspriinglich fiir eine Schriftenreihe ,Prozesse der Weltgeschichte®
bestimmt war und infolgedessen den iibrigen Béinden der Reihe angegli-
chen werden muBte), so besagt das keineswegs, daB ich mir nicht vorher
iiber das ,Warum" Rechenschaft zu geben versucht hitte; nur konnte
das alles eben nicht im Haupttext gebracht werden, zum mindesten nicht
in longum et latum. Gerade da, wo der Verf. mir diesen Vorhalt macht,
bei Erérterung der Herodesperikope Lk 23,8—12, ist er ganz augenschein-
lich unbegriindet. Wenn ich feststelle: ,Der Absicht, Jesu politische
Harmlosigkeit bezeugen zu lassen, verdankt das Stiick seine Aufnahme
durch Lukas“ (ProzeB Jesu, 3. Aufl. S. 212, Anm. 20), dann ist doch die
Frage nach dem ,Warum" beantwortet, und es ist eigenartig zu sehen,
dabB der Verf. selbst schlieBlich auch keine andere Antwort gibt, wenn er
schreibt: ,Neben Pilatus tritt auch Herodes Antipas als Zeuge fiir die
Unschuld Jesu auf* (153).

Die umfangreiche Literatur iiber das Thema ist in einer knap-
pen, aber im allgemeinen gegliickten Auswahl beriicksichtigt. Un-
gern vermiBt man W. Hillmann, Aufbau und Deutung der synop-
tischen Leidensberichte, Freiburg i. Br. 1941, ein Werk, das weithin
dasselbe Anliegen wie der Verf. verfolgt, freilich nicht ein-
geschrinkt auf die spezielle Frage des Prozesses Jesu; auch die

Monographie von V. E. Harlow, The Destroyer of Jesus. The Story
of Herod Antipas Tetrarch of Galilee, Oklahoma City 1954 hitte
nicht unberiicksichtigt bleiben diirfen. Der Stil des Buches ist
einfach und klar, manchmal aber etwas einférmig; auf S. 195
kommt z..B viermal der Ausdruck ,met name® = ,namentlich* vor.
Hiufig st6Bt man auf sachliche Wiederholungen; aber da es sich
meist um Zusammenfassungen friitherer Darlegungen handelt, wir-
ken sie kaum stdrend.

Druckfehler; S. 180, Zeile 3 v.u. lies 18 statt 19, S. 188, Z. 3 v.u.
sind zwei griechische Worter falsch akzentuiert. S. 195, Anm, 3 fehlt
beim zweiten griechischen Worten der Akzent. S. 198, Anm. 1 lies
Bartsch statt Bartschs. S. 213—217 ist das Wort &pyovrec insgesamt fiinf-
mal, S. 221, Anm. 4 und S. 239, Anm. 6 das Wort udgrvg zweimal falsch
akzentuiert.

Passau. Josef Blinzler (1)
Degenhardt, Hans-Joachim: Lukas — Evangelist der Armen. Besitz und

Besitzverzicht in den lukanischen Schriften. Eine traditions- und

redaktionsgeschichtliche Untersuchung. Stuttgart: Verlag Kath. Bibel-

werk o. J. (1965). 256 S.; brosch. DM 29,—.

Die Untersuchung wurde im Wintersemester 1963/64 von der
Theologischen Fakultdt der Universitdt Wiirzburg als Dissertation
angenommen. Der Verf. greift ein altes zentrales Thema der Lukas-
Forschung auf, das zu Unrecht in den neueren Gesamtdarstellungen
der lukanischen Theologie in den Hintergrund geriickt wird. Dem
Untertitel entsprechend fragt der Verf. einerseits nach der Verkiin-
digung Jesu, andrerseits nach der lukanischen Interpretation der
Tradition.

Im einleitenden I. Abschnitt kldrt D. nach einigen allgemeineren
Bemerkungen zur ,heilsgeschichtlichen Konzeption des Lukas® und dessen
Redaktionsintention (nicht ,objektivierende Darstellung der Vergangen-
heit", sondern ,Reform der Kirche seiner Zeit“, 19) die atl-jiidischen
Voraussetzungen (19—26) und entwidkelt dann in einer Untersuchung des
podnthc -Begriffs (36—41) seine redaktionsgeschichtliche Grundthese:
sVielleicht sieht er (Lukas) in dem poadnifc Jesu den Typos der Amts-
triiger der spiteren christlichen Gemeinden® (33).

Diese Grundthese kehrt in den Einzelanalysen des II. Abschnitts
immer wieder, in dem die Logienkompositionen untersucht werden, die
zur Frage Besitz und Besitzverzicht eine Aussage enthalten: die Feldrede
(im Anhang dazu Lk 11,39—41; 3,10—14), die Anweisungen fiir Missionare
(Lk 9,1—86, 10,1—12; 22,35—38) sowie 12,13—34; 14,7—35; 16,1—31; 18,18—30
(42—159).

Im III. Abschnitt stellt D. von den Summarien (Apg 2,41—47;
4,31c—35) aus die lukanische Durchfithrung des Themas in der Apg dar
(160—177). In einem 2. Kapitel, ,Die Wohltiitigkeit der Christen nach der
Apostelgeschichte®, zeigt er — im ganzen iiberzeugend — auf, dab Lukas
das griechische Ideal der Freundesliebe mit den aus jiidischem Raum
kommenden Leitvorstellungen der Wohltdtigkeit verbindet (177—187).
Ein Exkurs ist dem Verhilinis des Urchristentums zu Qumran in dieser
Frage gewidmet (188—207). In einem ausfithrlichen SchluBkapitel werden
die Ergebnisse der Einzeluntersuchungen zusammengefaBit (208—222).
Reiche Literaturnachweise und Register schlieBen die Arbeit ab (223—256).

Fiir die Jesusverkiindigung kommt D. zu folgenden Ergebnissen:
+Ubereinstimmend zeigen die synoptischen Evangelien die Heilsgefdhr-
dung auf, die fiir die Reichen durch ihren Besitz entsteht* (210).
+Andererseits ist nirgends der Besitz als in sich siindhaft abgelehnt“
(210f). Armut wird nicht als solche idealisiert. ,Jesus nennt nur eine
einzige Art der gottgewollten Verwendung des Besitzes: Wohltitigkeit
an Notleidenden, und zwar als immer neu geiibte Liebestétigkeit der
Gldubigen und als restloses Weggeben* (211). Der Besitzverzicht wird
motiviert durch Gottes- und Néchstenliebe, durch die ,Notwendigkeiten
der Nachfolge" und die Forderung Jesu ,wie der Vater* zu handeln. Der
Naherwartung, dem Lohngedanken komme keine Bedeutung zu (211—213).

Die redaktionelle Besonderheit des dritten Evangelium findet D. in
der Ubertragung der Jiingerweisungen auf die Amtstrdger der Zeit des
Lukas. ,Lukas hat ebensowenig wie Jesus selbst verlangt, daB alle Glidu-
bigen die Forderungen ... als buchstéblich zu verstehende Verpflichtung
erfiillen sollen. Fiir die christlichen Amtstrédger aber scheinen die Jiinger-
forderungen Jesu als Richtschnur und Verpflichtung in voller Strenge zu
gelten® (216). D. unterscheidet einerseits Regeln, die Eintrittsbedingun-
gen und Forderungen fiir Amtstréiger, Anweisungen fiir Missionare
enthalten, und andererseits Ratschlidge fiir die Amtstrdger (z. B. ist nach
D. der Verzicht auf Besitz [Lk 14,33] als ,Eintrittsbedingung* anzusehen,
Dagegen wird die Forderung, den Besitz zu verkaufen und den Erlés
den Armen zu geben [Lk 12,33a], als ,Rat" charakterisiert, 219). Mit
seiner Akzentuierung der Wohltdtigkeit wende sich Lukas speziell an
Heidenchristen, die in Gefahr stehen sich heidnischem Milieu anzupas-
sen. Hierin treten seine ,seelsorglichen Intentionen* offen zutage (211f,
vgl. auch 184—187).

Einzelnen Ergebnissen der Untersuchung, dieser oder jener
Beobachtung wird man gerne zustimmen, an zahlreichen Stellen

wird die Exegese des Verf.s dem Text jedoch nicht gerecht,
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Fraglich ist mir schon, ob das Stichwort ,Reform der Kirche" (19)
auch die Intention der lukanischen Armutspardnese trifft. Die 2. Pers.
Pl. in den Seligpreisungen diirfte durch Lukas eingefiihrt sein. Fiir die
Behauptung, daB Matthéus hier seine Vorlage umgestaltet, bleibt D. den
Beweis schuldig (44). Zum jesuanischen Verstdndnis der Seligpreisungen
schreibt D.: ,Wihrend bisher im Alten Bund reicher Besitz als sicht-
bares Zeichen und Unterpfand des kiinftigen Heilsbesitzes gewertet
wurde, wird jetzt den Armen in der Gemeinschaft mit Jesus das Heil
geschenkt. Ein bewuBtes und williges Aufsichnehmen der Armut
kann nun zeichenhaft den Glauben an die in Jesus herangekommene
eschatologische Gottesherrschaft kundtun® (50). Diese Gegeniiberstellung
atl und jesuanischer Armutsauffassung wird weder dem AT noch der
urspriinglichen Intention der Seligpreisungen gerecht. Dal Lk 11,39b
buédv nicht mit Eowdev zuverbinden sei (57), iiberzeugt nicht, Lk 11,39—
41 richtet sich nicht gegen ,Bedenken wegen moglicher Unreinheit”, die der
Néchstenliebe ,Grenzen setzen“ (212). Der Weheruf wurde nicht erst
von Lukas mit den anderen Wehespriichen zusammengeordnet (59), son-
dern stand in diesem Zusammenhang schon in Q, wie Mt 23 beweist.
DaB die Anweisungen Mk 6,8—11 ,wahrscheinlich” in ,bewuBter Kontra-
stellung zur Praxis der Schriftgelehrtenschiiler ergangen sind (62
Anm. 10), findet im Text keine Stiitze. Die Heilung der Kranken (Lk 10,9)
kann nicht zum ,Dienst an den Armseligen“ (64) abgeschwicht werden.
Das Verbot, Sandalen zu tragen (Lk 10,4), meint kaum ,Ersatzschuhe*
(65). Lk 22,36 diirfte von Lukas als Korrektur von Lk 10,4 aufgefaBt sein;
die beiden Stellen lassen sich nicht auf Verfolgungs- und Friedenszeiten
verteilen (68). Die Verwendung des Plurals odpowol in Lk 12,33 ist
keineswegs fiir Lukas ungewdhnlich (88 Anm. 11); auch 18,22 ist der
Plural redaktionellen Ursprungs. Lk 14,15 ist kaum ,von Anfang an“
(101f) mit dem Gleichnis vom Gastmahl verbunden gewesen. Die dop-
pelte Einladung zum Gastmahl gehort wohl nicht zum urspriinglichen
Bestand des Gleichnisses (104), vgl. die Matthdusparallele. Die Erwih-
nung von Briidern und Schwestern in Lk 14,26 auf ,Glaubensgenossen*
zu beziehen (106), legt der Text nicht nahe. Im Gleichnis vom ungerechten
Verwalter (Lk 16,1—8) handelt es sich bei der Herabsetzung der Schuld
nicht um einen ,ErlaB der Zinsen“, der ,gottlichen Vorschriften“ ent-
sprach (116.118). In der Darstellung der christlichen Liebestitigkeit
(177ff) wiren der historische und redaktionsgeschichtliche Aspekt stirker
zu unterscheiden gewesen. Die Annahme, daB in der Apg die Wohl-
tédtigkeit nicht im Zusammenhang mit dem Lohn- und Vergeltungsmotiv
stehe und Lukas an diesem Beweggrund nicht viel liege (187), wird
redaktionsgeschichtlich durch das Evangelium in Frage gestellt (Lk
6,32—35; 14,14; vgl. auch Apg 10,34f im Kontext]. Auch die eschatolo-
gische Naherwartung bleibt in der durch Lukas modifizierten Gestalt als
Hinweis auf die jenseitige und zukiinftige Vergeltung fiir das Redak-
tionsverstindnis von Bedeutung (Lk 12,33f; 16,9.19—31). Hier lagen
Ansétze flir die Erfassung der lukanischen Konzeption, die vom Verf.
nicht wahrgenommen wurden. Ebenso ist die Darstellung des Themas im
Rahmen der Verkiindigung Jesu zu undifferenziert. Wenn auch die
Rekonstruktion der Botschaft Jesu #@uBerst schwierig ist, so ist der Sache
nicht durch so allgemeine Aussagen gedient, wie sie die obigen Zitate
von 8. 210ff illustrieren. Der Verf. hiitte dem Leser wenigstens die ver-
schiedenen Standpunkte der wisesnschaftlichen Diskussion darlegen
miissen.

Die entscheidenden Méngel der Arbeit sind jedoch methodischer
Art. Arbeitsgiinge, die sowohl fiir die Traditions- als auch fiir die
Redaktionsanalyse condicio sine qua non sind, werden vom Verf.
nicht oder nicht ausreichend durchgefiihrt. Ich meine hier vor allem
die Literarkritik. So kommt es, daB fiir den Verf. Lukas nach wie
vor als ,getreuer Tradent der Logia Jesu“ (208) gilt. In der Zusam-
menfassung der ,Lehre Jesu® bezieht er sich auf Logien, die eher
der Gemeindetradition bzw. der lukanischen Redaktion entstam-
men oder doch sehr stark umgearbeitet wurden, z.B. Lk 4,18—21
(209); 6,24-26; 16,9—12 (210); 6,29b.30b.32—35.37f (212f); 22,28-30;
12,22—-31; 16,9 (214). Speziell gegen die Wortstatistiken ist ein-
zuwenden, daB sie keine ausreichende Basis fiir traditionsgeschicht-
liche Entscheidungen bieten, wenn mit hapax legomena gegen luka-
nische Bildungen argumentiert wird (z. B. 52.88.168—171). Besonders
bei der Interpretation der Feldrede verfehlt der Verf. — ohne Lite-
rarkritik — den Zugang zur lukanischen Redaktion und damit auch
zu einer préziseren und umfassenderen Einordnung der luka-
nischen Parénese .

Zum andern fehlt in den Einzelanalysen der Vergleich mit den
iibrigen lukanischen Aussagen; er hidtte es erméglicht, von den
Detailbeobachtungen her einzelne Strukturlinien der lukanischen
Redaktion aufzudecken®. Der Verf. bietet zwar einen Leitgedanken

1Vgl. zzB. W. C. van Unnik, Die Motivierung der Feindesliebe in
Lukas VI, 32—35: NovTest 8 (1966) 284—300.

2 Vgl. die Untersuchung von G. Baumbach, Das Verstindnis des
Bosen in den synoptischen Evangelien, Berlin (1963). Die Arbeit bietet
gerade auch zu diesem Thema diskussionswerte Einsichten und ver-
anschaulicht die Effizienz redaktionsgeschichtlicher Arbeitsweise.

fiir die Lukas-Redaktion an, die Beziehung der Jiingeraussagen auf
die Amtstrdger; doch dieser fiihrt zu einer Verzeichnung des Evan-
geliums. Der Verf. kann ihn selbst, z.B. in Lk 16 (113), nicht durch-
halten. Das Evangelium wird durch diese Engfithrung mehr oder
weniger zu einer Fibel fiir Amtstriger. Wie vertriigt sich das aber
mit dem Programm von Lk 1,1—4? Gegen diese Ubertragung spricht
der Sprachgebrauch der Apg, wo alle Gemeindeglieder als podmral
bezeichnet werden (die Gegenargumentation 39f reicht zur Wider-
legung nicht aus). Zweifellos hat fiir Lukas die Evangelienschrift
eine paradigmatische Funktion (die historisierende Darstellung
dient dazu, theologische Aussagen zu machen, Weisungen fiir die
vite christiana zu geben); doch 148t sich die sehr komplexe Redak-
tionsarbeit des Lukas nicht auf eine solch einfache Formel (Volk =
Gemeinde, Jiinger = Amtstrdger) bringen. Die Kiinstlichkeit dieser
Deutung springt in die Augen, wenn wir die einzelnen Texte mit
D.s Auslegung vergleichen; z.B. Lk 14 — das Pharisdergastmahl:
+Sabbat und Mahl* lassen D. den Bezug auf ,gemeindliche Gottes-
dienste* (98) vermuten. 14,12—14 fordere von den Gemeindeleitern
als den ,Hausherren“ bei der Eucharistiefeier und Agape, sich um
die ,Armen“ und ,Siinder* (der Text spricht auBer Armen nur
von Kranken) zu kiimmern (101). ,Die Verse 15—24 (das Gleichnis
vom Gastmahl) wenden sich mit ernster Mahnung an die Abstén-
digen“ (105). In 14,25—35 schlieBlich sollen die ,mitziehenden Volks-
scharen” (= ,alle Gldubigen der Gemeinde“) ,vor die Entschei-
dung gestellt werden, ob sie aktiv dem Evangelium in den ver-
schiedenen Amtern der Gemeinde dienen wollen® (105). Die Verse
nennen die ,Voraussetzungen fiir die hauptberuflichen Dienst-
leistungen® (112). Das abschlieBende Salzwort (Lk 14,34f) versteht
D. als ,Ausblick auf unwiirdige oder unfdhige Amtstriger* (113).
Analog wird auch die Pharisderpolemik auf Gemeindegegner iiber-
tragen (132); in dem Abschnitt 14,14—31 mochte D. sogar Polemik
»gegen libertinistische, eventuell gnostische Gegner® finden (135).
DaB mit dem Hinweis auf Lk 16,16 die ,irrgldubigen Sektierer als
gewaltsame Eindringlinge“ (ebd. Anm. 20) beschrieben werden,
scheint die Lukasfassung vom Wortlaut des Matthédus her zu inter-
pretieren.

Bei der Deutung der lukanischen Konzeption tritt zudem in der
akzentuierten Gegeniiberstellung von Gemeinde und Amtstridgern
ein Kirchenverstdndnis zutage, das dem des Lukas nicht entspricht.
Wenn Lukas auch verschiedene Amter kennt und anerkennt, so
bleibt doch die Gemeinde als Ganze dem Anspruch Jesu gegen-
iibergestellt. In einzelnen inhaltlichen Explikationen geht D. jedoch
noch einen Schritt weiter. S. 216 heiBt es: ,Der Gemeinschaft mit
Christus und dem Dienst in der Kirche darf nichts vorgeordnet
werden. Unbedingter Gehorsam ohne Zaudern ist gefordert
(Lk 9,57f.61f; 5,11; 18,22)“. Lk 21,1—4 deutet D. folgendermaBen aus:
~Lukas denkt hier wohl nicht an Wohltdtigkeitsgaben an arme
Mitmenschen. Hier wird der letzte Einsatz der Dienstleistenden im
Dienste der Kirche beschrieben, so wie die Witwe sich riickhaltslos
der Fiirsorge Gottes anvertraut hat* (97). Eine solche Parallelisie-
rung von kirchlichem Dienst und Glaube 148t sich an den luka-
nischen Aussagen nicht verifizieren. Der Verf. scheint hier eher
eigenem Vorverstindnis zu folgen als den Intentionen der ntl
Texte, wie sie exegetischer Arbeit zugéinglich sind.

Bamberg. Paul Hoffmann.
Voss, Gerhard: Die Christologie der lukanischen Schriften in Grund-
ziigen. (Studia Neotestamentica II). Paris—Briigge: Desclée de Brou-

wer (1965). 219 S.

Mit der vorliegenden Arbeit, die im Herbst 1963 von der
Theologischen Fakultdt der Universitit Wiirzburg als Dissertation
angenommen wurde, greift der Verf. einen der schwierigsten Pro-
blemkreise urchristlicher Theologie auf; denn das Zu- und Ineinan-
der traditioneller Vorstellungen und ihrer Umgestaltung im lukani-
schen Doppelwerk fithrt gerade in der Christologie zu einer nur
schwer durchschaubaren Komplexitidt der Aussagen.

Der Verf. geht bei der Bearbeitung des Themas von einigen Vorent-
scheidungen aus, iiber die er in der Einleitung Rechenschaft gibt
(15—19): er entscheidet sich mit Recht fiir die Anwendung der redak-
tionsgeschichtlichen Methode; dabei sieht er richtig, daB die Zusam-
menfiigung von Tradition und Redaktion bei Lukas zu ,begrifflichen
Randunschérfen® fithren kann, die sich nicht véllig reflexen Kategorien
einordnen lassen. Besonderen Nachdrudk legt er auf den Bezug zum
AT: ,Fiir die mit den atl Schriften vertrauten Menschen, fiir die Lukas
offensichtlich schrieb”, sind ,auch die vielen an charakteristische For-
mulierungen atl Traditionskreises angeglichenen Wendungen des Evan-
gelisten weit sprechender, als es der reine Wortsinn vermuten laBt*
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(18). Offenbar deswegen finden sich in der Arbeit zahlreiche Exkurse, in
denen der Verf. atl Vorstellungen nachgeht und sie — oft jedoch zu
unvermittelt — auf Lukas iibertrégt. Der Verf. schlieBt andererseits die
Frage aus, wo die lukanische Christologie ins ,Gesamt der ntl Christo-
logie und ihrer Entwicklungsgeschichte® (19) einzuordnen ist. Bei sei-
ner Untersuchung will er nicht wie z. B. Ferd. Hahn oder O. Cullmann
von den christologischen Titeln ausgehn; vielmehr soll im Sinn einer not-
wendigen ,Erginzung® der redaktionelle Zusammenhang beachtet wer-
den, in den diese Jesusprddikate eingebettet sind“ (19). Dadurch wird
seiner Meinung nach ,manches allzu schnell erschlossene traditions-
geschichtliche Ergebnis in Frage" gestellt (19). Ein 2. Einleitungs-
abschnitt sucht mehr spekulativ das Zeugnis als einzige sachgeméle
christologische Aussageform zu erschlieBen (19—24).

V. beginnt mit der Frage nach dem Verhiltnis von Jesu Wirken
und der Gottesherrschaft. In den Heilungswundern Jesu ereignen sich
Gottes gnidige Heimsuchung (26f) und Erlésung im umfassenden Sinn
des Wortes (27). Diese Taten bedeuten die Befreiung aus der Satans-
herrschaft und sind so Zeichen der anbrechenden Gottesherrschaft (27f).
Im Vergleich mit dem endgiiltigen Anbruch der Gottesherrschaft laBt
sich ihre Offenbarung in der irdischen Wirksamkeit Jesu als ,vorldufi-
ger Beginn® charakterisieren (26—35). Wihrend die Propheten die Gottes-
herrschaft nur angezeigt haben, ist Jesus ihr ,Vermittler* (35), er han-
delt ,autoritativ an Gottes Statt* (38). Der Menschensohnname macht
den ,Endgiiltigkeitscharakter der Sendung Jesu“ (39—45) deutlich. Durch
den owtip- und xdgiog -Titel wird Jesus, wie der Verf. vom Hel-
lenismus und AT her aufzeigt, als ,der von Gott bevollméchtigte Konig
gezeichnet* (60). Die Titel greifen Herrscherprddikationen auf, eine
Entlehnung des Christushildes aus dem Vorstellungsbereich des ,hei-
lenden Asklepios® lehnt V. ab (55). Der Titel dpynyée (vgl. 52f)
qualifiziert Jesus als ,den Konig, der die Gottesherrschaft als von der
Macht Satans und seiner Dimonen freien Lebensraum griindet" (54).

Im 2. Kapitel geht der Verf. dem lukanischen Verstindnis des
messianischen Konigtums Jesu nach. Aufgrund seiner Analyse von
Lk 1,31—33 mochte er schlieBen, daB Lukas Is 7,14 in Jesus erfiillt sah
und ihn — wie aufgrund einer Exegese des atl Textes gefolgert wird —
.als den neuen SproB aus dem Wurzelstock Isais versteht“, als ,einen
SproB, der nicht aus dem Stock hervorgewachsen ist* (72), sondern
einem ,auBerordentlichen Eingriff Gottes® (vgl. 68) verdankt wird.
(V. sieht Jesus als den Gegentyp zu dem atl Kénig Achaz an, vgl. 119.)
Jesus wird Sohn Gottes aber genannt (Lk 1,35b), weil in ihm ,die Kraft
des gottlichen Geistes einen Menschen so sehr umfangenhilt, daB die-
ser unfehlbar zum Ausdruck des geschichtsméchtigen Heilswillen Got-
tes wird und deshalb in besonderer Weise ,Sohn Gottes® ist* (81). Von
der Tauf- und Versuchungsgeschichte her entwidkelt V. den Sinngehalt
des Sohn-Gottes-Titels bei Lukas: das einzigartige ,Gottesverhiltnis
Jesu findet seinen Ausdrudk in seiner Gehorsamshaltung Gott gegen-
iiber, die allein an Gottes Willen orientiert ist und darum auf jede
eigenmiichtige Machtentfaltung verzichtet”. Jesus steht darum notwen-
dig (3t) unter ,der sich im mepmopds erdfinenden Alternative
zwischen Selbsterhéhung und Selbsterniedrigung (vansivooig)® (97).

Thren ,Hohepunkt erfihrt die Offenbarung der Sohnschaft Jesu“ in
dem ,gehorsam gegen Gott iibernommenen Tod" (97). V. schliefit darum
im 8. Kapitel eine Analyse des lukanischen Abendmahlsberichts, in dem
der Tod Jesu eine spezifische Deutung erfdhrt, und der Passions-
geschichte an (99—123). In den Deuteworten interpretiere Lukas den Tod
.als die gehorsame Ubernahme des Loses der Siinder durch den Gerech-
ten* (105); in der Passionsgeschichte zeige Lukas auf, daB Jesus in der
taneivwolg einen ,Weg" beschritten hat, auf dem ,die Gottesherrschaft
zur Geltung gekommen ist* (vgl. Apg 8,32f u. dazu bes. 118—120).
So wird Jesu Passion zum ,Urbild der Jiingernachfolge* (121—123), und
zwar ,nicht im Sinne eines zeitlich erstmaligen Vorbildes, sondern im
Sinne eines in seiner Bedeutung einmaligen Ursprungs® (126). So
steht Jesus — wie V. von dem Stammbaum Jesu (vgl. Lk 3,23) her
folgert — als ein neuer Anfang Adam gegeniiber. In ihm hat ein Ge-
schlecht seinen Ursprung, das dem adamitischen Geschlecht, der siindigen
Menschheit als ganzer, gegeniibersteht (124f).

Dieser Weg ,vertrauender Sohneshaltung als das Urbild menschli-
chen Selbstvollzuges® ist nicht nur Beispiel fiir die Nachfolge; vielmehr
.wird durch ihn die Mdglichkeit, menschlichen Lebens in der vertrauens-
vollen Hingabe an den Vater zu vollziehen, als ein neuer Horizont
menschlichen Selbstverstindnisses erst erdffnet® (130) — dies geschieht
aber im vollen Umfang erst durch die Erhéhung Jesu. Auf ihre Bedeu-
tung geht V. im IV. Kapitel (131—153) ein. Durch die Erhohung wird der
Weg der Erniedrigung — durch die ,Antwort des Vaters® (130) —
vollendet. Sie ist die ,Voraussetzung fiir die GeistausgieBung“ (143),
durch die der ganze Weg Jesu nun auch dem Christen als der Weg
zum Leben erdffnet wird. Vermittelt wird dem Menschen dieser Weg
durch die Verkiindigung des Namens Jesu und der @fuato seines
Lebens durch die vorherbestimmten Zeugen. So ist es verstdndlich,
daB der Weg Jesu zum Inhalt der Verkiindigung wird und dab die
einstige Gemeinschaft mit ihm die Voraussetzung fiir die Zeugenschaft
ist (1491).

Im (letzten) V. Kapital geht V. noch einmal dem Verstédndnis Jesu
als eschatologischer Prophet nach und stellt diese Vorstellungsreihe in

den Zusammenhang mit der vorangehenden Darstellung. Er findet in der
schon iiberlieferungsgeschichtlich bedingten Parallelisierung von Moses
und dem deuterojesajanischen Gottesknecht (168f) im Judentum die
Mbglichkeit begriindet, ,im Messias Jesus das endzeitliche Konigs-
und Prophetenamt vereinigt zu sehen* (169) — und ordnet so die lukani-
schen Prophetenaussagen seiner Gesamtkonzeption unter.

In einem ,Riickblik® (171—175) stellt er nochmals die Leitlinien
lukanischer Christologie heraus: ihr ,exemplarisches” und ,ontisches"
Moment, ihren ,anthropozentrischen” und ,personalen Charakter, die
,urspriingliche Einheit von voller Menschheit und Gottessohnschaft in
der Person Jesu".

Auch wenn der Verf. bewuBt (vgl. 19) auf die traditions-
geschichtliche Einordnung der lukanischen Christologie verzichtete,
so mochte ich dennoch gerade von diesem Ansatz her gegen den
sehr geschlossenen Entwurf des Verf. methodische Bedenken gel-
tend machen. Der Verzicht auf eine traditionsgeschichtliche Unter-
mauerung der Thesen, wodurch es moglich wiirde, kontrollierter
lukanische und vorlukanische Elemente zu unterscheiden und das
spezifisch Lukanische zu erfassen, liBt die Ergebnisse — durchaus
im besseren Sinn des Wortes — frag-wiirdig sein; sie bediirfen in
traditionsgeschichtlicher ~Hinsicht weiterer Prézisierung (das
betrifft vor allem die Interpretation der verschiedenen christolo-
gischen Titel, Christus, Sohn Gottes, Kyrios, durch V.). Dieser Ver-
zicht auf traditionsgeschichtliche Analysen ist um so bedauerlicher,
weil V. an verschiedenen Stellen den hellenistischen und vor
allem den atl Hintergrund der lukanischen Christologie aufzudek-
ken sucht, ohne jedoch die urchristliche Vermittlung der Vorstel-
lungen zu bedenken. Das Verhiltnis von Lukas zum AT ist zu
unvermittelt konzipiert (oft setzt V. bei Lukas moderne Erkennt-
nisse atl Forschung voraus) und bediirfte, wenn es mit solcher
Grundsitzlichkeit vorausgesetzt wird (vgl. 18), einer genaueren
Begriindung. Besondere Bedenken habe ich gegen die breite Ent-
faltung der Achaz-Typologie im AnschluB an Is 7,14. Die inter-
essanten Einsichten, die der Verf. vermittelt, hitten an histori-
schem Profil gewonnen, wenn er weniger systematisierend vorge-
gangen wire und dem Leser die Anstrengung der Exegese zuge-
mutet hitte. Vor allem seine Leitvorstellungen bediirfen einer
konsequenten Verifizierung am Text: das betrifft das Wunder-
verstindnis ebenso, wie die enge Verbindung des messianischen
Konigstums Jesu mit der Gottesherrschaft. Fraglich ist mir auch,
ob das Erniedrigungsmotiv fiir Lukas so konstitutiv ist, wie es
der Verf. voraussetzt. Es ist schade, daB der Zusammenhang der
lukanischen Christologie zur lukanischen Ethik nicht weiter erdr-
tert wurde.

Die Arbeit von V. ist ein anregendes Buch. DaB er mit Kon-
sequenz eine Grundthese durchfithrt und ihr alles unterzuordnen
sucht, kann man ihm — angesichts der Entwiirfe von Conzelmann
oder Flender — nicht zum Vorwurf machen. So bleibt wieder ein-
mal nur die Hoffnung, daB die Konkurrenz der verschiedenen Ent-
wiirfe dazu hilft, immer mehr der Komplexitit des lukanischen
Werkes gerecht zu werden.

Bambersg. Paul Hoffmann.

Schille, Gottfried: Die urchristliche Kollegialmission. [(Abhandlungen
zur Theologie des Alten und Neuen Testaments, Band 48) Ziirich—
Stuttgart: Zwingli Verlag 1967. 216 S.; kart. sfr. DM 24,—.

G. Schille untersucht neutestamentliche Namenaufzdhlungen (z.B.
Joh 21,2; Apg 6,5; Rém 16,6—12) und interpretiert sie als Mitarbeiter-
listen. Weitere stellt er selbst aus den Texten zusammen, so eine
,vormarkinische Liste Nordgalilias“ aus Mk 1,16—20; 2,14 und ,sieben
Zwolferapostel* des Johannesevangeliums. Durch Vergleich der Listen
und durch andere Angaben iiber die in ijhnen genannten Personen
gewinnt er eine Geschichte der frithchristlichen Mission und ihrer
Methode: Die Verkiindigung des Evangeliums geschah durch nach Zahl
und Mitarbeitern urspriinglich konstante Arbeitsgruppen, ,Kollegien*,
die einem zentralen Ort und dessen Umland das Evangelium ausrich-
teten. Die Hiufung von Namenspaaren lé6t an einen paarweisen Ein-
satz denken, die regelmiBige Unpaarigkeit der Gruppen (meist 5 oder
7 Mitglieder) an einen am Zentralort verbleibenden ,Residenten®, dem
spiter Leitungsbefugnisse zuwuchsen. War ein Gebiet von der Predigt
vollstindig erfaBt (nicht notwendig christianisiert), stieB die Gruppe,
wiederum paarweise, in Neuland vor. Dort bildeten sich neue Kollegien,
wihrend sich das alte aufléste. Den sich aufdriéngenden Fragen nach
der Rolle des Apostelamtes, bzw. der Zwolf weicht Sch, nicht aus. Die
Zwolfzahl bezeichne stets ein Programm: in 1 Kor 15,5 die eschatolo-
gische Sendung Israels, in Mk 3,13ff die Gewinnung Jerusalems als
Metropole des Gottesvolkes; historisch hat es die Zwdlf nicht gegeben.
Der Apostelbegriffi habe sich aus einer Funktionsbezeichnung fiir
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bestimmte Gemeindeauftrige zu der des bevollméchtigten Missionars
und schlieBlich zum dogmatischen Postulat des Zwdlferapostolats gewan-
delt. In der byzantinischen Kirchenorganisation findet Sch. Nachwirkun-
gen der Evangelisationsmethode. Jiidische und hellenistische Kollegien
werden abschlieBend als Analogien der Kollegialmission vorgestellt.,

Sch. hat gewiB darin Recht, daB ein an der Apostelgeschichte
orientiertes Bild der frithen Mission unwirklich ist, weil in ihm
die ,normale” Mission zu sehr in den Schatten des Paulus und
des lukanischen Kirchenkonzepts gerdt. Richtig wird auch sein,
daB die Auskiinfte der neutestamentlichen Namen und Namen-
listen iiber die Geschichte frithchristlicher Verkiindigung noch
nicht geniigend erhoben sind.

