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Neue Jesus-Literatur

Von Professor Dr. Joachim Gnilka, Miinster

Jesus-Biicher und Jesus-Aufsdtze schieBen seit einigen Jahren
wie Pilze aus dem Boden. Diese auBerordentlich starke Nachfrage
nach dem historischen Jesus ist um so erstaunlicher, als die Zeiten
der Skepsis in bezug auf die Méglichkeiten der Riickfrage nach
dem historischen Jesus in weiten Bereichen der neutestamentlichen
Wissenschaft noch nicht lange vorbei sind. Sind sie vorbei? Sicher-
lich war es falsch, sich von den Miihen dieser Riickfrage zu dispen-
sieren oder diese als theologisch unerheblich zu betrachten. Ander-
seits wiirde man erwarten oder wenigstens wiinschen, daB die von
A. Schweitzer feierlich zu Grabe getragene Leben-Jesu-Forschung
mit ihren Sackgassen und methodischen Fehlurteilen nicht wieder
auflebt, sondern die Riickfrage mit den methodisch verfeinerten
und ausgebildeten Mitteln erfolgte, die uns vor allem Form- und
Redaktionsgeschichte zur Verfiigung gestellt haben. Die wissen-
schaftlichen Beitriige von Fachkollegen setzen allerdings diese
neueren Methoden voraus. Denn nur daraus ist es abzuleiten, daf
sich in der Fachwelt so etwas wie ein Konsens iiber ein histo-
risches Urteil, das das Wollen und Wirken Jesu von Nazareth
betrifft, herauszubilden scheint, wenigstens in groben Umrissen.
In Detailfragen gibt es noch erhebliche Divergenzen. Sie wird es
sicher immer geben. Und auch in der theologischen Beurteilung des
historisch Erarbeiteten geht man auseinander. Die Exegeten, die
sich zum Thema geduBert haben, verstehen sich ja nicht bloB als
Historiker. Daneben aber mehren sich fast noch stidrker Veroffent-
lichungen zum Thema, die aus nichtexegetischer Feder stammen.
Auch sie sollen hier — wenigstens in einigen ausgewdhlten exem-
plarischen Féllen — besprochen werden. Denn es 1dBt sich nicht

leugnen, daB die Jesus-Biicher der Boulevard-Presse einen weit-
aus groferen Erfolg erzielten und weitaus stdrkere Beachtung in
der Offentlichkeit fanden als die seridsen Publikationen. Die
Griinde hierfiir liegen weitgehend zutage. Dennoch stellt sich die
Frage an Exegese und Verkiindigung (!), ob sie an dieser Entwidk-
lung nicht auch Schuld tragen. Sie wiire vorab in der mangelnden
Information und in der immer noch schlecht funktionierenden Ver-
mittlung wissenschaftlicher Erkenntnisse in die Praxis zu suchen.

Die Aktualitit und Begrenztheit einer Fragestellung zeigt sich
darin, dafi von zwei namhaften Autoren Stellung bezogen wird
zum Verhiltnis Jesu zu den Revolutiondren seimer Zeit bzw. —
historisch formuliert — zu den Zeloten. Die Resultate der beiden
kleineren Studien sind #hnlich, wenngleich diese recht unterschied-
lich angelegt sind. Symptomatisch diirfte sein, daB beide mit einem
A.-Schweitzer-Zitat anheben, das mit Recht zur Warnung in Erinne-
rung gerufen wird: Jede Epoche der Theologie habe ihre eigenen
Gedanken in Jesus wiedergefunden und ihm damit Gewalt angetan.
M. Hengel?, der als einer der besten Kenner der Umwelt des
Neuen Testamentes gilt, bietet zunéchst einen AbriB der Geschichte
der zelotischen Jesus-Deutung von S. Reimarus bis S.G.F. Bran-
don. Diese holte ihre Argumente stets vorziiglich aus jenen Ereig-
nissen, die in den Evangelien als die letzten im Wirken Jesu
berichtet werden, vom Einzug in Jerusalem bis zur Kreuzigung.
Nach H. war die rémische Anklage gegen Jesus eine politische. Das

1 Hengel, Martin: War Jesus Revolutiondr? — Stuttgart: Calwer 1970,
47 S.
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weise der als historisch anzusehende Kreuzes-Titulus aus. Das
Argument, daB eine spidtere Erfindung des Titels in der friih-
christlichen Gemeinde politisch viel zu gefdhrlich gewesen wire,
verdient Zustimmung. ,Die Gegner Jesu miissen aus seinem Ver-
halten den Anspruch herausgelesen haben, er sei der endzeitlich
bevollméchtigte Gesandte Gottes, und sie verstanden es, diesen
Anspruch gegeniiber Pilatus in einer Weise zu formulieren, dal
dieser — da Jesus offenbar nicht widersprach — den Angeklagten
als Aufrithrer hinrichten mubBte* (14). — Ahnlich urteilt O. Cull-
mann?® Fiir ihn ist die unjiidische Form des Kreuzestitels —
,Konig der Juden® ist kein jlidisches Messiaspradikat — Beweis fiir
dessen Historizitdt. Im ProzeB Jesu unterscheidet er zwischen einer
juristischen und einer moralischen Verantwortung; die erste liege
bei den Rémern, die zweite bei den Juden. Fiir Pilatus habe sich
der Fall Jesu auf der gleichen Ebene befunden wie der Fall der
vielen Zelotenfiihrer, die er abzuurteilen hatte. Fiir den Standpunkt
des Sanhedrin ist fiir C. Joh 11,48 von Belang. Das vierte Evange-
linum verfiige ,fiir die Leidensgeschichte und die unmittelbar vor-
hergehenden Ereignisse iiber gute historische Traditionen" (48). —
Abgesehen davon, dafl man diesem nicht bedenkenlos wird zustim-
men konnen, bleibt die Beobachtung, daB sich das Zelotische bzw.
die Geschehnisse, die fiir eine zelotische Interpretation herhalten
mubBten, auf die letzten Tage Jesu konzentrieren. Dies allein schon
spricht mit Sicherheit dafiir, daB Jesu Wirken kein zelotisches war.
Fiir die Hinrichtung Jesu muf man ein Zusammenwirken von
Roémern und Juden annehmen, wobei die letzteren initiierend
wirkten.

Es bleibt unter den letzten Ereignissen die Tempelreinigung,
die von beiden Autoren etwas ausfithrlicher behandelt wird. Nach
Cullmann ist die Tempelreinigung ein prophetisches Zeichen, das
die Priesterschaft herausfordert und die Ubelstdnde kritisiert, die in
flagrantem Widerspruch zum Wesen des Gottesdienstes stehen. Im
Gegensatz zu den Zeloten habe Jesus nicht das Ziel verfolgt, die
ganze Tempel- und Priesterorganisation an sich umgzustiirzen und
durch eine neue zu ersetzen. Auch Hengel spricht von einer pro-
phetischen Demonstration, die gegen das geschéftige Treiben und
zugleich gegen die herrschende Tempelaristokratie gerichtet sei,
die daraus ihren Gewinn zog. Er rechnet schon fiir den marki-
nischen Bericht mit Ubertreibungen, die durch das bekannte Stre-
ben des Evangelisten nach erzédhlerisch-kerygmatischer Anschau-
lichkeit bedingt seien. Im Mittelpunkt habe einmal das Wort
gestanden. Daneben erscheint die Auffassung (Anm. 54), dal
Zeichenhandlung und Drohwort das eschatologische Ende des
Tempels iiberhaupt angesagt hitten. Damit bertihrt sich H. wieder-
um mit Cullmann, der allerdings den eschatologischen Radikalis-
mus zum Angelpunkt seiner Jesus-Interpretation macht. Fir C. 1gst
sich die Frage, ob Jesus Revolutiondr war, von diesem eschatolo-
gischen Radikalismus her. Die Alternative Revolutiondr oder Ver-
teidiger der bestehenden Ordnung sei falsch gestellt, da Gott in
Bilde die ungerechten Ordnungen richten werde. Die Naherwar-
tung habe Jesus dazu gefithrt, riickhaltlos an den bestehenden
Ordnungen Kritik zu iiben, anderseits aber Widerstandshewegun-
gen abzulehnen, ,da diese mit ihrer Zielsetzung den Blick vom
kommenden Gottesreich ablenken und in der Anwendung von
Gewalt die Forderung absoluter Gerechtigkeit und absoluter Liebe
verletzen“ (71). — Fraglich aber ist, ob mit der so akzentuierten
Reich-Gottes-Naherwartung die Gewichte richtig verteilt sind. Man
wird dann sicher fragen miissen, wie sich das erwartete Reich
Gottes zu Jesu Wirken verhélt. In bezug auf den Imperativ rdumt
C. den Gegenwartsbezug klar genug ein: ,Aber der Mensch als
Individuum soll schon jetzt durch das Gesetz der Liebe radikal
gedndert werden" (41). — Wichtig ist in diesem Zusammenhang der
Hinweis Hengels auf Jesu charismatische Heilungstitigkeit, die fiir
sein Wirken ebenso charakteristisch gewesen sein diirfte wie seine
Basileia-Predigt. Bemerkenswert ist auch, daB beide Autoren mei-
nen, daB Jesus die Versuchung der Macht gekannt hédtte. C. beruft
sich hierfiir auf die Versuchungsgeschichte der Logienquelle und
auf Mk 8,27—33. Zur ersteren heiBt es: , ... sicher steht hinter ihr
die Tatsache, ... daB ndmlich Jesus die zelotische, politische Mes-
siasauffassung fiir sich als eine teuflische Versuchung angesehen
hat* (57). — Diese historische Zuverldssigkeit wird man dieser
Uberlieferung nicht zusprechen diirfen. Aber auch der historische
Hintergrund von Mk 8,33 wird sich nicht mehr eruieren lassen. H.

2 Cullmann, Oscar: Jesus und die Revolutionidren seiner Zeit. Gottes-
dienst, Gesellschaft, Politik. — Tiibingen: Mohr 21970, 82 S.

sieht die Logien, nach denen Jesus und den Jiingern nicht das
Herrschen, sondern das Dienen anstiinde, mit nicht viel hdherer
Wahrscheinlichkeit in die Richtung der Versuchung der politischen
Machtausiibung gesprochen. Zustimmung verdient das Resultat
Hengels: Jesus sei weder ein Revolutiondr, der die Welt mit Gewalt
und Terror verbessern wollte, noch ein Rechtfertiger des jeweils
Bestehenden gewesen. Was war er? H. formuliert es im Rahmen
seines Themas im Blick auf die christliche Freiheit. Nur jener
gewdnne sie, der ,im Glauben die Ndhe der Liebe Gottes begriffen
hat, die ihn von sich selbst weg zum Nichsten hinfiihrt* (25).