Sie werden aber kaum von gleicher Prdgnanz sein wie die
Ergebnisse der vorliegenden Arbeit, wie man denn auch zweifeln
muB, daB es historisch so generalstabsmiBig zugegangen ist. Im
Johannesevangelium z. B. sind die einzelnen Namen wie ihre Zahl
weit eher in der Verschmelzung verschiedener Uberlieferungs-
schichten und in Kompositionsabsichten begriindet. Soweit sie auf
Historie verweisen, ist diese nicht von der postulierten Art. Von
Paulus schreibt Sch., er sei aufgrund einer individuellen BewubBt-
seinssteigerung nach seiner kollegialen Epoche zu seinem neuen
Apostelbegriff gekommen. Dabei zu erwigen, ob der historische
AnlaB dieser Wende die Ubertragung des Heidenapostolats an
Paulus und Barnabas auf dem Aposteltreffen gewesen sei, heiBt
aber doch, die Aussage von Gal 2,6-9 in ihr Gegenteil zu ver-
kehren. Fragt man weiter angesichts der Einheitlichkeit des von
Sch. gezeichneten Bildes ein wenig verdutzt, wo die Vielfalt der
neutestamentlichen Dienste geblieben sei, wird man auf die gefe-
stigte Stadtgemeinde verwiesen, die nicht zum Thema der Arbeit
gehort. Mindestens in Syrien hétten aber auch die Residenten der
Missionarsgruppen Propheten und Lehrer geheiBen. Spédter seien
Bischof und Diakon in deren Funktion eingeriickt. Mag das im
Einzelfall so gewesen sein; es lassen solche Aufstellungen doch
fast alle Fragen offen, welche die Texte selbst hinsichtlich des
Verhiltnisses einzelner Dienste und Titel zueinander stellen.

Der entscheidende Mangel der Arbeit ist, daB sie die wesent-
liche Einheitlichkeit von Missionsmethode und -entwicklung nicht
erweist, sondern voraussetzt. Ob hinter neutestamentlichen Na-
menslisten auch anderes stehen kénnte als missionierende Kolle-
gien, wird nirgends gefragt. Deshalb werden die Hypothesen des
oft spannenden Buches trotz einer Fiille interessanter Einzelhin-
weise in dieser Form nicht angenommen werden kénnen.

Tiibingen. A.Smitmans.

Gaumann, Niklaus: Taufe und Ethik. Studien zu Rémer 6 (Beitrige zur
evangelischen Theologie, Bd 47) Miinchen: Kaiser 1967. 179 S.; kart.
DM 24,50.

Die Frage nach dem Verstdndnis von Taufe und Ethik und ihrem
gegenseitigen Verhiltnis wurde bereits von H. Liidemann (1872)
und O. Pfleiderer (1873) als ein spezifisches Problem der paulini-
schen Theologie aufgeworfen, und zwar im Rahmen ihrer These
von den ,zwei Erldsungslehren* des Paulus. 1931 hat H. von Soden
diese Frage unter dem Thema ,Sakrament und Ethik“ anhand
von 1 Kor 8-10 abgehandelt. Von den neueren Arbeiten ist im
Hinblick auf Rém 6 besonders der Aufsatz von G. Bornkamm iiber
«Taufe und neues Leben bei Paulus“ zu erwihnen. Den beiden
Letztgenannten weiB sich der Autor der vorliegenden Arbeit beson-
ders verpflichtet.

Gédumanns Fragestellung ist nach seiner eigenen Aussage
gegeniiber der bisherigen Forschung zum Thema stéirker traditions-
geschichtlich bestimmt. Doch bleibt fiir die Erhebung des paulini-
schen Taufverstindnisses auch der religionsgeschichtliche Hinter-
grund nicht unbeachtet (teilweise in Auseinandersetzung mit der
Arbeit von G. Wagner). Hauptziel der Untersuchung ist es, auf-
grund einer ausfiihrlichen Exegese von Rém 6 die Frage anzuge-
hen, ,wie die beiden Gréfien Taufe und Ethik in Rém 6 zusam-
menhéingen, wie Paulus sie miteinander verkniipft und aufeinander
bezieht, und welche Folgerungen sich daraus fiir die Taufe und fiir
die Ethik ergeben” (125).

Diese Fragestellung schlieBt eine ganze Reihe von Einzelfragen
ein, so zum Kontext von Rém 6 im engeren und weiteren Sinne
(R6m 1-8), zur ,inneren Gliederung” des Kapitels, zum ,EinfluB
der Tradition auf Rém 6 (gedacht ist vor allem an den EinfluB
von urchristlichen ,Credo-Formeln“), zum sakramentalen Charak-
ter der Taufe in Rém 6 und zur Eigenart der paulinischen Ethik.

Diese Fragen werden so angegangen, daB ihr Ergebnis in die
Behandlung der Hauptfrage eingebracht wird.

Hinsichtlich der Stellung von Kap. 6 in Rom 1—8 zieht Verf. mit
guten Griinden jene Einteilung vor, die die fragliche Ziisur nicht hinter
Kap. 5, sondern hinter Kap. 4 ansetzt. Verf. stellt zu Kap. 5—8 vor
allem fest, daB hier die in Kap. 1—4 zentralen ,Stichworte der Recht-
fertigung zuriidktreten® (35). ,Statt der juridischen Terminologie der
Rechtfertigungslehre tauchen physische Begriffe und entsprechende Erld-
sungsvorstellungen auf* (35f). Hinzu komme ,mysterienhaftes Taufver-
stindnis® in Rém 6. Ob diese Sicht die Verhélinisse im Interesse der
bereits anfangs erwihnten These von den ,zwei Erlésungslehren®,
einer ,juridischen* und einer ,mythisch-sakramentalen”, nicht zu sehr
vereinfacht? Die besonders in Rém 5—8 héufiger gebrauchten Begriffe
wie ydpig, elphvn, EAmie, dydmn, cotple, Loh, 866 lassen doch im Zu-
sammenhang erkennen, daB sie vor allem dazu dienen, den Bedeu-
tungsgehalt der Rechtfertigungsbotschaft aus Kap. 1—4 zu explizieren
und anzuwenden, in R6m 6 u. a. auch gerade auf die ,ethischen“
Konsequenzen. Auch G#umann weib um dieses Verhdltnis von Kap.,
58 zu Kap. 1—4 (160—162) und stellt wiederholt fest, daB in Rém 6
die ,Rechtfertigung aus Glauben* nicht schlechthin vergessen ist
(70. 105. 107. 129. 133). Da er aber ,Rechtfertigung” zu einseitig als
Mitteilung der ,Gabe Gottes fiir die Glaubenden® (156) versteht, nimmt
er auch nicht den im Rechtfertigungshandeln Gottes iiber die Men-
schen erhobenen Herrschaftsanspruch wahr, der in Rém 6 doch
gerade hinsichtlich seiner ,ethischen“ Konsequenzen fiir den Glauben-
den angemeldet wird (vgl. bes. Rém 5,21 als Ankniipfungspunkt fiir
Kap. 6). Dieser Zusammenhang findet leider nicht hinreichend Beach-
tung.

Statt dessen versteht Verf. die in 6,1 unter Bezug auf 5,20f gestellte
Frage als ,Frage nach dem Verhiltnis von dpaprie und ydpic® und damit
als ,ein Problem der Rechtfertigungslehre* (70). Tatséchlich durch-
ziehen die Begriffe ,Siinde* und ,Gnade“ das ganze Kap. 6. Aber
es geht darum, daB jetzt die Siinde nicht mehr ,herrschen* darf und
soll (6,14) und daB die Gerechtfertigten unter der Macht der ,Gerech-
tigkeit® stehen und ihr ,Sklavendienste“ zu leisten haben (6,18). Géu-
mann sucht dagegen das ethische Problem von Rém 6 zu sehr von der
reformatorischen Skepsis gegeniiber dem ,liberum arbitrium® (132) her
zu bestimmen, wenn er den Ausgangspunkt von Rém 6 in dem Vor-
wurf sieht, ,daB durch die radikal als Geschenk verstandene Gnade
die Basis sittlichen Handelns — und damit der Ethik — zerstort werde*
(124).

Abgesehen von dieser Einengung der Fragestellung sieht Verf.
richtig, daB Paulus keine ,autonome* Ethik vertritt, daB sie viel-
mehr ,geschichtlich, christologisch und eschatologisch gebunden*
ist (133, im AnschluB an v. Soden). Das Problem der Ethik bei
Paulus ist damit schlieBlich als das von soteriologischem Indika-
tiv und ethischem Imperativ darzustellen. Nur wird man noch ent-
schiedener betonen miissen, daB der Imperativ zum neuen Lebens-
wandel und zum Gehorsam gegeniiber der ,Gerechtigkeit” in
Rém 6 nicht nur durch die Taufwirklichkeit, sondern vorweg schon
durch das Rechtfertigungshandeln Gottes in Rém 1-4 begriindet
ist. Der Riickgriff auf das Motiv der Taufe diirfte dann nicht so
gemeint sein, dafB die Taufe ,als MittelgroBe zwischen Christi Tat
und den Gldubigen“ (127) gebraucht wird, sondern als eine Unter-
streichung der indikativischen Aussage von der Rechtfertigung.
Geht es in Rém 6 um die ,ethische* Konsequenz, die aus dem
Herrschaftswechsel von Siinde und Gnade (5,21) zu ziehen ist,
dann erinnert Paulus in 6,3ff zun#ichst einmal daran, daB diese
Konsequenz durch das Heilsgeschehen in der Taufe grundsitz-
lich schon festgelegt ist.

Im einzelnen wiren noch weitere Fragen zu stellen, so etwa, wieweit
die Frage nach dem Sakramentsbegriff des Paulus nicht doch durch die
dogmatische Reflexion des Verf.'s trotz seiner diesbeziiglichen Vor-
sicht bestimmt wird, ob das in éuolwpa enthaltene Element der ,Gleich-
heit* in Rém 6,5 wirklich so irrelevant sein sollte, ob Rém 5,17b mit
Bultmann so leicht, weil am ,plausibelsten”, als ,Glosse" ausgeschie-
den werden darf, wie der Begriff der ,Heiligung® in 6,20.22 fiir die
paulinische Ethik brauchbar wird u. a. Vielleicht hiitte es der Zielstrebig-
keit des Buches gedient, wenn die ,Einfilhrung in die Problematik"
(105) oder zumindest die hierunter verhandelte Frage nach dem ,Aus-
gangspunkt von Rém 6% zu der sich Bemerkungen iiber das ganze Buch
zerstreut finden, schon zur Einfiihrung des ersten Hauptteils, der der
Exegese von Rém 6 dient, gezogen worden wire. Ahnliches gilt beziig-
lih der mehrfachen Behandlung der ,zwei Erldsungslehren" (11ff,
32ff, 134ff). Von besonderem Wert diirfte die Einzelerklirung zu R8m 6
sein, der eine gut begriindete Einteilung des Kapitels in I: V. 1—14
,Das neue Leben als neuer Wandel* und II: V. 15—23 ,Freiheit
als Gehorsam" zugrunde gelegt ist, denn sie zeigt, wie in diesen zwei
Geddankengﬁngen jeweils der Imperativ aus dem Indikativ gefolgert
wird.

Trier. Karl Kertelge.
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Tannehill, Robert C.: Dying and Rising with Christ. A Study in Pauline
Theology. (Beiheft zur ZNW 32) Berlin: Verlag Alfred Tépelmann
1967. 136 S.; Ln DM 32,—.

Tannehill verdffentlicht hier mit einigen Kiirzungen seine philoso-
phische Dissertation (Yale University, New Haven) aus dem Jahre 1963.
Das Thema wurde oft einseitig auf die paulinischen Taufvorstellungen
bezogen, der Untertitel deutet bereits an, dab T. es in einen groBeren
Zusammenhang stellen will. In der kurzen Einleitung (1—6) grenzt er
geine Position von anderen (z. B. G. Wagner, R. Schnackenburg, A.
Deissmann, A. Schweitzer, R. Bultmann) ab. Zurecht versteht T. das
,Mit-Christus-Sterben-und-Auferstehen nicht als ,Formel®, sondern als
gin ,Motiv®. In den drei Teilen der Arbeit unterzieht er die einzelnen
Belegstellen einer sorgfiltigen Analyse. Das Motiv wird nicht isoliert
gesehen, sondern aus dem jeweiligen Kontext und, methodisch noch
fruchtbarer, in seiner Beziehung zu anderen Motiven und den zentra-
len Ideen paulinischen Denkens verstanden.

Der 1. Teil behandelt jene Stellen, in denen das Motiv mit einer
Vergangenheitsaussage verbunden ist: Dying with Christ as the Basis
of the New Life (7—74). T. setzt — forschungsgeschichtlich berechtigt — bei
Rom 6 ein und greift damit gleich eines der entscheidenden Probleme
auf: die Beziehung des Motivs zur Taufe. Gegen eine einseitige Ablei-
tung aus den Taufvorstellungen betont er, daB das Motiv zwar in der
vorpaulinischen Tradition mit der Taufe verbunden war, bei Paulus
aber die Gegenwart des Todes Christi in der Taufe nur als ein Aspekt
(ndmlich der der individuellen Partizipation, vgl. 40f) der umfassender
zu verstehenden Pridsenz des Todes Christi ,in the new dominion as a
whole“ anzusehen ist (41).

Hier stoBen wir bereits auf die Grundthese der Arbeit. T. begreift
die Rede vom Sterben und Auferstehen mit Christus konsequent von
der paulinischen Eschatologie her. Tod und Auferstehung sind jene
eschatologischen Ereignisse, durch die der alte Aon iiberwunden und
der neue Aon installiert wurde. Ein anthropologischer Gesichtspunkt
kommt hinzu. Der Mensch lebt nach Paulus nicht isoliert, sondern nur
in der Bezichung zu diesen Aonen und den sie beherrschenden Michten.
Tod und Auferstehung Jesu bestimmen als eschatologische Ereignisse
den alten und neuen Aon insgesamt, darum aber auch die Menschen,
die sich in ihrem Herrschaftsbereich befinden (30).

Beide Gesichtspunkte leiten auch, wie T. in seiner Analyse zeigt,
die Aussagen von Rém 6. Der Taufgedanke ist diesen Vorstellun-
gen untergeordnet. Sterben mit Christus — mit Recht klammert T.
die Auferstehung mit Christus aus, da sie bei Paulus nicht auf die
Vergangenheit bezogen wird — bedeutet den Wechsel der Herrschaft:
Man stirbt dem alten Herrn und lebt einem neuen (14—20).

Von ROm 6,3—6 ausgehend zeigt T., daB die Vorstellung der Herr-
schaftsbereiche verbunden ist mit ,the idea of Christ as inclusive
person®. Entsprechend werden auch die Wendungen modatdg fudv &v-
Spwmog und T4 odpe tHe dpxptiag in Rom 6,6 kollektiv gedeutet (the
old dominion as a corporate entity (30), sowie auch R6m 5,12—21 (Adam-
Christus-Parallele) und Rém 6 in Verbindung miteinander gebracht. T.
setzt sich allerdings von dem rein jiidischen Verstéindnis der Vorstellung
im Sinne der ,korporativen Persénlichkeit® ab; er nimmt komplexere
Beziehungen zu jiidisch-hellenistischen Vorstellungen an (28f). Das Motiv
des Mit-Christus-Sterbens gehért urspriinglich in diesen (uneschatolo-
gischen) Vorstellungszusammenhang hinein, dient Paulus aber zur Be-
schreibung eines eschatologischen Sachverhalts.

Die weiteren Abschnitte des ersten Teils fithren die Grundthese an
den iibrigen Stellen durch, in denen die Taufe nicht mehr ausdriicklich
erwihnt wird, sondern direkt das Mit-Christus-Sterben mit dem Tod
verbunden wird: Rém 7,1—6; Gal 2,19—20; 6,14f. 2 Kor 5, 14—17 wird
aufgrund sachlicher Verwandschaft hinzugefiigt. Eine Analyse der Aus-
sagen in den (nichtpaulinischen) Briefen an die Epheser und Kolosser
sucht den Paulus vorgegebenen Vorstellungsgehalt des Motivs zu erfas-
sen und die Eigenart der paulinischen Aussage genauer zu bestimmen
(47—54).

In der Zusammenfassung (70—74) fithrt T. seine These weiter, indem
er sich von seinem eschatologischen Ansatz her mit Deissmanns mysti-
scher Deutung des Mit-Christus-Sterbens und Bultmanns anthropolo-
gischer Verengung der eschatologischen Bedeutung des Todes und der
Auferstehung Jesu auseinandersetzt.

Im 2. Teil ,Dying and Rising with Christ as the Structure of the
New Life* (75—129) untersucht T. jene Stellen, in denen das Sterben
mit Christus als gegenwirtiger Aspekt christlichen Handelns und Lei-
dens erscheint, das Auferstehen mit ihm sowohl eine gegenwiirtige
Teilnahme am Leben Christi als auch die Zukunftshoffnung umfaBt. T.
sucht nachzuweisen, daB sich auch diese Stellen am besten von jener
im 1.Teil entwickelten Grundkonzeption verstehen lassen. Er fithrt die
Spannung zwischen den Vergangenheits- und Gegenwartsaussagen auf
eine Polaritit in der paulinischen Eschatologie selbst zuriick: Paulus
miisse zweierlei gerecht werden, einmal der Erkenntnis, daB die End-
zeit mit Tod und Auferstehung Jesu begonnen hat, zum andern der
Einsicht, daB die alte Welt weiterhin besteht und ihre Macht ausiibt (751).
Den letztgenannten Aspekt nehme Paulus in den Gegenwartsaussagen
auf, indem er sowohl das ethische Handeln als auch die mannigfalti-
gen Leiden des Christen als Fortsetzung des Sterbens mit Christus
(8. Teil 1) versteht. Um das Sterben und Auferstehen mit Christus ,in

the ethical action* zu beschreiben, geht T. vor allem von Rém 6 und
8,10—13 aus: ,the death of Christ is the foundation of a new manner
of life for the believer and continues to exercise power over him and
to determine his actions. Paul expresses this by speaking of the
believer's death with Christ to sin as a decisive transfer to a new
slavery and of a continuing participation in Christ's death through which
,the deeds of the body’ are ,put to death'* (83).

Der 2. Abschnitt des 2. Teils ,Dying and Rising with Christ in Suf-
fering® ist jenen Stellen gewidmet, in denen durch das Motiv des Mit-
Christus-Sterbens das Leiden gedeutet wird. T. beginnt mit einer Detail-
untersuchung von 2 Kor 4,7—14. Paulus verstehe das Wirken der Todes-
macht des Alten Aons, dem der Apostel stindig ausgesetzt ist, positiv
als véxpwotg Tob *Inool, so stehe es in Beziehung ,to the manifestation of
the ,power* and ,life™ (85) und begriinde die Teilhabe an der zukiinfti-
gen Auferstehung. ,The power of the old dominion has been trans-
formed into a power which serves the new dominion in its present
form* (ebd.). Die zeitliche Distanz zwischen der Auferstehung Jesu und
der zukiinftigen Auferstehung (,mit ihm“) werde von Paulus 2 Kor 4,14
ebenso wie Rém 6,5—8 iibersprungen. Nach 1 Kor 15,20—22 sei sie als
geschichtlich vermittelte zu verstehen (vgl. 88). Die fiir Paulus typische
Verbindung von Leiden und neuem Leben mochte T. auf das voraus-
gesetzte Modell der Heilsereignisse zuriickfithren: ,By God's power
Jesus' death led to his resurrection. So also God brings life from death
in the existence of the believer® (89). Die Analyse von 2 Kor 1,3—8
(und 7,3) ergibt, daB solche Aussagen nicht nur fiir die Leiden des Apo-
stels, sondern allgemein fiir die Christen Giiltigkeit haben. Gleichzeitig
arbeitet T. hier und in der Analyse von 2 Kor 13,4 und 12,9 einen wei-
teren Aspekt heraus: die innere Verbindung von menschlicher Schwiche
und Gottes Kraft. Die Analyse von 1 Thess 1,5—8 und 2,13—18 wird hin-
zugefiigt, weil T. eine sachliche Bezichung in der puynris-Aussage zum
Sterben mit Christus findet. Eine eigene Analyse ist dem mit dem
Stichwort ouppop@Eépevos gegebenen Motivkreis gewidmet; T. zeigt
hier wiederum die ,interconnectedness" paulinischen Denkens auf, ver-
mag dariiber hinaus aber auch das Motiv des Mit-Christus-Sterbens
weiter zu erliutern. Die folgenden Analysen von Rém 8,17 und Phil
3,10 werden dadurch vorbereitet.

In der Analyse von Phil 3,2—11 zeigt T. abschlieBend den Zusammen-
hang des Mit-Christus-Sterbens und der Rechtfertigung aus dem Glau-
ben auf, eine Frage die bereits vorher 8fter beriihrt wurde. Das Mit-
Christus-Sterben ,involves the same break with flesh, law, world, and
self* (122), bringt dariiber hinaus aber und in Verbindung damit ,a posi-
tive participation in Christ* (123) zum Ausdruck. Von dieser Stelle her
betont T. nachdriicklich, daB im paulinischen Denken nicht eine mystische
und juridische Vorstellungsreihe gegeneinander ausgespielt werden
kann; im Gegenteil, beide gehtren zusammen (vgl. dazu auch die
»Conclusion* (123ff).

In einem — kurzen — 3. Teil ,Rising with Christ at His Coming"“, der
eher wie ein Anhang wirkt (129—134), wird zunichst allgemein nach der
Stellung des Auferstehens mit Christus im paulinischen Denken gefragt,
um dann 1 Thess 4,14 und 5,10 zu analysieren. Die letzte Stelle versteht
T. analog 2 Kor 4,14: ,Wir werden mit ihm zum Leben kommen* (133f).

T. geht in der Untersuchung im wesentlichen phénomenolo-
gisch vor, wenn er das Motiv in seinem Kontext und in der Bezie-
hung zu anderen zentralen Themen paulinischer Theologie zu
beschreiben sucht. Darin liegen die Stirke seiner Untersuchung und
ihr Wert. Ein Mangel ist, daB T. nicht konsequenter versuchte,
die paulinischen Denkbewegungen von ihren Voraussetzungen her
(z. B. der vorpaulinischen Tradition, den Vorstellungen der Umwelt,
aber auch der Gemeindesituation verstindlich zu machen. Wie
Paulus die Taufe versteht, ist z. B. trotz der breiten Analysen nicht
ausreichend gekldrt worden. Gelungener scheinen mir die Bemer-
kungen zur ,corporate personality” zu sein. Die Frage, warum
Paulus das Motiv des Sterbens mit Christus verwendet und es
so verwendet, ist noch nicht beantwortet, wenn dargelegt wird,
d a B Paulus mit solchen ,corporate patterns‘ den Zusammenhang
zwischen dem eschatologischen Kreuzesgeschehen und dem Ein-
zelnen herstellt. Es ist zwar richtig, wenn der Vorrang der escha-
tologischen Ereignisse des Todes und der Auferstehung gegen-
{iber allen anderen Aussagen hervorgehoben und zudem gezeigt
wird, wie Paulus mit verschiedenen Motiven bzw. Modellen ver-
wandte Wirklichkeit beschreibt, doch auch die Aufnahme dieser
verschiedenen Modelle bedarf einer Erkldrung. Fraglich ist mir in
der Einzelexegese u.a., ob das eschatologisch-zukiinftige Mit-
Christus-sein (1 Thess 4,17); s. auch Phil 1,23) von dem Mit-
Christus-Sterben so grundsétzlich geschieden werden kann, wie es
T. S. 88 tut. LiBt nicht Rém 8,29 auf eine gegenseitige Beeinflus-
sung der beiden Vorstellungen im paulinischen Denken schlieBen,
so daB das Mit-Christus-sein auch(!) den Gedanken der Teilhabe
am Leben Christi mit enthélt?

Bamberg. Paul Hofimann.
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Sand, Alexander: Der Begriff ,Fleisch“ in den paulinischen Hauptbrie-
fen (Biblische Untersuchungen, Bd 2), Regensburg: Pustet 1967.
X, 335 S.; kart. DM 45,—.

»Schon oft wurde . . . in Monographien oder in gréBeren Ab-
handlungen innerhalb umfassenderer Darstellungen der paulini-
schen Theologie der Begriff ,Fleisch® auf seine verschiedenen
Bedeutungen hin untersucht, um die Frage nach dem Menschen-
verstindnis des Apostels beantworten zu konnen“ (IX). Die vor-
liegende Untersuchung von A. Sand, die als 2. Bd der von O. Kuss
herausgegebenen ,Biblischen Untersuchungen“ erscheint, gibt
einen kritischen Uberblick iiber die bisher gefiihrte Diskussion und
sucht, ,in ihrer Weise einen Beitrag zu der Klidrung der schwieri-
gen Frage zu leisten” (X).

Dementsprechend fithrt der Verf. den Leser von einer umfas-
senden Darstellung der , Geschichte des Problems® (I. Teil) zu einer
eingehenden Analyse aller einschlidgigen Stellen in den ,paulini-
schen Hauptbriefen® (II. Teil) und dariiber hinaus zu einer Dar-
stellung des religionsgeschichtlichen Hintergrundes des Begrif-
fes ,Fleisch“ (III. Teil). In einem IV. Teil werden die Ergebnisse
zusammengefaBt, um sie fiir eine theologische Gesamtinterpreta-
tion des paulinischen Begriffs fruchtbar zu machen.

Die Problemgeschichte im 1. Teil setzt, etwas weit ausholend, bei
den ,Anfingen eines wissenschaftlichen Bibelverstindnisses" zum Be-
ginn der Neuzeit ein (1. Kap.). Aber erst in der ,Zeit der konsequent-
historischen Forschung“ (2. Kap.) seit F. C. Bauer kommt die Frage
nach dem Vorkommen und der Bedeutung des Begriffes odpf als pau-
linisch-theologisches Problem in den Blick. Namen wie Ritschl, Holsten,
Liidemann, Pfleiderer, Wendt und Holtzmann, also ausschlieBlich pro-
testantische Exegeten, bestimmen hier die Geschichte der Paulusfor-
schung. Hier taucht schon die Frage auf, von der sich auch Verf. in
seiner Untersuchung weitgehend bestimmen 14Bt, ob die paulinische
Anthropologie eher vom AT und Judentum oder vom Hellenismus und
seiner ,dualistischen* Weltanschauung abzuleiten sei. In dieser Frage
bringt die ,Zeit der religionsgeschichtlichen Fragestellung® (3. Kap.)
mit DeiBmann, Reitzenstein, Bousset und Schweitzer vor allem eine
Prédzisierung des jiidisch-hellenistischen Hintergrundes der ntl Begriffe,
nicht aber eine wirkliche Losung. DaB auch die Arbeit des katholischen
Theologen W. Schauf (Sarx, 1924) an dieser Stelle untergebracht wird,
diirfte wohl nur mit Riicksicht auf den chronologischen Gesichtspunkt
gerechtfertigt sein. In einem 4. Kap. wird schlieBlich ,die Zeit der
geschichtlich-theologischen Interpretation® vorgestellt. Als erster Ver-
treter dieser Periode wird K. Barth genannt, wohl mehr zur Markie-
rung der theologischen Neuorientierung am Anfang dieser Zeit;
darauf folgen Bultmann, Lohmeyer, Kdsemann, Gutbrod, Kiimmel, Lin-
dijer, ].A.T. Robinson und Stacey. Kennzeichnend ist fiir diese Zeit die
Frage nach dem ,Sinn“ der theologischen Aussagen iiber den Men-
schen, der alle anthropologischen Teilbetrachtungen untergeordnet wer-
den.

Diese Darstellung der ,Problemgeschichte® ist fast schon eine
»Geschichte der Paulusforschung®. Einige Straffungen und eine
genauere Akzentuierung des eigentlichen Problems kénnten dem
Hauptgegenstand dieser Arbeit nur férderlich sein. Man vermiBt
eine kurze Darstellung oder Berticksichtigung des Artikels odpf
von E. Schweizer (ThWNT VII) und des Exkurses iiber ,Das
Fleisch* von O. Kuss (Rémerbrief, S. 506—540).

Verf. 1Bt zu Beginn des II. Teiles keinen Zweifel, daB er mit
einem stdrkeren EinfluB der atl-jiidischen Tradition und
Vorstellungswelt auf Paulus rechnet (125; vgl. 295—297 und 303).

Daher gilt eine erste Gruppe der untersuchten Paulusstellen der
»verwendung des Begriffes in Anlehnung an das Alte Testament“. Ob
allerdings hierbei die erste Bedeutung , ,Fleisch® als belebte Kirper-
substanz* so ausschlieBlich auf das AT zuriickzufithren ist, scheint fiir
die hierzu angefiihrten Stellen 1 Kor 15,39 und 2 Kor 12,7 nicht so ein-
deutig wie fiir 2 Kor 3,3. Man wird auch an diesen Stellen mit Bedeu-
tungsnuancen rechnen miissen, die angesichts der ,eher ,volkstiim-
lichen* Sprechweise* (Kuss) des Apostels nicht so leicht entweder auf
atl. oder auf hellenistischen Ursprung zuriickzufithren sind. Paulus
denkt auch als pharisdisch geschulter Jude (vgl. 125) in zeitgendssisch
hellenistischen Kategorien. — Als weitere Bedeutung von Sarx ,in Anleh-
nung an das AT“ werden genannt ,Beschneidungsfleisch®, ,der Leib des
Menschen, der ganze Mensch”, ,die ganze Menschheit oder das Volk
Israel“

In einer zweiten Gruppe werden sodann die Stellen zusammen-
gefaBt, an denen die Sarx ,als die Weise der irdischen und
,weltlichen’ Existenz* zu verstehen ist. Hierzu gehéren vor allem
die Wendungen vom Leben ,im Fleische* bzw. ,nach dem Flei-
sche”. Hiervon werden R6m 7 und 8 sowie Gal 5 ausgenommen
und zur dritten und letzten Gruppe gerechnet: , Fleisch® als
Bestimmung des der Siinde versklavten Menschen.”

Die Hauptfrage, die an die als zweite und dritte Gruppe gesam-
melten Stellen zu richten ist, lautet: Woraus wird an diesen
Stellen der spezifische theologische Sprachgebrauch des Apo-
stels Paulus ersichtlich? Die Richtung, in der die Antwort
hierauf zu suchen ist, gibt Sand dadurch an, daB er auf das im
Christusereignis begriindete neue Daseinsverstidndnis des Men-
schen verweist, daB also ,der Begriff ,Fleisch’ den Menschen kenn-
zeichnet, dessen Leben und Handeln vor und ohne Christus nur
ein uneigentliches, dem Tode verfallenes Leben war®, und ,daB
mit ,Fleisch’ der Gedanke des Siindhaften, der siindigen, gott-
feindlichen, weil ,nur weltlichen* Existenz verbunden“ ist (183).
Besonders in Rém 8 und Gal 5 (aber doch auch wohl an anderen
Stellen wie Rém 2,28f und Gal 4,29) gewinnt der Begriff odoE bei
Paulus seine ,christliche” Bestimmung in der antithetischen Uber-
bietung durch den Begriff nveiuo bzw. des neouratevelv nurd mveipo.
Das ,Sein im Fleische" ist damit grundsitzlich abgetan, insofern
»Fleisch der Mensch ist, ,der von Siinde, Gesetz und Tod
bestimmt ist* (203).

Die ,religionsgeschichtliche“ Frage, ,ob der Apo-
stel von einem bestimmten Menschenverstindnis abhéngig ist®,
sucht Verf. im III. Teil einer Kldrung zuzufiihren: ,Der Begriff
,JFleisch’ im Alten Testament und im Judentum, in der griechischen
Philosophie und im Hellenismus® (219—287).

Besonders ausfithrlich beschiiftigt er sich mit den Qumran-
Texten (2583—273): ,Fleisch" bezeichnet hier etwa in 1 QS 11,9 im
AnschluB an das AT ,die schwache Menschheit, die dem Gesetz den
Gehorsam verweigert und daher . . . als siindige Menschheit bestimmt
wird“ (221), wobei ,Siinde“ allerdings nicht die Intensitdt der paulini-
schen Bedeutung erreicht. Grundlegend ist fiir den atl-jiidischen Begriff
die Abhédngigkeit des Geschépfes vom Schépfer. Demgegeniiber ver-
steht die griechisch-hellenistische Auffassung unter odpE die in sich
minderwertige Materialitit der niederen Menschennatur.

Aus dieser grundsitzlichen Verschiedenheit jiidischer und helle-
nistischer Anthropologie beantwortet sich nach Sand auch die
oben gestellte ,religionsgeschichtliche Frage“: ,Mo6gen auch die
im Zusammenhang gebrauchten Begriffe terminologisch ihre Her-
kunft aus dem Griechentum erweisen, so bleibt Paulus dennoch
gedanklich auf dem Boden des Alten Testaments* (297). Die Auf-
fassung, daB Paulus sich hierbei iiber das zeitgen&ssische Judentum
(in seinen verschiedenen Spielarten und Traditionen) hinweg
unmittelbar ,der prignanten (Terminologie) des Alten Testaments
anschlieBt“ (295), diirfte freilich nicht ganz unangefochten bleiben.

Die abschlieBenden theologischen Uberlegungen
stellen den ,Sinn“ des Begriffs ,Fleisch® bei Paulus zusammen-
fassend in iibersichtlicher und einsichtiger Weise dar. Die Aussa-
gen des Apostels sind ,heilsgeschichtlich-theologisch* zu interpre-
tieren, das bedeutet: von dem die Herrschaft der alten ,Michte*
brechenden Christusgeschehen her.

Es bleiben noch einige Fragen beziiglich der Auslegung ein-
zelner Stellen, so etwa: Geniigt bei der Erklirung von 2 Kor 7,1 die
Anlehnung an atl Gedanken, um diesen Vers bzw. den ganzen Text
6,14—7,1 gegen die wohl begriindete Ansicht neuerer Ausleger Paulus
zuzuweisen? Ist in Rém 1,3 nicht auch mit einem vorpaulinischen
Gebrauch vonxazd gdoxozu rechnen? Wiirde sich von daher nicht auch
eine erweiterte traditionsgeschichtliche Behandlung der paulinischen
Texte nahelegen? Da Verf. héufiger (etwa 144. 187. 197. 233, 300f) vom
»Siinder-Sein“ des Menschen spricht, wire zu fragen und genauer zu
kldren: Ist der Mensch v gogxi konstitutioneller Siinder, so daB er
deswegen auch siindigt, oder ist er Siinder, weil er siindigt? Vgl. hierzu
Rém 8,23; 5,21. S. 300 ist zweimal von der ,heilsgeschichtlichen Funk-
tion“ bzw. ,Aufgabe" des Gesetzes die Rede, wohl nicht ganz ohne
inneren Widerspruch, da an der ersten Stelle diese ,Funktion“ erreicht
wird, an der zweiten jedoch nicht.

An Druckfehlern u 4. ist folgendes zu korrigieren: S. 154 ist
in der Uberschrift Gal 4,23.29 zu lesen. S. 181 muB es in der ersten Zeile
sunverstindig“ statt ,unverstindlich“ heiBen. S. 185 unten: »Deutung
der siindigen Existenz“. S. 186 Mitte: ,Mensch* statt ,Mensche”. S. 250
erste Zeile ist zu lesen mdfm statt xdar. S. 294 21. Zeile ist hinter
»irenne* ein ,es“ einzufiigen. 5. 301 vierte Zeile ist wohl zu erginzen
»des paulinischen Fleisch-Begriffes®, ebenso weiter unten ,Mensch
als in . . .“ H. Schlier, Der Brief an die Galater, sollte nach der
neueren Auflage zitiert werden. SchlieBlich hitte Verf. die fiir Zeit-
schriften und Reihen bekannten und iiblichen Abkiirzungen benutzen
sollen wie ZNW, FRLANT.

Der Wert der Untersuchung diirfte vor allem in der griindlichen
Exegese der Einzelstellen und der abschlieBenden Interpretation
liegen. Der Forschungsiiberblick und die religionsgeschichtliche
Vertiefung stellen hierzu eine hilfreiche Ergénzung dar.

Trier. Karl Kertelge.
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Cantalamessa, Raniero OFMCap: L'omelia ,In 8. Pascha® dello Pseudo-
Ippolito di Roma. Ricerche sulla teologia dell’Asia Minore nella
seconda meta del II secolo. Milano: Societd Editrice Vita e Pensiero
1967. (Pubbl. dell'Universita cattolica del Sacro Cuore. Contributi —
Serie terza — Scienze filologiche e Letteratura — 16) X, 513 S.,
br. L 11000.

Die Homilie ,In sanctum pascha“ (IP) steht seit 1612 gedruckt
unter den Spuria des Johannes Chrysostomus (PG 59,735-46);
sie fand aber erst seit 1926 gréBere Beachtung, als Ch. Martin
die Hypothese aufstellte, diese Homilie stamme von Hippolytus;
man glaubte beinahe GewiBheit gewonnen zu haben, als A. Ehr-
hard 1936 auf eine Palimpsesthandschrift in Grottaferrata hinwies,
in der IP tatséichlich unter dem Namen des Hippolytus erscheint.
Aber 1945 zeigte R. H. Connolly, daB Stil, Wortgebrauch und
Theologie die Herleitung von Hippolytus einfach unméglich ma-
chen. 1950 gab P. Nautin die erste kritische Edition von IP heraus
(Sources chrétiennes 27) und schrieb die Homilie einem Unbe-
kannten des 4. oder des beginnenden 5. Jh. zu, der sich allerdings
von der Paschahomilie des Hippolytus habe inspirieren lassen.
1959 schlieBlich versetzte M. Richard IP wieder in das 3. Jh. und
sah darin die Predigt eines romischen Monarchianers (Une
homélie monarchienne sur la Pdque: Studia patristica 3, 1961, 273—
89).

C. versucht nun fiir die soviel herumgestoBene Homilie auf einer
méglichst breiten Basis Ort und Entstehungszeit festzustellen und sie
in die Theologie ihrer Zeit einzuordnen. Die bisherigen Versuche hatten
ja gezeigt, daB nur weiter ausholende Untersuchungen zu besser begriin-
deten Ergebnissen fithren konnen., Aber leider ist nun das gelehrte
Buch doch zu umfangreich geworden; eine riicksichtslose Beschrankung
auf das Notwendige wiire wiinschenswert gewesen.

Nehmen wir das Ergebnis von C. gleich vorweg: IP ist eine gquarto-
dezimanische Paschahomilie, die in der 2. Hélfte des 2. Jh. in Klein-
asien entstanden ist und die man deshalb gut an die Seite der beriihm-
ten Paschahomilie des Meliton setzen kann.

C. zeigt zundchst im AnschluB an Connolly, daf IP nicht vom
romischen Hippolytus stammen kénne, der zudem wahrscheinlich gar
keine Paschahomilie hinterlassen hat; daher sind alle angeblichen
Fragmente derselben unecht (gesammelt von H. Achelis, GCS Hippol.
1,2). Diesen Ergebnissen wird man nicht widersprechen. Damit ist natiir-
lich auch die von Nautin angenommene Beniitzung einer Hippolytus-
homilie hinféllig.

Aber ist IP wirklich eine quartodezimanische Homilie? Die nicht zur
Ruhe kommende Diskussion iiber die Quartodezimaner scheint immer
mehr zur Einsicht zu fithren, daB die einzige feststellbare Differenz
zwischen dem gquartodezimanischen Pascha und dem Sonntagsosterfest
in der Datierung liegt, nicht im Festinhalt; dies erkldrt sich am einfach-
sten daraus, daB dieser aus der quartodezimanischen Feier iibernom-
men wurde. Der Ursprung des quartodezimanischen Festes ist natiirlich
im jlidischen Pascha begriindet, das durch Typologie ins Christliche
umgebildet wurde. Man wird eher Eusebius zustimmen, der Meliton
fiir einen Quartodezimaner hilt als W. Huber, der das bestreitet (W.
Huber, Passa und Ostern, Berlin 1969; eine Arbeit, die immer wieder
zum Buch von C. herangezogen werden mufB). Aber aus der Homilie
Melitons 148t sich nun wirklich nicht erschlieBen, daB der Prediger ein
Quartodezimaner ist. C. weist darauf hin, daB es IP 49 heiBt, Jesus
habe das Pascha nicht gegessen, sondern gelitten. Diese Meinung wurde
auch bei einem Streit um den Todestag Jesu (14. oder 15. Nisan) in
Laodicea in den Jahren 164—166 vertreten und zwar von Quartodezima-
nern. Daraus ergebe sich, so meint C., daB auch IP eine quartodezima-
nische Predigt sei und zwar aus der Zeit des Streites in Laodicea
(67—81). Als weitere Stiitze dieser These wertet C. die Beobachtung,
daB in IP das Osterfest als einziges, die ganze Heilsgeschichte umfas-
sendes Fest erscheint, was nach 300 kaum mehr zutreffen diirfte. Zugun-
sten seiner frithen Datierung fithrt C. ferner die asianische Rhetorik
der Homilie an, die ihre Vorbilder in der zweiten Sophistik des
2. Th. habe (363f); allerdings muB C. selbst zugeben, daB diese Rhetorik
auch noch im 4. Jh. auf manchen christlichen Prediger sehr groBen
EinfluB hatte, was das Datierungsargument natiirlich sehr schwiécht.
DaB auch noch nach 300 Ostern als einheitliches Fest betrachtet wer-
den konnte, erfihrt man von W. Huber mit allen nétigen Einzelheiten
(156ff).

Aber nun zuriick zur Frage, ob IP wirklich als quartodezimanisch
erwiesen werden kann. Der entscheidende Satz, Jesus habe das Pascha
nicht gegessen, sondern gelitten, findet sich zwar bei Quartodezima-
nern, aber eben auch bei Vertretern des Sonntagsosterfestes wie Kle-
mens von Alexandrien und Hippolytus. C. versucht die Unterschei-
dung zu machen, daB dieser Satz bei den Quartodezimanern ein
aktuell-liturgisches, bei den anderen aber nur ein exegetisches und
historisches Problem entscheiden sollte (78—81). Man konnte gegen die
Quartodezimaner natiirlich darauf hinweisen, daB die synoptische Chro-
nologie des Todes Jesu mit der christlichen Paschafeier am 14. Nisan
nicht genau iibereinstimme, aber zugunsten des Sonntagstermins war
damit nicht viel gewonnen. Auch wenn man zugibt, daB es in Laodicea

tatsdchlich um die biblische Begriindung fiir den 14. Nisan als christ-
lichen Paschatermin ging, wire erst nachzuweisen, daB es auch in IP
um einen liturgischen Termin geht und nicht bloB um eine exegetische
Frage. Es ist doch bemerkenswert, daB sich IP nicht auf die johanneische
Chronologie stiitzt, sondern Luc. 22,15 zitiert und erkldrt, das von
Jesus mit Sehnsucht erwartete Pascha besteht nicht darin, daB er es
esse, sondern daB er es leide. Ein Hinweis auf einen quartodezimani-
schen Paschatermin ist darin nicht zu finden, genau so wenig wie bei
Klemens und Hippolytus.

Wenn man also C. nicht zustimmen will, bleibt die Frage nach
Herkunft und Datierung von IP weiterhin unbeantwortet und der
Vorschlag von M. Richard erneut bedenkenswert. C. glaubt freilich
gegen ihn erwiesen zu haben, daB IP nicht als monarchianisch
gelten konne; er betont vor allem die Verwendung des Stichwortes
oikonomia in IP, das die Monarchianer scharf ablehnten, wie uns
Tertullianus berichtet (149f). Die Monarchianer haben wohl nur
den tertullianischen Sinn von oikonomia zuriickgewiesen, wihrend
sie oikonomia im modalistischen Sinn gut brauchen konnten. Ein
vager und unreflektierter Modalismus ist in IP nicht zu iibersehen.
Damit 14Bt sich aber keine Datierung begriinden, denn ein solcher
Modalismus ist auf kein bestimmtes Jh. beschrinkt, M. Richard
scheint weit iiber das Ziel hinausgeschossen zu haben, wenn er
sich so bestimmt auf das beginnende 3. Jh.,, Rom und den Kreis
um Bischof Kallistus festlegen mochte. Es bleibt wohl wie bisher
ein non liquet um IP. Diese Homilie sollte vorerst weder als
pseudohippolytisch, noch als monarchianisch, noch als quartodezi-
manisch bezeichnet werden. Trotz aller Miithen seit Jahrzehnten
und auch der gelehrten Verdienste von C. sehen wir jetzt nur die
Probleme deutlicher, sind aber von einer endgiiltigen Beantwor-
tung der Fragen immer noch weit entfernt.

Bochum. Alfred Stuiber.

Herde, Peter: Beitrige zum pipstlichen Kanzlei- und Urkundenwesen im
13. Jahrhundert (Miinchener Historische Studien. Abteilung geschicht-
liche Hilfswissenschaften, Bd 1). Kallmiinz: Verlag M. LaBleben,
zweite, verbesserte und erweiterte Auflage 1967. XVI, 326 S.; br.
DM 34,—.

Die grundlegende Arbeit von P. Herde hat nach ihrem erstmali-
gen Erscheinen im Jahre 1961 eine so gute Aufnahme gefunden,
daB sie rasch vergriffen war und eine Neuauflage sich als notwen-
dig erwies. In der nun vorliegenden erweiterten zweiten Auflage
hat der Verf. seine neueren Forschungen iiber mittelalterliche MaB-
nahmen gegen Urkundenfélscher und die wichtigsten Ergebnisse
seiner Arbeit iiber die audientia eingearbeitet.

Herdes Untersuchungen fithren weit iiber die fritheren ein-
schldgigen Arbeiten von Bresslau, Diekamp, Baumgarten, Fawtier
u. a. hinaus und bringen wesentliche Korrekturen an den bisheri-
gen Forschungsergebnissen an. Dabei lehnt es der Autor ab, bereits
eine abschlieBende Synthese der pépstlichen Kanzlei des 13.Jahr-
hunderts zu bieten; dafiir sind noch manche Vorarbeiten notig.
Der Schwerpunkt wird vielmehr stdrker auf die Analyse als auf
die Synthese gelegt. Die Ergebnisse beruhen auf einer sehr breiten
Basis. Die Kanzleivermerke von iiber eintausend Originalurkunden
deutscher, franzdsischer, spanischer und italienischer Archive wur-
den herangezogen und dariiber hinaus die Notizen iiber etwa 2000
weitere Originale im Schedario Baumgarten (Vatikanisches Archiv)
benutzt.

Herde untersucht zunéchst den Tétigkeitsbereich und die Stellung des
Kanzleipersonals wéhrend des fiir diese Frage ergiebigen Pontifikats
Innocenz’ IV. Dabei werden alle bekannten Personlichkeiten von den
Vizekanzlern iiber die Notare, die auditores litterarum contradictarum,
die Korrektoren, die Abbreviatoren bis zu den Skriptoren sorgfiltig
zusammengestellt. Viele dieser Kanzleibeamten, die zum Teil auch Mit-
glieder der pépstlichen Kapelle waren und sich meist aus italienischen
Klerikern rekrutierten, wurden von den Pdpsten zuweilen fiir diploma-
tische Dienste herangezogen.

Es folgt sodann ein Abschnitt {iber die Urkundenarten im 13. Jahr-
hundert. Neben den feierlichen Privilegien und den litterae cum filo
serico und cum filo canapis werden eine Reihe weiterer Urkundentypen
erortert: litterae legendae, litterae, dandae, litterae de iustitia, litterae
gratiosae, litterae in forma communi, litterae de curia, litterae gene-
rales und speciales, litterae simplices. Eine eingehendere Besprechung
erfahren die litterae clausae, die zum Teil Geheimsachen enthielten.

Das 13. Jahrhundert hatte schon eine erstaunliche Urkundenkritik
entwickelt. Freilich war sie nicht wissenschaftlichem Interesse entsprun-
gen — die wissenschaftliche Urkundenkritik kommt erst mit dem Huma-
nismus auf —, sondern dem praktischen Bediirfnis der Verwaltung,
Filschungen auszuschlieBen. Die Priifung der Urkunden erfolgte de iure
(Rechtsinhalt) und de stilo (Stil). Eingehend zeigt Herde die MaBnahmen
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auf, die von der Antike (Corpus luris Civilis) iiber das Frithmittelalter
bis zu den pipstlichen Dekretalensammlungen vom romischen und
kanonischen Recht gegen die Filschungsdelikte ergriffen worden sind,
sowie die Lehre, die die Dekretisten und Dekretalisten im AnschluB an
die Gesetzestexte entwickelt haben.

Das starke Anwachsen des Kanzleibetriebes und die Eigenarten des
Geschiftsganges brachten es mit sich, daB die Petenten die Betreuung
ihrer Angelegenheiten nicht mehr selbst {ibernehmen konnten. Hohe
geistliche und weltliche Wiirdentréiger und groBe Kérperschaften hatten
schon von jeher das Recht gehabt, sich vertreten zu lassen. Aus
zunéchst mehr oder weniger illegal arbeitenden Helfern der Petenten
entwickelte sich, nachdem das 4. Laterankonzil die Vertretung ganz frei-
gegeben hatte, eine Kérperschaft von stdndigen Prokuratoren, die gegen
Bezahlung die ganze Betreuung der Ausfertigung der Urkunden iiber-
nahmen. Herde stellt an Hand der bayerischen Urkunden ein Verzeich-
nis der Prokuratoren zusammen, deren sich die bayerischen Empfinger
von Gregor IX. bis Bonifaz VIII. bedient haben. Es zeigt sich, daBb im
13. Jahrhundert auch fiir deutsche Angelegenheiten meist noch italienische
Prokuratoren titig waren.

Das Kernstiick des ganzen Buches bildet der Abschnitt iiber den
Geschiiftsgang in der pédpstlichen Kanzlei des 13. Jahrhunderts. Aufgrund
seiner sorgsamen Einzelanalysen kann Herde hier wesentlich Neues
verzeichnen. Das Vorstadium bis zum Konzept umfalit die Einreichung
(meist in der data communis), Bearbeitung und Genehmigung der
Petitionen. Fiir den Entwurf der Petitionen gab es eine Reihe privater
und offizioser Diktathilfen. Ein Teil der Petitionen wurde vor dem
Papst verlesen; die einfacheren wurden von den Notaren und Abbre-
viatoren erledigt. Fiir die Herstellung der Konzepte der Urkunden waren
die Notare und Abbreviatoren verantwortlich. Auch hier standen Kanz-
leibiicher zur Verfiigung. Fiir die Verlesung der Konzepte vor dem Papst
gab es nach Herde keine starre Ordnung. Die Korrektur der Konzepte
wurde wohl von den Notaren vorgenommen. Auch eine Priifung durch
den Korrektor war méglich, wenn auch kaum die Regel. Auf das Stadium
des Konzepts folgte die Anfertigung und Kontrolle der Reinschrift. In
diesem Stadium waren die Reskribendare, Distributoren, Taxatoren und
die einfachen Skriptoren am Geschdftsgang beteiligt. Die Kollationie-
rung erfolgte durch Notare und Abbreviatoren bzw. den Vizekanzler. Zu
der Frage, welche Reinschriften der Korrektor iiberpriift hat, bietet
Herde iiber die bisherige Forschung hinaus eine eigene Lisung: Feste
Kriterien gibt es nicht. Der Korrektor las wohl diejenigen Urkunden
durch, bei denen er Fehler vermutete oder bei denen die Fomulierung
wichtig und neu war. Die Reinschrift der Urkunde wurde vor der Bul-
lierung in der audientia publica verlesen. Erfolgte ein Einspruch,
so wurde dieser in der audientia litterarum contradictarum verhan-
delt. Im 13. Jahrhundert waren die beiden Institutionen, so kann Herde
nachweisen, unterschieden. Wurde die Urkunde vom Vizekanzler frei-
gegeben, so konnte die Bullierung erfolgen.

In der Frage der Registrierung der Urkunden, die zu einer Kon-
troverse zwischen F. Kempf und F. Bodk gefiihrt hat, hélt sich Herde
vorsichtig zuriik, da er sich noch kein endgiiltiges Urteil erlauben
will.

Im Anhang I ediert Herde den Text einer Parodie auf die kuriale
Geschéftspraxis — ,Dialogus inter euntem ad curiam et venientem a
Roma de malis moribus curie“ —, aus der wichtige Anhaltspunkte iiber
den Kanzleibetrieb entnommen werden kénnen. Anhang II verdffentlicht
einige Urkunden zur audientia litterarum contradictarum. Anhang III
bietet eine Liste der Distributoren und Taxatoren von 1254—1304, An-
hang IV ein Verzeichnis der Expeditionsvermerke fiir die Zeit Inno-
cenz’ IV. und Anhang V ein Verzeichnis der cor-Vermerke von 1233—
1300.

Die sorgsame und vorsichtig abwigende Untersuchung Herdes
bildet eine hochst wichtige Bereicherung der mittelalterlichen Papst-
diplomatik. Es ist nur zu hoffen und zu wiinschen, daB P. Herde
seinem Vorsatz gemdB einmal eine umfassende Geschichte der
spétmittelalterlichen Papstkanzlei vorlegen wird.

Trier. Klaus Ganzer.

Randa, Alexander: Pro republica christiana. Die Walachei im ,langen®
Tiirkenkrieg der katholischen Universalméchte (1593—1606). Miinchen:
Sciatas Academica Dacoromana, 1964. 438 S.

Vor der Kathedrale in Alba Julia (dt. WeiBenburg bzw. Karls-
burg, ungar. Gyula-Fehérvar,) dem Sitz des Bischofs von Sieben-
biirgen und noch heute einem der Mittelpunkte des Ungarntums in
Ruménien, haben die Ruménen fiir den Fiirsten Michael den
Tapferen der Walachei ein etwas pathetisches Reiterdenkmal auf-
gestellt. Mihai Viteazul (1593—1601 Fiirst der Walachei) wird mit
Recht als der ,erste Einiger der Ruménen” (3) gefeiert, gelang es
ihm doch, wenn auch nur fiir eine kurze Zeit, den Ruménen gleich-
sam im Vorgriff auf die Zukunft einen eigenen, auch Siebenbiirgen
umfassenden ,Staat" als selbstdndige politische GréBe in der
Auseinandersetzung der europiischen GroBméchte mit der Tiirkei
zu schaffen. Diesen ,Konvergenzpunkt ruménischer, Osterreichi-

scher und spanischer Geschichte® nimmt der Verf. zum Ausgangs-
punkt seiner Darstellung.

Er, der 1906 in Lemberg geboren wurde, in Ruménien studierte, seit
1955 an der Universitdt Innsbrudk und seit 1961 als Leiter des ,Instituts
fiir Universalgeschichte* in Salzburg wirkt, hat schon in dem von ihm
herausgebenen ,Handbuch der Weltgeschichte" (4 Bénde, 3. Aufl. 1962)
die Weite seines Blicks bewiesen. In seinem Buch ,Das Weltreich" mit
dem bezeichnenden Untertitel ,Wagnis und Auftrag Europas im 17. und
18. Jahrhundert* (Olten/Freiburg i. Br. 1962) versuchte er bereits, das
Zerrbild von Spanien zu berichtigen und die spanische Casa de Austria
in ihren weltweiten und gesamteuropéischen Zusammenhéingen darzu-
stellen. In dem vorliegenden Buch geht es ihm darum, die beiden
sRandvolker der Romanitas” in ihren gegenseitigen Beziehungen wih-
rend der Epoche um die Wende vom 16. zum 17. Jahrhundert darzu-
stellen, als in der Zeit Rudolfs II. und Papst Klemens VIII. die katholi-
schen Universalméchte wiederum den tiirkischen Feind Europas zuriick-
zudrdngen versuchten. Dabei spielte die Walachei unter ihrem tapferen
Wojewoden eine wichtige Rolle.

Der Verf. hat auBer dem gedruckt vorliegenden Material von
ruménischer Seite vor allem das spanische Material aus italieni-
schen Archiven, d. h. die Gesandtenberichte, und insbesondere das
Zentralarchiv von Simancas ausgewertet. Daraus ist ein Buch
erwachsen, das nicht nur die ruminische Forschung (Panaitescu,
Veress, Jorga, Cioranescu) zusammenfaBt und weiterfiithrt, son-
dern auch den Herrscher der Walachei in diesem ,europédischen
Verteidigungskrieg” (390ff) in vielfach neuem Licht erscheinen
laBt. Damit ist nicht nur sachlich Neues dargeboten, sondern dank
der Kunst des Verf, auch Einzelheiten lebendig und anschaulich
darzustellen, ein Buch erwachsen, das man mit Spannung liest.
Zudem wird hier an einem der Grundthemen der europiischen
Geschichte seit 1389, der Tiirkengefahr, deutlich, welche Rolle den
ruménischen Fiirstentiimern, der Moldau und der Walachei, zukam.
DaB der Verf. hier mit eigenen Forschungen zur Aufhellung
gesamteuropdischer Zusammenhénge beigetragen hat, wird man
ihm danken. Zu hoffen ist, daB seine Anregung, sich mit der
ruménischen Geschichte zu beschiiftigen, aufgenommen und dieser
+weiBe Fledk" im GeschichtsbewuBtsein auch der Interessierten in
Deutschland allméhlich zum Verschwinden gebracht werden moge.

Miinster. Manfred Hellmann.

Thomas, Rudolf: Der philosophisch-theologische Erkenntnisweg Peter
Abaelards im Dialogus inter Philosophum, Judaeum et Christianum.
(Untersuchungen zur Allgemeinen Religionsgeschichte, begriindet von
Carl Clemen. Neue Folge. Hrsg. v. Gustav Mensching, Heft 6) Bonn:
Ludwig Réhrscheid Verlag 1966. 236 S.; br. DM 29,50.

Die hier angezeigte philosophische Dissertation trug urspriing-
lich den Titel: ,Das héchste Gut. Religionsphéinomenologische Un-
tersuchung des ,Dialogus inter Philosophum, Judaeum et Chri-
stianum' von Petrus Abaelardus.“ Dieser Titel charakterisiert bes-
ser als derjenige der Buchausgabe Anlage, Absicht und Inhalt
der Arbeit, provoziert aber sogleich auch die Frage nach dem
sachlichen Recht der hier angewandten religionsphénomenologi-
schen und -vergleichenden Interpretationsmethode, woriiber unten
noch ndher zu reden sein wird.

In einem einleitenden Abschnitt handelt der Verf. zundchst
iiber den Ausgangspunkt seiner Untersuchung (14), das Leben
Abaelards (14-20) und iiber literarhistorische Fragen zum Dialo-
gus (21—31). Dazu einige Anmerkungen:

Der Dialogus ist das letzte, unvollendet gebliebene Werk Abaelards
(t 1142), verfaBt nach seiner Verurteilung auf der Synode von Sens
(1140 oder 1141) wihrend seines Aufenthaltes in Cluny. Es beginnt mit
der Schilderung eines Traumgesichtes: ein heidnischer Philosoph, ein
Jude und ein Christ ndhern sich Abaelard, um ihm (aus dem Munde des
Philosophus) in dem zwischen ihnen schon lange vergeblich gefiihrten
Streitgespridch das Schiedsrichteramt anzutragen und sich seinem Ur-
teilsspruch zu unterwerfen. Damit ist u.E. die Dialogform des Werk-
chens eindeutig als literarisches Stilmittel erwiesen. Demgegeniiber
versucht jedoch der Verf. mit grofem Aufwand (besonders an Phanta-
sie), ,der Deutung des ,Aspiciebam in visu noctis' als einer geistig wachen
Vorstellung (den) Vorzug zu geben® (24). Aber weder die ,Selbstidenti-
fikation Abaelards mit dem Judex“ (22) noch die ,Rationalitas des
Dialogs noch die Berufung auf ein Wort des Petrus Venerabilis iiber
Abaelard (nec ... momentum aliquod praeterire sinebat, quin semper
aut oraret, aut legeret, aut scriberet, aut dictaret), erst recht nicht der
hier villig verfehlte Hinweis auf den ,Budapester ,Kanzelredner’ Mon-
signore T6th* (Vorwort zu einem Predigtwertk iiber die Zehn Gebote,
21931) vermdgen diese Deutung sachlich zu fundieren (24). — Der Titel
Dialogus stammt nicht von Abaelard selbst; er findet sich nur in der
dltesten, aus der Zeit um 1200 stammenden Handschrift (Cod. M 819
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der Wiener Staatsbibliothek; von etwas jiingerer Hand eingetragen),
wihrend die iibrigen Handschriften statt dessen die Titelbezeichnung
Collationes Petri Abaelardi tragen (21), fiir die sich iibrigens im Text
gute Stiitzen finden. AuBier der vom Verf. angefithrien Stelle collationis
altercatio (PL 178, 1613 C) vgl. noch: nostrae consultationis collatione
(1634 C); Harum . . . collationum (1636 C); omnibus inspectis et
invicem collatis (1613 A). Deshalb scheint die Berechtigung auch dieser
Titelbezeichnung nicht so apodiktisch abzulehnen zu sein (22). — Das
12. Jh. zur Zeit Abaelards kann nicht schon als ,etwaige Grenze zwischen
Frith- und Hochscholastik gesehen werden® (13, 159). — Die Position
Abaelards im Universalienstreit kann nicht dadurch gekennzeichnet wer-
den, daB er ,natiirliche Vernunfterwdgungen erkenntnistheoretisch in
die umfassendere Wahrheit der Offenbarung einfiigt* (14). — Die félsch-
lih so genannte Introductio in Theologiam (17 und durchgehend)
sollte unter dem richtigen Titel: Theologia ,Scholarium’ zitiert werden. —
Die Sententiae Abaelardi sind nicht, wie es hier den Anschein hat, der
Sammelbegriff fiir ,die Arbeiten aus der Schule Abaelards* (30), son-
dern ein von einem Abaelard-Schiiler verfaBtes, jedoch verschollenes
Werk. — Statt: ,die Sentenzen des St. Florian“ mub es richtig heilfien:
von St. Florian. Die Sentenzenwerke der Abaelardschule sind wohl auch
nicht ,alle noch zu Lebzeiten Abaelards“ entstanden (ebd.); so wohl auch
nicht die Sentenzen Rolands (vor 1150).

Im Ersten Teil seiner Abhandlung (Interpretatio succes-
siva: 33—152) bemitht sich der Verf. um ein ,tieferes Eindringen in
die feingliedrigen und vielschichtigen Gesprichsphasen und ihrer
logischen Abfolge und Zusammenhéinge® (31). — Jede Interpretation
steht in einem bestimmten ,Verstehenshorizont®. Deshalb wird
man auch der hier vorgelegten mit Recht einen gewissen Frei-
heitsraum zugestehen miissen, der jedoch dort seine Grenze findet,
wo die Auslegung offenkundig falsch wird. Das ist hier leider in
erheblichem Umfang der Fall. Dazu einige Proben:

S. 49: Job quoque gentilem, quem post Abraham sine lege exsti-
tisse non dubitatis . .. (PL 178, 1622 C). Der Verf, interpretiert: ,Der
Philosophus legt hier augenscheinlich entscheidenden Wert auf die
rassische Zugehorigkeit Hiobs zum Volke Israel . . . Diese Argumen-
tation des Philosophus erhélt ihr Gewicht darin, daB Hiob eben als
Geschlechtsgenossen (des Judaeus) angesehen wird.* Gentilis heiBt aber
hier gerade nicht Geschlechtsgenosse, sondern ,Heide* im Sinne der
Nichtzugehorigkeit zu Israel = Nicht-Jude. Nur von daher erhélt nach
Ausweis des Kontextes die Argumentation des Philosophus, der zu
Beginn des Dialogus (1611 A) ja selbst als gentilis eingefiihrt wurde und
der sich hier nochmals ausdriicklich unter die gentiles einreiht, ihr Ge-
wicht; vgl. auch die Aussage des Philosophus: Job noster (1636 A). Da-
mit wird auch die Interpretation des Verf. 168/70 hinféllig, wo er ent-
gegen der ausdriicklichen Aussage des Textes nach ,substantiellen”
Griinden dafiir sucht, warum der Philosophus nicht als gentilis vorge-
stellt wird. Nur muB man hierbei wissen, daB gentilis im Sprach-
gebrauch der Scholastik (dhnlich wie infidelis) nicht von Rm 1,18ff her
interpretiert werden darf, wie das der Verf. ohne jeden Anhalt im
Text tut. Ubrigens begegnet die Kennzeichnung Jobs als gentilis auch
sonst im Schrifttum Abaelards, z.B. Theologia Christiana II: Gentiles
fortasse natione, non fide, omnes fuerunt philosophi; sicut de Job et
amicis eius dicitur. — de Job gentili (PL 178, 1172 A—C; vgl. 1208 A). —
8. 59: (Lex) aperte docet peregrinum et advenam non tam misericor-
diter tractandum esse, sicut indigenam. Der Verf. interpretiert: ,die
unbegrenzte Liebe zum ,Fremden’ ist nicht eine vollkommene, ... indem
die an jenen handelnde Liebe als Barmherzigkeit gegeniiber dem an
sich Unwiirdigen (I) erscheint®. Hier ist indigena mit indignus ver-
wechselt. — 8. 75: ,beherrschend ist (bei Abaelard) die ratio als
mehr objektive Grofe begriffen, d.h. als ratio essendi und ratio
cognoscendi . . . eine ,naturalis discipling’, 1637 C". Das ist kaum zu
verstehen. Mit naturalis discipling ist hier im Text némlich die Ethik
gemeint. — Ebd.: ,Der Philosophus . . . lehnt den specialiter unge-
priiften Nachvollzug des von den ,Alteren’ Ubernommenen ab, da sie
weniger durch Vernunftgriinde iiberfithrt wurden, als vielmehr . . . zur
Annahme des christlichen Glaubens verpflichtet wurden. Der Text
lautet aber: Nec eorum (philosophorum) auctoritati ita concedimus, ut
dicta ipsorum ratione non discutiamus, antequam approbemus. Alio-
quin philosophari desisteremus . . .; mec ipsos maiores nostros ad
fidei vestrae confessionem tam ratione ductos quam vi victos cre-
deremus (1638 B). Der Sinn ist also: Andernfalls wiirden wir nicht
glauben, daB unsere GroBen zum Bekenntnis (zur Annahme) eures
Glaubens so sehr durch die Vernunft geleitet, als vielmehr durch Gewalt
gezwungen wurden. — S. 81: inartificialis hat hier die Bedeutung:
unwissenschaftlich; expers: unzutreffend. — 8. 85: ,Wenn wir recht
verstehen, ist (die Wahrheit) hieraus (aus der dialogischen Unter-
suchung) als solche im denkenden Verstehen zu ,eliminieren‘: it de
ipsis (quaestionibus) prius quam per ipsa (veritas) judicandum sit."
Der entsprechende Text lautet vollsténdig und richtig interpretiert:
Neque ... ad fidem astruendam refert, quid sit in rei veritate, sed
quid in opinionem possit venire et de ipsius auctoritatis verbis
pleraequae quaestiones emergunt, ut de ipsis (sc. verbis) prius quam
per ipsa (sc. verba auctoritatis) judicandum sit (1641 B). Der Verf.

bezieht dagegen das per ipsa auf veritas! — Daraus entsteht nun auch
die Fehldeutung des sich unmittelbar anschlieBenden Textes: Post
rationem wvero redditam, etiam si ratio non sit, sed videatur, nulla
quaestio remanet, quia nulla dubitatio superest (1841 B). Der Verf.
interpretiert: ,Damit ist eine fundamentale Aussage fiir das Verhiltnis
von Wissen und Glauben gemacht: das rationale Erkenntnisvermdgen
verleiht nicht eigentliche und letzte Sicherheit, sondern es darf nur und
gegebenenfalls den Anspruch auf Wahrscheinlichkeit erheben ...*
Gemeint ist aber: Wo der Zweifel ausgerdumt ist, da bleibt auch keine
Frage mehr zuriick, selbst wenn der beigebrachte Grund (objektiv) keine
Beweiskraft hat. — S. 86: contra eos, qui fidem rationibus vestigan-
dam esse denegant, secundus etiam Theologine Christianae liber
(von Augustin [Zusatz des Verf.! In Wirklichkeit aber ein Werk Abae-
lards]) tem wirtute rationum quam auctoritate scriptorum plenius
disserit ... Der Verf. interpretiert: ,In dieser Sicht werden die Ver-
nunftbemiihungen — neben den ethischen — zur Tugend (!) erhoben;
so legt der Christianus den Denkbemithungen schlechthin als ,virtutes
rationum® eine hohe Wertschitzung bei ..." Virtus rationum heibt aber
nicht: ,Tugend der geistigen Anstrengungen (ebd.; vgl. auch 92!), son-
dern meint die Kraft der Beweisgriinde. Man kénnte solche Fehler u. U.
mit nachsichtigem Schweigen iibergehen, wenn der Verf. darauf nicht
seine weitere Interpretation aufbauen wiirde. — S. 88 : moralis lectionis
studium heiBt nicht: ,das Bemithen um die sittliche Wahl®, sondern
meint das Studium der Moral (Ethik). Lectio: als scholastische Lehr-
Unterrichtsform; auch im Sinne von: Lehrgebiet; so bezeichnet z.B.
Abaelard in der Hist. calam. (PL 178, 125 C; 126 B) die Theologie als
sacra lectio (vgl. B. Geyer, Facultas theologica, in: Ztschr, £, Kirchen-
gesch. 75 [1964] 141). — Ebd.: ut idem sit scilicet beatum esse, quod
bonis moribus, id est virtutibus pollere wird gedeutet: ,weil er durch
die Einiibung in den Tugenden eine Fiille der Kraft besitzt*. — 8. 10 4f:
Virtus ... est habitus animi optimus ...: habitum vero hunc dicimus,
quem Avristoteles in Categoriis distinxit . .. Est igitur habitus qualitas
rei non naturaliter insita, sed conquisita et difficile mobilis
(1651 C). Letzteres interpretiert der Verf.: ,es kostet viel Miihe, sie
(die erworbene Eigenschaft) zu bewegen" (l). Darum trégt die Tugend
nach dem Verf. ,das Charakteristikum der subjektiven Miihe* (105);
ist sie ,ihrem Wesen nach Widerstand® (117; vgl. 113, 178, 182, 205).
Die aristotelische Bezugsstelle (Categ., ¢.8 [8b — 9al; vgl. Boethius,
In Categ. Arist, 1. 3 (PL 64, 240ff) ist gar nicht verstanden. Zwar
ist im oben zitierten Dialogus-Text (mehr beildufig) auch die Rede
von der repugnantiae pugna, aber in klarer Abgrenzung zum Tugend-
habitus — Habitus im aristotelischen Sinne als erste Species der Qua-
litdt: Ex quo etiam virtus vocatur, quod suis viribus nitens non supere-
tur adversis, hic etiam virtutem omnem difficile mobilem esse
asserens, cum (Boeth.) in praedicto qualitatis tractatu Aristotelem
exponeret, scientias et virtutes inter habitus collocans: Virtus enim,
inquit, nisi difficile mutabilis, non est (1651ff), — 8. 115f: cum omnis
propositio compositum quoddam sit, non tamen omnem compositam
dicimus, sed illam tantum, quae praepositiones (conjunctiones) in par-
tibus habet, hoc est hypotheticam ... (1658f). Die Interpretation des
Verf.: ,Jede Vorstellung als Lehrsatz und Behauptung bildet hinsicht-
lich ihrer Bedeutung ein Kompositum ... Richten wir jedoch unseren
Blick nur auf die vorgestellte Sache als solche, so ist sie nicht immer
eine zusammengesetzte. Handelt es sich hierbei aber um eine hypothe-
tische Aussage ..., so wird sich in der Gliederung des Ganzen in Teile
das Kompositorische der Vorstellung erkennen lassen” (116). Der Sinn
ist schlicht: Jeder Satz ist zwar ein Kompositum (Subjekt und Priidikat),
aber nicht jeder Satz ist ein zusammengesetzter Satz, sondern nur die
Konjunktionalsdtze. Beispiel fiir einen solchen: ein hypothetischer Satz. —
S. 117: inanimate heiBt nicht: ,ohne Absicht*, sondern: unbeseelt.
Zudem ist der Text hier falsch interpretiert. — Ebd.: ex elementorum
complexione heiBt nicht: ,aus der jeweiligen Komplexitét der angebo-
renen Wahrnehmungs-, Gefithls- und Denkelemente”; gemeint sind viel-
mehr die vier Elemente. — S. 120: wisio Dei heiBt nicht: ,Erschei-
nung“, sondern: Anschauung Gottes (ebenso 122f, 125, 129 uw.8.). —
S. 141 ist der Text vollig falsch interpretiert: ,Es diirfte bezeichnend
sein fiir die Unverdnderlichkeit Gottes als Kriterium seiner Vollkom-
menheit, daB auch das () ,ignis inferni’ immer das gleich starke ist.
Bei gleichem Feuer wird jedoch die Pein verschieden sein.® Im Text
wird aber diese commaunis opinio gerade abgelehnt: Ut enim commu-
nem fere ommium sequamur opinionem, qui in eodem igne positos,
alios magis, alios minus cruciari dicunt, non wvideo, quali-
ter ..., et non potius ... (1678 B). — 5. 146f: Vollig falsch ist auch
der Text iiber die Cooperatio Dei et Satanae in eodem facto (vgl.
1677 D) interpretiert. Hier geht es um die spezifisch Abaelardsche Auf-
fassung, daB die ethische Qualifikation von der Intention, nicht vom
#uBeren Werk, von der Handlung als solcher, bestimmt wird.