Auch der Beitrag von E. Kidsemann? ist wie die beiden
eben besprochenen symptomatisch dafiir, daB der wissenschaftliche
Theologe heute immer wieder — und das ist kein Schaden — zu
kirchlichen und kirchenpolitischen Tagesfragen Stellung nehmen
muB. Aber auch der Fachkollege profitiert, wenn er den hoch-
verdienten Tiibinger Altmeister der Exegese einmal in akade-
mischen Nebentonen reden hort. Freilich ist die Situation hier eine
andere. E. Kdsemann steht unter direktem Beschull, bei der er die
Schiitzenhilfe der Mutigen verdient. Aber darum geht es hier nicht,
sondern um die Jesus-Interpretation, die K. im 1. Kapitel seiner
Streitschrift vorlegt. Erwihnenswert ist die Nachdriicklichkeit, mit
der die Notwendigkeit betont wird, um die Anliegen des ,histo-
rischen Jesus“ zu wissen: ,Unser Glaube ruht auf dem, was A.
Schlatter in seinem letzten Biichlein frageweise formulierte: ,Ken-

nen wir Jesus', auf nichts sonst...* (35). — Noch deutlicher auf
8. 43: ,Denn ohne diesen wirklichen Jesus erkennen wir keinen
Glauben als christlich an...* — Natiirlich ist das im konkreten

Zusammenhang beileibe nicht als Kritik an Bultmann gesagt, aber
es ist eine Linie durchgehalten, die mit der Verteidigung der
besagten Notwendigkeit erkennbar wurde. Das Wollen Jesu bringt
K. auf die Formel ,liberal“. ,Jesus war liberal, was immer er sonst
gewesen sein mag"” (42). Die Sache, die gemeint ist, ist voll und
ganz richtig: Jesus durchbrach die Theologie und Frémmigkeit
seiner Zeitgenossen, an die Stelle der Moses-Tora setzte er Gottes
VerheiBung und Liebe, an die Stelle der jiidischen Tradition seine
eigene Geistbegabung, an die Stelle der Kasuistik die Klarheit
iiber Gottes Willen usw., aber es ist die Frage, ob das belastete
Wort ,liberal* besonders gliicklich ist. Wahrscheinlich nicht, weil
es, zur Formel geworden — wie dndern sich die Zeiten — den
wchristologischen Skandal® nicht mehr addquat zu plakatieren
vermag. Es wirkt eher beruhigend. Darum muB die ,Liberalitédt®
Jesu auch als eine besondere gekennzeichnet werden: ,Liberal war
er anders als alle anderen® (57). Weitaus klarer ist es, wenn die
Freiheit der Gotteskinder als ,die wahre Signatur des Evangeliums
und das ausschlaggebende Kriterium fiir alles, was sich christlich
nennt” (57f), angegeben wird.

Dem Jesus-Buch von H. Braun* gpiirt man es auf jeder Seite
an, dab es von einem Konner geschrieben wurde. Das gilt, auch
wenn man sich nicht mit allen Resultaten einverstanden erklért.
Zundchst werden die Vorgegebenheiten gekldrt. Als Quellen wer-
den nur die Synoptiker zugelassen. ,Das vierte Evangelium ent-
fallt..." (31). Fiir die johanneischen Reden ist dieses Urteil nur
zu klar, gilt es aber wirklich schlechterdings? Interessant ist der
Versuch einer Biographie (8. Kapitel). B. konnte der Versuchung
nicht widerstehen, wenn auch viele dunkle Punkte bleiben. Fol-
gende Punkte seien herausgegriffen: Weder Geburtsjahr noch
Geburtsort seien bekannt; von der Familie Jesu wiiten wir nichts
VerldBliches auber bestimmten Namen; politisch sei Jesus nicht
betont interessiert gewesen; ebenfalls kein Asket; die johanneische
Chronologie wird bevorzugt {also doch), Jesus sei wahrscheinlich
an einem 14. Nisan gestorben; die Ursache fiir seine Hinrichtung:
,Jesus mag den Romern als politischer Unruhestifter erschienen
sein; die jiidischen Gegner, die gegen den unbequemen Mahner
aufgebracht waren, mogen die starken apokalyptischen Impulse
der Predigt Jesu als politisch bedenklich den Rémern gegentiber
unterstrichen haben® (50f); dennoch wird — zu Unrecht — die
Historizitdt des Kreuzestitels wegen seiner unjiidischen Formulie-
rung abgelehnt (s. oben); am Ende habe das Massengrab gestan-
den. B. gibt auch Rechenschaft tiber seine Methode. Fiir die Ermitt-
lung von Jesus-Logien kéimen nur solche in Frage, die ein jiidisches

3 Kisemann, Ernst: Der Ruf der Freiheit. — Tiibingen: Mohr 1968,
170 S. (vgl. ThRev. 65 [1969] 480—462)

4 Braun, Herbert: Jesus. Der Mann aus Nazareth und seine Zeit. —
Stuttgart-Berlin: Kreuzverlag #1969, 175 S. (Themen der Theologie,
hrsg. v. H. J. Schultz, Bd 1)

————
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gprachgewand tragen, und unter diesen miisse man nochmals
zwischen fiir Jesus typischen und untypischen unterscheiden. Zu-
giitzlich aber miisse der Inhalt befragt werden unter dem Gesichts-
punkt, ob solch ein Inhalt dem Gesamtdenken und der Aussage-
moglichkeit Jesu zuzutrauen sei und ob er dem Gesamtbild, das
man sich von dem geschichtlichen Jesus zu machen hat, entspreche.
Bei aller Prizision und Vorsicht wird deutlich, daB eine Prise sub-
jektiver Meinung niemals auszuschlieben ist, daB der Raum fiir das
personliche Engagement positiver oder negativer Art gewahrt
bleibt. Die methodischen Mittel aber haben sich doch so verfeinert,
daB man grobe Verirrungen und Entstellungen als solche bloBlegen
und aufweisen kann.

Getreu seinen methodischen Prinzipien entwickelt B. ein ein-
drucksvolles Bild von Jesu Verkiindigung, seinem Umkehrruf, sei-
ner Stellung zum Kult, zum religisen Recht, zu Mann und Frau,
zum Besitz, zum Nichsten, zur Gnade. Dabei wird mit scharfem
exegetischen Blick immer wieder aufgewiesen, wie sich auf spiite-
ren Traditionsstufen neue Anliegen der vorausliegenden Anliegen
beméchtigten und sich mit ihnen vermischten, z.B. die Kasuistik
der Weisungen, die in die Antithesen der Jiingerunterweisungsrede
eingegangen sei. Die Darlegung erfolgt stets mit einer solchen
Klarheit, daB auch der Nichtfachmann ihr folgen kann. Charakteri-
stisch fiir die Position B.s, der Menschensohn-Spriiche fiir Jesus
zulidBt, und zwar solche, in denen zwischen dem redenden Ich und
dem Menschensohn unterschieden wird, scheint das zu sein, was
iiber die Autoritit Jesu gesagt wird, besonders wenn man es mit
der Beurteilung der Basileia-Predigt — in der man die Reich-Gottes-
Gleichnisse vermiBt — vergleicht. Uber die Beurteilung der christo-
logischen Titulaturen ist man sich weitgehendst einig, nicht aber
ither die Stellung, die Jesus in seiner Predigt einnimmt. Dazu
Braun: ,Jesu Person gehort mit seiner Predigt also micht zusammen
in dem Sinne, daB er von seinen Horern die Zuerkennung eines
‘Titels — etwa ,Messias’ oder ,Gottessohn‘ — von vornherein ver-
langte ... " (Zustimmung). — ,Gleichwohl gehort das Handeln, das
Verhalten Jesu mit seiner Predigt durchaus zusammen” (Zustim-
mung). In diesem Zusammenhang hilt B. sogar Mk 2,10 fiir histo-
risch (145), wenngleich er Siindenvergebung rein auf der Ebene der
Horizontalen interpretiert: Erméchtigung und Ermutigung ,zu rech-
ter Nachstenliebe derjenigen, die sich selber aufzugeben drauf und
dran waren®. — So gut diese Interpretation ist, sie macht nur einen
Teil der Wahrheit aus. Was ich meine, zeigt sich darin, daB Lk 11,20
so iibersetzt wird: ,Wenn ich mit dem Finger Gottes die Démonen
austreibe, so steht die Konigsherrschaft Gottes ja unmittelbar vor
eurer Tiir" (53f). — Diese Ubersetzung kann micht akzeptiert wer-
den. ¥pdocev meint mehr. Wie immer man dieses schwierige Verb
wiedergibt, das Moment, daB die Gottesherrschaft ,zu euch hin-
gelangt ist* oder ,iiber euch gekommen ist* sollte nicht retuschiert
werden. Nun braucht man sich nicht an dieses Logion zu klammern.
Die Reich-Gottes-Gleichnisse von Mk 4 und Mt 13, deren Fehlen
schon verzeichnet wurde, vermdgen ebenfalls zu zeigen, dafl Jesus
die Gottesherrschaft nicht bloB ankiindigte. Zur Konsequenz der
Braunschen Interpretation gehdrt seine Rede von Gott: ,Uber Gott
kann man nur im Vollzug sprechen, im Vollzuge des Gehorchens
und der Demut* (161). — So imponierend der Versuch erscheint, die
Rede von Gott won jeder Beliebigkeit frei zu wissen, so sehr der
Satz zu denken gibt, daB die Unterscheidung zwischen dem Vor-
handensein der Autoritdt und ihren Ausdrucksformen angesichts
unserer heutigen geistigen Situation eminent wichtig sei, so
bedréingend wird die Frage, wer von uns diese Autoritdt im Voll-
zuge zu reprisentieren vermag oder sich getraut. Sollte die nicht zu
leugnende Tatsache, daB idie Warter radikal und total bei B. etwas
zu hiufig vorkommen, AnlaB sein zur Uberlegung, dab der Christ
ein permanenter Kulturrevolutiondr sein miisse, oder diirfen wir uns
nicht, noch viel zu wenig weg von falscher Autoritdt, an der Auto-
ritit Jesu selber aufrichten: nicht um zu herrschen, sondern um
zum Dienst und zur Freude fdhig zu werden?