Diesen offenkundigen Fehlinterpretationen, die sich unschwer
vermehren lieBen und die ihren Schatten auf die spiitere systema-
tische Auswertung werfen, seien noch einige weitere Beobachtun-
gen hinzugefiigt:

Die von Alkuin vorgenommene Revision der Vulgata (warum mei-
det der Verf. eigentlich diese Bezeichnung?) kann nicht als die ,giiltige
lateinische Textform“ bezeichnet werden, in der dem Mittelalter die
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Heilige Schrift vorlag (33). — Das Bekenntnis der drei Diskussions-
partner: Unius quippe Dei cultores esse nos omnes pariter profite-
mur muB nicht notwendig im Sinne eines ,formalen, abstrahierenden
Monotheismus” (35) gedeutet werden, zumal ja bekannt sein diirfte,
daB Abaelard nicht nur den Juden, sondern auch den Heiden die Erkennt-
nis der Trinitit auf Grund géttlicher Offenbarung bzw. Inspiration
zugesprochen hat (vgl. z.B. Theol. ,Scholarium’ I (PL 178, 998 B; 1012
C—D; 1029 B]). Es mag dahingestellt bleiben, ob hier ein ,doxologisches
Bekenntnis" vorliegt oder ob es sich, was wahrscheinlich ist, nur um
die Klarstellung der gemeinsamen Diskussionsbasis handelt. — Erstaun-
lich ist auch, welche Intuition in exegetischen Fragen der Verf. vor
allem dem Philosophus zuschreibt, der ,ohne ... um die historische
Schichtung zu wissen”, die ,zusammengewobenen religitsen Stoffe der
El-, Jahwe-, Priesterkodex-, der josianisch-deuteronomistischen Quellen
und ihrer Redaktionen ... erstaunlich scharf analysiert* haben soll
(58f; vgl. 46, 50f, 82). — Von analogia entis, erst recht nicht von
analogiae () entis, sollte man bei Abaelard nicht sprechen (70, 78, 86,
131, 134). — Lies: Scriptura sacra statt: sancta (15 und durchgehend). —
»Die Lehre vom Satz des Aristoteles (201): gemeint ist die Schrift
Peri Hermeneias (De interpretatione); ,die Topik Ciceros” (ebd.)
gehort nicht zur Logica wvetus; gemeint ist der Kommentar des
Boethius zu Ciceros Topica. — In dem Timdéus-Zitat (203) heiBt causa
nicht: ,Begriindung”, sondern: Ursache; ratio nicht ,Vernunfterwé-
gung*, sondern: Grund. — Ebd.: ,Die verschiedenen ethischen Verhal-
tensweisen zeigen als ,principia individuationis® (1) religiose Bezogen-
heiten auf ...."

Der Zweite Teil (Interpretatio systematis: S. 153—233) dient
der systematischen Auswertung in folgenden Unterabschnitten:
A. Abaelard — Seine Persidnlichkeit und sein Denken im Dialogus
(153—200). — B. Der Glaube und das Wissen (200—204). — C. Der
Dialogus in Vergleichsdarstellungen (204—227). — D. Der Dialogus
in seiner Bedeutung fiir die letztgiiltige Beurteilung des Glau-
bensdenkens Abaelards (227—230). — E. Der Dialogus als religions-
geschichtliches Dokument im Aspekt moderner Religionswissen-
schaft — mit Thesen zur Methodologie und zur Phidnomenologie
(230-233).

Der weitaus gréBte Raum ist der Persénlichkeit und dem Denken
Abaelards im Dialogus gewidmet. Es geht dem Verf. hier vor allem
um die Frage: ,Wie ist die hinter diesem Werk stehende Gestalt
Abaelards darin verldBlich auffindbar? Einthiillt dieses unvoll-
endete opusculum entscheidende spite Ziige seiner Personlichkeit und
seines Denkens?" (153). Diese Frage spitzt sich zu auf die Deutung bzw.
Identifikation der Dialoggestalten, besonders der Gestalt des Philo-
sophus (165). — Kein Problem wirft die Selbstidentifikation Abaelards
mit der Gestalt des Judex auf (153—165); zweifelsohne 148t sich Abaelard
auch in der Gestalt des Christianus wiederfinden (189—196); unbe-
stritten sei auch, daB der Judaeus die Ziige des orthodoxen Juden zur
Zeit Abaelards trégt (183—188). Wie aber steht es mit dem Philoso-
sophus? (166—183). Der Verf. verwendet viel Mithe auf den Nachweis,
daB es sich ,in dieser Gestalt des dialogischen Gegeniiber nicht um
eine blofe Fiktion handelt, sondern um eine Imagination typusmiBi-
ger Verdichtung (!), unter der sich jedoch nicht eine einmalige existente
Einzelpersonlichkeit aus der Zeit Abaelards verbergen miiBte* (177,
180). Er zeichnet den Philosophus als Reprisentanten der ,rationalen,
natiirlichen arabischen Philosophie”, dessen ,Herkunft oder Aufenthalt
im arabischen Raum liegt® (173; vgl. 174), ndherhin in Nordspanien (171).
Maglicherweise ist er selbst kein Moslem, ,Er kénnte sich als rassisch
Nicht-Araber, jedoch in Spanien ansdssiger (nach der Eroberung von
Toledo und Saragossa), der arabischen Philosophie zugewandt haben®
(176). Jedenfalls ist es fiir den Verf. ,ohne Zweifel ..., daB der
Philosophus einen Verfechter der natiirlichen Religion und Ethik dar-
stellt* (173; vgl. 171, 176). Daraus ergibt sich ,ein klares personales
Gegeniiber (180) von Philosophus und Christianus = Abaelard (194).
Gleichwohl begegnet im Philosophus ,Abaelards scharfe formale Be-
grifflichkeit* (183); vgl. damit S. 194, wo der Verf. auch inhaltliche
Ubereinstimmungen zwischen Aussagen des Philosophus und fritheren
Werken Abaelards feststellt, die der Verf. aber dann als bloBe Uber-
einstimmung ,im denkkategorischen und substantiellen Bereich der
ratio humana* (ebd.), ,im rationalen Vorfeld des Offenbarungsbereiches®
(142) deutet. Es wire nun fiir das Gesamtverstindnis niitzlich gewesen,
wenn der Verf. diese allgemein gehaltene Feststellung durch einge-
hende Textvergleiche verifiziert hitte. Er hitte dann feststellen kén-
nen, daB Abaelard sich im Philosophus auch selbst zu Wort bringt,

Fiir den Verf. stellt somit ,der Dialogus eine dialogische Ab-
handlung iiber die Relation von christlichem Offenbarungsglauben
und Vernunftdenken dar* (173); ,ein religionsgeschichtliches Doku-
ment der frithen Auseinandersetzung zwischen christlicher Theolo-
gie und rationaler (arabischer) Philosophie in der ersten Hilfte
des 12. Jahrhunderts® (53f; vgl. 164), zwischen christlicher Offen-
barungsreligion und Vernunftreligion (vgl. 231).

Was der Verf. hier tiber die ,Identifikation* des Philosophus — im
Sinne einer ,personalen, typusméBig verdichteten Imagination® (! 180) —

schreibt, entbehrt der sachlichen Grundlage. Er muB selbst zugeben, daB
die ,Zitatenstatistik des Dialogus ... keine quellenmiBige Bezugnahme
auf arabische Philosophen® ausweist {172). Das aber ist fiir ihn keine
Gegeninstanz, denn: ,Es diirfte auller Frage stehen, daB Abaelard von
den arabischen Gedankenstrémen zumindest durch Hérer oder Gelehrte
aus der rationalen Philosophie auf arabischem Boden Kenntnis hatte*
(sic!, ebd.), da ,in jenmen Jahren die Gedanken einer rationalistischen
Philosophie aus dem ehemals mohammedanischen, nun aber erober-
ten, spanischen Raum gerade nach ,Cluny‘ ein(drangen). So gewann
Abaelards theologisches Werk, und vor allem die Arbeit um
Jntroductio III° apologetische Kraft* (160). Selbst wenn man das
erstere in der vorgetragenen Weise zugeben wiirde, so 148t doch der
Verf. hier reichlich seine Phantasie spielen. Diese ist aber kein Inter-
pretationsprinzip. In diesem Zusammenhang ist es aufschluBreich, wel-
che Literatur der Verf. zu Rate zieht: AuBer Joh. Hirschberger (nicht:
Hirsch), Geschichte der Philosophie, den (zwar gut informierenden,
aber die Ansicht des Verf. nicht deckenden) Artikel: Islamische Phi-
losophie (C. Colpe) in: RGG3, sowie Aziz S. Atiya, Kreuzfahrer und
Kaufleute (deutsch: Stuttgart 1964); s. S. 171 Anm. 87.

Der Verf. versucht sodann (196—200) eine inhaltliche Bestimmung
der im Diglogus fehlenden Determinatio Judicis, die freilich iiber
MutmaBungen und Hypothesen nicht hinauskommen kann.

Der Abschnitt: ,Der Glaube und das Wissen" trégt zur Bestimmung
dieses Verhéltnisses bei Abaelard kaum etwas bei. Das gilt in #&hn-
licher Weise auch fiir den Abschnitt: Der Dialogus in Vergleichsdar-
stellungen (Boethius, Anselm von Canterbury, Thomas von Aquin),
den wir deshalb iibergehen kénnen, obwohl im einzelnen auch hier
viele Fragezeichen zu machen wiren.

Es geht zwar im Dialogus um das Verhiltnis (der Verf. sagt
»Relationskalkiil®, 74, 75, 216) von ratio und fides, nicht jedoch
im Sinne der Auseinandersetzung des Glaubensdenkens mit der
»sich in ihren Wahrheitskriterien absolut setzenden ratio natura-
lis* (197), reprisentiert durch den Philosophus, sondern im Sinne
des intellectus fidei. Hierbei kommt der Gestalt des Philosophus
u. E. eine wesentlich methodische Funktion zu. So kommt selbst
der Verf. nicht umhin, die ,zunehmende verstehende Ann#herung
des Philosophus an den Christianus" zuzugeben, ndmlich da, wo es
»um das Verlangen (des Philosophus!) nach tieferem Verstehen der
Glaubenswahrheit und Glaubenswirklichkeit* geht (127); vgl. auch
S. 133: ,Es wird immer deutlicher, wie jene Offenbarungswirklich-
keit den Philosophus fesselt.“ Der Verf. st6Bt hier durchaus auf
richtige Einsichten, die er sich aber immer wieder dadurch ver-
stellt, daB er das Verhéltnis von ratio und fides nur als Spannung
zwischen natiirlichem Vernunftdenken und Offenbarungsglauben
bzw. Glaubensdenken zu verstehen vermag.

«Die denkende Durchdringung des Geglaubten“ vermag er deshalb
auch nur als ,Religionswissenschaft" zu qualifizieren (231). Das aber
will sie doch — gerade auch im Sinne Abaelards — nicht sein; sie
versteht sich vielmehr im eigentlichen Sinne als Theologie. Hier wiire
zu erwigen, daB — nach B. Geyer, Facultas theologica, aaD. 141 —
gerade ,Abaelard der erste sein (diirfte), der den spéteren (d.h. den
heutigen) Gebrauch des Wortes (Theologie) eingefiihrt hat", Die damals
iibliche Bezeichnung fiir Theologie war iibrigens nicht scientia sacra
(232), sondern: divina pagina; sacra eruditio oder auch sacra lectio
(vgl. B. Geyer, ebd.).

Ob im Dialogus .der endgiiltige Abaelard“ (20, 227) zu Wort kommt,
ob diese Schrift als ,testamentarisches Dokument* (64; vgl. 24, 227)
zu gelten hat, ob es ,mdglich und berechtigt sei, Abaelards Glaubens-
denken im Dialogus zur letztlich entscheidenden Urteilsfindung iiber
sein Gesamftwerk zu erheben® (227), hétte in einer eingehenden Ver-
gleichung mit den {ibrigen Werken Abaelards, vor allem seiner
Theologia in den verschiedenen Bearbeitungen und seiner Ethik, erho-
ben werden miissen. Die z. T. recht zufélligen, willkiirlichen und oft
nichtssagenden Textvergleiche S. 191—193 kénnen diesem Anspruch
nicht geniigen.

Im ganzen hdlt der Rez. die Abaelard-Interpretation der vor-
liegenden Untersuchung, vor allem auch die durch die Fehldeu-
tung der Gestalt des Philosophus bedingte Anwendung der reli-
gionsphiéinomenologischen Methode auf den Dialogus, fiir verfehlt.
Dieses Buch hat die Abaelard-Literatur zwar vermehrt, aber nicht
bereichert.

Das Buch enthilt eine solche Menge von Druckfehlern (beson-
ders auch in den lateinischen Texten), daB es vollig unméoglich ist,
sie auch nur in anndhernder Vollsténdigkeit hier anzumerken.

Bonn. Hans Jorissen.

Nicolas, J. H., OP: Les Profondeurs de la grice. Paris: Beauchesne 1969.
561 S., Namensverzeichnis und 8 S. Inhaltsverzeichnis; br. Fr 48,50,
Der Professor fiir Dogmatik an der Universitit Fribourg

(Schweiz), der schon 1950 Le Mystére de la Grace (Liége: La Pen-
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sée catholique) vorgelegt hat, hat ein groBes, zweitbédndiges Werk
iiber ,Die Tiefen der Gnade® in Arbeit, von dem er hier den ersten
Band der Uffentlichkeit iibergibt. Er behandelt in diesem Buch La
vie de grace; der zweite Band soll ,La grice et le péché“ sowie Les
sources de la grdce bieten. In dem vorgelegten Band wird das
,Gnadenleben” in 5 groBen Abschnitten erortert.

Nach einer Einfithrung in die Gnadenvorstellung der Schrift, der
Viter und der Scholastik (10—83) behandelt der gelehrte Verf. im 1. Kap.
Le don de I’Esprit (87—229) das Wesen der Gnade von Gott her gese-
hen, der die Liebe ist und dessen Geschenk darum er selber ist im
Heiligen Geist. Gnade als ,Selbstmitteilung Gottes“, wie E. Brunner
und K. Rahner vor allem die Gnade genannt haben, findet hier eine
breite und tiefe Darstellung. Thomas v. Aquin, der Kirchenlehrer und
grofe Theologe des Ordens des Verf., der so reichlich zitiert wird, wird
vor allem als Kronzeuge beigezogen und zwar mit seinen Trinitéts-
spekulationen mehr als mit seinen mit Hilfe der aristotelischen Philoso-
phie entwickelten Lehren. In den Darlegungen iiber die einzelnen
Gnadenvorstellungen, vor allem iiber die aktuelle Gnade, wird bereits
der durchgingig thomistische Standpunkt des Verf. deutlich.

Das 2. Kap. Dans le Christ Jesus (232—330) entwickelt das Gnaden-
geheimnis von Christus, dem neuen Adam, dem Erléser und dem
Haupt der Kirche her. Gnade ist Christi Gnade, weil sie von Christus
kommt und christusformig macht. Eingehend wird hier das Problem
behandelt, in welchem Sinne Christus in den Christen (als Haupt des
Leibes) die ,Personalitdt der Kirche* ist und was dies bei einer perso-
nalistischen Betrachtung der Gnade fiir die grice ecclésiale bedeutet.

Das 3. Kap. L’homme face au don de Dieu (334—397) zieht die Fol-
gerungen aus dem bisher Gesagten, wenn es den theologischen Begriff
des ,Ubernatiirlichen” von der Gratuitdt der Gnade her sowie aus dem
rechten Verstindnis des desiderium naturale nach der Gottesschau und
der Fassungskraft der geschaffenen Person fiir das Géttliche entwik-
kelt: Le surnaturel est une communion inter-personelle entre la créature
et la Saint Trinité, par la connaissance, I'amour, la fidélité: c’est la
personne qui connait, aime, vit avec les Personnes divines (393).

Das 4. Kap. La créature divinisée (400—448) zeigt die Wirkungen
der Gnade und damit ihr innerstes Wesen auf, indem es die Gotteben-
bildlichkeit und die Gotteskindschaft des Menschen in der Gnade sowie
den Menschen als Tempel des HI. Geistes biblisch und vor allem
spekulativ behandelt. Die SchluBfolgerung aus diesen Gedanken ist die
Annahme einer spiritualité trinitaire, die durch die persénliche Begeg-
nung des Menschen mit den in ihm einwohnenden Drei Géttlichen
Personen gnadenhaft méglich und wirklich wird.

Das 5. Kap. Conduit par I'Esprit (4560—551) zeigt den Weg der Vor-
bereitung auf die Rechtfertigkeit, wie er im Konzil v. Trient wieder
entwickelt wurde. Dabei kommen schon einige Themen kurz zur Sprache
(Bekehrung, Verdienst), die wohl im angekiindigten zweiten Band ihre
eigentliche Entfaltung finden werden. Auch formes a-typiques der
Rechtfertigung némlich die Bekehrung zum unbekannten Gott, die
anonymen Christen, die Kindertaufe und das Heil der ungetauft ster-
benden Kinder werden hier behandelt. Mit einer etwas zu kurzen
Betrachtung La grice et la gloire, die auf den eschatologischen Charak-
ter der Gnade (déja et pas encore: O Cullmann) hinweist, schliefit das
sehr gut zu lesende Werk.,

Es ist nicht méglich, die Fiille des hier Gesagten einzeln vorzu-
stellen. Es mag geniigen, die Grundhaltung des Werkes zu charak-
terisieren und seine Vorziige wie seine Grenzen kurz anzusprechen.
Im Geiste von Scheebens ,Herrlichkeiten der Gottlichen Gnade®,
durch den modernen Personalismus auf die Bahnen einer mehr
personalistisch verstandenen mystischen Theologie gefithrt, wird
hier das Geheimnis der Gnade, nicht ohne Gedanken aus der
neuplatonischen Philosophie, aussagbar gemacht. Die Darstellung
zeichnet sich durch begriffliche Sauberkeit ebenso wie durch reli-
giose Tiefe und franzosischen Esprit aus. Bestimmt wird dieses
moderne thomistische Denken durch eine geniale Verbindung von
thomasischem Seinsdenken mit dem ebenfalls intellektualistisch
konzipierten Personalismus unserer Zeit. Im universalen Primat
Jesu Christi, des menschgewordenen Gottessohnes, und in der
Einwohnung des Hl. Geistes und durch ihn der Heiligsten Drei-
faltigkeit findet der Christ in dieser Welt und in seiner Kirche
eine seinsmiBige und existentielle Vergdttlichung, die mit fast
profan klingenden Seinsaussagen einsichtig und aussagbar gemacht
wird. — Das ist die Gr6é b e und Tiefe dieser Gnadenlehre, aber
vielleicht auch ihre Grenze, die im zweiten Band wohl noch
deutlicher werden wird. Vor der Tatséchlichkeit der Siinde in die-
ser Welt und auch im Leben des Christen erscheint diese Darstel-
lung, die gewiB in der johanneischen Christologie und in der
paulinischen Ekklesiologie ihre breite Basis hat, durch das nicht
mehr bloB biblische Seins- und Persondenken manchmal fast
surrealistisch. Sie bringt die grofe Idee zum Ausdruck, doch die
Wirklichkeit des einzelnen und konkreten Christen ist oft schwer
in diesen Rahmen einzufiigen. — Vielleicht wire es doch gut,

wenn man die Gnadenlehre in heilsgeschichtlicher Weise mit dem
Heilshandeln Gottes schon im AT, mit dem Geheimnis der Erwéh-
lung und Berufung und mit dem Gegeniiber von Schopfergott
und geschdpflichen Menschen beginnen wiirde. Dadurch wiirde die
Problematik des modernen Personalismus mit seinem univoken
Personbegriff fiir Gott und Mensch und die auch von Thomas
stirker hervorgehobene Geschopflichkeit der Gnade als einer
akzidentellen Bestimmtheit im Menschen deutlicher und der Christ
konnte, auch in der Gnade noch, etwas mehr als der Mensch auf
dem Weg in dieser Welt und durch die Zeit hin zu Gott, suchend
und ringend, sich seiner Schwichen und der unverdienten Hilfe
Gottes rithmend, erscheinen: Christ nicht als der zu Hause geblie-
bene Sohn, sondern auch immer wieder als der heimkehrende
verlorene Sohn! — Gnadenlehre umfaBt notwendig das Ganze des
Christentums und das Ganze des Menschen und wer immer zu
diesem Zentralgeheimnis unseres Glaubens etwas sagen will, wird
den Grenzen seiner menschlichen Kleinheit Opfer bringen miissen,
ob er nun in mehr idealistischer Weise die Herrlichkeiten der
Gnade in mystischen Schilderungen allzumenschlich zur Darstel-
lung bringt oder ob er in einer mehr realistischen Betrachtung der
nie endenden menschlichen Not in dieser Welt, dem geschichtlichen,
nicht dem verkldarten Kreuz Christi auch in der Wahrheit von der
Gnade Christi Rechnung tragend, dem ,Evangelium von der Gna-
de* (Apg 20,24) nicht mehr hinreichend gerecht wird. Eine Hilfe,
diesem Dilemma etwas zu entkommen wire eine mehr geschicht-
diche Darstellung dieser Lehre, die den verschiedenen
Gnadensystemen, wie sie sich seit der besonderen Aus-
bildung einer eigenen Gnadenlehre durch Augustinus, im Hochmit-
telalter und in der nachtridentinischen Theologie entfaltet haben,
ihr Eigenrecht im Ganzen der Gnadenlehre zuerkennt. Gerade
hinter den groBen ,Gnadenstreitigkeiten® der groBen Theologie
verbirgt sich und wird andeutungsweise sichtbar das wirk-
liche Geheimnis der Gnade. Auch das hier vorgestellte,
tiefe thomistische Werk hétte durch diese geschichtliche Betrach-
tungsweise noch gewinnen konnen und die meditative Betrach-
tung des Gnadengeheimnisses braucht, wie mir scheint, durch die
historische Sicht der verschiedenen menschlichen Zugénge zu die-
sem Geheimnis nicht zu leiden. Zugleich wird dadurch erst als
Hintergrund der ganzen Problematik die notwendige Mannigfaltig-
keit der Antworten auf die Frage nach dem Verhiltnis von Glau-
ben und Wissen sichtbar.

Sinzing. J. Auer.

Lang, Albert: Die theologische Prinzipienlehre der mittelalterlichen
Scholastik. Freiburg—Basel—Wien: Verlag Herder 1964. 226 S.;
DM 22,80.

Von der theologischen Erkenntnis- und Methodenlehre her-
kommlicher Art ist angesichts der Krisis heutiger Theologie eine
neue kritische Reflexion auf die tragenden Grundlagen der
Theologie als Wissenschaft und damit auf die grundlegende Struk-
tur theologischen Erkennens und Verstehens gefordert. In dieser
Situation darf das vorliegende Werk des emeritierten Bonner Ordi-
narius fiir Fundamentaltheologie mehr als ein nur historisches
Interesse beanspruchen, da gerade in diesen fundamentalen Fra-
gen die Geschichte Lehrmeisterin der Gegenwart ist. Grundlagen-
reflexionen werden von einer Wissenschaft vor allem erst dann
angestellt, wenn ihre ,Prinzipien selbst in Frage geraten oder
wenn die fortgeschrittene Entwicklung die Wissenschaft dazu
drédngt, ihre Grundlagen und Methoden zu iiberpriifen, um dadurch
ihren Weg zu rechtfertigen und neue Moglichkeiten zu ihrer wei-
teren Entfaltung aufzudecken“ (6). Die Eigenart der Theologie als
Glaubens-Wissenschaft gibt die Spannung an, innerhalb deren die
geschichtliche Entwiddung der theologischen Prinzipienlehre steht;
denn ,einerseits (mub) ihre Glaubens-Grundlage gewahrt werden,
andererseits die Wissenschaftlichkeit ihres Verfahrens zur Gel-
tung kommen. Die Auffassung von Glauben und Offenbarung
wird deshalb in der theologischen Prinzipienlehre ebenso zur Aus-
wirkung kommen wie die herrschende Auffassung von dem Wis-
senschaftsideal und Wissenschaftsziel* (5). So zeigt die Geschichte,
daB ,alle Schwankungen und Wandlungen, die in der Erfassung
des Verhiltnisses von Glauben und Wissen auftreten, jede fort-
schreitende Kldrung und jede schiefe Deutung® (5), insbesondere
aber auch die ,Wandlungen der allgemeinen Wissenschaftstheorie®,
ihre Fortschritte wie auch ihre Erschiitterungen und Krisen (6) die
~Formung der theologischen Methoden- und Prinzipienlehre . . .
und damit die Gestaltung der Theologie* (5) maBgeblich beein-
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fluBt haben. Darin diirfte vorziiglich die aktuelle Bedeutung dieser
historischen Untersuchung liegen.

Die problemgeschichtliche Darstellung umfaBt die groBen Perioden
der Scholastik. Ein erster, einleitender Abschnitt handelt allgemein
iiber ,die Methode und Methodologie der Scholastik“ (15—40); der
zweite Abschnitt behandelt ,die theologische Prinzipienlehre der Friih-
scholastik unter dem EinfluB der aristotelischen Topik* (41—105); gerade
dieser Abschnitt iiber die Regularmethode (von den ersten Ansétzen
bei Gilbert Porreta bis zu Alanus von Lille) und die ,mathematische
Methode* (Nikolaus von Amiens) sowie iiber ihr Fortwirken in der
Hochscholastik diirfte zu den theologiegeschichtlich interessantesten, weil
auch am allerwenigsten bekannten, Partien dieses Buches gehéren. Ein
dritter Abschnitt beschéftigt sich mit der ,theologischen Prinzipienlehre
der Hochscholastik unter dem EinfluB der aristotelischen Wissenschafts-
theorie® (106—166); ein vierter Abschnitt mit der Periode der Spit-
scholastik (167—195). AbschlieBend behandelt der Verf. die Ansiitze der
Spitscholastik fiir ,eine andere tiefgreifende Entwidklung der theologi-
schen Methoden- und Prinzipienlehre*: den ,Durchbruch zur positiven
Theologie und zur fundamentaltheologischen Begriindung" (196—222). —
Ein Autorenverzeichnis schlieBt das Werk ab.

Der Verf. ist durch eine Vielzahl von Einzeluntersuchungen zur
theologischen Erkenntnislehre des Mittelalters als einer der besten
Kenner dieses Forschungsgebietes bekannt. Schon aus diesem
Grunde ist dieses zusammenfassende und weiterfithrende Werk,
das trotz seiner hohen wissenschaftlichen Qualitdt in einer klar
verstindlichen und fiir den interessierten Leser fesselnden Sprache
geschrieben ist, bestens empfohlen. Es ist ihm eine weite Verbrei-
tung zu wiinschen, nicht nur unter Fachgelehrten, sondern auch
unter den Studenten der Theologie, die sich — gerade um der
aktuellen Bedeutung dieses Problemkreises willen — den geschicht-
lichen Horizont der hier anstehenden Fragen erschlieBen sollten.

Bonn. Hans Jorissen.

Georgopoulou, Nikolitsa D.: ‘H a&ywtne tic "Bsxdnolag 2£ 6pSodéEou
trélzwg [= Die Heiligkeit der Kirche vom orthodoxen Gesichts-
punkt]. Athen: 1967. 143 S.

ders.: To yeyovdg thc ypiotiaviniic nwiotews xal & &vBpwmog [= Die
Tatsache des christlichen Glaubens und der Mensch]. Sonderdruck
aus der Festschrift fiir Prof. Basileios M. Vellas. Athen: 1968.

Mit Freude stellt man fest, daB die Ekklesiologie immer mehr
das Interesse orthodoxer Theologen gewinnt. Eine Reihe Schiiler
des Athener Dogmatikers Prof. J. Karmiris, zu denen auch die
Verfasserin der vorliegenden Monographie gehort, hat mit Arbei-
ten aus dem Gebiet der Ekklesiologie promoviert. BegriiBenswert
ist, daB auch die dkumenische Anforderung der Zeit G. zum Stu-
dium der Ekklesiologie gefiihrt hat (7).

G. gliedert ihre Dissertation in fiinf Kapitel, denen sie ein kurzes
Vorwort (7f) und eine Einleitung (9—13) vorausschickt, in der sie eine
von der Schuldogmatik etwas abweichende Definition des Begriffes
Kirche gibt. Treffend ist die Herausstellung des sichtbaren und unsicht-
baren Charakters der Kirche wie auch die Betrachtung der Heiligkeit
als Grund der drei weiteren Eigenschaften der Kirche — Einheit, Katho-
lizitéit und Apostolizitdt.

Im ersten Kapitel werden in knapper Form die Begriffe ,Ekklesia“,
~Hagios® und dessen Synomyme ,Hosios” und ,Katharos® erléutert.
Zwar ist es immer schwierig, notwendige Voraussetzungen fiir das
Verstindnis des Eigentlichen nicht zum Hauptanliegen der Arbeit wer-
den zu lassen, aber es hat auch wenig Sinn, ,die Bedeutung des
Begriffes ,Ekklesia’ auf zwei Seiten zu behandeln.

Der Hauptteil der Arbeit beginnt eigentlich mit dem zweiten Kapitel,
das die Uberschrift ,Das Fundament der Heiligkeit der Kirche* trégt.
Zundchst wird die paulinische Ekklesiologie behandelt, d. h. die Verbin-
dung der sichtbaren und unsichtbaren Elemente in der Kirche, die
Kirche als Leib Christi, die Einheit der Christen in dem einen Leib,
die Kirche als Volk Gottes und als die Erfiillung Christi. Der christolo-
gische Charakter der Heiligkeit der Kirche ist vor allem in dem anschlie-
Benden Abschnitt ,Christus als das Haupt der Kirche* herausgestellt,
in dem die Heiligkeit als Folge der Einheit von Haupt und Leib angese-
hen wird (41). Zum AbschluB des Kapitels schildert die Verf. die Ge-
schichte des Terminus Communio sanctorum, die sie treffend als ,das
Ergebnis einer echten Begegnung des Menschen mit Gott, des Ge-
- schopfes mit dem Schépfer definiert (56f).

Im dritten Kapitel begriindet die Verf. ,die Wahrheit und Wirklich-
keit der Heiligkeit der Kirche" anhand der Aussagen des NT und der
Tradition, aus der sie die Bekenntnisse der alten Kirche, die Didache,
Ignatius, Clemens von Rom, Hermas, die Liturgie der Ostkirche, Au-
gustinus u. a. Kirchenviter anfiihrt. Angesichts der darauffolgenden
Gegeniiberstellung mit der Lehre der ,Heterodoxen“ erscheint dieser
Abschnitt unvollstindig, denn es wird nicht deutlich die spezifisch
orthodoxe Lehre herausgestellt. Augustinus z. B. tritt als Zeuge sowohl
in dem Abschnitt ,Die Lehre der heiligen Tradition* (71), d.h. der

auf. Weiterhin ist es methodisch unzuldssig, die katholische Lehre iiber
die Heiligkeit der Kirche hauptsichlich auf Augustinus zu stiitzen, der,
orthodoxen Kirche, wie auch in dem iiber ,Die heterodoxe Lehre* (75f)
wie G. selbst bemerkt, ,in den Irrtum der absoluten Préddestination . . .
gefallen ist* (76). Zudem liBt sie die protestantische Auslegung der
Pridestinationslehre Augustinus' auler acht.

Die ,systematische Erklirung des Dogmas von der Heiligkeit der
Kirche* erfolgt anf zweifache Art: ontologisch und ethisch. Der ontolo-
gische Abschnitt (88—97) deckt sich allerdings z.T. mit dem iiber ,Chri-
stus als Haupt der Kirche" (39—48) und gipfelt im panegyrischen Ergeb-
nis: ,Die Orthodoxe Kirche, als eine, wahre, katholische und apostolische
Kirche, ist die wirkliche heilige Kirche . . . So unterscheidet sich die
Orthodoxe Kirche von allen hiretischen und schismatischen Kirchen (96).
Dieser Ton ist um so unverstindlicher, als die Verf. kurz vorher (86)
zu der wohlbegriindeten Erkenntnis gekommen ist, daB die Eigenschaft
der Heiligkeit der Kirche von allen Kirchen anerkannt, doch verschie-
den interpretiert wird . . .“.

Treffend ist dagegen die ethische Betrachtung der Heiligkeit der
Kirche (97—108), deren Mitglieder nach Kyrillos von Jerusalem nicht
naturgemiB heilig sind, sondern durch die Teilnahme an der gott-
lichen Heiligkeit. Die Unantastbarkeit der Heiligkeit der Kirche trotz
der Existenz der Siinder wird deutlich herausgestellt.

Fine weitere Bekriftigung dieser Auffassung bietet das letzte Kapi-
tel iiber ,Das Werk der Heiligung der Gldubigen in der Kirche* (109—130).
In dem Abschnitt ,Die Wirkung des heiligen Geistes in der Kirche*
(109—119) wird besonders die Vollendung der Heiligung durch den Geist
hervorgehoben. Seine Gegenwart in der Kirche bedeutet ihre Heiligung,
denn nach Basileios dem GroBen gibt es keine Heiligkeit ohne den
Geist (119). Als Mittel der Heiligung werden Predigt und Sakramente
genannt und kurz erldutert (119—126). Das Kapitel schlieBt ab mit der
Erdrterung der kirchlichen Praxis der Verehrung von Heiligen, die
ihrem Wesen entspricht.

Im Epilog faBt G. ihre Ergebnisse zusammen und weist abschlie-
Bend auf die Bedeutung der Heiligkeit der Kirche fiir die Verkiindigung
des Evangeliums hin, die vor allem die Einheit aller Kirchen in Liebe
und Heiligkeit verlangt (134).

Mehr als die Widmung deutet die benutzte Literatur auf das
Studium der Verf. auch in Deutschland hin. Dies bemerkt man
auch in ihrem kurzen Aufsatz iiber ,Die Tatsache des christlichen
Glaubens und der Mensch*, den sie zur Festschrift fiir den Alt-
testamentler Prof. Vellas beigetragen hat. Allerdings erfiillt diese
Erweiterung des theologischen Horizonts insofern nicht ganz ihren
Zwedk, als man oft das Kriterium des eigentlich Orthodoxen ver-
miBt und die Frage stellen muB, inwiefern das Dargebotene die
Lehre der orthodoxen Kirche ist, wenn auf G. Bardy, Y.M.].
Congar, R. Guardini, F. Kattenbusch, M. Schmaus u. a. Theologen
des Westens hingewiesen wird.

Doch diese Bemerkungen machten der Verf. nicht das Verdienst
absprechen, die erste wissenschaftliche Arbeit innerhalb der
orthodoxen Theologie iiber dieses wichtige Thema der Ekklesiolo-
gie geliefert zu haben.

Miinster. A. Kallis.
Beasley-Murray, George R.: Die dhristliche Taufe. Eine Untersuchung
iiber ihr Verstdindnis in Geschichte und Gegenwart. Kassel: Verlag

Ondcken 1968. 546 S.; Ln DM 38,—.

»Baptism in the New Testament” heiBt das 1962 erschienene
Original. Das wird dem Inhalt gerechter; denn dem Anspruch des
Untertitels ,... iiber ihr Verstindnis in Geschichte und Gegen-
wart* kommt allenfalls das Kap. VI iiber ,Auftreten und Bedeu-
tung der Kindertaufe® samt 10 Seiten Nachwort ,Taufreform und
zwischenkirchliche Beziehungen® nach. Diesen Fragen sind iiber
100 S. gewidmet. Die Proportionen sprechen fiir sich; es hiitte des
freimiitigen Eingestdndnisses des Verf. kaum bedurft: ,Jener Ab-
schnitt verridt zwangsldufig einen konfessionellen Standpunkt” (10)
— B.-M. ist Baptist. — Der Aufbau des Werkes: Kap. I behandelt
die Vorgeschichte der christlichen Taufe: Waschungen im AT —
jiidische T#ufer — Proselytentaufe — Johannestaufe. Kap. II unter-
sucht die Grundlagen der christlichen Taufe: Taufe Jesu — hat der
irdische Jesus getauft? — Missionsbefehl. Kap.III gilt den An-
fingen der Taufe in der Apg. Das Kernkapitel IV verfolgt die
Entwicklungen im Corpus Paulinum, bei Johannes und im Hebréer-
und 1. Petrusbrief. Zusammenschauend bringt Kap. V einigermalen
systematisch die Lehre des NT iiber Taufe und: Gnade, Glaube,
Geist, Gemeinde, Ethik, Hoffnung; Notwendigkeit der Taufe.

Man sieht: es ist ein beinahe enzyklopéddisches Abschreiten des
Feldes (soweit es vom urspriinglichen Titel her abgesteckt war). Dem
entspricht dann die Darbietungsweise. Der Stoff wird breit ausgelegt,
und manchmal kann man kaum umhin zu sagen: etwas zu breit. Selbst
wenn man in Rechnung setzt, daB in unterschiedlichen theologischen
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Landschaften die offenen Tiiren, die gelegentlich noch einmal eingerannt
werden, unterschiedlich weit offengestanden haben — des dfteren wire
weniger mehr gewesen: 10 S. iiber die Vikariatstaufe konnten hier
ebenso genannt werden wie mancher bemiihte Nachweis der Tauf-
irrelevanz von Texten, aus denen man auch bisher nichts Grundlegendes
erstmalig hatte ableiten wollen. Aber dann darf auch das Positive nicht
verschwiegen werden, das sich aus dieser Darstellungsweise ergibt: es
ist ein Buch, das sich sehr angenehm liest, und nicht nur beispielsweise
in der Raffung der Diskussion um R&m 6 spiirt man die meisterliche
Hand. Fiir ein so weit gefaBtes Stoffgebiet ist die Literatur uferlos.
Das wissen heifit denn auch, die rechten Erwartungen an dieses Buch
heranbringen. Noch nie formulierte Thesen zu lancieren konnte nicht
die Absicht sein, sondern Information, Sichtung und Stellungnahme.
Wie schon gesagt, die Information ist reichlich. Um so mehr erstaunt
es freilich, daB kath. Autoren nur ganz spérlich vertreten sind. Um nur
einige Beispiele zu nennen: Boismard (fiir 1 Petr) fehlt ebenso wie Dey
(fiir Titus) und Délger (fiir Sphragis z.B.). Vorbildlich ist, wie B.-M.
sichtet und Position bezieht. Konsensus, auch wenn durch grobe Namen
gedeckt, ist fiir ihn kein erstes Wort, gelegentlich nicht einmal dann,
wenn er von seiner eigenen Denomination herkommt. Natiirlich kann
er nicht immer eine eigene gerundete Losung geben — zu Nuancen,
berechtigten Fragezeichen und zuriickhaltenderen Formulierungen reicht
es immer. Einige seiner Positionsnahmen auf dem mehr geschichtlichen
Feld der Vorstufen: in der groBen Zuriickhaltung, von der Proselyten-
taufe Linien zur christlichen Taufe zu ziehen, wird man ihm Recht
geben miissen. Ebenso darin, dafiir die Tduferbewegungen (und Qumran
mit Vorzug) sehr viel mehr in der Ahnenreihe zu sehen (fraglich er-
scheint dann hier allerdings, ob nicht der Charakter wirklicher Ini-
tiationstaufe iiberinterpretiert worden sein kénnte?). Gut sind auch die
Griinde dafiir, christliche Taufiibung nicht unmittelbar von der Taufe
Jesu abkiinftig zu sehen. — Zur Durchmusterung der Urkunden des NT:
die Bestreitung von Mk 10, 38 und Lk 12, 50 als direkt taufthematischen
Stellen (belangreich fiir die Frage nach vorpaulinischer Todestaufe) fubt
auf guten Griinden. Wenn man Schlatters Aussage im Ohr hat: ,Es
gibt keine Gnade oder Kraft, die die apostolischen Dokumente nicht
der Taufe zuschreiben”, wird man mit einer gewissen Gelassenheit die
Bemiihungen zur Kenntnis nehmen, Stellen wie Kol 1, 13f; 2, 14f; Eph 1, 13;
4,30; 2 Tim 2, 11f taufthematisch aufzubessern; es nimmt sich nur etwas
seltsam aus, wenn man damit die iiberzogene Strenge vergleicht, mit der
gegen Cullmanns Deutung des johanneischen Sakramentalismus ange-
gangen wird: berechtigte Zuriidkhaltung gegeniiber einzelnen Aussagen
setzt den groBen Duktus noch nicht ins Unrecht. Unbefriedigend ist auch
die Wertung von 1 Jo 5, 5ff: Wasser Verweis auf die Taufe Jesu, Blut
auf seinen Tod (W. Naudk, ,Die Tradition und der Charakter des ersten
Johannesbriefes* ist nicht benutzt!). Die Reserve gegeniiber Jo 19, 34f
ist dann zwar konsequent, kann aber ebensowenig iiberzeugen. DaB in
die Frage nach der Notwendigkeit der Taufe der Stellenwert, den man
der sichtbaren Kirche zumiBt, unumginglich eingeht, ist nicht zu ver-
wundern. Aber das gibt kein Recht, abweichende Positionen zu ver-
grobern: die Auseinandersetzung mit Schlier (395f) unterstellt diesem
zu Unrecht, er sehe in Wasser und Geist gleichrangige ,Mittel" (wie
ja {iberhaupt die Folie ,Magie® zur Kontrastierung sparsamer verwendet
werden sollte; einem Mann wie J. H. Newman Vorliebe fiir ,magischen
Sakramentalismus* zu bescheinigen (347) zeugt wohl nicht gerade von
Delikatesse und Bereitschaft zur Einfithlung?).

Die so umfinglich behandelte Frage der Kindertaufe ist dem
Verf. konfessionelles Anliegen. Es ist eine heute allgemein viel-
verhandelte Frage, und so sind die Ausfithrungen willkommene
Orientierung. Hier soll nicht weiter darauf eingegangen werden: es
ist eine gescheite Apologie zugunsten der Gldubigentaufe und ist
dann doch mit dem Unbefriedigenden der Apologie behaftet. DaBl
vortaufliche Aprioris (Kirchentheologie) eingehen, ist verstdndlich.
DaB man sich dann schwer tut, eine gemeinsame Gesprichsbasis
zu sehen, ist eine leidige Folge (wie soll man jemandem so schnell
die als ,selbstwirksam“ etikettierte Kindertaufe ausreden, wenn
sie auf diesen Titel hin so gut zu denunzieren ist...?). Nicht
brauchte Folge zu sein, daB die abweichenden Positionen praktisch
nur als ,gegnerisch* behandelt werden und zu ihrer Erledigung
dann auch eine gewisse Konsequenzenmacherei (gegen Cullmann,
Jeremias) oder auch eine nicht gerade Vertrauen erweckende Rhe-
torik nicht verschmiht werden. Die auch dem Exegeten durchaus
anstehende Frage ,Widerspricht die Praxis der Kindertaufe dem
NT?" kommt nicht zum Zuge. — Aber eine Bemerkung iiber die
vorgeschlagene ,kirchenpolitische* Behandlung dieses Streitpunkts
sei gestattet: sie stimmt némlich eher etwas melancholisch. Uber
Animosititen vermeidende Sprachregelungen braucht nicht weiter
geredet zu werden: ,Wiedertdufer* ist kein verbindliches Voka-
bular. Wie aber iiberhaupt Losung sein kénnte der Vorschlag, auf
nochmalige Taufe bei denen zu verzichten, die sich dagegen striu-
ben — bei bleibender Nichtanerkennung der empfangenen Kinder-
taufe als Sakrament des NT —, ist nicht recht einzusehen; Kon-

zilianz und KompromiBbereitschaft reichen in Fragen solchen
Gewichts nicht aus.

Frankfurt/M. A. Stenzel.

Menschliche Existenz und moderne Welt. Ein internationales Symposion
zum Selbstverstiindnis des heutigen Menschen. Hrsg. und mitverfaBt
von Richard Schwarz Teil I und II. Bd 2 u. 3 Bildung — Kultur —
Existenz. Berlin: Verlag Walter de Gruyter & Co. 1987. Teil It
XVI, 810 8., Teil II: X, 885 S.; Ganzl. DM 85,— u. 85,—.

Beide Binde dieses Gesamtwerkes sind als eine Einheit zu
betrachten, die nur wegen des groBen Umfangs in zwei Teilen ver-
offentlicht wurden. Dennoch hat sich ein sachliches Moment zur
Trennung der beiden Bénde ergeben, indem der erste Band sich
dem deutschen Sprachraum und der zweite Band Europa, Amerika,
der afroasiatischen Welt schwerpunkthaft widmet. Ein V. Abschnitt
bringt interessante Perspektiven iiber Gemeinsames und Unter-
scheidendes in ihrer Bedeutung fiir ,die eine Welt". Die Reihe:
,Bildung — Kultur — Existenz* wurde bereits 1962 mit einem inter-
nationalen Symposion zum Thema ,Universitit und moderne
Welt" begonnen.

Der Initiator und Herausgeber dieses umfangreichen Werkes, Richard
Schwarz, der selbst einen beachtlichen Beitrag zum Thema: ,Bildungs-
krise und menschliche Existenz“ erbringt, schreibt in der Einfithrung:
,Was ist das fiir eine Welf, in der wir leben? Wohin fithrt der Weg?
Es gibt offenbar nur zwei Richtungen an dem Wegkreuz: den Weg in
die Selbstzerstdrung, in die ,gemachte’ Apokalypse des Endes der
Menschheit — oder den Weg in ein Zusammen, der allerdings das
BewuBtsein in eine mehr als nur zivilisatorische Zusammengehdrigkeit
der Menschheit in aller Welt voraussetzt. Aber gibt es iiberhaupt
ein solches ,globales’ MenschheitshewuBtsein? Die Vielheit der religiésen
und anderen Glaubens- und Lebensiiberzeugungen der Ideologien und
Traditionen, ist in einer sich enger fiigenden Welt zum Problem
geworden. Noch sind es offenbar verschiedene Welten, in denen die
Menschen der verschiedener Kulturen wobnen. Wir konnen aber nur
einander verstehen, wenn wir versuchen, uns selbst durch den anderen
zu verstehen. Und wir kénnen uns selbst nur in Begegnung mit dem
anderen verstehen. Damit ist die Thematik des Selbstverstdndnisses
fiir alle Kulturen in der Welt gefordert. Haben die alten Weltreligionen
noch einen maBgebenden und bestimmenden Stellenwert? Ist das
Gemeinsame, das die Menschen dieser Erde verbindet, iiber alle Unter-
schiede hinweg tiefer greifend als das Trennende, das die Menschen
wesenhaft Unterscheidende? Ist unser heutiges Selbstverstindnis grund-
sitzlich verschieden von dem, wie es die Vergangenheit erfuhr. Was
bedeuten heute Tradition und der ,Entwurf' auf die Zukunft?* — Diese
Einfithrung macht mehr als jeder Kommentar deutlich, was den Heraus-
geber und Mitverfasser dieser beiden Binde bewogen hat, ein solches
weltumspannendes Symposion zu den genannten Lebensfragen der
Menschheit von heute anzugehen und zu verwirklichen. DaB es ihm
gelungen ist, 73 namhafte Autoren aus 21 Nationen als Mitarbeiter zu
gewinnen, klingt faBt unglaublich. Erst auf dieser breiten Grundlage aber
kann das Werk den Anspruch erheben, sowohl ein echtes Symposion
der verschiedenen Wissenschaften vom Menschen und von der mensch-
lichen Gesellschaft als auch ein echtes internationales Symposion in
Reprdsentanz der wichtigsten Lénder, Erdteile und Kulturen darzustel-
len. Der erste Teil gliedert sich in die folgenden Abschnitte: Die Mensch-
lichkeit des Menschen; der Horizont der modernen Wissenschaft, den
der Herausgeber wiederum selbst in 43 Seiten behandelt; die Antwor-
ten der christlichen Theologie; die philosophische Besinnung; Seele und
Seelenheilkunde; Bildung, Erziehung und Jugend; Geschichte und
Geschichtlichkeit; im Spiegel der Kunst; Gesellschaft, Recht und Wirt-
schaft; Anthropologie, Humangenetik und Medizin; naturwissenschaft-
liche Perspektiven; Technik und Kybernetik. Fiir den auBerdeutschen
Sprachraum in Europa wird der nordische und romanische Raum, sodann
in besonderer Weise der marxistische Geistesraum im zweiten Teil
des zweibidndigen Werkes behandelt. Es schliefen sich an die ver-
schiedenen Ldnder mit hervorragenden Einzelthemen, die als typisch
fiir die Frage nach dem Menschen in diesen Léndern gelten kénnen.
Niherhin sind dies Nordamerika, Lateinamerika, Afrika, Indien und
Pakistan, China, Japan und Siidostasien. Der abschlieBende V. Teil des
zweiten Bandes wird zwar von interessanten Beitrdgen iiber Orient und
Okzident, iiber Weltzivilisation und Weltreligion mitbestimmt; entschei-
dend jedoch ist der Beitrag des Herausgebers Richard Schwarz, der
einer eigemen Monographie (211) gleicht, und den ,Problemen der
menschlichen und geschichtlichen Existenz in der modernen Welt* unter
der Kernfrage: ,Krise oder Erfiilllung?* gewidmet ist. Da es dem
Rezensenten nicht mioglich ist, die einzelnen Beitriige dieses umfang-
reichen Werkes ndher anzugehen, ja, auch die von Richard Schwarz
selbst erstellten Beitrdge gebiihrend zu beriicksichtigen, sei es erlaubt,
auf ein abschlieBendes Wort des Herausgebers zu verweisen, das in
der Tat wie eine Zusammenfassung des ganzen Werkes klingt: ,Echte
Sinnhaltungen werden geboren in der persionlichen Belastung, in der
Not, in der Bedridngnis und — was so ganz abhanden kam — in der Stille
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einsamer Begegnungen mit dem Ich, der Natur, dem Innenraum seeli-
scher Versenkung. Was uns heute an neuer Geborgenheit, an neuen
ethischen Tafeln und an neuen Tragflichen fiir die Existenz angeboten
wird, leidet zumeist doch an seelisch-geistiger Kurzatmigkeit und trigt
das Signum verdringter Verzweiflung und Ausweglosigkeit gar zu deut-
lich zutage. Sollte seelische Vertiefung, menschliche Reife, humane
Gesinnung wirklich auch heute wieder nur noch aus notvoller duBerer
und innerer Bedriingnis erwachsen konnen, welche die betroffene Erfah-
rung zu leihen vermégen, daB der Mensch doch mehr ist als das
Kollektiv, als Ingenieurgeist, als Lebensstandard, Tourismus und Gliicks-
und Triebbefriedigung in Wohlstandsgesellschaften?“ Mit einem Hinweis
auf die verschiedene Deutung der Krise im menschlichen Leben betont
Schwarz: ,Jmmer bezeichnet Krisis nicht nur ein Negativum, eine Ano-
malie, eine Gefdhrdung, Immer wird man sich des Doppelklangs in der
Bedeutung des Begriffes erinnern miissen, der immer zugleich auch die
offene Moglichkeit, eine Chance zur Neugeburt, eine Néhe zur Erfiil-
lung einschlieBt . . . Wenn nun aber unter solchen Vorzeichen nach dem
Kriterium fiir die Themenfrage Krise oder Erfilllung? gefragt wird, so
bleibt eine allgemein verbindliche Entscheidung offen. Uns aber bleibt
nur die Hoffnung, daB es trotz aller Zudringlichkeiten noch die Mdg-
lichkeit einer Widerstandskraft des freien Geistes, mehr noch der
Mensdhlichkeit geben moge, wodurch das Zirkelgesetz gegenwirtiger
BewubBtseinsstellungen durchbrochen wird. Es wird Geist sein miissen,
nicht nur berechnende Intelligenz. Es wird vor allem des muthaften Wag-
nis eines hohen Glaubens an ein menschenwiirdiges, d. h. dem Menschen
wesenhaft entsprechendes Menschentum sein miissen, soll der Mensch
als Mensch, nicht aber als gesteuerter Roboter und allseits manipulier-
ter Sklave sein Leben leben konnen.“

Auf dem Hintergrund des neuen Bekenntnisses des Zweiten
Vatikanischen Konzils zum Menschen und zur Einheit der Mensch-
heit erhalten diese beiden Bénde eine fiir den Christen und ins-
besondere fiir den Theologen besondere Aktualitdt und Bedeutung.
Wird sich doch gerade der Theologe dazu endlich entscheiden miis-
sen, nicht alles, was die Human- und Sozialwissenschaften erhe-
ben, in eine bloBe theologische Hermeneutik aufzunehmen. Es
wird darauf ankommen, einen breiten Dialog zwischen den ver-
schiedenen Disziplinen zu fithren, um erst dem Bekenntnis zum
Menschen und zur einen Welt ein reales Fundament zu geben.
Dazu hat Richard Schwarz mit diesem Symposion einen Beitrag
geleistet, wie er im internationalen Bereich z. Z. uniibertroffen ist.
Es wird nun unsere Aufgabe sein, das zusammengetragene Geistes-
gut zu sichten, zu werten und in die Aufgaben fiir die Hamanisie-
rung einer Welt und die Einheit der Menschheit einzubringen. Was
diese beiden Biénde trotz ihres enzyklopédischen Eindrucks aus-
zeichnet und charakterisiert, das ist bei aller strengen Wissen-
schaftlichkeit der Aussagen das hohe Engagement von Heraus-
geber und Mitarbeiter fiir die Sicherung und Verbesserung mensch-
licher Existenz in der modernen Welt. Das Werk wird darum
jedem eine Hilfe zum wissenschaftlichen Arbeiten und zum Stu-
dium sein, der es mit dem Bekenntnis, fiir den Menschen und
die Menschheit einzutreten, ernst ist. Es macht aber auch deut-
lich, wie jede einseitige oder nur einfache Perspektive einer wis-
senschaftlichen Disziplin oder einer weltanschaulichen Einstellung
des Humanum verkiirzen und auch den Dialog des Christen mit
allen Wissenschaften und allen nichtchristlichen Religionen und
Weltanschauungen fiir eine bessere Welt als dilettantisch kenn-
zeichnen wiirde.

Wiirzburg. Wilhelm Dreier.

Zur Psychologie der Personlichkeit. (Hrsg. von Nikolaus Petrilo-
witsch. Wege der Forschung, Bd LXXV) Darmstadt: Wissen-
schaftliche Buchgesellschaft 1967. VII, 556 S.; Ln DM 43,40,

Dieser Sammelband verschiedener, bereits in fritheren Jahren
veroffentlichter Beitrdge bekannter Psychologen, Psychiater und
Psychotherapeuten wird sowohl den Theologen als auch den
Psychologen im Zuge der Neuorientierung beider Wissenschaften
zu Denken geben. Wie bekannt, entwickelt sich die moderne
Psychologie wieder in Richtung auf die Naturwissenschaften, wozu
besonders die Anwendung neuester technischer Gerdte und die
Auswertung statistischer Erhebungen sowie die Analyse bloBer
Verhaltensweisen des heutigen Menschen wichtige Bausteine erge-
ben haben. In der Theologie ist, nicht zuletzt dank der Auf-
forderung des Zweiten Vatikanischen Konzils, der Ausbruch zu
einem Dialog mit der Psychologie zu registrieren. Eine kluge
Auswahl des Herausgebers macht diesen Sammelband darum
sowohl zu einem Wegweiser des Dialogs, als auch zu einem
Warnsignal fiir eine Entwiddung in der Psychologie, die doch wohl
wieder von der Sicht des ganzen Menschen wegzufiihren droht.

Die 23 Beitrdge, so heterogen sie auch vom Titel her zundchst
erscheinen mogen, fiigen sich gut zu einem Gesamtbild ineinander.
Dieses Gesamtbild ist charakteristisch durch die einheitliche Tendenz,
sowohl die ,Dimensionen des Menschseins® (V. E. Frankl) als auch
das ,Menschenbild in der neueren Psychologie* (F. Sander) und ,Zum
Menschenbild der Seelenheilkunde® (G. E. Storring u. H. H. Vélkel) zu
verdeutlichen. Dabei werden in den Beitrdigen von Ph. Lersch iiber
.Das Verhéltnis von Grund und Oberbau®, von E. Rothadker iiber
,Die Personschicht® die Ansétze einer solchen ganzheitlichen Sicht des
Menschen in der geschichtlichen Entwicklung unserer Nachkriegs-Psy-
chologie noch einmal deutlich. Hervorzuheben sind fernerhin vor allem
die Beitridge, die sich dem Phinomen des UnbewuBten im Menschen
widmen. Neben einer Wiedergabe des Aufsatzes von C. G. Jung iiber
,Das personliche und das iiberpersonliche oder kollektive UnbewuBte"
ist vor allem auf die beiden Beitrige von G. R. Heyer iiber den ,Auf-
bau des UnbewuBten® und von K. Conrad iiber das ,Unbewubte als
phinomenologisches Problem* zu verweisen. Der Herausgeber selbst
bringt einen Beitrag iiber ,Die psychiatrische Diagnostik, ihre Wege und
Probleme* bei. Uber diese Deutung des Menschen hinaus gehen andere
Beitrige des Sammelbandes die Bedeutung des Menschenbildes in der
Seelenheilkunde und in der allgemeinen psychologischen Behandlung
an. Dabei erstellt E. Pakesch einen interessanten Beitrag iiber den
+EinfluB des Strafvollzuges auf die Psyche des Héftlings*.

Der Theologe wird besonders aufhorchen, wenn Petrilowitsch in
seiner Einleitung bemerkt: ,Die Personlichkeitsstruktur, eine Neufas-
sung des traditionellen Substanzbegriffes, stellt sich als ein Gefiige von
dispositionellen Anlagen, Bereitschaften, Einstellungen, Funktionen und
Begabungen dar. Dem Strukturbegriff kommt eine normative Bedeu-
tung zu, die Personlichkeitsstruktur hat im Sinne der Erfiillung der
Idee seiner selbst eine Sollensrichtung auf Selbststeigerung und Selbst-
verwirklichung." Es ist darum zu erwarten, daB der vorliegende Sam-
melband die im theologischen Raum seit ldngerer Zeit ausgetragenen
Diskussionen iiber normative Fragen leben wird.

Wiirzburg. Wilhelm Dreier.

Chauchard, Paul: Untugend der Tugenden — Tugend der Untugenden.
Diisseldorf: Patmos-Verlag 1967. 188 S.; Paperback DM 15,80.

Die aus dem Franzosischen iibersetzte Studie des auch in
Deutschland bekannten franzésischen Naturwissenschaftlers und
Philosophen stellt einen weiteren wichtigen Beitrag zur ganzheit-
lichen Erfassung des Menschen und seiner natiirlich-iibernatiir-
lichen Entfaltung dar. Chauchards Uberlegungen und Forderun-
gen werden nicht unwidersprochen bleiben, zumal im deutschen
Sprachraum die Verbindung naturwissenschaftlicher, psychologi-
scher, soziologischer und theologischer Aussagen von nicht weni-
gen Theologen als ,Teilhardismen“ zuriickgewiesen werden. Chau-
chard wird darum nicht nur wegen seiner Aussagen, sondern
auch durch seine offene Verehrung Teilhard de Chardins zu
emphatischer Zustimmung und zu rigoroser Ablehnung heraus-
fordern. Beides sollte iiberwunden werden durch eine niichterne
Analyse der vorgelegten Uberlegungen. Sie stellen nicht nur
einen echten Briickenschlag zwischen verschiedenen wissenschaft-
lichen Erkenntnissen von Menschen dar; sie vermdgen auch eine
tiefere Sicht christlicher Moral und Ethik zu begriinden.

Chauchard selbst sieht das Ziel seiner Uberlegungen im vorliegen-
den Band darin, nachzufragen, ,inwiefern die verschiedenen Tugenden
vom physiologischen Blickwinkel aus richtig und die wichtigsten Laster,
also das, was man gewdhnlich als die Hauptsiinden bezeichnet, unrich-
tig sind". Er betont: ,Ich werde von Fall zu Fall zeigen, inwiefern die
echten Tugenden dem rechten Gebrauch des Gehirns entsprechen, bzw.
die Lasten diesem Gebrauch zuwiderlaufen, inwiefern die letztgenann-
ten verfilschende Nachahmung des Tiers oder der Krankheit, Zeichen
von Unreife oder Unwissenheit oder von scheinbarer Zivilisation sind,
gleichgliltig, ob das normale Subjekt sich dessen bewuBt ist oder
nicht, ob es dafiir verantwortlich ist oder nicht.” Es geht Chauchard
dabei nicht so sehr um eine Untersuchung der Siinde, sondern darum,
.Gewissen und Verantwortungsgefiithl zu wecken, wo es sich um eine
objektiv schlechte und gefiéhrliche Lebensweise handelt, oder, positiver
ausgedriickt, bewuBt zu machen, daB die Tugend fiir den Menschen eine
Notwendigkeit darstellt“. Die Betonung des Gehirns macht es schon
deutlich, daB Chauchard dem Zusammenwirken von Leib und Seele
besondere Aufmerksamkeit widmet. ,DaB aber der Leib, durch das
Gehirn auf die seelische Ebene des Bewubtseins gelangt, auf dieser
nicht Halt macht, daB er als biologischer Leib wirklich Person ist, daB
unser Geistigkeit, unsere Fihigkeit zu freier, verantwortlicher Entschei-
dung, unsere Liebeskraft gleichfalls in Beziehung zu einer biologischer
Funktion stehen, ist eine Tatsache, die man nicht zugeben will.“ Es
wirkt in Deutschland mehr als in Frankreich in der Tat noch schok-
kierend, wenn Chauchard fortfahrt: ,Die Moral erscheint uns dann als
Hygiene hoherer Art. Daher der Protest jener, die die Moral nicht zur
Hygiene herabgewiirdigt sehen wollen, ganz einfach deshalb, weil
sie nicht begriffen haben, daB es um eine Hygiene der Person geht und
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dab eine Hygiene der Person die Ubertragung der Hygiene auf die
hohere Ebene der Moral bedeutet. Es handelt sich dabei also nicht ein-
fach um eine psychosomatische Hygiene oder eine seelisch-geistige
Hygiene, sondern um eine Hygiene des ganzen Leibes, die der Prifron-
talregion als dem Organ der Personwertung und der Vergeistigung
den Vorrang einrdumt.”

Uber diese grundsitzliche Fragestellung hinaus begriindet Chauchard
geine Tugendlehre in einer Theorie des ,Optimums”, bzw. des Gleich-
gewichts. In zwei Hauptteilen sucht Chauchard jeweils an sieben
,tugendhaften Handlungen®, bzw. sieben ,Haupttugenden“ und sieben
JHaupteigenschaften* als ,Geist der Tugend" diese Theorie vom Opti-
mum zu begriinden. Er meint selbst: ,Ausgehend von einer Moral der
dynamischen Tugend, die sich nicht einfach darauf beschrédnkt, nichts
Boses zu tun, habe ich den Versuch unternommen, eine gewisse Anzahl
menschlicher Verhaltensweisen anhand eines Optimums zu unter-
suchen, welches die Tugend, das Gute, bezeichnet, wihrend die Abwei-
chungen von diesem Optimum, als das Bose, das Laster erscheinen. Ich
werde also von den traditionellen Hauptsiinden zur Darstellung ihres
Gegensatzes iibergehen — und das ist nicht die Tugend, sondern ein
entsprechendes, ebenso gefidhrliches Laster. Es wird sich dabei heraus-
stellen, daB die Tugend genau in der Mitte steht, daB sie das
Optimum ist. Damit stoBen wir erneut auf jenes biologische Gesetz,
nach welchem Gleichgewicht herrscht, wo das Optimum erreicht ist,
ein zugleich geistiges Gesetz, das fiir den Sauerstoff- und Vitamin-
bedarf im gleichen MaBe gilt, wie fiir die menschlichen Beziehungen.“
Dariiber hinaus sucht Chauchard zu begriinden, wie eine ,leidenschaft-
liche Begeisterung fiir das Optimum® erst bedeutet, sich ,ihm mit der
Dynamik echter Tugend hinzugeben, wihrend in Wirklichkeit Begeiste-
rung und Dynamik meist eingesetzt werden, um leidenschaftlich an
den Irrtiimern der beiden Extreme festzuhalten; das Optimum erscheint
als statische Haltung der Unterlassung, des Neins zu jeglichem Einsatz,
was in der Politik in der neutralen Einstellung der Mitte besonders
anschaulich zum Ausdrudc kommt. Will man also die tugendhafte Hal-
tung definieren, so ist es nicht mit der Verurteilung der Extreme getan,
wo Tugend in zerstérende Untugenden oder Laster umschldgt; man
muB auch denjenigen verurteilen, der bestrebt ist, jegliches Ubermal
zu vermeiden und darunter auch die Verpflichtung zum Fortschritt
rechnet.”

Wenn Chauchard betont, daB diese Studie ,keine erschépfende
Darstellung der Tugenden und Laster geben® will, ,wie sie sich
in den Handbiichern der Moral® finde, sondern ,vielmehr als
erginzende Untersuchung gedacht®, ,das Interesse des modernen
Menschen wecken" soll, ,der iiber seiner Leidenschaft, die Materie
vom unendlich Kleinen bis zum unendlich GroBen zu beherrschen,
das Interessanteste vergiBt, ndmlich die Beherrschung des irdi-
schen Pols der Komplexitiit, sich selbst”, dann kann dem doppel-
ten Aspekt uneingeschrinkt zugestimmt werden. Chauchard macht
in aller Deutlichkeit darauf aufmerksam, daB auch eine ,Physiolo-
gie der Tugenden“ keineswegs die ,Psychosoziologie und die
Metaphysik der Tugenden“ ersetzt. Sie ist in der Tat lediglich ein
Aspekt" der natiirlichen Moral und verweist auf den, der fir die
Natur verantwortlich ist, ihren Schépfer®. Die Diskussion iiber
diese Studie wird sich darum wahrscheinlich nicht am Detail, son-
dern an der Grundsatzfrage entziinden. Dabei wird sich zeigen,
daB nicht nur unsere Ungeiibtheit, um nicht zu sagen: unser Unwis-
sen auf diesem Gebiet einer wissenschaftlichen Differentialanalyse
vom Ineinander der Natur und der Gnade, des Leibes und des
Geistes zu MiBverstindnissen und Verkennungen fithren kann,
sondern daB auch eine letzte Antwort noch nicht recht moglich
erscheint. Darum aber sind die Uberlegungen von Chauchard ein
wertvoller Baustein fiir den Neubau einer christlichen Moral, der
sich mehr am siindigen und tugendhaften Menschen als an
der Siind e orientiert.