Was Braun nur zaghaft und im Wissen um die Grenze andeu-
tete, wird bei M. Craveri® unter Hintansetzung zahlreicher
Bedenken und im offenkundigen Mangel an methodischer Kenntnis
zum Angelpunkt des Unternehmens: die Biographie Jesu. Der
Riickfall in die Leben-Jesu-Forschung wird vom Verf. aber gar nicht
wahrgenommen, wie er sich zum groBen Teil — er bezeichnet sich

5 Craveri, Marcello: Das Leben des Jesus von Nazareth. — (Aus dem
Italienischen iibersetzt von M. Obermayer) Stuttgart: Klett 1970,
452 S.

selbst ials Laie — der Literatur des 19. und beginnenden 20. Jahr-
hunderts bedient. Damit kénnte man bereits den Stab iiber dieses
Buch brechen. Dennoch soll einiges Nidhere gesagt werden, weil
das engagiert geschriebene Buch immerhin umfassendere allge-
meine historische Kenntnisse verrit. Der Aufbau entspricht der Bio-
graphie, die von der Geburt, den dunklen Jahren der Kindheit, der
»Einweihung®, dem Wirken (Galilda, Samaria, Jerusalem!) bis zum
ProzeB und Tod und die beginnende christliche Verkiindigung
reicht. Dabei sind neben den Evangelien (anhand einer Art selbst-
gefertigten Diatessaron) die apokryphen Evangelien und patri-
stische Quellen zugrunde gelegt. Naive Biographismen mischen sich
mit Kritik an der exegetischen Wissenschaft. Sédtze wie: ,Diese
Nacht schloB Jesus wahrscheinlichy erst sehr spét die Augen zum
Schlaf* (68); , ... vermutlich durchstreifte er das Hiigelland Gali-
ldas, setzte sich zu wortkargen Hirten, die sein Schweigen achte-
ten..." (74); ,Wir konnen uns die schrecklichen Stunden der
Bitternis, die er in den langen Monaten der Untédtigkeit durch-
lebte, als er sich in einer Hohle des Hermon zuriickgezogen
hatte* (237), vorstellen, die beliebig vermehrt werden kénnten,
lassen erkennen, daB wir es mit einem Jesus-Roman zu tun haben,
fiir den zu fiirchten ist, dal er in breiten Schichten der Bevdlke-
rung viele Leser findet. Die Vorwiirfe gegen die Exegese sind
einmal der Rationalismus und zum anderen die Gutglidubigkeit
und der Gebrauch des lateinischen Textes fiir die Interpretation.
Das eine ist offenkundig gegen die schon erwéhnte Literatur um
die Jahrhundertwende gerichtet, das andere gegen die italienischen
Landsleute, zu deren Schutz zu sagen ist, dab sie sich inzwischen
doch gebessert haben. Dabei hétte sich C. immer wieder selber
bei rationalistischen Interpretationen ertappen miissen, etwa wenn
er den Seewandel als Irrtum der Gefdhrten auslegt (Jesus sei ohne
Wissen der Jiinger auf dem Landweg nach Kapharnaum gegangen
und plotzlich vor ihnen aufgetaucht) oder wenn er die Verkldrung
als ,Meilenstein in der Lebensgeschichte Jesu® (235) ausgibt, inso-
fern sie Ausdruck sei fiir sein erwachendes messianisches BewuBt-
sein. Das Messiasbekenntnis des Petrus habe Jesus noch als sata-
nische Anfechtung zuriickgewiesen. Diese Auffassung iibernimmt
C. von O. Cullmann, einem der ganz wenigen modernen Autoren,
die er wirklich gelesen hat. Freilich kommt es auch hier zu einer
bedauerlichen Verzeichnung, wenn némlich behauptet wird, Cull-
mann habe Jesus fiir ein Mitglied der Zeloten-Partei angesehen
(74). Genau das Gegenteil ist der Fall.

Aus der Fiille dessen, was mit den erzdhlerischen Fdhigkeiten
eines Romanciers geboten wird, hebt sich ein sozialistisches Jesus-
bild ab. Allerdings ist C. bei dieser Interpretation nicht konse-
quent. Auf der einen Seite wird gesagt, daB das Reich Gottes eine
villig irdische GroBe sei und daB es nur durch die Menschen selbst
Wirklichkeit werden konne, wenn diese durch Frieden, Eintracht
und Briiderlichkeit entsprechend den Weisungen Jesu das Gesetz
erfiilllen (194); Jesus wird dann auch die Forderung der Giiter-
gemeinschaft zugesprochen. Auf der anderen Seite wird ausdriick-
lich bestritten, daB er ein sozialer und politischer Reformer
gewesen sei. Vielmehr wiire er ein utopischer Trdumer gewesen,
der von Gott eine idyllische Welt erwartet habe, ,in der alle Men-
schen in vollkommener Gleichheit leben, ohne Probleme irgend-
welcher Art“ (171). Den Anbruch einer neuen Welt habe er fiir die
nahe Zukunft erwartet (202). Wegen dieser Zwiespéltigkeit er-
scheint dann auch der Vorwurf, der am Schlub gegen das Christen-
tum erhoben wird und der nur im Lauf der Ausfithrungen immer
wieder ausgesprochene Vorwiirfe zusammenfalBt, eigenartig gebro-
chen, daB die Frohbotschaft von Gliidk, Friede und Gerechtigkeit
fiir alle Menschen im Laufe der Jahrhunderte pervertiert worden
sei (422). Da sich in diesem Schlubsatz das Anliegen des ganzen
Buches ausdriicken diirfte, wird man es zumindest um dieses Anlie-
gens willen ernst nehmen miissen.

Das Buch von J. Lehmanmn?® sei hier nicht um seiner selbst
willen erwéhnt, sondern nur wegen einer Stellungnahme, die es
ausgeldst hat. Lehmanns Jesus-Report ist so falsch, daB sich eine
wissenschaftliche Auseinandersetzung nicht lohnt. Ein Wiirz-
burger Gelehrten-Team? hat die These, Jesus sei ein
Essener gewesen, die bereits im 18. und 19. Jahrhundert einsame

6 Lehmann, Johannes: Jesus-Report. Protokoll einer Verfilschung. —
Diisseldorf-Wien: Econ 1970, 216 S.

7 Miiller, Karlheinz — Schnackenburg, Rudolf — Dautzenberg, Gerhard:
Rabbi J. Eine Auseinandersetzung mit Johannes Lehmanns Jesus-
Report. — Wiirzburg: Echter 21970, 103 S.
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Vertreter besaB und die Lehmann zur Behauptung ausbaut, Qum-
ran sei die Wiege des Christentums, treffend widerlegt. Nur
schade, daB ein so angesehener Exeget wie R. Schnacken-
burg und seine Mitarbeiter sich mit solchen Argumenten, wie sie
L. vorgelegt hat, auseinandersetzen miissen, wenngleich ihr Dienst
und das Gewicht ihrer Namen zur Bekdmpfung der falschen Infor-
mationen notwendig waren. Immerhin wird deutlich, daB die
These von Jesus dem Essener, die von historischen Absonderlin-
gen, die aus Unbekannten eine Meinung zu konstruieren belieben,
vertreten werden konnte, solange der Essenismus im Halbdunkel
der Geschichte lag, seit Qumran unméglich ist. Abgesehen von der
Andersartigkeit der synoptischen Verkiindigung im Vergleich zur
essenischen Mentalitdt werden als im besonderen Sinn anti-esse-
nisch in der Wirksamkeit Jesu seine provozierende Offentlichkeit
und seine Stellung zu bestimmten Gesetzesfragen (Sabbatthora,
Feindesliebe, Reinheitsgebot) herausgestellt. Bemerkenswert sind
die Ausfiihrungen von K. Miiller iiber die Kalenderfrage. Die
Uberlegung, ob die Essener wegen der sich zwangsldufig ergeben-
den Verschiebung der Jahreszeiten im Laufe der Jahrzehnte und
Jahrhunderte bei einem Solarkalender von 364 Tagen an diesem
zur Zeit Jesu noch festgehalten haben, gibt zu denken. Allerdings
sind fiir sie gerade die verdnderten Festtermine Ausdruck der
Trennung von der massa perditionis. Was G. Dautzenberg
zu den pastoralen Konsequenzen des Jesus-Reports sagt (92—95),
verdient die Aufmerksamkeit aller.