Wiirzburg. Wilhelm Dreier.
Peschke, Karlheinz: Naturrecht in der Kontroverse. Kritik evangelischer

Theologie an der katholischen Lehre von Naturrecht und natiirlicher

Sittlichkeit. (Tom. VIII Studia Theologiae Moralis et Pastoralis edita

a Professoribus Academiae Alfonsianae in Urbe). Salzburg: Otto

Miiller Verlag 1967. 191 S.; Ln DM 19,80.

Fiir das kontroverstheologische und das dieses ergénzende
tkomenische Gesprich hietet die vorliegende Arbeit eine niitzliche
Standortbestimmung verschiedener besonders représentativer
evangelischer Theologen in Gegeniiberstellung zu Lehren, wie sie
in der katholischen Theologie vertreten werden. Nidherhin behan-
delt die Arbeit ,I. Das Naturrecht im christologischen Universalis-
mus: Karl Barth* (15-38); ,II. Naturrecht als Schépfungsordnung
auf dem Hintergrund des Zwei-Reiche-Denkens: Emil Brunner”
(34—72); ,III. Naturrechtsdenken mit streng ontologischem Ansatz:
Paul Althaus" (73—99); ,IV. Naturrechtliche Ansiitze in der Ethik

der Notordnungen: Helmut Thielicke* (100-126); ,V. Eschatolo-
gisches Naturrecht: Heinz-Dietrich Wendland* (127—141). Den
Schluf bilden ,VI. Zusammenfassender Uberblick iiber die Anlie-
gen evangelisch-theologischer Naturrechtsdiskussion® (142—181)
und das ,SchluBwort" (182—184).

Die verschiedenen Ausgangspunkte bei der Ablehnung der ,Fehler*
bzw. Anniherung an ,das" katholisch verstandene Naturrecht bringt
der Verfasser in knapper, aber ausreichender Form. Die Arbeit leidet
jedoch an einem Grundfehler, der sich durch alle ihre Ausfiihrungen
hindurchzieht und ihren Wert mindert. Seite 11 heiBt es: ,Haufig mochte
man den Begriff des ,Naturrechts' allein dem objektiven Recht vorbe-
halten wissen und dann die objektive Sittenordnung als ,Naturgesetz'
bezeichnen. Letzterer Begriff ist aber geeignet, Verwechslungen mit
dem physikalischen Naturgesetz herbeizufiihren. Allgemein angenom-
men ist diese Unterscheidung auch heute noch nicht. Damit klar zum
Ausdruck kommt, daB es dieser Arbeit um das Naturrecht nicht bloB
im rechtlichen, sondern in seinem weiten, ethischen Sinn geht, spricht
der Titel von ,Naturrecht und natiirlicher Sittlichkeit' als Gegenstand
dieser Untersuchung, eine Verdeutlichung, die auch im Text hdufig wie-
derkehrt.”

Diese methodologische Reflexion halten wir fiir falsch. Es geht um
das sittliche Naturgesetz (= die natiirlich-sittliche Gesamtlebens-
ordnung) und als Teil desselben um das in der sittlichen Ordnung
begriindete Naturrecht (= die Gesamtheit der vor- und {iberpositiven
sittlichen Forderungen fiir die Rechtsordnung, der es zukommt, das
dubBere Zusammenleben der Menschen im Hinblick auf das Gemein-
wohl zu ordnen). Naturrecht meint negativ den Gegensatz zu Willkiir-
recht und positiv: Person-Sachgerechtigkeit oder ,Sachlichkeit”. Diese
saubere Unterscheidung setzt sich heute immer mehr durch. Und in der
Tat: Wird im kontroverstheologischen und dkumenischen Raume mit
dieser Unterscheidung diskutiert, dann wird man sich iiber die eigent-
lichen naturrechtlichen Grundfragen leichter in Theorie und
Praxis einigen koénnen, wihrend fiir die Diskussion der sittlich verbind-
lichen Gesamtlebensordnung biblisch Rém. 1 u. 2 den locus classicus
abgeben miissen.

Es ist vom Standpunkt des Verfassers schwer versténdlich, aber vom
begrenzten Gegenstand seiner Abhandlung zu bedauern, daB er evan-
gelische Theologen wie H.-H. Schrey, E. Wolf und Juristen wie H.
Dombois, J. Heckel u. a. nicht herangezogen hat. Diese Kritik will aber
nicht iibersehen, daB der Verfasser auf engstem Raume fiir die erste
Beschéftigung mit dem Grundproblem eine wichtige Orientierungshilfe
geliefert hat. Diese wird besonders durch Kapitel VI. im ,Zusammen-
fassenden Uberblick* geboten.

Bei der negativen Kritik katholischer Positionen werden leider, wie
das gewdhnlich auch anderswo geschieht, wenig konkrete Beispiele
aufgezeigt, die ,zur Vereinseitigung einer ganzen Schulmeinung® fithren
konnen (144). Richtig wird H. Thielickes ablehnende Haltung zum sitt-
lichen Naturgesetz und Naturrecht als nicht repriisentativ fiir die
protestantische Ethik der Gegenwart bezeichnet (149).

Die von einigen katholischen Theologen (vgl. vor allem K. Rahner)
iibernommene Lehre von K. Barth, daB alles Sitiliche und die darauf
bezogene Erkenntnis und Deutung schon immer unter dem EinfluB
der Gnade stehen (,iibernatiirliches Existential“, K. Rahner), besagt
aber nichts gegen die wenn auch dem Urstand gegeniiber (also relativ!)
verschlechterte natiirliche Erkenninisfiahigkeit des Menschen.
Und auf die kommt es hier an. (Vgl. Rém. 1 u. 2). Die Zustdndigkeit
des kirchlichen Lehramtes fiir das Naturrecht beruht auf seiner
Zusténdigkeit fiir das sittliche Naturgesetz (s. oben). Hinsichtlich der
Verbindlichkeit der einschligigen kirchlichen Lehrverkiindigung hétten
vom Verfasser (156) genauere Angaben gemacht werden sollen. Ebenso
ist der Begriff Kasuistik (159) zu eng. Vgl. Mausbach-Ermecke, Katho-
lische Moraltheologie, Bd I (1959). Ebd. Bd IIT (1961), wo der Verfasser
auch zum Naturrecht wichtige Hinweise hétte finden kénnen.

Nur Voreingenommenheit kann der katholischen Moraltheologie
unterschieben, sie sei ,syllogistische Deduktionsmoral“ (159). In
Wirklichkeit miissen hier Wissensfragen nach dem Konkreten und
Gewissensfragen gegeniiber dem Konkreten ebenso unterschieden
werden wie anthropologische, gnoseologische, psychologische und
historische Erkenntnisumstdnde. Eine bloBe ,Subsumtionsmoral®
ist jedenfalls die klassische katholische Moral nie gewesen, weil
dagegen immer schon ihre Lehre vom Gewissen wie von der sitt-
lichen Bedeutsamkeit der Lebens- und Handlungsumsténde gerich-
tet war. — Seite 164 wird den einsichtigen Prinzipien des sitt-
lichen Handelns ,vor allem formale Natur“ zugeschrieben, wobei
es sich ,nach Autoren verschieden nur um sehr wenige Grundnor-
men”“ handelt. Hier wird formal und allgemein verwechselt und
iibersehen, daB alle Normen normative Definition des menschlichen
Seins vor Gott, vor sich selbst und vor dem Nichsten darstellen.
Seite 174 wird richtig dargelegt: Soweit die menschliche Natur
wandelbar ist, soweit ist es auch die darauf bezogene sittliche
Norm. Soweit jene unwandelbar ist, ist auch die Norm unwandel-
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bar. Dieser Gedanke hitte jedoch noch eingehender dargestellt
werden miissen.

,Die Kritik Wendlands, das Naturrecht sei zu einseitig ontolo-
gisch ausgerichtet und vernachléssige die Eschatologie, richtet sich
auch gegen das katholische Naturrecht® (78). .Eschatologisch kann
man das katholische Naturrecht kaum nennen.* Und das mit Recht:
Weil das Naturrecht als Teil der sittlichen Gesamtlebensordnung
im Lichte der Vernunft iiber die christliche Eschatologie
nichts ausmachen kann. Um diese geht es in einer Naturrechts-
theologie, die den Glauben zur Grundlage hat, und daran
fehlt es allerdings sowohl in der iiberkommenen Moraltheologie
als auch in der sich erst entwickelnden Sozialtheologie. Hier ist
dann vor allem auch der Raum fiir Kontakte mit den evangelischen
Theologen, die der Verfasser vorfiihrt.

Zustimmen méchten wir dem Verfasser, wenn er den Ausdruck
,Naturrecht* als den ,die gemeinte Sache am treffendsten”
benennenden hilt (182). Durch Hinzufiigung des Wortes ,kritisch*
— nicht eschatologisch! — wird eine naive Naturrechtsauffassung
abgelehnt, welche einem ,kritischen Realismus® nicht standhalt.

Bochum. G. Ermecke.

Oelinger, Josef: Organisierte Verantwortung. Zeitfragen der katholisch-
sozialen Verbinde. Kéln: Verlag J. P. Bachem 1967. 158 5.

Es ist erstaunlich, wie wenig man sich sozial-wissenschaftlich
mit dem hier gestellten Thema bislang befafit hat. Kein Waunder,
daB man mit dem ihm zugrunde liegenden Problem bis zur Stunde
nicht fertig wird. Oe. verweist mit Recht auf die verwirrende
Lage nach 1945, als man zuerst mancherorts fiir die Beibehaltung
der ,kirchenorganischen Linie*, von der NS-Zeit aufgezwungen,
gegen die doch schlieBlich wieder sich durchsetzende ,verbands-
pluralistische eintrat (28). Oe. behandelt zundchst ,I. Ideen und
Prinzipien des katholisch-sozialen Verbandswesens® (18—47), wo-
bei er mit Recht auf die doppelte Aufgabe der Verbidnde hinweist:
auf die religitse Formung ihrer Mitglieder und deren weltver-
antwortenden Einsatz im Leben der Gesellschaft von heute. Diese
Doppelaufgabe wird im ganzen Buch immer wieder dargestellt,
wobei jedoch der Akzent vor allem auf der Behandlung der
dhristlichen Weltverantwortung im Lichte heutiger soziologischer
Erkenntnis gelegt wird. Mit Recht wird (18f) betont, daB die Ein-
teilung der Verbénde in ,Personalverbinde“ und ,Sachverbénde"
im katholischen Raume keine Trennung, sondern nur verschie-
dene Akzentsetzungen bedeuten kann.

Immer obliegt dem Katholischen die Trégerschaft zum Apostolat,
und sie ist Imstrument ,zur Verwirklichung der katholischen Sozial-
lehre*. Jener Begriff hitte ndher noch vertiefter Darlegungen bedurft,
dieser einer stirkeren Prézisierung! — Pfarrprinzip und Verbands-
prinzip miissen einander erginzen, weil die Pfarrei nicht der einzige
Raum zur Erfilllung der Verbandsaufgabe sein kann. Der Verf.
lehnt das ,Familienprinzip® ab als ein Grundprinzip kirchlich sozialer
Gestaltung. Wir glauben, daB er hier {ibersieht, wie die kirchliche Ver-
kiindigung, gerade in ihrer offiziellen Form bis hin zum Konzil,
immer wieder den Begriff der Familie (Hausfamilie, Vélker- und Mensch-
heitsfamilie, Familie der Gotteskinder = Kirche) in analoger Weise
gebraucht und gerade so eine bloB funktionale soziologische Betrach-
tungsweise durch eine personal-existentielle ergéinzt. Es geht dabei
nicht um die Intimitit der Hausfamilie, sondern um Familie als Ort
der Auszeugung des Menschen in Gemeinschaft zu seinem vollen
Menschentum. Vgl. Mausbach-Ermedke, Katholische Moraltheologie, Bd
111, Miinster 1961, und G. Ermecke, Familienhaftigkeit des Menschen
als Prinzip des sozialen Denkens und Handelns, in: Naturordnung in
Gesellschaft, Staat, Wirtschaft (Festschrift fiir J. Messner), Innsbruck-
Wien-Miinchen 1961, S. 263—281.

Der ,Familiarismus®, der die Familienhaftigkeit des Menschen in
Kirche und Welt zum Grundprinzip erhebt — falsch dargestellt sowohl
im LThK IV (196) 8 sowie bei N. Monzel, Katholische Soziallehre II, Kéln
1867, 95, Anm. 9 —, wird von Oe. leider nicht richtig aufgegriffen.

Weil die Kirche ,Lebensprinzip der menschlichen Gesellschaft" ist,
darum miissen auch katholische Verbinde dieser kirchlichen Sendung
gegeniiber sich verantwortlich fithlen. Allerdings miiBten bei diesen
Verbéinden klarer unterschieden werden solche, welche innerkirchliche
funktionale Aufgaben verrichten, die nach dem Praesidessystem
bislang organisiert waren — heute tritt hier eine weitgehende ,Demo-
kratisierung” zutage —, und solche kirchlich gegriindeten katholischen
nicht-funktionalen Verbidnde, welche keine innerkirchliche Funktion,
sondern vor allem christliche Aufgaben in der Weltgestaltung auszuiiben
haben. Hier ist der geistliche Beirat statt eines Praeses am Platz (vgl. 40).

Die Geschichte der katholischen Verbdnde aus dem 19. Jahr-
hundert bis zur Gegenwart wird kurz und treffend skizziert und
ihre Entstehung sowohl wie ihre Tiétigkeit von innerkirchlichen
und weltlich-sozialen Umstéinden hergeleitet.

Das II. Kapitel ,Grundziige der industriellen Gesellschait" (48—87)
und das III. Kapitel ,Die Schichtung der Gesellschaft" (68—80) bringen
allgemeine soziologische Ausfithrungen iiber die moderne Gesellschaft,
Fiir denjenigen, der die soziologischen Kategorien und deren Anwen-
dung auf die soziale (nicht ,soziologische®l) Wirklichkeit nicht kennt,
kénnen diese beiden Kapitel instruktiv sein. Fiir das Thema des Buches
bringen sie jedoch wenig.

Das IV. Kapitel ,Katholisch-soziales Verbandswesen und Sozial-
schichtung" (81—98) stellt die Bedeutung des Berufes als Schichten-
spezifikum heraus, wobei die ,neue Mittelschicht* und das ,Organi-
sationsdefizit* ihr gegeniiber gut dargestellt werden (90ff). Mit Recht
wird auf die notwendige ,innerkatholische Pluralitdt® hingewiesen.

Gut scheint uns das V. Kapitel ,Erginzende soziologische Aspekte
der Organisationsfrage* (99—110) gelungen zu sein, wobei auch gestreift
werden ,Organisationsmiidigkeit, OrganisationsverdruB®, »Unterbewer-
tungen aber auch Uberbewertungen von Organisationen®. Wir mdchten
jedoch Organisation nicht als eine .Vergesellschaftungsform®, sondern
als eine Formierung von Gesellschaft auffassen: Organisation heiBt
Vereinigung von Kréften zur Erreichung bestimmter Zwedke. Vgl. G
Ermedce, Die katholischen Verbinde im Lichte christlich-gesellschaifts-
wissenschaftlicher Sicht, in: Die Neue Ordnung 1968 (22), S. 226—281. —
Die Notwendigkeit von Organisation gerade in der heutigen Gesell-
schaft wird eindriiklich dargelegt, ebenso wie das Problem der ,Mehr-
fachmitgliedschaft® (108) kurz gestreift wird.

Das VI. Kapitel ,Aspekte der besonderen Situation der katholisch-
sozialen Verbiinde* (111—137) und das VII. Kapitel ,Weitere Fragen und
Aufgaben® (138—154) gehen nun im einzelnen den Griinden fiir die
Schwierigkeiten und MiBverstédndnisse hinsichtlich des katholischen Ver-
bandswesens nach:

Verhiltnis von Verbinden und kirchlicher Hierarchie, Probleme der
Massenorganisation, stirkere Betonung des ,Dienstleistungsprinzips®
gegeniiber dem allerdings immer unentbehrlichen ,Erfassungsprinzip®,
Vertretung kirchlicher Soziallehren inmitten einer ,pluralistischen Gesell-
schaft® — ,fiir fehlende christliche Substanz gibt es keinen ,subsididren’
Ersatz durch den Staat® (122) —, Programm und Bildung, Probleme
christlicher Politik* (124ff) bei allem ,innerkatholischen Pluralismus®,
Staatsbejahung in der Demokratie, ,Probleme der sozialen Bildung
des Klerus®, ,innerverbandliche Demokratie®, ,religitse Bildungsarbeit*
der Verbiinde sind die Hauptthemen, zu deren sachgerechter Diskussion
Oe. gute Gedanken beisteuert. Alles in allem: ein niitzliches zu weiterem
Nachdenken, zu vertiefter Forschung und zu lebendiger Praxis anregen-
des Buch.

Bochum. G. Ermecke.
Salomon, Klaus-Dieter: Der soziale Rechtsstaat als Verfassungsauftrag

des Bonner Grundgesetzes. Kiln: Verlag J. P. Bachem 1965. 58 5.

Kart. DM 4,80.

Diese vom Katholisch-Sozialen Institut der Erzdidzese Koln
herausgegebene Abhandlung will aus der Sicht des Verfassungs-
rechts ein Diskussionsbeitrag ,zur sozial-reformatorischen Thema-
tik der christlich-sozialen Bewegung" sein (47). ,Sozialreform" ist
danach zu verstehen als strenge verfassungsrechtliche Pflicht des
Staates und aller gesellschaftlichen Gruppen mit Offentlichkeits-
auftrag, fiir deren Ausgestaltung der ,Geist” des sozialen Rechts-
staats mannigfache Hilfen gibt. Mit groBem Geschick vermag der
Verf. auch einem breiteren Leserkreis die hierfiir grundlegenden
Einsichten (Kritik einer mangelnden Unterscheidung der Termini
,Demokratie* und ,Rechtsstaat; Warnung vor einer ,bindungs-
losen* Volksherrschaft; Moglichkeiten von rechtlichen Bindungen
der Staatsgewalt im umfassend verwaltenden Massenstaat) nahe-
zubringen (7ff). Aus der Verfassunggeschichte der jiingsten Vergan-
genheit kommt knapp, aber ausreichend das Versagen der posi-
tivistischen und liberalen Rechtsstaatsidee zur Sprache (13ff). ,Der
Bereich. des Solidarischen, der gesellschaftlichen Beziehungen und
der dort liegenden Moglichkeiten und Gefahren aufierstaatlicher
Machtzusammenballung wurde nicht gesehen® (15). Unter anderem
von daher erklirt sich, warum die Viter des Bonner Grundgeset
zes (Parlamentarischer Rat) nicht am ,liberalen Rechtsstaat alter
Prigung” (18) ankniipfen wollten. Man ging vielmehr daran, in
Wahrung und Ausgestaltung liberalen Gedankenguts (Grund-
rechte, Gewaltenteilung, GesetzmiBigkeit der Verwaltung) das
Staatsvolk der BRD auf das Leitbild vom ,Sozialstaat® (Art. 20
Abs. 1 GG) oder ,sozialen Rechtsstaat [Art. 28 Abs. 1 GG) als
,Staatszielbestimmung” zu verpflichten.

Der Verf. férdert mit seinen Ausfithrungen das Bemihen, die aus
dem sozialen Rechtsstaatsprinzip abzuleitenden Grundsétze fiir die Ent-
wicklung gesellschaftspolitischer Ordnungsvorstellungen fruchtbar zu
machen. Ohne auf Einzelheiten einzugehen, sei dem Verf. voll beige-
stimmt: Diese Grundsditze vermogen auch der ,Programmgestaltung
einer christlich-sozialen Bewegung wichtige Hinweise und Impulse zu
geben (48). In diesem Zusammenhang ist die Warnung des Verf. zu
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unterstreichen, ,das verfassungsrechtliche und iiberhaupt das juristische
Argument bei der offentlichen wie politischen Diskussion von Pro-
grammentwiirfen zu unterschétzen" (48).

Allerdings verbietet sich von der Sache her auch das Gegenteil. So
geht der Verf. wohl mehr als einen Schritt zu weit, wenn er bei Behand-
Jung der Mitbestimmungsfrage die These vertritt, Gesetzgebung und
Sozialverbinde mit Uffentlichkeitsauftrag seien von Verfassungs wegen
mit einer planmiBigen Fortentwicklung des Mitbestimmungsrechtes
beauftragt (35). Sozialverbinde mit Uffentlichkeitsauftrag diirfen — so
notwendig sie sind im ProzeB demokratischer Meinungs- und Willens-
bildung — mit ihren Zielvorstellungen nicht in die Rolle eines sozial-
staatlichen Gegenverfassungsgebers hineinwachsen. Das Leitbild einer
,sozialen Demokratie in den Formen des Rechtsstaates” beldBt die
Verantwortung fiir eine allgemeine sozialgerechte Gestaltung und die
Kontrolle jeder Sozialgestaltung bei den Organen der Staatsgewalt.
Zudem kann sich keine der zur Sozialgestaltung ,konkret“ erhobenen
Forderungen unmittelbar vom Grundgesetz selbst her legitimieren. Auch
in Fragen der betrieblichen Mitbestimmung ist keine Regelung verfas-
sungsrechtlich vorgeformt, keine Regelung auch in ihrem Bestand ver-
fassungsrechtlich garantiert. Von einem Verfassungsauftrag zur wei-
teren Ausgestaltung der Mitbestimmung kann deshalb nach Ansicht
des Rezensenten keine Rede sein. Damit ist nicht gesagt, eine weitere
Ausgestaltung der Mitbestimmung stofe in der Verfassung inhaltlich
sehr bald auf eine Grenze.

Dem Verf. sei fiir seine gehaltvolle, anregende Schrift gedankt.

Freiburg i. Br. Rudolf Henning.

Walther, Christian: Theologie und Gesellschaft — Ortsbestimmung der
evangelischen Sozialethik. (Verdffentlichungen des Instituts fiir
Sozialethik an der Universitdt Ziirich Bd 2). Ziirich—Stuttgart:
Zwingli-Verlag 1967. 204 S.; Ln DM 22,80; br. DM 18,50.

Spitestens seitdem die Politische Theologie innerhalb der
christlichen Lehre einen neuen Akzent gesetzt hat, gewthnt man
sich daran, daB Theologie nicht mehr im elfenbeinernen Turm
allein verbleibt, sondern sich berufen fiihlt, gesellschaftliche Pro-
bleme zu beleuchten. Das war nicht immer so. Der Autor bemerkt
im Vorwort mit Recht, ,daB sich soziales Geschehen jetzt auf der
theologischen Denkebene reflektiert, stellt einen bemerkenswerten
Vorgang in der neueren theologiegeschichtlichen Entwicklung dar”.
Er untersucht im ersten Teil die Problemlage der Sozialethik unter
diesem Aspekt, spiirt — im zweiten Teil — deren historische
Wurzeln auf (anhand von Einzelstudien iiber v. Oettingen, Joh.
Wendland, E. Troeltsch, G. Wiinsch und Fr. Brunstdd), um sich
im dritten Teil der Freiheit und ihren Problemen in theologischer
Sicht als dem zentralen Anliegen der Sozialethik zu widmen. Im
vierten Teil des Buches triigt er einige Elemente einer ,Theorie
der gegenwiirtigen evangelischen Sozialethik“ zusammen, und zwar
mit derselben Methode des Hervorhebens von Schwerpunkten
anhand von Einzelstudien. Nachdem die grundsétzliche Verant-
wortung der Kirche fiir die Welt gesichert worden ist, werden die
Probleme der Theologie der Gesellschaft und der theologischen
gesellschaftlichen Institutionen bei A. Rich und der Sozialethik
als Explikation der ,libertas christiana“ bei E. Wolf ausgebreitet.
Auf diese Weise entsteht ein ausgezeichneter Uberblidk iiber den
derzeitigen Stand der Beschéftigung im Bereich der evangelischen
Theologie, wie wir ihn in dieser Form noch nicht gekannt haben.

Dem hohen theoretischen Verstindnis des Verf. ist es aber
nicht nur gelungen, diese kompakte Synopse evangelisch-theologi-
schen Studiums der gesellschaftlichen Fragen zu erarbeiten, Es ist
ihm auch gelungen, die immer noch vorhandene Distanz zur politi-
schen Wirklichkeit aufzudecken und die Ansétze in einigen Punk-
ten weiterzudenken. Das fithrte zum SchluBkapitel ,Sozialethik
in einer sich differenzierenden Gesellschaft* und zu ,offenen Fra-
gen“, die nicht nur eine stindig neue Aufgabe dieser Wissenschaft
bleiben werden, sondern die auch jeden einzelnen zum Nachden-
ken anregen.

Salzburg. F-M. Schmolz

Die frithen Sozialisten. Hrsg. von Fritz Kool und Werner Krause.
Eingeleitet von Peter Stadler. Olten und Freiburg i. Br.: Walter-
Verlag 1967. 686 S.; Ln DM 29,—.

Das vorliegende Werk ist der 1. Band der im Walter-Verlag
erscheinenden ,Dokumente der Weltrevolution“. Allgemein als
vormarxistisch gekennzeichnet, haben die hier zur Darstellung
gebrachten Sozialrevolutiondre im modernen Dialog zwischen
Marxisten und Christen nur einen geringen, nur einen historischen
Wert. Allerdings sehen sich die Vertreter christlicher Sozialwis-
senschaft bei einer Analyse der christlich-sozialen Bewegung auch

heute noch genétigt, auf den einen oder anderen dieser Denker
des 18.Jahrhunderts zuriickzugreifen. Viele Ideen, ich denke vor
allem an die der Produktionsgenossenschaft, sind im Verlauf des
19. Jahrhunderts von Christlich-Sozialen aufgegriffen und erneut
als Forderung an die politische Ordnung in die Debatte geworfen
worden. Fiir ein systematisches Studium und fiir eine exakte Auf-
arbeitung dieser Tradition kann der vorliegende Band darum von
grofem Nutzen sein.

Unter dem schon genannten Titel ,Die frithen Sozialisten* gibt der
Band einen dokumentarischen Querschnitt durch eine Vielfalt von
gesellschaftskritischen, revolutioniren oder utopischen Schriften und
Programmen, die z. Z. ihrer Entstehung keineswegs als Ausdruck einer
einheitlichen sozialistischen Bewegung verstanden wurden. Allerdings
sollte man vorsichtig sein, die retrospektiv als vormarxistisch und
utopisch gekennzeichnete sozialistische Bewegung des ausgehenden
18. Jahrhunderts nur als belanglosen Vorldufer des Marxismus abzu-
werten. An utopischen Vorstellungen, das machen diese Dokumente, aber
auch verschiedenen Aussagen des Karl Marx und noch mehr seiner
Epigonen, man denke etwa an Friedrich Engels, deutlich, stehen sich
beide sozialistischen Bewegungen nicht nach.

Das Herausgeber-Komitee betont, daB es ihm ,bei der Auswahl der
Texte an erster Stelle um das Bemithen gegangen sei, ,die Wurzeln
der Kritik an der bestehenden Gesellschaftsordnung und der Hoffnung
auf eine ideale Gemeinschaft in reprdsentativen Dokumenten anschau-
lich werden zu lassen. Dabei galt es als editorische Regel, nicht eine
bloBe Anthologie von Fragmenten und Zitaten zu geben — die immer
nur willkiirlich sein kénnen — sondern wo immer moglich Texte im
vollen Wortlaut aufzunehmen®. Es wurde vor allem auf franzdsische,
englische und deutsche Quellen zuriickgegriffen. Dabei wurden auch Au-
toren ans Licht gehoben, die iiblicherweise nicht in die Reihe der frithen
Sozialisten hineingenommen werden. Ausgeklammert wurden die Charti-
sten und so bekannte frithe Sozialisten wie Blanqui und Proudhon. Da
das Wirken des Letztgenannten hauptsiichlich in die Zeit nach 1848
fallt, wurde er vom Herausgeber-Komitee aus diesen zeitlichen Griin-
den nicht beriicksichtigt. Das ist um so mehr zu bedauern, als Proudhons
Schriften wesentlich dazu beigetragen haben, von einer einheitlichen
Tendenz und einem gemeinsamen Streben der Frithsozialisten zu spre-
chen. Dennoch ist der Band umfangreich genug geworden, wozu nicht
zuletzt eine groBziigige Ausstattung des Verlages beigetragen hat.

Das Werk zeichnet sich nicht nur durch eine gelungene Gliede-
rung vom Inhaltlichen der Dokumente her aus. Es wurde ange-
reichert durch hervorragendes Bild-Material der behandelten So-
zialisten und. durch eine umfangreiche Bibliographie sowie ein
Namensverzeichnis. Leider fehlt ein Sachregister, das gerade in
einem solchen Sammelband hervorragende Dienste leisten wiirde.
So bleibt es dem Leser iiberlassen, aus einem Gesamtstudium
heraus die Parallelen und Gemeinsamkeiten sowie das Unter-
schiedliche der Ideen und Bestrebungen der frithen Sozialisten
herauszuarbeiten.

Wiirzburg Wilhelm Dreier.

Hofmeier, Johann: Seelsorge und Seelsorger. Eine Untersuchung zur
Pastoraltheologie Johann Michael Sailers. Regensburg: Verlag Fried-
rich Pustet 1967. IX, 228 S.; kart. DM 32, —.

In der groBen Zahl der Sailerliteratur verdient das Buch von
J. Hofmeier besondere Beachtung, weil hier — nach vielen Mono-
graphien — eine systematische Zusammenfassung der Pastoral-
theologie des Erziehers und Seelsorgers vorgelegt wird.

In zwei Teilen ,Der Seelsorger in den Funktionen seines Amtes*
und ,Priesterbild und Priesterbildung® untersucht der Verf. das breite
Spektrum Sailerschen Schaffens auf seine theologischen Hintergriinde,
die in vier Exkursen dargelegt werden. Sie haben das ,Prinzip der
Aktualitit und Konzentration“ in der Homiletik, die ,christologische
und ekklesiologische Ausrichtung”, ,das gottmenschliche Prinzip* und
das ,heilsgeschichtliche Denken“ der Pastoraltheologie Sailers zum
Gegenstand. In diesen Exkursen ist das Hauptergebnis des Werkes zu
sehen, das iiberzeugend herausgearbeitet wird. Doch hitte die ekkle-
siologische Ausrichtung der Sailerschen Theologie in ihren verschie-
denen Stadien genauer untersucht werden konnen. Der Hinweis auf
den normalen ReifungsprozeB, der den Menschen immer gemeinschafts-
bezogener und gemeinschaftsfihiger werden lasse, geniigt wohl nicht
ganz zur Erklirung der relativ spdten Entwicklung einer ausgepriigten
Ekklesiologie.

Erstmals hat Hofmeier durch die Einfiigung eines eigenen Kapitels
iiber die Liturgik die Stellung Sailers in den liturgischen Bestrebungen
der Aufkldrung zusammenfassend darzustellen versucht, ein Thema,
iiber das der Rezensent in einiger Zeit eine ausfithrliche Monographie
vorlegen will. Der immer wieder durchgefiihrte Vergleich der Aussagen
Sailers mit zeitgendssischen Pastoraltheologen zeigt einerseits weit-
gehende thematische Gleichheit, auf der anderen Seite aber auch die
Originalitdt des ebenso gefeierten wie umstrittenen Universitdtsprofes-
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sors, der diese Themen in seine theologischen Grundanliegen inte-
griert. Damit ist ein weiterer Beitrag zu der noch nicht ganz aufgehellten
Quellengeschichte Sailers geleistet.

Es ist das Verdienst der vorliegenden Arbeit, iiberzeugend die
theologischen Prinzipien herausgearbeitet zu haben, die dem Den-
ken Sailers zugrunde liegen, die er aber selber nur wenig reflek-
tiert und systematisch fixiert hat. Von daher beurteilt Hofmeier
den rein wissenschaftlichen Wert der Sailerschen Pastoraltheolo-
gie gering, wertet sie aber mit Recht als einen bedeutenden ,Bei-
trag zur Weltpriesteraszese®, wie sie heute allenthalben gefordert
wird.

Zur Abrundung des iiber das Priesterbild Gesagten darf der
Rezensent hinzufiigen, daB Sailer sich von der rein kultischen Auf-
fassung des katholischen Amtspriestertums freigehalten hat. Die
Lehre und ,Seelenpflege” stehen gleichberechtigt neben der sazer-
dotalen Funktion des Amtes. Ein Widerspruch zwischen den Aus-
sagen, Sailers Glaube sei nie ins Wanken gekommen (9) und, Sai-
ler habe selbst die innere Not von Glaubenszweifeln erfahren (149)
und die nach meiner Meinung iiberbewertete Heiligenverehrung im
Leben Sailers seien erwihnt, mindern aber den Wert dieser Arbeit
nicht. Sie gewinnt dadurch besondere Aktualitdt, daB sie eine
dhnliche Auf- und Umbruchsituation zum Gegenstand hat wie die
unserer Tage.

Miinster. Manfred Probst.

Holl, Adolf u. Fischer, Gerhard H.: Kirche auf Distanz. Eine religions-
psychologische Untersuchung iiber die Einstellung 0Osterreichischer
Soldaten zu Kirche und Religion. Wien — Stuttgart: Wilhelm Brau-
miiller (1968). 114 S.; kart, DM 12,—.

Dies Buch scheint mir unter zwei Gesichtspunkten besonders
interessant zu sein und einen gewissen Seltenheitswert zu besit-
zen. Erstens versucht es die Sprachgrenze zwischen Psychologie
und Theologie dadurch zu iiberwinden, daB hier der Fachpsycho-
loge (Fischer) in seiner Sprache iiber das Projekt kurz berichtet
(9-31), die Interpretation ad usum theologorum dann aber von
einem an der Untersuchung beteiligten, psychologisch versierten
Theologen (Holl) gegeben wird. Zweitens bricht das Buch aus der
in dieser Thematik {iblichen, aber methodisch sehr einseitigen Tech-
nik des bloBen Fragebogeninterviews aus und erreicht dadurch vor
allem eine deutliche Relativierung des leicht erhebbaren und
darum mabBlos iiberschitzten Faktors ,Kirchenbesuch® fiir die Mes-
sung von Religidsitit.