Nochmals von einer anderen Warte wird die Jesus-Frage von
Schalom ben Chorin® aufgerollt, ndmlich von der Warte
des Judentums. Seine Studie vermittelt zundchst einen beachtlichen
Uberblick iiber das Jesus-Bild im Judentum im Verlauf der Zeiten.
Das jiidische Mittelalter, das von R. Akiba bis M. Mendelssohn
(18. Jahrhundert) gerechnet wird, begegnete Jesus anfangs mit dem
Schweigen des Vergessens und der duBeren Furcht, spéter mit
HabB, wofiir die Toledoth Jeschu sprechendster Ausdruck seien.
Der HaB sei gerichtet gewesen gegen Jesus als den Herrn der das
Judentum verfolgenden Kirche und gegen den abtriinnigen Juden
Jesus. Erst seit dem 19. Jahrhundert sei im Judentum eine wissen-
schaftlich-kritische und positive Stellungnahme zu Jesus zu ver-
zeichnen. Dabei lieBen sich die modernen Bemiihungen zusammen-
fassen in die Worte C. Brunners: ,Gebt uns unseren Jesus wie-
der!* Ben Chorin, der bereits durch ein eigenes Jesus-Buch her-
vorgetreten ist®, bekennt sich nachdriicklich zur Moglichkeit und
Notwendigkeit, den historischen Jesus und sein Anliegen wieder-
zuentdecken und verwirft eine Reduktion auf den kerygmatischen
Jesus, sei es der christlichen Verkiindigung, sei es der Phantasie
mancher jiidischer Jesus-Romane als ,verletztenden Leichtsinn®.
Als Mittel fiir die Wiederentdeckung bringt er die Intuition ins
Spiel, die er als ,Gefiihl einer tiefen Vertrautheit mit der Gestalt
Jesu und der jiidischen Welt, in der er lebte, lehrte und litt* (50),
versteht. Das Leben Jesu stellt sich filr den Verf. — wie schon in
seinem Jesus-Buch dargelegt — in drei Stadien dar, einem ersten
Stadium der Verkiindigung des nahen Reiches Gottes, einem zwei-
ten der Introversion und einem dritten der Passion. Die Abhén-
giskeit von A. Schweitzer liegt auf der Hand und wird auch
zugegeben. Den jiidischen Akzent gewinnt die Interpretation, die
sehr nachdenklich stimmt, dadurch, daB die Passion Jesu das Mar-
tyrium seines Volkes verkorpere. Historisch wird Jesus weder als
Messias noch als Prophet, sondern als Gesetzeslehrer eingestuft.
Ben Chorin redet von der Ahnung einer messianischen Berufung
als einer ungelésten Frage und wertet so das markinische Messias-
geheimnis als geschichtliche Reminiszenz., Hierin kommt er mit
manchen christlichen Autoren (z.B. Cullmann) iiberein. Als Geset-
zeslehrer sei Jesus die dritte Autoritit neben Hillel und Scham-
mai. Das meiste verbinde ihn mit den Pharisdern, zu deren innerer
Opposition er zu zéhlen sei. Die Ebene, auf der dieses Buch
geschrieben ist, ist sowohl die des jiidischen Theologen, dem
moderne exegetische Methoden fernliegen, als auch die des
christlich-jiidischen Gespréiches und damit die des Verstdndigungs-
willens. Darum bietet der Verf. mehr als einen zusétzlichen Beitrag
zu einem ohnehin komplexen Jesus-Bild. Den Stachel seiner Aus-
fithrungen bekommen beide Teile zu spiiren, wenn er den Christen
vorhilt, daB die Botschaft Jesu vom Frieden und von der Erlosung

8 Ben Chorin, Schalom: Jesus im Judentum. — Wuppertal: Brockhaus
1970, 79 S. (Schriftenreihe fiir christlich-jiidische Begegnung, hrsg. v.
G. Harder und H. H. Ef8er, Bd 4)

? Ben Chorin, Schalom: Bruder Jesus. Der Nazarener in jiidischer Sicht.
— Miinchen: List #1970, 249 S. (vgl. ThRev. 65 [1969] 367—370)

in der Welt zu keinem Erfolg gefiihrt hétte, und wenn er Juden und
Christen zum Vorwurf macht, sie versiindigten sich an Jesus, wenn
sie die Frage, ob er der Messias sei, vorschnell verneinen oder
bejahen und nicht ,wirklich durchdacht, durchforscht, durchgriibelt
und auch durchbetet haben* (68).

Wohltuend ist es, nach der Lektiire der zahlreichen sicher inter-
essanten, aber in ihrer Methodik oft micht leicht durchschaubaren
Jesus-Biicher unterschiedlicher Standpunkte zum Buch von M.
Lehmann® zu greifen. Es befaBt sich mit dem Problem des
historischen Jesus unter einem ganz bestimmten Aspekt, ndmlich
dem der kritischen Auseinandersetzung mit E. Hirsch’s Friih-
geschichte des Evangeliums, die in 1. Auflage 1940 und in 2. 1951
erschienen war. Diese reichlich spiéit erfolgende Auseinanderset-
zung mag verwundern. Aber sie wird einmal damit zusammen-
héngen, daB das Studium des ausschlieBlich literarkritisch bestimm-
ten Werkes von Hirsch sehr miihselig ist, und zum anderen damit,
daB Hirsch sich in einer Zeit mit der Jesus-Frage beschiftigte, als
diese ,auf der Schattenseite der neutestamentlichen Forschung
stand“ (18). Um es vorwegzunehmen, wir haben es bei Lehmann
mit einem ganz vorziiglichen Buch zu tun, das den Anliegen und
der Methode Hirsch’s so weit als moglich gerecht zu werden ver-
sucht, sie nicht voreilig verurteilt, sondern mit der — dann aller-
dings radikalen — Kritik erst dann einsetzt, nachdem das Terrain
sorgfdltig sondiert wurde. Dabei begniigt es sich nicht mit der Dar-
stellung und Kritik der Position von Hirsch, sondern ordnet diese
theologiegeschichtlich ein und bietet zusétzlich eine Zusammen-
stellung von Kriterien der Jesusforschung.

Der Nichtexeget Hirsch war seinerzeit der formgeschichtlichen
Arbeit entgegengetreten. Bei seinen Bemiihungen, die die Form-
geschichte vollig ignorieren, leitete ihn das Interesse, zum histo-
rischen Jesus vorzustoBen, und damit ein Anliegen, das er in der
Epoche der von der formgeschichtlichen Methode bestimmten Evan-
gelienforschung ungebiihrlich hintangesetzt sah. Ausgangspunkt
fiir Hirsch's groBangelegten Versuch, den historischen Jesus auf
dem Weg der Literarkritik wiederzuentdecken, war seine Auftei-
lung des Markus-Evangeliums in zwei Schichten. Die héchste Be-
deutung kommt Mk I zu. Diese Schrift ist fiir Hirsch nicht bloB
die Urform des Evangeliums, von der alle anderen abhéngig sind,
sondern auch der unmittelbare Zugang zum historischen Jesus,
insofern sie einen auf Petrus zuriickgehenden Erlebnisbericht ent-
halten habe. Dieser kithne Versuch Hirsch’s, der den meisten
Exegeten heute sicherlich schon aus dem Gedé4chtnis gekommen
ist, wurde nun auch noch durch die These belastet, daB jegliche
synoptische Quellenschrift geleugnet und behauptet wurde, es habe
in Analogie zu Mk I immer nur Evangelienschriften gegeben. Das
sagte H. auch von der ,Logienquelle®. In den nach Mk I verfaBten
Evangelienschriften sah H. mit zunehmendem MaBe die theolo-
gische Reflexion und die Anliegen der Gemeinde zum Zuge kom-
men, so daB sie fiir eine Rekonstruktion des Bildes vom histo-
rischen Jesus nur bedingt in Frage kdémen. Lehmann riickt das
weithin vergessene und an sich imponierende Werk von Hirsch
wieder in das Gedéchtnis unserer Zeit. Er widerlegt dessen Analy-
sen und Methode, worauf hier nicht im einzelnen eingegangen wer-
den kanm, wiirdigt auch manches Detailergebnis positiv und zeigt
vor allem das Verflochtensein der Gedankenginge Hirsch’s mit
jener Exegeten-Generation auf, die der Formgeschichte voraufging.
Von hier aus gewinnt man nahezu den Eindruck, daB die Miihe
Hirsch's notwendig war, um die Grenzen (oder die Sackgasse?)
einer Forschungsepoche endgiiltig klarzulegen. Die Kritik kulmi-
niert in zwei Punkten. Der eine betrifft Mk I. Diese Schicht werde
einfach vorausgesetzt. Nirgendwo werde ein geschlossener Beweis-
gang fiir ihr wirkliches Vorhandensein angetreten. Der zweite
Punkt, der mit dem ersten eng zusammenhéngt, betrifft das Jesus-
bild: ,Das Jesusbild von Mk I, das schon die einzelnen quellen-
kritischen Entscheidungen hdufig beeinfluBt hat, kann als zureichen-
des Kriterium hierfiir (fiic die Feststellung des Urspriinglichen und
Authentischen) nicht anerkannt werden. Ist die Existenz von Mk I
nicht verifizierbar, dann erweist sich das Jesusbild, das zu seiner
,Rekonstruktion’ gefiihrt hat und hernach wiederum aus ihm ab-
gelesen wurde, als eine Projektion subjektiver Vorstellungen in
den Bereich historischer Sachverhalte® (113). Wie sah dieses

10 Lehmann, Martin: Synoptische Quellenanalyse und die Frage nach
dem historischen Jesus. Kriterien der Jesus-Forschung untersucht in
Auseinandersetzung mit Emanuel Hirschs Frithgeschichte des Evan-
geliums. — Berlin: de Gruyter 1970, 218 S. (Beihefte zur Zeitschrift fiir
die neutestamentliche Wissenschaft, Bd 38)
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Jesusbild aus? Folgende Ziige prégen es: Jesus war danach der
unverstandene Einsame, von einer geheimnisvollen Hoheit um-
geben, der zornige Kémpfer gegen den Phariséismus, der Gegner
der jiidischen Gesetzesreligion,der Verneiner des jiidischen Dogmas
von der UnrechtmédBigkeit der rémischen Herrschaft usw. (134f).
Wenn diese auffallend antijiidisch bestimmte Zeichnung noch um
den Hinweis auf Jesu nichtsemitische rassische Eigenart bereichert
wind, bestitigt sich der Zusammenhang mit der Zeitgeschichte, in
der das Buch Hirsch’s entstand, und damit die alte Erxfahrung der
Leben-Jesu-Forschung. Fazit: Die Literarkritik ist kein Zugang zum
historischen Jesus.

Das wertvollste Kapitel in Lehmanns Buch ist das abschlie-
Bende, in dem Kriterien der Jesusforschung gesammelt und gewdiir-
digt werden (163—205). Mehr Ziel als Kriterium ist die Gewinnung
der dltesten Uberlieferungsschicht. In diesem Bemiihen besalB die
Literarkritik andere Regeln als die Formgeschichte. Die Form-
geschichte ist sich zudem klar dariiber, daB die dlteste Schicht noch
nicht ohne weiteres als die Schicht Jesu angesprochen wernden darf,
sondern als jene, die Jesus am néichsten ist. Dem Satz Lehmanns
ist vorbehaltlos zuzustimmen: ,Es unterliegt keinem Zweifel, dafB
die formgeschichtliche Rekonstruktion der #ltesten Traditionsschicht
die unverduBerliche Vorbedingung fiir die Anwendung spezieller
Kriterien bei der Frage nach dem historischen Jesus ist* (168). Die
allgemeine VerldBlichkeit der Uberlieferung und die spezifische
Eigenart Jesu — gewilB nicht beiseite zu lassende Gesichtspunkte —
stehen neben dem, was man das Kriterium der doppelten Abgren-
zung genannt hat. Es ist dann gegeben, wenn eine Tradition weder
aus dem Judentum noch aus der Urchristenheit abgeleitet werden
kann. Eine sicherere Handhabung dieses Kriteriums wire dann
gegeben, wenn wir die dlteste Urchristenheit noch besser kennen
wiirden. Hochste Bedeutung kommt in der Riickfrage nach dem
historischen Jesus den Gleichnissen der synoptischen Evangelien
zu. Lehmann spricht in dieser Hinsicht von einer communis opinio
in der heutigen Exegese. Die Gleichnisse sind nicht nur beziiglich
der Form, sondern auch beziiglich des Inhaltes originell, insofern

sie allein bei Jesus zu einem Mittel werden, die Wirklichkeit Gottes
und des Menschen vor ihm anzusagen. Im Judentum stehen sie
durchweg nur im Dienst des Studiums der Schrift und ihrer Aus-
legung und wirken darum meist blaB und kiinstlich. Die Bemiihun-
gen, zur Sprache Jesu — von den Gleichnissen abgesehen — vor-
zustoBen, vor allem von J. Jeremias vorangetragen, haben bereits
bemerkenswerte Ergebnisse gezeitigt. Bedeutsamer ist vielleicht
noch die Eruierung von Stilformen, etwa dem, was bei J. M. Robin-
son die existentiale Dialektik heifit. Diese bezeichnet die dialek-
tische Spannung, die in der Basileia-Verkiindigung Jesu zwischen
der Gegenwart und der Zukunft besteht. Von den Gleichnissen her
gewinnt sie ihre Bestdtigung und ihr Korrektiv. Auch der schon
bei H. Braun (s. oben) erwéhnte Bewertungsmalstab, daB ein
Uberlieferungsstiick sich in den Gesamtrahmen der Anschauungen
Jesu einordnen mub, gewinnt an Anschaulichkeit und Uberzeu-
gungskraft, wenn man sieht, daB damit die Korrespondenz von
Jesu Verhalten und Botschaft gemeint ist. Die damit angesproche-
nen ipsissima facta konnen um so mehr als solche angesehen wer-
den, wenn sie mit den Grundziigen der Verkiindigung Jesu iiber-
einstimmen.

Die lesenswerten kriteriologischen Awusfithrungen Lehmanns,
die man durchweg mit Zustimmung zur Kenntnis nimmt und die
itber Hirsch hinausgreifend den Standort der gegenwirtigen For-
schung charakterisieren, vermitteln den Eindruck, daB die grund-
sitzliche Skepsis in bezug auf die Riickfrage nach dem historischen
Jesus iiberwunden sein diirfte. Es bleiben noch zahlreiche Auf-
gaben. ,Eine der vordringlichsten Aufgaben fiir die heutige Jesus-
forschung ist mit der historischen und theologischen Frage nach
dem Verhiltnis des urchristlichen Christuskerygmas zum histo-
rischen Jesus gegeben. Sie ist nur auf der Basis eines Grundstocks
rekonstruierter ,echter’ Jesusiliberlieferung zu leisten, von dem die
Interpretation ausgehen kann. Eine solche — im Zusammenspiel
der Kriterien erweiterungsfdhige — Basis diirfte mit Hilfe der
zusammengestellten Kriterien zu gewinnen sein“ (205]).

Ecclesia a Spiritu sancto edocta. Lumen gentium, 53. Mélanges théo-
logiques. Hommage & Mgr. Gérard Philips, Verzamelde Theolo-
gische Opstellen aangeboden aan Mgr. Gérard Philips. — Gem-
bloux: Duculot 1970, XXXVII, 600 S. (Bibliotheca Ephemeridum Theo-
logicarum Lovaniensium, Bd 27) bfr 600.—

Mit dem akademischen Jahr 1968/69 schied der fiir die Theolo-
gie und Geschichte des II. Vatikanischen Konzils gleichermaBen
verdiente Prof. fiir Dogmatik an der Universitdt Lowen, Mgr.
Gérard Philips, 70jdhrig aus dem 6ffentlichen akademischen Dienst.
Aus diesem doppelten AnlaB widmeten ihm Freunde, Schiiler und
Kollegen unter der Federfithrung der Herausgeber der Ephemeri-
des eine Festschrift, und zwar unter dem Leitgedanken der Kirchen-
Konstitution des II. Vatikanischen Konzils: ,Die Kirche, vom
Heiligen Geiste belehrt". Dieser Titel steht programmatisch fiir das
literarische Werk und die theologische Mitarbeit von G. Philips am
II. Vatikanischen Konzil, speziell am Entwurf, an der Beratung und
Verabschiedung der Kirchen-Konstitution ,Lumen gentium®. Das
Literaturverzeichnis, das 438 Nummern von wissenschaftlichen
Abhandlungen und Beitrdgen zdhlt, die Dank- und Wiirdigungs-
adresse von J. Coppens und der Bericht iiber die Konzilsarbeit
Philips’ von J. Grootaers, Le role de Mgr Philips & Vatican II
(343—380) sind ein eindrucksvolles Zeugnis fiir die theologische
Arbeit des verdienten Gelehrten und zugleich ein Stiick Konzils-
geschichte, die kiinftig fiir das Verstiindnis des Vaticanum II alle
Beachtung verdient. Ebenso sind auch die 30 Aufsdtze ein auf-
schluBreiches Buch fiir die Tendenzen, Anliegen, Aufgaben und
Versuche der gegenwirtigen Theologie. Die Herausgeber haben
diese Beitrége in drei Themenkreisen zusammengefaBt: Der Heilige
Geist und die Kirche, ihre Amter und Dienste und der Mensch vor
Gott.

1. Unter dem Rahmenthema ,Der Heilige Geist“ wurden fol-
gende 13 Beitrdge zusammengefaBt:

Kardinal Pietro Parente, ,Spiritus sanctus superveniet in
te...“ (Lc., 1,35) 3-17, eine kurze biblische Betrachtung iiber die Ver-
kiindigung an Maria als Offenbarung der messianischen, gottlichen Sen-
dung Jesu; Mgr. A.M. Charue, Le Saint-Esprit dans ,Lumen
gentium®, 19—39, eine Analyse der pneumatologischen Bemiithungen und
Aussagen in der Kirchen-Konstitution; Y. Congar, Pneumatologie
ou ,Christomonisme® dans la tradition latin?, 4163, eine sachkundige

Auseinandersetzung mit dem Vorwurf des ,Christomonismus®, welcher
der lateinischen Theologie von griechisch-orthodoxen Theologen gemacht
wird, — Welche iiberraschende, polemische Bedeutung kann auch heute
noch das ,Filiogque* erlangen! —; S. Dockx, Esprit Saint, dme
de I'Eglise, 6580, eine kritische Untersuchung der nachtridentinischen
Theorie von den ,zwei Seelen der Kirche* und vom Leib-Christi-Sein
der Kirche, — Miiite aber diese Kritik nicht auch auf die Unterscheidung
von Leib und Seele der Kirche ausgedehnt werden? —; N. Afanas-
sieff, L'Eglise du Saint-Esprit, 81—89, ein Resiimee und eine Selbst-
anzeige einer praxisbezogenen und zukunftsorientierten Dissertation, die
im Druck ist; J. Salaverri, El primado apostolico misterio de
unidad, 91—115, eine systematische Zusammenfassung der Lehre des
Vaticanum II iiber den pépstlichen Primat, ein System, das notwendigen
begrifflichen Einschridnkungen, Differenzierungen und Riicksichten zu
wenig Beachtung geben konnte; G. Thils, La ,locutio ex cathedra®
et I'assistance du Saint-Espirt, 117—126, ein gedringter Bericht iiber die
Diskussion der Lehre vom unfehlbaren pipstlichen Lehramt auf dem
Vaticanum I; L. Malevez, L'existence chrétienne dans sa relation
a I'Esprit, 127—140, systematische Reflexionen iiber die Wirksamkeit des
Heiligen Geistes im christlichen Leben, die zu weit ausholen, um die
konkrete Existenz noch mitzubetreffen; Ph. Delhaye, L'Esprit Saint
et la vie morale du chrétien, 141—152, ein gedringtes Expose der Fest-
stellungen der Kirchen-Konstitution tiber das Pneuma im christlichen
Leben und der vergleichbaren thomasischen Aussagen; J.H. Wal-
grave, Instinctus Spiritus Sancti. Een proeve tot Thomas-interpre-
tatie, 153—167, eine kleine theologiegeschichtliche Studie, die jede Fiihlung-
nahme mit der Literatur vermeidet; J.G. Geenen, Ecclesia a Sancto
Spiritu edocta, 169—199, eine breit angelegte Interpretation der Offen-
barungs-Konstitution, ihrer vielfdltigen Begriffe, Bilder und Sitze iiber
die Aktion des Heiligen Geistes in der traditio der Offenbarung in der
Kirche und durch sie; J. Van Haelst, Une nouvelle reconstitution
de Papyrus liturgique de Dér-Balizeh, 201—212, eine vorziigliche Arbeit
zum Euchologium des Dér-Balizeh Papyrus, die aufgrund der Papyrus-
kunde und der Liturgiegeschichte eine neue Ordnung der umstrittenen
Texte versucht; J. Lécuyer, L'Eucharistie et le don de 1'Esprit selon
Nicolas Cabasilas, 213—219, Lese- und Interpretationshilfe fiir die in den
»Sources Chrétiennes” erschienenen liturgiewissenschaftlichen Schriften
des Nikolaus Kabasilas [t 1363).

2. Der zweite Themenkreis umfaBt 8 Beitrige iiber die Kirche
und das Amt:

K. Rahner, Die Zukunft der Kirche, 223—239, skizziert die Anséitze
und Grundlagen einer ,ekklesiologischen Futurologie® mit einer eindeu-
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tigen zukunftsorientierten, sprich eschatologischen Zielvorstellung. .
Schauf, Die Kirche in ihrem Bezug zum Dreifaltigen Gott in der
Theologie des Konzilstheologen Cl. Schrader, 241258, untersucht die
trinitidtstheologischen Perspektiven der Kirche bei einem Konzilstheolo-
gen des Vaticanum I. S, Tromp, De Ecclesiae Imaginibus in operibus
pastoralibus S. Bellarmini, 259268, greift auf die Ekklesiologie Bellar-
mins zuriick. A. Houssiau, La signification théologique du nouveau
rituel des ordinations, 269—280, beschreibt den neuen Ritus der Ordi-
nation und das darin bekundete Verstindnis des kirchlichen Amtes.
O. Rousseau, Divina autem Providentia... Histoire d'une phrase
de Vatican II, 281-289, entwickelt die Entstehungsgeschichte des SchluB-
paragraphen von Nr. 23 der Kirchenkonstitution iiber die geschichiliche
und gegenwiirtige Bedeutung der Patriarchatsstrukfur der Kirche. G.
Alberigo, Una cum patribus, 291-319, bedeutet im Riickgriff auf
die vorgingigen Traditionen die kollegiale EntschlieBungsformel, mit
der Papst Paul VI. erstmals die Liturgie-Konstitution (am 4. XII. 1963)
verkiindete. P. de Ha e s, Handen opgelegd voor dienstbetoon, 321-342,
analysiert das Diakonat im Ganzen des einen, in sich differenzierten
kirchlichen Amtes. AbschlieBend wiirdigt J. Grootaers S. 343-380 die
Konzilsarbeit von Mgr G. Philips.