Nachdem die Autoren in einer Voruntersuchung mit 40 unstrukturier-
ten Interviews zundchst einmal den Fragenkomplex ,Kirche und Reli-
gion® abgegrenzt und umgangssprachlich aufgeschlossen hatten, formu-
lierten sie auf dieser Basis 172 Feststellungen {iber Religion und Kirche,
zur Hilfte positive Aussagen (z.B. ,Die Lehre der Kirche ist eine gute
Grundlage, um zu wissen, wie man sich im Leben moralisch verhalten
soll*), zur Hilfte negative Items (,Anstelle von Gotteshdusern sollte
man mehr Wohnungen bauen"). Jeder Feststellung war eine — von
.sehr richtig" bis ,ganz falsch® — fiinffach abgestufte Skala beigegeben,
auf der die jeweilige Antwort des Befragten notiert wurde. (Abdrudk der
Feststellungen und der Skalenwerte [in absoluten Zahlen] S. 99—109).
Mit diesem Katalog von Aussagen konfrontierten die Autoren in ihrer
Hauptuntersuchung insgesamt 417 Soldaten des Osterr. Bundesheeres
(altersméBig zwischen 17 und 26 Jahren, da sich fiir diese Altersgruppe
am ehesten Vergleichswerte aus der gerade in Usterreich recht stark
entwickelten Jugendforschung heranziehen lieBen). Obwohl sich aus den
so gewonnenen Daten bereits Meinungshdufungen und -trends erkennen
lieBen, wurde das gesamte Material einer Faktorenanalyse unterworfen,
die — trotz aller Bedenken der Autoren selbst (14) — zumindest eine
bessere Ubersicht iiber die Interkorrelation und damit iiber die Struktur
der gewonnenen Meinungsmengen erlaubt. Als wichtigste Faktoren
ergaben sich eine Reihe von Aussagenkonstellationen, die von den
Autoren unter den Begriffen Religi6sitdt, Distanz zur Kirche als Organi-
sation, Sozialkontakt, Kritik am Althergebrachten und Funktionalitdt
(Kirche als Institution) zusammengefaBt wurden.

Inhaltlich bringt die Untersuchung nichts umwerfend Neues,
wenngleich die Bestitigung von Vermutungen wissenschaftlich —
und vor allem praktisch — durchaus ihren Wert hat. Bezeichnender-
weise erhielt die Feststellung (Nr. 7) ,An irgend etwas muf der
Mensch glauben® die meisten Zustimmungen (87,5 %s). In derselben
Linie liegt es, wenn die Meinung, selbst in der ,richtigen“ Kirche
zu sein (Nr. 76:79,6 %o Zustimmung) mit der Ansicht parallel lauft,
daB es gleichgiiltig sei, welcher Kirche man angehdre, solange man
nach seinem Glauben lebe (Nr. 57¢:70,9% Zustimmung). Als
»ireundliche Distanz“ oder als ,vages Wohlwollen“ lassen sich
diese Grundeinstellungen beschreiben, was einerseits der institutio-
nalisierten Kirche eine relative Sicherheit fiir ihr Weiterbestehen

verheiBt, andererseits die Hoffnung auf eine nachkonziliare Erneue-
rung im Sinne eines verstiirkten Engagements des Gesamtkirchen-
volks stark in Frage stellen mubB.

Nachteilig wirkt es sich auch bei dieser Arbeit aus, daB die
finanzielle Begrenzung die Verf. dazu zwang, sich von vornherein
auf eine leicht erreichbare Gruppe von Probanden zu beschrdnken
— in diesem Fall Soldaten, was vielleicht militérsoziologisch ganz
ergiebig sein mag, fiir jegliches ,Hochrechnen“ aber ganz eindeutig
eine schiefe Basis ist. Insofern verbieten sich — was die Autoren
auch selbst immer wieder betonen — allzu weit gehende SchluB-
folgerungen DaB der ,Interpret® des psychologischen Materials,
der Theologe Holl, innerhalb seines Berichtsteils zunehmend mehr
dem oft schwer verdaulichen Psychologenjargon verfillt, mag sach-
lich erkldrlich und psychologisch verstidndlich sein, nur erschwert
es eben die Interpretation, und insofern gibt das Buch dem psycho-
logisch interessierten Leser eigentlich mehr einen Einblick in
bestimmte, methodisch recht interessante Forschungsansédtze empi-
rischer Untersuchungen, als daB es wirklich neue Erkenntnisse
zum Thema vermitteln oder gar begriinden kénnte. Eine Fundgrube
sind allerdings die zahlreich abgedruckten Protokollausschnitte
aus den Interviews der Voruntersuchung, die — einzeln zitiert —
natiirlich ganz ,falsche® Akzente setzen, insgesamt jedoch recht
aufschluBreiche, volkstiimlich zugespitzte Kurzformeln anthropolo-
gisch-theologischer Grundfragen darstellen. Einige Beispiele:

+Obwohl man sich das logisch iiberlegt, einer muB das ganze Ding
gemacht haben, irgendwas muB dran wahr sein.“ (34) oder ,Wenn sie
es beweisen konnen, kann man glauben, das ist klar, aber die kénnen
nichts beweisen. Spiter einmal, wenn man gestorben ist und man kommt
wirklich in den Himmel, kommt in die Hoélle, wie sie es so zeichnen auf
den Bildern, ob es wahr ist, das weill man erst nachher.” (35)

zwel Meinungen iiber die Kirche:

»Ein Gefiige, das schon zweitausend Jahre lang gehalten hat, muB
schon gut sein. Also wenn man da etwas grundlegend éndert, kann es
sein, daB es einstiirzt. (94) dagegen aber: ,Die Kirche wird sich ewig
halten bestimmt. Die haben so viel Reichtum, so viel Griinde und seo
viel Giiter und was weiB ich alles; das wird sich ewig halten. Eine
Fabrik geht zugrunde, aber eine Kirche nicht." (48)

und zwei Meinungen iiber die Priester:

Er ist weit weg von den anderen, der Pfarrer” (49), dagegen jedoch
(beinahe trostlich) ,Intrigen gibt es vielleicht im Vatikan auch; sind auch
nur Menschen." (49)

Hamburg. Gregor Siefer.

Casel, Odo, OSB: Das dristliche Opfermysterium. Zur Morphologie
und Theologie des eucharistischen Hochgebetes. (Herausgegeben von

P. Viktor Warnach OSB) Graz Wien Kéln: Verlag Styria 1968.

LV, 719 S.; Ln S 420,—; DM 65,—.

Dieses von Odo Casel als krénender AbschluB seiner geplanten
Trilogie iiber das Mysterium gedachte Werk erschien erst zwanzig
Jahre nach seinem Hinscheiden in der Osternacht 1948. Er hatte
schon in der 1. Auflage seines Buches iiber das ,Kultmysterium"
und in den Vorbemerkungen zu allen drei Auflagen desselben
~ein groBeres Buch iiber das christliche Opfermysterium, das in
Vorbereitung ist* angekiindigt. Dieses Vorhaben ist zu sehen im
Rahmen des Bemiihens um die WiedererschlieBung des Christus-
mysteriums, wie es ihm zufolge seiner geistigen Beheimatung in
der feierlichen Liturgie des Klosters, in der Liturgie des friihen
Christentums und der Religionsgeschichte der Spitantike zur
groBen Entdeckung seines Lebens geworden und vornehmlich im
Kult begegnet war. Daher bietet auch dieses posthume Werk eine
aus authentischen alten Quellen erneuerte Sicht jenes Opfer-
geschehens in der Messe, das ein betonter und gegeniiber der
Reformation polemisch zugespitzter Opferbegriff zwar tradiert,
aber durch eine unvermeidliche Verengung zugleich weithin dem
gldubigen Verstdndnis entzogen hatte.

Die schwierige Lage der ,Mysterientheologie® nach dem Erscheinen
der Enzyklika ,Mediator Dei* (1947) machte es unmoglich, die Frag-
mente als solche gleich nach C.s Tod zu verbffentlichen. Die Kontro-
verse um die ,Mysteriengegenwart” ging aber weiter und prézisierte
die einschldgigen Fragen zunehmend (vgl. B. Neunheuser, Neue AuBe-
rungen zur Frage der Mysteriengegenwart, in: Archiv f. Liturgiewiss.
V [1958] 333—353, und die Artikel ,Casel”, ,Myteriengegenwart®, ,Myte-
rientheologie und ,Mysterium" in den Bénden II und VII des LThK),
wobei sich mit einzelnen Vorbehalten z.B. J. Betz (Die Eucharistie in
der Zeit der griechischen Viter I/1 (1955), II/1 (1961, 21964)) und der
reformierte Theologe J. Plooij mit seinen ex professo der Lehre C.s
gewidmeten Buch (De Mysterieleer van Odo Casel. Een bijdrage tot het
oecumenisch gesprek der Kerken, 1964), das nunmehr auch deutsch
zuginglich ist (Die Mysterienlehre Odo Casels. Ein Beitrag zum &ku-
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menischen Gespridch der Kirchen. Deutsche Ausgabe besorgt von Oda
Hagemeyer mit einem Vorwort von Burkard Neunheuser [1968]), positiv
zu den wichtigsten Anliegen und Ergebnissen stellten. Damit erscheint
die Mysterienlehre nunmehr als organische Weiterfithrung der tradier-
ten Dogmatik und zudem als bedeutsamer Ansatz fiir eine 6kumenische
Verstdndigung iiber die Eucharistie. Das fiir C. so wichtige religions-
geschichtliche Argument spielt dabei freilich nicht mehr die ihm vom
Initiator der Mysterientheologie zugedachte Rolle, vgl. etwa Betz (a.a.O.
I/1 S. 243 Anm. 80): ,Wir vermeiden den Ausdruck ,Mysteriengegen-
wart', weil er von Casel selbst unnétigerweise mit {ibertriebenen
Analogievorstellungen aus der heidnischen Mysterienwelt belastet
wurde." Erwigt man, daB weniger der Inhalt von C.s Lehre und auch
nicht der Vergleich mit auBerbiblischen Parallelen an sich Schwierig-
keiten bereitet, so mag der Wunsch nach einer verbesserten Nomenkla-
tur verstdndlich sein. Angesichts der biblischen Verankerung des Wor-
tes in Mk 4,11 Par. und den einschldgigen nitl Briefstellen (vgl. die
Besprechung des angefiihrten Werkes von Plooij durch V. Warnach in
dieser Zeitschrift 65 [1969] 392f) diirfte die Zukunft eine Verdeutlichung
des Mysterienbegriffes im biblischen und liturgischen Sinn noch verstér-
ken, wozu die Verwendung von Ausdriicken wie ,Mysterium Christi®
und ,Mysterium paschale“ in den Konzilsdokumenten ohne belastendes
Mitklingen religionsgeschichtlicher MiBverstindnisse beitrigt. Von da her
mag der Begriff ,Mysterium", mit dem sich C. auf dem Zweiten Vatika-
nischen Konzil in elnem unerwarteten Ausmal durchgesetzt hat, noch
eine ebenso groBe Zukunft haben wie die Sache selbst, die C. entdeckt
und gelehrt hat.

DaB die Auseinandersetzung mit dem nachgelassenen Werk C.s,
das vor dem Konzil gewiB sofort Aufsehen erregt hétte, nur langsam
beginnt (vgl. die Rezension von F. Nikolasch in: Heiliger Dienst 22
[1968] 159f), liegt an der Bindung wichtiger Kréfte durch die Reform-
arbeit, aber auch am groBen Umfang und der den Werken C.s eigenen
theologischen Tiefe, die infolge der Bearbeitung von seiten des C.-Schii-
lers Warnach noch gewachsen ist.

Diese Bearbeitung war fiir V. Warnach und seine Mitbriider B. Neun-
heuser und A. H#uBling keineswegs einfach. Gedruckt lag unter dem
Thema ,Das christliche Opfermysterium® von C. zwar eine kleine Skizze
aus frither Zeit vor (Sammelband ,Der Weg der Kirche im heiligen Jahr
1926“, Miinchen 1926, 55—75), dafiir aber enthielt der umfangreiche hand-
schriftliche NachlaB nur etwa die Hélfte der nunmehrigen Kapitel des
Buches, ndmlich V/3—7 (,Die Kirche als Leib Christi“, ,Die Bilder ,Leib*
und ,Weib*“, ,Der eine Leib Christi: Christus Haupt, Ekklesia Leib“,
.Das Essen und Trinken des Leibes und Blutes®, ,Die Kommunion bei
den Viitern“, alle abgefalt vor 1943), II/1—2 (,Der Mysterienruf ,Sur-
sum corda‘®, ,Die Prédfation als prophetischer Hymnus“, verfaBt um
1944) und II/1—5 (,Wort und Begriff* [Eucharistia], ,Die Eucharistia
des Neuen Bundes“, ,Der ganze MeBkanon als Eucharistia®, ,Inhalt
und Aufbau der urchristlichen Eucharistia“, ,Alte Spuren der Eucha-
ristia*, abgefaBt zwischen 1944 und 1948). Es fehlte die Disposition und
dazu Notizen und Entwiirfe fiir wichtige Abschnitte (Opfer, Kanon,
Epiklese, Anamnese), die C. nach seinen AuBerungen fiir das geplante
Werk vorgesehen hatte. Daher blieb fiir diese Teile nur ein langer
Weg, die Rekonstruktion von C.s Gedanken aus Vortrigen und Konfe-
renzen vor den Frauen der Abtei Herstelle, deren Spiritual C. 1922—1948
war und die in getreuen Nachschriften vieles von seinem Gedankengut
gerettet haben, ferner aus seiner umfangreichen Korrespondenz
(c. 22 000 Stiicke) und anderen Fundstellen, nur gelegentlich aus fritheren
gedruckten Werken. Dieser miihevolle Weg dokumentarischer Darbie-
tung wurde dankenswerter Weise einer Uberarbeitung vorgezogen, ,da
sie das Erbe Odo Casels am wenigstens antastet und am ehesten in
seiner Eigenart und Fiille zur Geltung bringt" (Vorwort, XII).

Was noch zu tun blieb, war sehr viel: II/3 (,Das Trishagion als
Hymnus der Glorie*), IV/1—6 (,Aufbau des Kanon als Ganzes®, ,Der
Kanon als Opfergebet: Die Preces im Kanon®, ,Der Einsetzungsbericht —
Mysteriengegenwart und Realprdsenz“, ,Der Kanon als Anamnese”,
+Der Kanon als Epiklese“, ,Die Doxologie und das Amen der Gemeinde*)
und V 1—2 (,Herrengebet und FriedenskuB“, ,Die Kommunion als Opfer-
und Ged#chtnismahl®). Fiir diese Kapitel gab es nur gelegentliche
Hinweise in den Anmerkungen zu den von C. selbst abgefaBten Teilen.
Fiir die Disposition konnten dessen AuBerungen iiber etwa 25 geplante
Kapitel helfen, Dagegen stellen die fiinf Haupttitel, durch die das
gesamte Werk gegliedert ist (,Oblatio“, ,Praefatio®, ,Eucharistia®,
»Canon Missae®, ,Communio®) bereits einen Versuch dar, das Denken
C.s in ein vom Hochgebet und seinen Teilen sowie anderen Mebteilen
abgeleitetes System zu bringen. Die nachkonziliare Sicht der Liturgie
scheint dabei nicht oder nur wenig mitgespielt zu haben, sonst wire der
heute ziemlich eindeutig mit dem einleitenden Préfationsdialog und der
Schlufdoxologie gegebene Rahmen des Eucharistiegebetes nicht mit
den Bennungen des ersten Teiles mit ,Oblatio” und des letzten mit
»Communio“ nach beiden Seiten iiberschritten worden, da man die
entsprechenden AuBerungen C.s auch im Rahmen des Hochgebetes
selbst hétte unterbringen kénnen.

Der Inhalt selbst ist weniger liturgiehistorischer als liturgietheologi-
scher Art, Probleme und Ergebnisse der Liturgiegeschichte stehen, soweit
herangezogen, stets im Dienst der Theologie, was wohlbegriindete
gelegentliche Deutungen historischer Fragen (z.B. iiber das berithmte

~Gebetswort” bei Justin im AnschluB an C.s Dissertation auf 389—395)
nicht ausschlieBt. In diesem Sinn steht die im Untertitel genannte
»Morphologie” des Eucharistiegebetes durchaus im Dienst der ,Theolo-
gie", sie ist zumindest von ihr bestimmt.

Im ersten Teil (,0blatio® = kultisches Moment) lesen wir gleich
anfangs (3f) eine Briefstelle, die sich mit J. Kramp S.]. auseinander-
setzt. Die aus C.s christozentrischer Blickrichtung verstdndliche Aus-
klammerung des atl Passahopfers aus dem Mysterium erfdhrt durch die
Bearbeiter eine kldrende Ergédnzung (42). In Kap. 4 (,Mysterium und
Opfer*) ist wiederum der Opferbegriff im Sinn der Mysteriengegenwart
gegen Kramp begriindet. Der zweite Teil (,Praefatio = prophetisches
Moment) handelt im eigenen, schon genannten Kapitel vom ,Sursum
corda“ als Mysterienruf; beim folgenden iiber die Préfation als
prophetischen Hymnus diirfte die starke Heranziehung religions-
geschichtlicher Parallelen, obgleich fiir die schlieBliche Form des Hoch-
gebetes bedeutsam, den bekannten Einwénden gegen die religions-
geschichtliche Komponente der Mysterientheologie begegnen. Im Kapi-
tel iiber das Trishagion als Hymnus der Glorie wird man die Bewer-
tung von C.s Stellungnahme zur Frage des Sanctus in der Anaphora
Hippolyts (194, 202) kaum ganz teilen kénnen. Das Formular ist nicht
das einzige Zeugnis fiir ein Hochgebet ohne Sanctus, auch belegen die
dltesten Zeugnisse fiir das Trishagion nicht schon dessen Verwendung
im Rahmen des Eucharistiegebetes. Doch ist durch C. der Gesang sehr
iiberzeugend in das Hochgebet integriert. Den dritten Teil (,Eucha-
ristia® = latreutisches Moment) bezeichnen die Bearbeiter als ,das
reifste Stiick, zugleich Schwer- und Hohepunkt des gesamten Werkes"
(XI). Hier konzentrieren sich C.s eigene Darlegungen zum thematischen
Kern des Buches. Im Kapitel ,Wort und Begriff* (von ,Eucharistia®)
stehen die ihm eigenen, erheblichen Riickgriffe auf auBerbiblische Wur-
zeln, das folgende ,Die Eucharistia des Neuen Bundes® fithrt in das AT
und NT weiter, und das dritte deutet den ganzen Kanon als
Eucharistia. Stirker historisch sind die Kapitel iiber ,Inhalt und Aufbau
der urchristlichen Eucharistia® und iiber die ,alten Spuren der Eucha-
ristia® bei Clemens von Rom, Ignatius von Antiochien, in der Aberkios-
Inschrift, bei Irendus, Clemens von Alexandrien und Origenes. Gegen-
iiber diesem Zentralteil erscheint die vierte (,Canon Missae“ = for-
males Moment im Sinne der inneren Wesenswirklichkeit und in diesem
Sinne auch ,geregelter Vollzug“) deutlicher von den Bestandteilen des
romischen Kanons selbst und ihrem gegenseitigen Verhiltnis her
bestimmt und von ergdnzender Zielsetzung schon im ersten Kapitel
#Aufbau des Kanon als Ganzes“, das iiber Herkunft des Hochgebetes,
Verhiltnis von Prédfation und Kanon, Kanon als Konsekrationsformel
(und in diesem Zusammenhang iiber das ,Gebetswort® bei Justin) han-
delt. ITm 2. Kapitel ,Der Kanon als Opfergebet: Die Preces im Kanon“
wird man heute stdrker den Fiirbittcharakter und das ,offerre pro® zu
sehen haben und die der Konsekration folgenden Gebete von den
Fiirbitten im Kanon absetzen miissen. Im dritten ,Der Einsetzungs-
bericht — Mysteriengegenwart und Realprdsenz" zeigt sich eine bei der
sonstigen Betonung des konsekratorischen Charakters fiir den ganzen
Kanon bei C. zu beachtende Hervorhebung des Einsetzungsberichtes
in religionsgeschichtlicher Anlehnung an den ,Mysterienspruch bzw. ein
,Symbolon’, d.h. heilige Worte, die das verborgene Heilsgeschehen
wie eine Losung zum Ausdruck bringen und zugleich bewirken" (so der
verbindende Text auf 437). Auch fdllt die nun bereits unaktuelle
Verkniipfung von ,Mysterium fidei® in der Ubersetzung ,des Neuen
und Ewigen Bundes Glaubensmysterium“ auf (nach F. Hamm, 431f).
Die folgenden Kapitel ,Der Kanon als Anamnese* und ,Der Kanon
als Epiklese“ weiten den Blick von den technischen Bezeichnungen auf
die theologischen Zusammenhinge, in denen das anamnetische und das
epikletische Moment zu sehen sind, ein abschlieBendes Kapitel behan-
delt ,Die Doxologie und das Amen der Gemeinde“. Der fiinfte Teil
(,Communio“ = ekklesiales Moment, gnadenhafte Lebenswirklichkeit
in der Gemeinschaft mit Gott und untereinander in Christus als Ziel
des Opfermysteriums) gehort nur zufolge der engen Verbindung, in
der C. Opfer und Mahl sieht, noch in dieses Buch. Nach den die
betreffenden Stiicke mit dem Opfergeschehen identifizierenden, von den
Bearbeitern redigierten Gedanken iiber ,Herrengebet und Friedens-
kuB* und ,Die Kommunion als Opfer- und Gedéichtnismahl“ folgen
hier noch C.s eigene Kapitel ,Die Kirche als Leib Christi“, ,Die Bilder
,Leib* und ,Weib‘“, ,Der eine Leib Christi: Christus Haupt, Ekklesia
Leib* und ,Das Essen und Trinken des Leibes und Blutes“. Das letzte
macht dabei die Einbeziehung dieses ganzen Teiles noch verstéindlicher.
Mit diesem Teil soll C.s Eucharistielehre maglichst umfassend darge-
stellt und durch seine nachgelassenen Schriften sowie die Mitschriften
von Herstelle abgerundet sein.

Der Wert des Buches besteht in der umfassenden Darstellung
der Lehre vom MeBopfer und ihrer mit den wichtigsten inneren
Strukturen und #&uberen Bauelementen des Hochgebetes zusam-
menhéngenden Aspekte vor dem Hintergrund der Christologie
und der Heilsgeschichte. Sie erschépft sich nicht in der Rolle einer
theologiegeschichtlichen Dokumentation, sondern schlieBt auch eine
bleibende Aussage tiber die Eucharistie von C.s Mysterientheologie
her ein, die von der bisherigen Auseinandersetzung um diese
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lingst bestitigt wurde. Das Werk will aber noch mehr sein:
»... denn wenn man heute im Zuge der Liturgiereform sogar den
Kanon der Messe umgestalten will, muB man die iiberlieferte Form
in ihrem Werden und Wesen gut kennen, weil sonst die neue
Gestalt einen bedauerlichen Riickschritt bedeuten koénnte.“ (XII)
Man wird es bedauern, daB weder C. selbst noch sein nachgelasse-
nes Werk die neuen Hochgebete beeinfluBt hat. Er hédtte vielleicht
einfallsreichere Losungen gefunden als die neuen Preces eucha-
risticae mit ihrer wenig abgewandelten rémischen Struktur und
den kleinen Erg#nzungen, im wesentlichen Dubletten des bisheri-
gen Kanons. Gestaltet sind sie im wesentlichen im Sinn von C.s
Kritiker C.Vaggagini (Il canone della messa e la riforma litur-
gica, Torino 1966).

Soweit der Aufbau des weithin aus langen wortlichen Zitaten
zusammengesetzten dokumentarischen Buches zu unvermeidlichen
Uberschneidungen und Wiederholungen fithrt, erleichtert das Regi-
ster die Durcharbeitung nach bestimmten Fragen und erschlieBt
zugleich die Begriffswelt C.s. Das Literaturverzeichnis beschrdnkt
sich auf die Schriften C.s selbst und die von ihm beniitzten
Werke anderer Autoren, wie das ganze Werk nicht durch Ein-
arbeitung neuerer Literatur den dokumentarischen Charakter zu
gefiihrden bemiiht war. Die Neuerscheinungen sind jedoch summa-
risch in der vorangestellten, iiberaus treffenden und hilfreichen
»Einfithrung in die Theologie Odo Casels" von dem nach Erschei-
nen des Buches durch einen tragischen Unfall uns entrissenen V.
Warnach (XVII-LV) verarbeitet.

Man darf den Bearbeitern zu dieser Leistung gratulieren und
fiir sie danken. Zugleich sei eine Anregung erlaubt: Neben dieser
nun erfreulicherweise vorliegenden Dokumentation wére eine kiir-
zere, systematisch aufgebaute Zusammenfassung mit einer Aus-
wahl besonders représentativer Zitate iiberaus wertvoll. Sie
kénnte auch gleich an den einzelnen Punkten den Fortgang der
Auseinandersetzung und vor allem die wichtige Rolle C.s fiir das
Zweite Vatikanische Konzil beriicksichtigen. Dafiir wére die Dis-
position jedoch nochmals zu iiberpriifen.

Graz. Karl Amon.

Hiibner, Kurt: Die mittelalterlichen Glockenritzungen. (Schriften zur
Kunstgeschichte der Deutschen Akademie der Wissenschaften zu
Berlin, Heft 12) Berlin: Akademie-Verlag 1968. IX, 67 S., 28 Taf.; Ln
DM 39,—.

Das vom Direktor des Glockenmuseums in Apolda vorgelegte Ma-
nuskript wurde in der Berliner Akademie von Erhard Drachenberg iiber-
arbeitet und ergénzt. Die verschiedenen Ornamentierungstechniken des
dlteren, bei Theophilus beschriebenen, und des seit dem 12. Jahrhun-
dert bis zur Gegenwart {iblichen neueren GuBverfahrens der christli-
chen GroBiglocke werden erliutert, der Zusammenhang des Ritzens oder
4Reifens* mit der neueren GieBtechnik wird dargelegt. Aus dem Kata-
log von 337 nachgewiesenen Glockenritzungen wird die zeitliche Abgren-
zung dieser graphischen Technik zwischen 1100 und 1500 ersichtlich, die
Verbreitung scheint sich auf das Gebiet der beiden sidchsischen Reichs-
kreise zu beschrinken. Wenige signierte Glodken nennen ihre ,Schrei-
ber* oder ,Zeichner", mit kunsthistorischen Argumenten wird versucht,
Meister Bertram oder sogar Tilmann Riemenschneider in unmittelbare
Beziehung zu erhaltenen Ritzungen zu bringen. Das Aussterben der
Sondertechnik wird hypothetisch begriindet. Ein knappes Literaturver-
zeichnis (86 Titel)] und 69 Abbildungen, grofenteils Papierabdriicke,
ergiinzen die Arbeit.

In der ungedruckten Arbeit von Ingrid Schulze ,Figiirliche Glocken-
ritzzeichnungen des 14. und 15. Jahrhunderts in Mittel- und Nord-
deutschland” (Phil. Diss. Halle 1958) ist dieses Sondergebiet spdtmittel-
alterlicher Glockenornamentik erstmalig in gréBerem Rahmen behandelt
worden. Hiibner erfaBt jetzt alle ihm zugénglichen Zeugnisse der
Technik des Ritzens vom einfachen Zeichen iiber Inschrift und Orna-
ment bis zu figiirlicher Darstellung. Die wesentliche Leistung seiner
Arbeit ist der umfangreiche Katalog, aus dem sich die kaum zu bezwei-
felnde zeitliche Abgrenzung ergibt. Weniger repridsentativ erscheint
der Katalog beziiglich des Verbreitungsgebietes. Die Mehrzahl der bei
Hiibner erfaBten Glocken ist schon frither beschrieben worden, nur in
wenigen Fillen ergibt sich aus der #lteren Beschreibung ein Hinweis auf
die Ritztechnik in Inschrift und Ornament. In den Gebieten, die Hiibner
nicht intensiv bearbeiten konnte, besteht sicher Aussicht auf weitere
Funde, die das Gesamtbild verschieben kénnen. Die Einbeziehung Rie-
menschneiders (in immerhin 40 Zeilen) mutet wie ein iiberfliissiger
Aufwertungsversuch an. Diese erste gribere Verdffentlichung wird, wie
auch Edgar Lehmann im Vorwort zum Ausdrude bringt, zu sorg-
faltigerer Beachtung eines hochinteressanten Spezialgebietes innerhalb
der Glockenliteratur anregen.

Minster. Rudolf Reuter

Hinweise

Bianchi, Giovanni: L'Italia del dissenso. Seconda edizione. (Outsiders-
queriniana, 2). (Brescia): Queriniana (1969). 219 S.; kart. Lire 1000,—.

Nach dem Vorwort des Fernando Vittorino Joannes (5—12) gehort
der Verfasser zur jungen Generation und ist Student oder junger Wis-
senschaftler, Nach seinem eigenen Vorwort hat er seine Erfahrungen
mit der Gruppe Kulturzentrum ,Ricerca“ in Sesto San Giovanni ver-
arbeitet (13). Nach dem Vorwort von Joannes ist die Sprache bisweilen
scharf ironisch und nicht gerade pietdtvoll. Auf Anmerkungen verzich-
tet der Verfasser weitgehend, bietet aber eine ziemlich umfangreiche
Bibliographie (188—200). Es geht ihm darum, aus soziologischer Sicht die
von nonkonformistischen Gruppen getragenen Unterstrémungen dar-
zustellen, die sich vor allem in den Studentenkrawallen 1967/68 Luft
gemacht haben. Er fithrt den ,Dissens” und die ,Kontestation® auf die
Verfremdung in der Konsumgesellschaft und im politischen Bereich
zuriick und versucht, die Verkrustungen bei den Parteien, in den Ge-
werkschaften und auch in den Kirchen aufzuzeigen und aufzubrechen.
Die Unruhe in der nachkonziliiren Kirche wertet er durchaus positiv
(59—72). Als Briicken fiir den Dialog empfiehlt er die auch im katholi-
schen Bereich entstandenen Kulturzentren und Spontangruppen, die sich
in dem umfangreichen Verzeichnis von Gruppen im Anhang finden
(201—216). In dem Buch stehen sicher manche beherzenswerten Gedan-
ken, mit denen sich auch die dltere Generation auseinandersetzen sollte.
Ob freilich die Vorschlige des Verfassers realisierbar sind und einen
gangbaren Weg in die Zukunft zeigen, wird nicht von allen bejaht
werden kénnen.

Minster. Paul Hellbernd.

Walliser, Franz: Cistercienser Buchkunst. Heiligenkreuzer Skriptorium
in seinem ersten Jahrhundert 1133—1230. Heiligenkreuz-Wien: Hei-
ligenkreuzer Verlag 1969. 44 S., 4 Farbbilder, 96 SchwarzweiBabb.;
kart. DM 23,50.

Die Untersuchung von W. beschréinkt sich auf den Buchschmuck
der frithen Codices des Stiftes Heiligenkreuz in Usterreich.

Ausgangspunkt ist dabei der ilteste Bibliothekskatalog des Klosters,
der zw. 1133 u. 1140 entstanden ist. Von den 69 Biichern dieses Ver-
zeichnisses sind nach W. noch 26 Binde in 22 Codices erhalten (14).
W. kann im untersuchten Zeitraum 5 Gruppen unterscheiden. Dabei
stellen die Hss. aus dem 1. Viertel des 13. Ths. den ,Hohepunkt der
Entwidklung der Heiligenkreuzer Lokalschule* (17) dar. Im 2. Teil seines
Buches bietet W. eine ,Dokumentation der illustrierten Handschriften,
in der die behandelten Codices katalogartig zusammengestellt sind.
Wertvoll sind die zahlreichen, z.T. allerdings sehr kleinen Abb. des
Werkes.

Ein Hinweis auf den gedruckten Hss.katalog von Heiligenkreuz
(B. Gsell, Xenia Bernardina II, 1, 115—272) wire angebracht gewesen.
Enttiuschend wirkt das véllige Fehlen paldographischer Analysen.
Schwerwiegender ist die mangelnde Auswertung der zisterziensischen
Fachliteratur. So hitte z. B. das schine Werk von Ch. Oursel, Miniatures
cisterciennes (1109—1134), Mécon 1960 manche Anregungen geben kon-
nen. Wie verhielt sich z.B. Heiligenkreuz zum Verbot mehrfarbiger
Initialen? Welchen EinfluB haben die franzds. Zisterzienserhss. im
einzelnen auf das Skriptorium der osterreich. Cisterce ausgeilibt? Die
von W. 17f gegebenen Hinweise sind zu spérlich und unscharf, um als
befriedigende Antwort gelten zu konnen. Wiinschenswert wére auch
eine groBere Einordnung der kunsthistor. und bibliotheksgeschichtl.
Ergebnisse der Arbeit W.’s in die Klostergeschichte von Heiligenkreuz
gewesen.

So willkommen das Buch von W. als erste Ubersicht iiber den
Bestand an frithen illustrierten Hss. aus Heiligenkreuz auch ist,
so bleibt doch fiir kiinftige Forschungen noch viel zu tun iibrig.

Gerleve. Pius Engelbert OSB.

Personennachrichten

Prof. Dr. Richard A. Strigl wurde zum o. Prof. fiir Kirchenrecht
an der Univ. Salzburg ernannt.

Prof. Dr. Notker Fiiglister OSB wurde zum o. Prof. fiir Altes
Testament an der Univ. Salzburg ernannt.

Prof. Dr. Norbert Lohfink SJ, bisher Ordinarius fiir alttestament-
liche Wissenschaften am pépstlichen Bibelinstitut, Rom, wurde zum
o. Prof. fiir Exegese des Alten Testaments an der Hochschule Sankt
Georgen in Frankfurt-Main ernannt.

Prof. Dr. Eduard Syndicus S] wurde zum o. Prof. fiir christliche
Kunst und Archdologie an der Hochschule Sankt Georgen in Frankfurt-
Main ernannt.

Priv. Doz. Dr. Klaus Hemmerle wurde zum o. Prof. fiir das Fach
Fundamentaltheologie an der Kath. Theol. Abteilung der Ruhr-Uni-
versitdt Bochum ernannt.
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Theologische Bibliographie

Auswahl von neuerschienenen Biichern und Aufsitzen zur
Theologie und ihren Grenzgebieten

Zusammengestellt von Erwin Gotenburg, Miinster, unter Mitarbeit
der Institute und Seminare (Abschnitte III-V, IX, XIV)
der kath.-theol. Fakultit der Universitdt Miinster
(Sigelverzeichnis s. ThRev LVII, 1961, Sp. IX-XXII)

I. Gesamttheologie

1. Allgemeines

L'infaillibilité. Son aspect philosophique et théologique. Actes du
collogue mganisé par le Centre Intern. d’Etudes humanistes et par
I'Institut d’Etudes philosophiques de Rome, Rome, 5—12 janvier 1970,
aux soins de Enrico Castelli. — (P:) Aubier Ed. Montaigne (1870).
584 p.; F 50,—.

Dorries, Hermann: Wort und Stunde. Bd III: Beitrdge zum Verstidnd-
nis Luthers. — Go: Vandenhoeck & Ruprecht (1970). XII, 496 S.
Schlette, Heinz Robert: Aporie und Glaube. Schriften zur Philoso-

phie und Theologie. — Mchn: Kdsel-Verl. (1970). 363 S.; Lw. DM 58,

Mémorial Mgr Gabriel Khouri-Sarkis ¢1898—1968. Fondateur et
directeur de L’'Orient syrien 1956—1967. — Louvain: Impr. Orienta-
liste (1969). 322 p.; FB 400,—; p. 287—288: Bibliographie de Mgr G.
Khouri-Sarkis.

Die Zeit Jesu. Festschrift fiir Heinrich Schlier. Hrsg. von Giinther
Bornkamm und Karl Rahner. — Frb/B, Bas, Wien: Herder (1970).
355 S.; Lw. DM 52,—.

2, Geschichte der Theologie (vgl. a. VII, 2)

Trummer, Peter: Anastasis. Beitrag zur Auslegung und Auslegungs-
geschichte von 1 Kor. 15 in der griech. Kirche bis Theodoret. Mit
Tab, — Wien: Verl. Notring 1970. X, 124 S. = Dissertationen der Univ.
Graz I; kart. OSch 75—.

Moingt, Joseph, S]: Théologie trinitaire de Tertullien. IV: Répertoire
lexicographique et tables. — (P:) Aubier (1969). 315 p. = Théologie
LXXV; F 48,—.

Morén, José, OSA: San Agustin y la escoldstica. «Perspectivas de
estudio.» — August X, 1970, 118—141.

Schild, Maurice E[dmund]: Abendléindische Bibelvorreden bis zur
Lutherbibel. — (Gii:) Giitersloher Verl. Haus G. Mohn (1970). 286 S.
= Quellen und Forschungen zur Reformationsgeschichte XLIX; Lw.
DM 45,— [Diss., Heidelberg]

Huber, Wolfgang: Heliand und Matthédusexegese. Quellenstudien ins-
bes. zu Sedulius-Scottus. — Mchn: Hueber (1969). 270 S. = Miinche-

ner germanistische Beitriige IIl = Miinchener Universitédtsschriften.
Philos. Fak.; kart. DM 34,— [Diss., Miinchen]
Southern, R.W.: Medieval humanism and other studies. — Oxf:

Blackwell (1970). X, 261 p., 8 pl.; sh 65/—.

D'Anna, Gabriella: Abelardo e Cicerone. — Studi medievali X/1, 1969
= A Giuseppe Ermini I, Spoleto 1970, 333—419,

Schneyer, J.B.: Alberts des Grossen Augsburger Predigtzyklus iiber
den hl. Augustinus. — RechThAncMéd XXXVI, 1969, 100—147,

Konrad : Biichlein von der geistlichen Gemahelschaft. Untersuchungen
und Text von Ulrich Schiilke. — Mchn: Beck 1970. X, 288 §. = Miin-
chener Texte und Untersuchungen zur deutschen Literatur des Mittel-
alters XXXI; Lw. DM 48,— [Diss., Miinchen]

Casado Barroso, Félix: La virtud de la esperanza en Melchor
Cano. Estudio del objeto de la esperanza teologal. Edicién del texto
inédito del Comentario a la II. II. de Santo Tomés. — R: Iglesia
Nacional Espafiola 1969. 212 p. = Publicaciones del Instituto espafiol
de historia eclesiastica. Monografias XII; pes 150,—.

Kriiger, Friedhelm: Bucer und Erasmus. Eine Untersuchung zum Ein-
fluB des Erasmus auf die Theologie Martin Bucers. <Bis z. Evange-
lien-Kommentar von 1530.» — Wiesb: Steiner 1970. X, 233 §. = Ver-
offentlichungen des Instituts fiir Europédische Geschichte Mainz LVII;
Lw. DM 40,— [Diss., Miinster]

Chantraine, G. SJ: Théologie et vie spirituelle. Un aspect de la
méthode théologique selon Erasme. — NRTh, A. CI = A. XCI, 1989,
809—833.

Stella, Pietro: Il «De sacrificio Missae» del Card. Bona ¢1668>. Note
per una storia del testo. — Sales XXXI, 1969, 629—659; p. 659—665:
Appendice. Saggio di edizione. Caput V, § II. De sacris vestibus, et
earum significatione.

Heutger, Nicolaus C[arl]: Die evangelisch-theologische Arbeit der
Westfalen in der Barockzeit. — Hild: Lax 1969. VIII, 176 S.

Williams, Charles Harold: William Tyndale, — Lo: Nelson 1969.
XVI, 175 p.; sh 63/—.

Bilanz der Theologie im 20. Jahrhundert. Bahnbrechende Theologen.
Hrsg. von Herbert Vorgrimler u. Robert Vander Gucht. — Frb/B, Bas,
Wien: Herder (1970). 239 S.; Lw. DM 25,—.

Delgado Varela, J.M.:: Amor Ruibal, teSlogo posconciliar. —
Salm XVI, 1969, 609—633; p. 389—395: Silva, E.: En torno a unos
inéditos de Amor Ruibal.

Balthasar, Hans Urs von: Romano Guardini. Reform aus dem Ur-
sprung. — Mchn: Kdsel (1970). 118 S. = Miinchener Akademieschrif-
ten LIII; kart. DM 8,80.

Sontag, Frederick: The future of theology: A philosophical basis for
contemporary protestant thought. — Phil: Westminster 1969. 155 p.

II. Religionswissenschaft und -geschichte

Kitagawa, Joseph M.: Die Schulung des Religionswissenschaftlers. —
Kairos N. F. XI, 1969, 264—274.

Cencillo, Luis: Mito. Seméantica y realidad. — Madr: Ed. Catélica
1970. X, 463 p. — Biblioteca de autores cristianos CCXCIX; pes 180.

Blythin, Islwyn: Magic and methodology. — Numen XVII, 1970,
45—059.

Hasenfuss, Josef: Kirche und Religionen. — Mchn, Pad, Wien:
Schoningh (1969). IX, 82 S. — Abhandlungen zur Philosophie, Psy-
chologie, Soziologie der Religion und Okumenik XXIII; kart. DM 5,80.

Historia religionum. Handbook for the history of religions. Edited by
C. Jouco Bleeker and Geo Widengren. Vol. I: Religions of the Past. —
Leid: Brill 1970. VIII, 691 p.; hil 120,—.

Bianchi, Ugo: Pour l'histoire du dualisme: un Coyote africain, le
Renard pale. — Liber amicorum. Studies in honour of C.]. Bleeker =
Studies in the history of religions. ¢Supplements to Numen» XVII,
Leiden 1969, 27—43; p. 44—54: Brandon, S.G.F.: Saviour and
judge, two examples of divine ambivalence; p. 55—68: Brelich,
Angelo: Mitologia. Contributo a un problema di fenomenologia reli-
giosa; p. 69—79: Hidding, K.A.H.: Sehen und horen; p. 80—88:
Hoen's, D.J.: Prasada in the Ramayana; p. 99—112: James, E.O.:
The concept of creation in cosmology; p. 113—125: Morenz, Sieg-
fried: Der Schrecken Pharaos: p. 126—139: Ort, L.J.R.: Jesus and
Mani — a comparison.

Chan, Wing-Tsit: The historic chinese contribution to religious plural-
ism and world community. — Religious pluralism and world com-
munity = Studies in the history of religions. <Supplements to
Numen> XV, Leiden 1969, 113—130; p. 131—174: Nakamura, Hajime:
The indian and buddhist concept of law; p. 175—192: Schimmel,
Annemarie: Islam in the modern world; p. 193—221: Ganguli,
H.C.: Religion and the population explosion.

Driel, G. van: The cult of ASur. — Assen: van Gorcum 1969. X,
228 p., 6 pl. = Studia semitica Neerlandica XIII; hfl 49,90.

Eichrodt, Walther: Religionsgeschichte Israels. — Bern, Mdn:
Francke (1969). 146 S. = Dalp-Taschenbiicher CCCXCIV; sfr 3,80.

Gross, Benjamin: Le messianisme juif. “L'éternité d'Israél” du
Maharal de Prague ¢1512—1609>. — P: Klincdksiedk 1969. 381 p., 7 ill.
= Etudes maharaliennes II; F 38,—.

Zarathustra. Hrsg. von Bernfried Schlerath. — Dmst: Wissen-
schaftl. Buchgesellschaft 1970. X, 415 S. = Wege der Forschung
CLXIX; Lw. DM 53,10.

Widengren, Geo: The death of Gayomart. — Myths and symbols.
Studies in honor of Mircea Eliade..., Chic and Lo (1969), 179—193.

Bareau, André: Les positions du Bouddhisme ancien devant les
théses de l'origine de I'univers et de la création du monde par Dieu.
— The origin of cosmos and man = Studia missionalia XVIII, R 1969,
75—85; p. 87—110: Snellgrove, David L.: Cosmological patterns
in buddhist tradition. ¢Distinction between philosophic and religious
tendencies.»

Benz, Ernst: Buddhismus in der westlichen Welt. — Saec XX, 1989,
355—368.

Massenzio, Marcello: Cultura e crisi
dionisiaca. — StMStRel XL, 1969, 27—113.

Khoury, A.-Th.: Messianische Bewegungen in Afrika. — Erwartung,
VerheiBung, Erfiillung, (Wi 1969), 206—229.

Schubert, Rose: Methodologische Untersuchungen an ozeanischem
Mythenmaterial. Mit 3 Kin u. 85 Tab. — Wiesb: Steiner 1970.
237 S. = Studien zur Kulturkunde XXIV; kart. DM 30,— [Diss.,
Frankfurt/M]

permanente: la «xeniay

111 Missionswissenschaft und -geschichte

Anderson, Gerald H.: Studies in Philippine church history. — Ithaca
& Lo: Cornell Univ. Pr. 1969, XIV, 421 p.; sh 138/—.

Miranda, Maria do Carmo Tavares de: Os Franciscanos e a formécao
do Brasil. — Recife: Univ. Federal de Pernambuco 1969. 306 p.

Colombo, Domenico, PIME: La fisionomia del missionario d'oggi. —
Mondo e missione IC, 1970, 366—389.

Kohler, Werner: Kirche und Mission im Umdenken. — EvTh XXX,
1970, 379—391.

Dumoulin, Heinrich: Christlicher Dialog mit Asien. — Mchn: Hueber
(1970). 109 S. = Theologische Fragen heute XIV; kart. DM 6,—.
Servizi missionari diocesani: una speranza per la Chiesa italiana. —

Mondo e missione IC, 1970, 234—255.
Dickson, Kwesi A, — Paul Ellingworth (Ed.:) Biblical revelation
and African beliefs. — Lo: Lutterworth 1969. 191 p.
Hallencreutz, Carl F.: New approaches to men of other faiths, —
Gen: World Council of Churches 1970. 95 p.; sh 13/—.

Adalberto da Postioma: Cristianesimo africano. — R: Cesca
1969. 77 p.

Doens, Irénée: L’Eglise orthodoxe en Afrique Orientale dans et hors
le cadre du patriarcat grec orthodoxe d’Alexandrie. — Revue du
Clergé africain XXIV, 1969, 543—576.

Cédmara, Helder: Pour arriver & temps. — (Brug:) Desclée [&] de

Brouwer 1970. 188 p.

Cayuela, José: Helder Cimara: Brasile, un Vietnam cattolico? —
Bol: Ed. Nigrizia 1970. 352 p.; Lire 2000.

Christus und die Voélker. 154. Jahresbericht der Basler Mission
1968/69. — Bas: Ev. Missionsgesellschaft 1969. 88 S.

Darcourt, P.: Requiem pour I'Eglise de Chine. — P: La Table Ronde
1969, 286 p.; F 17,—.

Declaracao do episcopado argentino <26 abril 1969, — SEDOC.
Servigo de Documentagdo II, 1969/70, 163—172. 351—358. 491—506.

Gera, Lucio — Guillermo Rodriguez Melgarejo: Apuntes para
una interpretacién de la Iglesia argentina. — Vispera XV (Monte-
video, feb.) 1970, 59—88.
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Gheddo, Piero: Katholiken und Buddhisten in Vietnam (Cattolici e
buddisti nel Vietnam, dt.) — Mchn: Pfeiffer (1970). 363 S.; DM 20,—.

Margerie, Bertrand de, S]: La pénurie de clergé en Amérique
latine. Faudra-t-il ordonner prétres des hommes mariés? — NRTh,
A. CII = T. XCII, 1970, 468—504.

Melis, Giorgio, SJ: La Chiesa indonesiana di fronte alla conversione
dei musulmani. — Mondo e missione IC, 1970, 53—61.

Nuscheler, Franz — Hans Zwiefelhofer, S] (Hrsg:) Kirche
und Entwiddlung in Lateinamerika. — Mannheim: Pesch-Haus 1969.
113 S. = Taschenbuchreihe ,Kirche und Dritte Welt* I; DM 4,80.

Patterson, George N.: Christianity in communist China. — Waco,
Texas: World Books 1969. XII, 174 p.; $ 4,95.

Muskens, M.P.M.: Indonesié. Een strijd om nationale identiteit.
Nationalisten, islamieten, katholieken. — Hilv: Brand 1969. 595 blz.

Protestantes en América Latina. — Cuadernos de Marcha, n. XXIX
(Montevideo, sept. 1969). 80 p.

Die Philippinen. — Brux: Pro Mundi Vita 1970. 43 p. = Pro
Mundi Vita XXX.

I1V. Bibelwissenschaft

1. Allgemeines (Gesamtbibel)

Goodwin, Donald Watson: Text-restoration methods in contemporary
U.S.A. biblical scholarship. — Nap: Istituto Orientale di Napoli 1969.
X, 178 p. = Pubblicazzioni del Seminario di semitistica. Ricerche V.

Childs, Brevard: Biblical theology in crisis. — Phil: Westminster
Pr. 1970. 256 p.; § 8,—.

Berghe, P, van den: Leven na de dood in de Bijbel. — CollBrugGand
XVI, 1970, 145—158.

Dietrich, 5. de: Le renouveau biblique hier et aujourd’hui. Vol. I:
Qu'est-ce que la Bible? Vol. II: Comment lire la Bible? — P: Ed.
Delachaux et Niestlé 1969. 200 p.; 194 p.

2. Altes Testament

Engnell, Ivan: Critical essays on the Old Testament. Transl. from
the Swedish and ed. by John T. Willis. With the collabor. of Helmer
Ringgren. — Lo: SPCK 1970. XIV, 303 p.; sh 50.

The Broadman Bible commentary. Ed. by Clifton J. Allen. Vol. It
General articles, Genesis, Exodus. — Nashv: Broadman 1969. 472 p.

Hermann, Siegfried: Israels Aufenthalt in Agypten. — Stu: Verl.
Kath. Bibelwerk (1970). 110 S. — Stuttgarter Bibelstudien XL; DM 9,80.

Schmidt, Johann Michael: Erwdigungen zum Verhédltnis von Auszugs-
und Sinaitradition, — ZAW LXXXII, 1970, 1—31.

Braulik, Georg: Die Ausdriicke fiir ,Gesetz* im Buch Deuteronomium.
— Bibl LI, 1970, 39—66.

Malamat, Abraham: The Danite migration and the Pan-Israelite
exodus-conquest. A biblical narrative pattern. — Bibl LI, 1870, 1—16.

Schmid, Herbert: Die Herrschaft Abimelechs Jdc 9>. — Jud XXVI,
1970, 1—11.

Eising, Hermann: Das Buch Jesaja. Teil I. — Diis: Patmos-Verl. (1970).
244 S. = Geistliche Schriftlesung. Erlduterungen zum AT fiir die
Geistliche Lesung II, 1; Lw. DM 12,80.

Dion, Paul-Eugéne: Les chants du Serviteur de Yahweh et quelques
passages apparentés d’Is 40—55. Un essai sur leurs limites précises
et sur leurs origines respectives. — Bibl LI, 1970, 17—38.

Lust, Johan: Traditie, redactie en kerygma bij Ezechiél. Een analyse
van Ez., XX, 1—26. — Bruss: Paleis der Academién 1969. XIX,
176 p. = Verhandelingen ... Koningklijke Vlaamse Academie voor
Wetenschapen . .. Klasse der Letteren XXXI, 65; FB 367.

Ward, James M.: Amos and Isaiah, prophets of the word of God. —
Nashv: Abingdon 1969. 287 p.; $ 6,50.

Watts, John D.W.: Obadiah. A critical exegetical commentary. —
GrR: Eerdmans 1969. 78 p.; $ 3,50.

Sorg, Rembert: Habagqug III and Selah. — Fifield (Wis.): King of
Martyrs Priory 1969. VII, 81 p.

Sabourin, Leopold, S]: The psalms. Their origin and meaning.
Preface by R.A.F. MacKenzie. Vol. I-II. — Staten Island (N.Y.):
Alba House 1969. XXI, 253 p.; XXI, 373 p.; § 17,50.

Maillot, Alphonse — André Leliévre: Les psaumes, Traduction
nouvelle et commentaire. P. III: Psaumes 101 a 150 avec, en appen-
dice, des psaumes de Qumran. — Gen: Labor et Fides (1969). 280 p.

Beyerlin, Walter: Die Rettung der Bedriingten in den Feindpsalme
der Einzelnen auf institutionelle Zusammenhénge untersucht, — G&:
Vandenhoedk & Ruprecht 1970. 174 S. — FRLANT XCIX; Lw. DM 33,—.

Bruce, F.F.: The book of Daniel and the Qumran community. —
Neotestamentica et Semitica. Studies in honour of Matthew Bladk,
Ed (1969), 221—235; p. 245—255: Reicke, Bo: Da'‘at and gnosis in
intertestamental literature; p. 256—263: Vermes, Geza: He is the
bread: Targum Neofiti Exodus 16:15.

Harrison, R.K.: Introduction to the Old Testament. — Lo: Tyndale
Pr. (1970). XVI, 1215 p.; £ 3,—.

Millard, A.R.: “Scriptio continua” in early Hebrew: ancient practice
or modern surmise? — Journal of Semitic Studies XV, 1970, 2—15.

Emerton, J.A.: Were Greek transliterations of the Hebrew Old
Testament used by Jews before the time of Origen? — JThSt N.S.
XXI, 1970, 17—31.

Kornfeld, Walter: Religion und Offenbarung in der Geschichte
Israels. Mit einem Beitrag von Rudolf Schwarzenberger: Reflexionen
Israels iiber die Anfénge <Die biblische Urgeschichte Gen 1—115, —
Innsbr, Wien, Mchn: Tyrolia-Verl. (1970). 376 S.; Lw. DM 45,—.

Perlitt, Lothar: Bundestheologie im Alten Testament. — (Neuk:)
Neukirchener Verl. (1969). 300 S. = WissMonANT XXXVI; Lw.
DM 44,— [Habil.-Schrift, Heidelberg]

Rogerson, J.W.: The Hebrew conception of corporate personality:
A reexamination. — JThSt N.S. XXI, 1970, 1—186.

North, Robert, S]: Angel-Prophet or Satan-Prophet? — ZAW LXXXII,
1970, 31—67.

History of the Jewish people. Ed. by H.H. Ben-Sasson. Vol. I:
The ancient times. By A. Malamat, H. Tadmor [e.a.]. — Tel Aviv:
Dvir 1969. XXX, 381 p.

Grintz, Yehoshua M.: Studies in early biblical ethnology and history,
— Tel Aviv: Hakibutz Hameuchad Publ. House [1969]. VIII p.
[Engl.], 364 p. [Hebr.]

Dickson, K.A.: From Hezekiah to the return from exile. — Lo:
Darton, Longman & Todd 1969. 144 p. = History and religion of
Israel II; sh 10/8.

Rothenberg, Beno: An archaeological survey of South Sinai. —
PalExplQu CI 1970, 4—29, pl. I—XI.

Meyers, Eric M.: Secondary burials in Palestine. — BiblArch XXXIII,
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and language; p. 209—220: Metzger, Bruce M.: A comparison of
the Palestinian Syriac lectionary and the Greek gospel lectionary.

Delling, Gerhard: Zeit und Endzeit. Zwei Vorlesungen zur Theologie
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Echter-Verl. (1970). 78 S.; kart. DM 4,80.
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Bedeutung. — BiblZ, N. F. XIV, 1970, 161—181.

V. Kirchengeschichte
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— RevBén LXXX, 1970, 51—63.

Testard, Maurice: Saint Jérome. L'apotre savant et pauvre du patri-
ciat romain. — P: Les Belles Lettres 1969. 240 p. = Collection
d’études anciennes; F 25,—.
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19 414: testimony to minth-century clerical instruction. — HarvThR
LXIII, 1970, 235—259.

Grégoire, Réginald: Un commentaire latin inédit des béatitudes. —
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Manuscritos de sus obras en la Biblioteca Vaticana.

Strnad, Alfred A.: Der Apostolische Protonotar Dr. Georg HeBler. —
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XXIV, 203 S., 4 Taf. — Zeitschrift fiir schweizerische Kirchengeschich-
te. Beih. XXII. [Diss., Frb/S.]
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Luxemburg. Ein Beitrag zur Bibliographie des XVI. JThs. — Refugium
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Die katechet. Antwort des Trienter Konzils auf die Haupt-Katechismen
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Jo %p en, Rudolf: Das Erzstift Magdeburg unter Leopold Wilhelm von

sterreich ¢1628—1635,. — Beitrige zur Geschichte des Erzbistums
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1970. 256 S., 6 Abb. = Verdffentlichungen der Universitdt Innsbruck
LIII = Studien zur Rechts-, Wirtschafts- und Kulturgeschichte VI.
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V; kart. DM 20,—.
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Council. — Annuarium historiae conciliorum I, 1969, 374—398; S. 399—
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zese an den Papst. — Archiv fiir schlesische Kirchengeschichte XXVIII,
1970, 183—215.
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433 1970 Jahrgang 66 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 5 434

VI Christliche Philosophie

Weier, Winfried: Sinn und Teilhabe. Das Grundthema der abend-
lindischen Geistesentwidklung. — Sa, Mchn: Pustet (1970). 636 5. =
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Metaphysik-Kommentars von Averroes. Text-Edition und Vergleich
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nale précédées d'un essai sur la vie et I'ceuvre d’Achard. — P: Vrin
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Oxford Univ. Pr. 1969. XV, 240 p.; § 5—.
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Moingt, Joseph, SJ: Nature du sacerdoce ministériel. — RechScRel
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Geschichte und Lehre des Protestantismus X, 41; kart. DM 29,—
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lischen und protestantischen Christologie von der Aufkldrung bis
zur Gegenwart, — Mchn, Pad, Wien: Schoningh 1970. XXIV, 534 S.;
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Ethik kiinstlicher Empfingnisregelung; S. 33—56: Mohr, Hans:
Populationskrise u. Naturgesetz; S. 57—80: He pp, Hermann: Arzt-
liche Uberlegungen zur Empfdngnisregelung; S. 81—114: Greiner,
Franz: Familiensoziologische u. bevélkerungspolitische Aspekte der
Geburtenkontrolle; S. 115—138: Géppert, Hans: Sexualitdt u. Per-
son; S. 139—167: Specht, Rainer: Grenzen naturrechtlichen Den-
kens. Zur Naturrechtsargumentation in ,Humanae vitae“; S. 168—188:
Hofmann, Rudolf: Geburtenkontrolle als Frage der Moraltheo-
logie; S. 200—221: Loretz, Oswald: Das Verhiltnis der Enzyklika
~Humanae vitae" zur Heiligen Schrift.

Hellegers, Andre E.: Fetal development. — ThStudies XXXI, 1870,
3—9; p.10—75: Huntston Williams, George: Religious residues
and presuppositions in the American debate on abortion; p. 76—105:
Donceel, Joseph F., S]: Immediate animation and delayed homini-
zation; p. 106—124;: Milhaven, John G, SJ: The abortion debate:
an epistemological interpretation; p. 125—148: Mangan, Joseph T.,
S]: The wonder of myself: ethical-theological aspects of direct
abortion; p. 149—169: Drinan, Robert F., SJ: The jurisprudential
options on abortion.

Overhage, Paul, 5]: Das biologische Risiko kiinstlicher Geburten-
beschridnkung. — Theologie und Philosophie XLV, 1970, 75—93.

I1X. Christliche Sozialwissenschaften

La doctrine sociale de I'Eglise a travers les siécles. Documents
pontificaux du XVéme au XXeéme siécle. (Textes originaux et traduc-
tions.» Publiés et introduits par Arthur F. Utz avec la collaboration
de Médard Boeglin. Tome I—IV. — Béle-R: Herder; P: Beauchesne
(1970). XXXVIII, 3091 p.; Lire 50 000.

Schmidt, Hans: Frieden. — Stu, B: Kreuz-Verl. (1969). 174 S. =
Themen der Theologie III; Pp. DM 12,80.

Historische Beitrige zur Friedensforschung. Hrsg. v. Wolfgang
Huber. — Stu: Klett; Mchn: Késel (1970). 242 S. = Studien zur
Friedensforschung IV; kart. DM 20,—.

Schaffenorth, Gerta: Friedensforschung als Aufgabe der Kirche. —
Wissenschaft und Praxis in Kirche und Gesellschaft LIX, 1970, 273—
283; S. 283—289: Liedke, Gerhard: Die heutige Friedensproblema-
tik als Anfrage an die Bibel; S. 280—298: Hausmann, Paulus A.:
Frieden als Strukturelement des Vélkerrechts; S. 208—306: Huber,
Wolfgang: Evangelische Kirche und Krieg. Am Beispiel von Stellung-
nahmen zum Ausbruch des Ersten Weltkriegs; S. 306—313: Weiz-
sdcker, Ernst von: Das Problem der B- und C-Waffen; S. 313—322:
Bopp, Jorg: Revolution und Weltfrieden; S. 322—330: Schwerdt-
feger, Johannes: Erziehung zum Frieden; S. 331—340: Duchrow,
Ulrich: Kirchenstruktur und Weltfriede.

Kaiser, Karl: Friedensforschung in der Bundesrepublik Mit einem
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~Wissenschaft und Frieden“. — Go6: Vandenhoeck & Ruprecht (1970).
271 S.; kart. DM 9,80.

Degen, Johannes: Das Problem der Gewalt. Politische Strukturen und
theologische Reflexion, Mit Materialien von Jean Cardonnel, Gon-
zalo Castillo-Cardenas, Richard Shaull. — Hbg: Furche-Verl. (1970).
181 S. — Konkretionen IX; kart. DM 12,80.

Spiegel, Yorick: Kirche als biirokratische Organisation. — Mchn:
Kaiser (1969). 97 S. = Theologische Existenz heute. [N.F.] CLX.
Kalusche, Bruno: Kirche wohin? Ein religionsdemoskop. Beitrag zur
Situationsanalyse der Institution Kirche. — Bergen-Enkheim b. Fim:

Kaffke 1969. 93 S. = Theologische Brennpunkte XXIII; DM 10,80.

Demokratisierung der Kirche in der Bundesrepublik Deutschland.
Ein Memorandum deutscher Katholiken. Hrsg. vom Bensberger Kreis.
— Maz: Griinewald-Verl. (1970). 104 S.; kart. DM 7,80.

Eyt, Pierre: L'élément «politique» dans les structures ecclésiales. —
NRTh, A. CII = T. XCII, 1970, 3—25.

Zum Thema Eid und Repression. [Von] Werner Birkenmaier [u. a.] —
(Stu:) Kath. Bibelwerk (1970). 70 S.; kart. DM 7,—.

Der gefdhrdete Mensch in der Sicht der Wissenschaften. Ein
Symposium hrsg. von Herbert Krimm. — Stu: Evang. Verlagswerk
(1970). 120 S. = Schriftenreihe des Diakonischen Werks zur Sozial-
u. Jugendhilfe II; kart. DM 8,—.

Schwigler, Georg: Soziologie der Familie. Ursprung und Entwick-
lung. — Tii: Mohr 1970. 208 S. = Heidelberger Sociologica IX.
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sdtze. — Stu: Evang. Verlagswerk (1969). 350 S.; Lw. DM 24,20.
Diakonie heute. Religions-demoskop. Studie iiber das Image der
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Beutter, Friedrich: Zur naturrechtlichen Argumentation in der Eigen-
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Flechtheim, Ossip K.: Futurologie. Der Kampf um die Zukunft. —
Kéln: Wissenschaft und Politik (1970). 481 S.; Lw. DM 26,—.
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X. Kirchenrecht

Addamiano, Natale: Chiesa e stato dalle origini del Cristianesimo
ai patti lateranensi. — (R:) Bulzoni Ed. (1969). 1022 p. = Biblioteca
di cultura II; Lire 11 000.

Brundage, James A.: Medieval canon law and the crusader. —
Madison: Univ. of Wisconsin 1969. XX, 244 p.; § 12,50.

Helmholz, Richard: Canonists and standards of impartiality for
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cristianos y la nocién contrato-sacramento. — Salamanca: (Consejo
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XCIV, 1969, 553—662.

Mikat, Paul: Zur theologischen Ortsbestimmung des Kirchenrechts. —
Die Funktion der Theologie in Kirche und Gesellschaft..., Mchn
(1969), 325—340; S. 341—357: Obermayer, Klaus: Kirchenreform
§r}dd1 Kirchenrecht. Gedanken zur Neuordnung der evangelischen

irche.

Lépez Alarcén, M.: El abuso del derecho en el ordenamiento
canonico. — IusCan IX, 1968, 121—155.

Frank, Johann: Méglichkeiten und Formen gesamtkirchlicher Rechts-
setzung. — ZevkKR XV, 2/3, 1970, 113—150.

Mayer-Scheu, Hansjosef: Grundgesetz und Paritit von Kirchen
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OeAKR XXI, 1970, 115—129.

Bertrams, Wilhelmus, S]: De differentia inter sacerdotium episcopo-
rum et presbyterorum. — PerMorCanLit LIX, 1970, 185—213.

Mérsdorf, Klaus: Die andere Hierarchie. Eine kritische Untersuchung
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Abbo, Ioannes Angelus: Quaestiones quaedam circa probationes in
causis matrimonialibus. — PerMorCanLit LIX, 1970, 3—20.

O'Connor, James I, S]: Trends in canon law. The question of
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X1 Pastoraltheologie und Katechetik
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Wien: Herder (1970). 124 S. = Kirche im Gespriich; kart. DM 8,80.

Heasman, Kathleen: An introduction to pastoral counselling. — Lo:
Constable (1969). X, 225 p.; sh 35/—.

Farnsworth, Dana L. — Francis J. Braceland [Ed.:] Psychiatry,
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Collegeville (Minn.>: Institute for Mental Health, St. John's Univ. Pr.
1969. XIII, 356 p.; $ 6,50.

Saint-Arnaud, Yves: La consultation pastorale d'orientation
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lenden Seelsorge. — Stu: Evang. Verlagswerk (1870). 205 S.

Furrer, Walter L.: Psychoanalyse und Seelsorge. Geleitwort von Otto
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appreciation of occultism. — Lo: Allen & Unwin (1969). 228 p.; sh 42/—.
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194 S, — Gesellschaft und Theologie. Praxis der Kirche I; DM 12,50.
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Vorgrimler, Herbert: Das BuBsakrament — iuris divini? — Dia-
konia IV, 1969, 257—266; S. 275—285: Funke, Felix: Zur Sakra-
mentalitdt der Bubfeiern.

Funke, Felix, SCCC: Christliche Existenz zwischen Siinde und Recht-
fertigung. Das Problem der Andachtsbeichte in der modernen Theo-
logie. — Mz: Griinewald-Verl. (1969). 203 S.; kart. DM 21,— [Diss.,
Rom Gregoriana]

Streit um die Christlichkeit der Schule. Das Normproblem in der

Schule fiir alle. Hrsg. von Hans-Bernhard Kaufmann. — (Gii:) Giiters-
loher Verl.-Haus G. Mohn (1870). 150 S.; kart. DM 12,80.

Religionspddagogische Projektforschung. [Von] Klaus Des-
secker [u.a.] — Stu: Calwer Verl.; Mchn: Kosel-Verl. (1970). 246 S.,
33 Abb.; kart. DM 18,—.

Nastainczyk, Wolfgang: Erziehungspflicht und Erziehungsrecht der
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241—250,
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ThQu CL, 1970, 214—228.

Nastainczyk, Wolfgang: Das alte Credo in der Glaubensunter-
weisung heute. — Frb/B: Seelsorge-Verl. (1970). 172 S.; Lw. DM 19,80.
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— Sa: Miiller Verl. (1970). 147 S.; kart. DM 10,80.

Glaubensunterweisung im achten Schuljahr. Redaktion: Eleo-
nore Beck. — Mchn: Késel-Verl. (1970). 184 5. — Praxis der Glaubens-
unterweisung in der Hauptschule; Lw. DM 17,50.

XII Liturgik und Kirchenmusik

Kerygma und Melos. Christhard Mahrenholz 70 Jahre. 11. August 1970.
Hrsg. von Walter Blankenburg [u.a.] unter Mitw. von Alexander
Vélker. — Kassel [u.a.]: Bérenreiter-Verl.; B u. Hbg: Lutherisches
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Epiklese in der altgallischen Liturgie. — ALW IX, 2, 1966, 375—382; ~
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Das altkampanische Sakramentar. Neue Fragmente in angelséchsischer
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(NY:) St. Martin’s Pr. (1969). 450 p.; sh 70/—.
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— Lo: Epworth Pr. (1969). XIV, 217 p.; sh 40/—.

Wainwright, Geoffrey: Christian initiation. — Lo: Lutterworth Pr.
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Innsbr, Wien, Mchn: Tyrolia-Verl. (1970). 131 S.; kart. DM 9,80.

Brunner, Peter: Theologische Grundlagen von ,Gottesdiensten in
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Jetter, Werner: Bemerkungen zur Situation und zum Verstdndnis des
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Doerne zum 70. Geburtstag, Go (1970), 183—214.
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40—50.
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nis H. 1, 1970, 85—100.

Renwart, Léon, S]: Efficacité des rites sacramentels? — NRTh, A.
CII = T. XCII, 1970, 384—397.

Braga, C, CM: In ordinem baptismi parvulorum. Commentarius. —
EphLit LXXXIV, 1970, 43—55; p. 56—61: Pistoria, Alessandro, CM:
I fondamenti dottrinali del battesimo dei bambini nel nuovo rito;
p. 62—75: Brandolini, Luca, CM: Aspetti e problemi pastorali
del nuovo «Ordo baptismi parvulorums.
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XIII Religitoses Leben und Brauchtum

Moereels, L., SJ: Literatuuroverzicht 1969. «Conspectus bibliographi-
cus». — OGE XLIV, 1970, 57—103.

Harb, Paul, OLM: L’attitude de Philoxéne de Mabboug a 1'égard de la
spiritualité «savante» d’Evagre le Pontique. — Mémorial Mgr Gabriel
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XXIII, 1969, 240—277.
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Huerga, Alvaro: La reforma de la «Santa Madre Iglesia» segin el
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R: Libr. Ed. della Pont. Univ. Lateranense; P: Vrin 1969. 379 p. =
Spiritualitas XI; Lire 3800.

Gonzédlez F. Cordero, Franzisco: La teologia espiritual de santa
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tat? — GL XLIII, 1970, 245—258.
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LXI, 785 S.; 393 Taf. — Studi di antichita cristiana XXVII; Lire 30 000.
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