3. Unter dem Titel ,Gott und Mensch® folgen 9 Aufsdtze, die
unterschiedliche Themen, insgesamt aber drdngende Gegenwarts-
fragen behandeln:

Bibeltheologische Fragen erértern: Mgr J.M. Heuschen, Jacob
of de Genadevolle uitverkiezing, 383—406, eine bibeltheologische atl
Betrachtung iiber die Jakobsgeschichte Gen. 25-35, und B. Rigaux,
La petite apocalypse de Luc (17, 22—37), 407438, cine exzellente literar-
geschichtliche und theologische Exegese. Fundamentale dogmatische
Probleme legen dar: P. Schruers, Immanentie en transcendentie
van God onze Vader in het licht van het Evangelie, 439—453, Thomas
F. Torrance, Theological rationality, 455473 und C. Balic, De
conceptione Christi Domini et scientiis naturalibus, 475 bis 502. Fragen
der Ethik, der Spiritualitit und Existenz werden diskutiert: A. Don-
deyne, Waarheen met de christelijke moraal?, 503-520, erarbeitet
einige Unterscheidungen zum Begriff und zur Sache der christl., Ethik.
P. Molinari, La santita dei christiani, 521-546, sammelt die Aus-
sagen der Kirchen-Konstitution des Vaticanum II {iber die Spiritualitdt
des Christen. N. Garcia Garces, La santisima Virgen y la sagrada
Eucaristia, 547—570, erértert ein konkretes Thema der Frommigkeit, spe-
ziell der priesterlichen marianischen Frémmigkeit. Und Ch. Moeller,
Perspectives de théologie et d’anthropologie aprés le Concile, 571—592,
ein KongreBvortrag aus dem Jahre 1967, in dem wirklich die Probleme
und Aufgaben des Christentums fiir die Welt von morgen lebendig,
konkret und zukunftsweisend aufgezeigt werden.

Wie kein anderes Buch ist gerade dieser Sammelband geeignet,
die gegenwirtige Lage der Theologie aufschluBreich und kritisch zu
bedeuten. Es ist gar nicht zu iibersehen, daB die Theologie auBer-
ordentlich stark retrospektiv orientiert ist, und zwar nicht im
Ginne der theologie- und dogmengeschichtlichen Forschung, son-
dern im Sinne einer Vergewisserung, faktisch-geschichtlichen Fest-
stellung der gegenwirtigen Theologie. Ein durchdringender Blick
in die Geschichte der Theologie wird dadurch ebenso erschwert
wie der giiltige Ausblick in die Zukunft. In die Zukunft blickt, wer
die Vergangenheit durchschaut hat. ,L'espérance est la méme
chose que la réminiscence” (vgl. 8. 592).

Nicht weniger eindrucksvoll demonstrieren die verschiedenen
Beitrige das Problem der Einheit der theologischen Aussage in
der Differenz der exegetischen, dogmatischen und praktischen
Sitze und Urteile. Ein Schulbeispiel dieser Problematik ist die
dogmatische, spirituelle und exegetische Auslegung der Verkiindi-
gung an Maria, Lk 1,26-38. Der mariologische Beitrag von C.Bali¢
zu dieser Festschrift muB ganz gewiB noch weiter diskutiert wer-
den; er ist sehr bemerkenswert. Die Distanz zur biblischen Aus-
legung wird aber nicht iiberbriickt. Die spirituelle Auslegung des
Verkiindigungsevangelium, wie sie Kardinal Parente und auch
G. Carces versuchen, kann sich darum nicht auf eine solide
dogmatische Auslegung griinden.

Bochum Ludwig H6dl1

Schechter, Solomon: Documents of Jewish Sectaries, Vol. I: Fragments
of a Zadokite Work. Vol. II: Fragments of the Book of the Com-
mandments by Anan, Mit einem Vorwort von J. A, Fitzmyer. —
New York: KTAV Publishing House, Inc. 1970. 175 S.

Nach seinen aufsehenerregenden Geniza-Funden hat 8. Schechter 1910
die beiden Binde Fragments of a Zadokite Work (Damaskusschrift)
und Fragments of the Book of the Commandments by Anan unter dem
Obertitel Documents of Jewish Sectaries verdffentlicht. 1970 hat nun
J. A. Fitzmyer die beiden Werke in' einem Doppelband erneut der
Offentlichkeit zugénglich gemacht. Diese Publikation, vor allem die der
Damaskusschrift, ist insofern bedeutsam, als die in den Qumran-

Hohlen gefundenen Fragmente interessante Vergleiche erméglichen,
In einer Einleitung (9—34) gibt Fitzmyer einen Uberblick {iber Schechters
Person und Werk und weist auf die inzwischen fortgeschrittene For-
schungssituation hin. Dabei geht er besonders auf die Beziehungen
zwischen der Damaskusschrift und der Gemeinderegel von Qumran ein.
AuBer einer Korrektur-Liste fiigte er noch eine hilfreiche Bibliographie
der seit 1910 erschienenen Spezialliteratur an.

Paderborn Rudolf Kilian

Schulz, Hermann: Das Todesrecht im Alten Testament. Studien zur
Rechtsform der Mot-Jumat-Sédtze. — Berlin: Alfred Tépelmann 1969,
(Beiheft zur Zeitschrift fiir die alttestamentliche Wissenschaft, Bd 114)
X, 208 5. Lw, DM 42.—

Dissertationen des letzten Jahrzehnts haben gezeigt, wie frucht-
bar die von A. Alt angebahnte Anwendung der sog. formgeschicht-
lichen Methode auf die atl Rechtsliteratur ist. Nach Gerstenbergers
Isolierung der Verbote als eigener Gattung in Alts ,apodiktischem
Recht“ und Liedkes differenzierten Beobachtungen und Gruppie-
rungen innerhalb Alts ,kasuistischem Gesetz* beweist Schulz die
Existenz eines ,Todesrechts“ und vermutet als weitere Rechtsform
ein ,Talionsrecht. Durch konsequente Anwendung einer Methode
hat sich eine neue Sicht des israelitischen ,Rechts® eingestellt;
diese Entwidklung diirfte ihr Ende noch nicht erreicht haben.

Wihrend Gerstenberger und Liedke besondere Auf-
merksamkeit der formalen Seite widmen, geht Schulz eigene
Wege. Auch er beachtet durchaus die Form, unterscheidet jedoch
von Stilformen die Rechtsform. Er spricht also von der Rechtsform
der Todessédtze (= mot yumat-Sdtze), wohl weil diese nicht vollig
gleich gebaut sind. ,Rechtsform® ist also ein zum Sachbereich
gehorender Begriff, und gerade dieser ,Inhaltsseite” gehort des
Verf. Interesse, wobei den methodischen Problemen breite Auf-
merksamkeit gewidmet wird. Ansatzpunkt ist némlich die Unter-
suchung bestimmter Tatbestandsbereiche im Todesrecht, und metho-
disch prézisiert wird die Frage nach dem Sitz im Leben durch
Anwendung rechtsanalytischer und institutionsgeschichtlicher Me-
thoden. Verf. hat véllig recht, wenn er feststellt, daB in diesem
Bereich methodisch noch sehr viel offen ist.

Verf. stellt zunéichst das enge und andauernde Verhdltnis von Pro-
hibitiv- und Todesrecht vom Bundesbuch iiber das Heiligkeitsgesetz bis
Deutero-Ezechiel dar, untersucht dann rechtsanalytisch fiir den Sitz im
Leben Gen 26,1—11, das auf die Stammesgemeinschaft als urspriinglichen
Ort fithrt, ferner 1 Kéln 21, Jer 26,7ff und Jer 7, die Gesichtspunkte fiir
die Institutionsgeschichte bieten, sieht dann in Lev 18—20 ein Formular,
in dem Prohibitiv- und Todessatzreihen verfahrensrechtlich zugeordnet
seien und das Vorginge eines kultischen Gerichtsverfahrens erkennen
lasse, und sieht literarische Nachwirkungen im Dt-Ez, der besonders auf
Lev 18—20 zuriickgreife,

Das Buch zeichnet sich durch subtile Argumentation aus. Eine
Fiille von Literatur ist nmicht nur zitiert, sondern durchgearbeitet.
Es fithrt weit iiber den Forschungsstand hinaus. Sein Fortschritt
ist in folgenden Bereichen zu sehen: Verf. nimmt sich der vernach-
lissigten mot yimat-Sdtze an, untersucht sie formal und
inhaltlich und erkennt eine weitere Rechtsform neben dem kasui-
stischen Recht und dem Prohibitivrecht; es werden die Tat-
bestandsbereiche dieser Rechtsform griindlich analysiert. Es wird
aufgewiesen, wie vernachléissigt und fruchtbar inhaltliche Analysen
des israelistischen Rechts sind. Methodisch werden Wege des Ver-
gleichs und Verh#ltnisses der Rechtsformen wuntereinander und
zu anderen Uberlieferungsgruppen erarbeitet; es werden Prézisie-
rungen zur Feststellung des Sitzes im Leben und dessen Wandel
unter dem Gesichtspunkt der Institutionsgeschichte angebracht.

Die formkritische Untersuchung der rechtsanalytisch befragten
Texte ist zwar wenig ausfithrlich und bleibt in traditionellen
Bahnen; in den angegebenen Bereichen ist aber vorziigliche Arbeit
geleistet worden.

Miinchen Wolfgang Richter

Schmid, Herbert: Mose. Uberlieferung und Geschichte. — Berlin: Verlag
A. Topelmann 1968. (Beiheft zur Zeitschrift fiir die alttestamentliche
Wissenschaft, 110) VIII, 113 S. Lw. DM 32.—

Verf. schaltet sich mit seiner, im Wintersemester 1967/68 von
der Evangelisch-Theologischen Fakultéit zu Mainz als Habilitations-
schrift angenommenen Monographie in die gerade wihrend der
letzten Jahre wieder lebhaft gewordene Diskussion um die Mose-
Gestalt und die Mose-Uberlieferung ein. Dabei wihlt er nicht den
Weg einer forschungsgeschichtlichen Untersuchung wie etwa Eva
Osswald (1956) und R. Smend jr. (1959) in ihren Arbeiten iiber
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das Mosebild, sondern den Weg der iiberlieferungsgeschichtlichen
Methode, der ihn zu originellen und héchst interessanten Ergeb-
nissen fiihrt.

In einem Einleitungskapitel gibt der Autor zunéchst einen
Uberblidk iiber den Forschungsstand der deutschen Schule, in dem
er das seit M. Noth gewachsene Zutrauen in die Glaubwiirdigkeit
der alttestamentlichen, vorab pentateuchischen Mose-Tradition her-
ausstellt. Der Gang durch die Forschung veranlaBt den Autor, in
seiner exegetisch-iiberlieferungsgeschichtlichen Untersuchung auf
unsichere traditionsgeschichtliche Hypothesen bzw. Koordinatoren,
wie etwa die Annahme eines amphiktyonischen Kultes oder ur-
spriinglich getrennter Pentateuchthemen, als Ausgangspunkt zu
verzichten, dafiir aber geschichtliche, religionsgeschichtliche, sowie
geographische Erwédgungen und Kombinationen einzubeziehen. Als
die ,Zeit Moses" setzt er auf Grund verschiedener Notizen und
Gegebenheiten das 13. vorchristliche Jahrhundert voraus.

Im Hauptteil behandelt Verf. folgende Themen: Die Routen des
Auszugs und der Wiistenwanderung, die Berufung Moses, die Tra-
ditionen der Wiistenfestgruppe, das Meerwunder, Sinai und Got-
tesberg, die Mosegruppe und die Midianiter, Moses Konflikt mit
Aron und Mirjam und den AnschluB der Leviten, Moses Konflikt
mit Dathan und Abiram; vordeuteronomische Aussagen iiber Mose
auBerhalb des Pentateuch, ostjordanische Moseiiberlieferungen im
Deuteronomium, um mit einer Zusammenfassung (Weg, Werk und
Gestalt Moses) zu schlieBen.

Da der direkte Weg von Agypten nach Kadesch nur aus Ex 15,25b
und Ex 17 zu erschlieBen, d.h. schwach bezeugt ist, kann diese Route
nicht zum allgemeinen Wanderweg erklért werden. Die Hauptroute
fithrte vielmehr um die Sinaihalbinsel herum nach Ostlich des Golfes
von Akaba gelegenen UOrtlichkeiten. Das in allen Routen auftauchende
Kadesch darf nicht eliminiert werden.

Der Ort der Berufung des Mose ist nach E der (nichtvul-
kanische) Gottesberg bei Kadesch, nach J wohl der vulkanische Sinai
im midianitischen Bereich 6stlich des Golfes von Akaba. Nach Ex 3
beauftragt Jahwe Mose einserseits, den Altesten Israels Exodus und
Eisodus als EntschluB Jahwes anzusagen, und andererseits, mit den
Altesten den #gyptischen Konig aufzusuchen und die Entlassung des
Volkes zu einem Opferfest in der Wiiste zu fordern. Nach elohistischer
Tradition (Ex 3,6) hatte Mose am Gottesberg eine Erscheinung des
Gottes seines Vaters (,der Gott deines Vaters“), womit auf die spiter
in Kadesch (in der N#he des ,Gotiesberges”) erfolgte Identifizierung
Jahwes als des Gottes einer Exodus-Gruppe mit dem Vatergott einer
anderen Exodus-Gruppe angespielt ist, zu deren Religion die Verheilung
des Landbesitzes gehort hat. Aron galt urspriinglich nicht als Bruder
Moses; er gehdrte (nach E) in den Bereich des Gottesberges bei Kadesch.

Aus Ex 3,18b—22 schlieBt Verf. auf ein Wiistenfest, zu dem die von
den Altesten Israels gefilhrte sog. Wiistenfestgruppe aus
Agypten entlassen worden war. Am Schilfmeergeschehen unbeteiligt,
zog sie sogleich nach Kadesch bzw. zu dem dort gelegenen Gottesberg,
wo sie zu dem Leviten Aron in Beziehung trat, der ihr Priester wurde.
In dieser Gruppe vermutet Sch. u.a. nach Agypten abgewanderte Levi-
ten, was den Zug nach Kadesch, dem Zentrum der Leviten, leicht erkla-
ren kann. Das Passa ist nicht nur nicht identisch mit dem Wiistenfest,
sondern sein Ritual ist erst spéter von der Plagenerzihlung her aus-
gestaltet worden. Die durch die Verweigerung der Entlassung und die
Verschdrfung der Fronarbeit bedingten Plagen zielen letztlich auf die
endgiiltige Entlassung, die Forttreibung der Gruppe durch Pharao. Mose
ist erst spdter als Beauftragter Jahwes in die Plagenerzdhlung ,ein-
gewandert®.

Das Meerwunder liegt bekanntlich in zwei Rezensionen vor.
Nach der jahwistischen Version spielte Mose (historisch recht glaubwiir-
dig) eine untergeordnete Rolle: er schrie am Schilfmeer zu Jahwe um
Hilfe. Nach E ist Mose der Wundertiter, der mittels des Jahwestabes
die Wasser des Meeres spaltet, worin Sch. keine bloBe Steigerung des
Wunders sieht, sondern aufgrund von Ex 13,18a (E) unter dem Meer
den Golf von Akaba versteht, der nur nach einer Spaltung der Wasser-
massen hitte durchzogen werden kénnen, was Sch. in der Lokalisierung
des Sinai in Nordwestarabien bestirkt.

Die nur von Mose und seiner Schar erlebte Sin aitheophanie der
J- und L/N-Schicht ist nicht aus dem Jerusalemer Kult ableitbar und
verweist auf einen vulkanischen Berg Nordwestarabiens in Midian, wo
Mose Jahwes q©61 (Donerstimme) dem Volk als Mittler interpretierte.
Der als Gottes Wohnsitz gedachte (nichtvulkanische) Gottesberg
der elohistischen Tradition lag dagegen in der Nihe von Kadesch. Mose
hat wahrscheinlich im Auftrag des Priesters Jitro mit seinen Begleitern
diesen Berg zu einer Gottesschau und einem (Bundes-)Mahl bestiegen.
Die Rolle der (dort geschlossenen) berit (Ex 24,7 bezieht sich
auf den Dekalog, wobei ,Tun“ und ,Horen" auf kultische und ethische
Gebote bzw. Verbote schlieBen lassen. Das Blut der berit (Ex 24,8)
deutet Sch. als ,das Blut des Tieres oder der Tiere, die zum Schlacht-
opfer und zur Speisung (berit) dienten, wodurch eine Verpflichtung
in Kraft gesetzt wurde® (72). Verf. vermutet ein midianitisches Ritual.

Wichtig ist, daB Mose und seine Schar mit der um die Wiistenfest-
gruppe der 70 Altesten vermehrten Arongruppe am Gottesberg zusam-
mengetroffen ist, wo durch Mose eine neue Gemeinschaft zwischen
Jahwe und dem Volk geschaffen wurde.

Zu Moses Beziehungen zu den Midianitern ist fol-
gendes zu sagen: Mose wurde von seinem midianitischen Schwieger-
vater bei der Bestimmung von neuen Héduptern iiber das Volk (Ex 18)
beraten, da die Altesten der Wiistenfestgruppe nicht ohne weiteres
Richter iiber die vereinigten Gruppen werden konnten, Die Wege Moses
und der Midianiter trennten sich wohl aufgrund midianitischer Initiative
sehr bald wieder.

In der Erzdhlung vom goldenen Kalb (Ex 32) nimmt Verf.
(gegen Noth) einen geschichtlichen Kern an, der darin bestand, daB
Mose am Gottesberg (bei Kadesch) gegeniiber der durch das (urspriing-
lich hélzerne) Gottesbild religiés geprédgten Arongruppe den bildlosen
Jahwekult vom Sinai durchsetzte, Der zu Mose konvertierte urspriing-
lichen Offenbarungsempfinger Aron wie auch die zunichst nicht als
Schwester Arons geltende Prophetin Mirjam werden nach massiven
Auseinandersetzungen (Num 12) von dem unvergleichlichen
Propheten Mose in den Hintergrund gedrdngt. Die zun#chst zur Wiisten-
festgruppe und ihrem Fiihrer Aron in Beziehung stehenden Leviten
haben sich in Kadesch zwar bei den Auseinandersetzungen um den
rechten Jahwekult ebenfalls auf die Seite Moses, ihres Stammesver-
wandten, geschlagen, verblieben aber nachher in der Hauptsache in
Kadesch. Erst durch ihre Hinwendung zu Mose wurden sie ,zu Ver-
tretern ausschlieBlichen Jahwekultes* (93), um diesen mosaischen Kult
vor allem im siidlichen Westjordanland zu verbreiten und spéter auch
Mosetiberlieferungen zu pflegen.

Die im Kern wohl historische Auflehnung und der ungewdhn-
liche (wenn auch nicht so spektakuldre) Tod der Rubeniten Dathan
und Abiram ist eher im Siedlungsgebiet Rubens, im siidlichen Ost-
jordanland, wo durch Mose eine berit vollzogen wurde (Dt 28,69), als
in Kadesch (heutiger Kontext) denkbar.

Die vordeuteronomischen (nichtpentateuchischen) Aus-
sagen iiber Mose lassen folgende Schliisse zu: Die Erzdhlung vom
Kultbild zu Dan (Ri 17) sollte die danitische Priesterschaft als levitisch
legitimieren, wodurch die Voraussetzung dafiir geschaffen war, die
dortige Priesterschaft des Jonathan (Ri 18,30) auf Mose selbst zuriick-
zufithren, der dann den urspriinglichen Ahnherrn Levi verdringte. Neben
der dominierenden Auszugstradition, die in zweifacher Version (mit und
ohne den Propheten Mose) vorlag, konnte sich die von R. Bach heraus-
gearbeitete ,Fundtradition® (Dt 32,10; Jer 2,2f; Hos 9,10a), die wohl die
Einverleibung der aronitischen Wiistenfestgruppe in das Volk Jahwes
bei Kadesch reflektiert, in ihrer Eigenstindigkeit nicht behaupten. Im
Siidreich war die Mosetradition stirker; Mose galt als Priester und
Mittler bei der Gesetzgebung. Auch die Arontradition konnte sich dort
in kéniglicher Zeit gut behaupten, wohl weil ,sich die Zadokiten in
Jerusalem aufgrund des Gegensatzes zu den Leviten bereits auf Aron
zuriidkfithrten* (100).

Die ostjordanischen Moseiiberlieferungen im Deu-
teronomium bezeugen Mose als Thoralehrer und Mittler der berit
am Horeb und im Lande Moab (vgl. Dt 28,69). ,Letztere bestand
wohl darin, daB Mose ansissige Israeliten auf die Worte Jahwes ver-
pilichtete und damit in das Volk Jahwes eingliederte* (102). Der Ephrai-
mit Josua wurde iiberlieferungsgeschichtlich im Ostjordanland zum
Nachfolger Moses erkldrt. Dadurch und durch die Kombination mit der
Landverleihung an die (westjordanischen]) Patriarchen entsteht erst der
Eindruck vom Tod des Mose an der Schwelle des gelobten Landes.
Tréger der ostjordanischen Mosetradition sind Leviten im Ostjordanland.

Zum SchluB sucht Verf. seine Ergebnisse in einer auf Weg,
Werk und Gestalt des Mose ausgerichteten Gesamtschau
zusammenzufassen, wenn er auch um die Gefahr einer méglichen
Harmonisierung weiB. Mose hat vermutlich im Namen des ihm
am vulkanischen Sinai in Nordwestarabien erschienenen Jahwe
zur Flucht aus Agypten aufgerufen und ist durch die Vernichtung
der Agypter am Meer [d.h. am Sirbonischen See oder im &stlichen
Deltabereich), die spédter auf den Golf von Akaba tbertragen
wurde, wie auch Jahwe selbst legitimiert worden. Bei der Sinai-
theophanie ist er der Interpret Jahwes, wobei er seine Schar auf
den bildlos zu verehrenden Jahwe verpflichtet. In Kadesch mit
der getrennt aus Agypten entlassenen, sippenverwandten, Jahwe
aber bildhaft verehrenden Wiistenfestgruppe und deren kultischen
Représentanten Aron, sowie mit Mirjam und den Leviten zusam-
mengetroffen, setzte er in harter Auseinandersetzung den bildlosen
Jahwekult vom Sinai durch, indem nach der Zerstérung des aroni-
tischen Kultbildes Aron, Mirjam und die Leviten zu ihm konver-
tierten und auch die Wiistenfestgruppe ganz oder teilweise im
Volk Jahwes aufging. Dies wurde durch Mose mittels einer berit
am ,Gottesberg” besiegelt, deren soziologisch konstitutiven ,Wor-
te* im wesentlichen mit dem Dekalog identisch waren. Nach fehl-
geschlagener Landnahme im Siiden des Westjordanlandes zog
Mose mit einer kleineren Gruppe ins siidliche Ostjordanland, wo
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er im Lande Moab dort anséssige Israeliten auf Jahwe und seine
Worte verpflichtete. — Die fiir Israel so bedeutsam gewordene
Gestalt des Mose 1dBt sich schlecht auf eine einheitliche Formel
bringen. Die Begriffe ,charismatischer Fiihrer“, ,Religionsstifter”,
»Volksgriinder”, ,Gesetzgeber® sind so inaddquat, wie schon die
Bezeichnungen Moses als ,Priester” und ,Prophet® im Alten
Testament nicht ausreichen. Er ist dies alles als Werkzeug
Jahwes, und schon Ex 32,26 erscheint er als Exponent der Aus-
schlieBlichkeit Jahwes.

Sch.s Monographie besticht zunéchst durch ihre Geschlossen-
heit, methodische Ausgewogenheit und ihre Vorsicht im Urteil;
und doch kann man sich des Eindrudks nicht ganz erwehren, daf
die vielschichtigen Probleme der Moseiiberlieferung mitunter eine
allzu glatte Losung finden. Es wiirde den Rahmen einer Rezension
sprengen, wollte man alle oben dargestellten Thesen Sch.s ein-
gehend tiberpriifen. Es seien nur die am problematischsten erschei-
nenden Ergebnisse kurz kritisch beleuchtet.

Sch. ist héchstwahrscheinlich im Recht, wenn er eine Eliminie-
rung Arons aus Ex 32 (Noth) verwirft und die kultpolitischen
MaBnahmen Jerobeams I (1 Kg 12,26—33) nicht als (véllige) Neue-
rung, sondern als Riickgriff auf alte aronitische Uberlieferung unter
Beachtung der Jakobtradition von Bethel versteht; denn ein spite-
rer Bearbeiter wird dem sonst so positiv beurteilten Aron kaum
ein solch schweres Vergehen unterstellt haben. Ziemlich unwahr-
scheinlich ist es jedoch, jene alte (nur notdiirftig den Gegebenhei-
ten des Stierbildes von Bethel angepaBte) Kultdtiologie habe ur-
spriinglich schon von der Vernichtung des Kultbildes berichtet,
was fiir den Bethel-Kult nur deshalb ohne Konsequenzen geblieben
sei, weil ,diese Tat Moses im Nordreich keine normative Kraft"
gehabt habe (84). Das Naheliegendste ist es doch, daf die Kultiitio-
logie das aronitische Kultbild durchaus positiv bewertete und erst
die jetzige Fassung von Ex 32 prophetische Polemik gegen den
Stierkult von Bethel widerspiegelt, wie sie etwa und vor allem bei
Hosea (4,15, 5,8; 8,46 u. §.) zum Tragen kommt. Falls das Stierbild
Arons (wie iibrigens wohl auch die Lade) urspriinglich bloB als
Piedestal der Gottheit gedacht sein sollte, so hétte Mose trotz des
Bilderverbotes in Ex 20,4 (dlteste Fassung: Nicht sollst du dir ein
Schnitzbild machen!) keinen AnlaB gehabt, dagegen vorzugehen,
wohl aber bei der in Ex 32,1.4.8.23 vorliegenden Interpretation, die
allzu deutlich von der tatséchlich zu einer Art Gotzendienst aus-
geuferten Kultpraxis zu Bethel beeinfluBit ist.

Geht die Zerstorung des aronitischen Kultbildes durch Mose
erst auf spdtere Bearbeitung der Tradition zuriick, dann logischer-
weise auch die im gleichen Kapitel (Ex 32,25—29) stehende Notiz
von der kdmpferischen Parteinahme der Leviten fiir Mose gegen
ihre Briider. Somit hat sich Sch.s These, Mose habe zu Kadesch
gegen Aron und seine Wiistenfestgruppe den bildlosen Jahwekult
durchgesetzt, was zur Konversion Arons, seiner Gruppe und der
Leviten gefithrt habe, als fragwiirdig erwiesen.

Mit dem tberlieferungsgeschichtlich und nicht geschichtlich zu
verstehenden Streit zwischen Mose und Aron am Gottesberg ist
natiirlich auch die Sanktionierung dieser ,Konversion“ durch den
Jahwebund am Gottesberg fraglich geworden, ja sogar in gewis-
sem MabBe die Existenz dieser von der Moseschar zu trennenden
»Wiistenfestgruppe” iiberhaupt. Zudem erhebt sich die Frage: War
das ,Wiistenfest (Ex 8,18), das die Annahme einer solchen Gruppe
nahelegte, nicht doch mit dem Passa identisch, in dem die Gestalt
des Mose verankert ist? DaB der &lteste, knappe Bericht vom
Passa (Ex 12,21—23.27b) traditionsgeschichtlich erst von der weit
umfangreicheren Plagenerzéhlung beeinfluft sein soll und nicht
umgekehrt, will nicht recht einleuchten, zumal letztere Erzdhlung
(schon und gerade bei J) allein durch die fortlaufende Verwen-
dung der Botenspruchformel (vgl. Ex 7,17.26; 8,16; 9,1.13; 10,3; 11,4)
ein gattungsgeschichtlich spéteres Stadium aufweist. Nun wird man
Sch. vielleicht zustimmen diirfen, wenn er im Gottesstab des Mose
urspriinglich ein (,jahwesiertes”) Kampfinstrument Jahwes selbst
vermutet (48). Nur fragt man sich aber, ob man aufgrund dessen
etwa den Mose, der sich des Gottesstabes bedient, aus der urspriing-
lichen Plagenerzihlung eliminieren darf. Schon die Jahwesierung
des (urspriinglich vielleicht magisch verstandenen) Stabes wird
komplizierter zugegangen sein, als Sch. ebd. vermutet, Sch, miiBte
deutlicher zwischen der Tradition des (vielleicht in der Ideologie
vom heiligen Krieg ,jahwesierten") Gottesstabes an sich und der
Verwendung dieses Traditionselementes im Rahmen der Plagen-
erzihlung des Exodus unterscheiden; d.h. wenn Israel etwa der
Auffassung gewesen sein sollte, daB der im heiligen Krieg erschei-

nende Jahwe Israels Feinde mit einem Gottesstab schldgt (vgl.
Ps 104,32; 144,5) und dadurch allerlei Plagen iiber sie bringt, dann
konnte es angesichts der Bedeutung Moses durchaus schon von
Anfang an der Uberzeugung sein, daB Jahwe die Agypter nicht
direkt, sondern durch Mose (also durch Ubereignung des Gottes-
stabes an diesen) geschlagen hat. Ja, selbst wenn Mose aus der
P1lagenerzdhlung ausgeschaltet werden kénnte, miiBte man noch
nicht annehmen, es habe gar eine eigenstdndige A uszug s tradi-
tion ohne Mose gegeben. Da Mose (im Unterschied zu Aron!) jedoch
in der Plagenerzdhlung aller Rezensionen gut bezeugt ist, erscheint
seine Eliminierung zumindest bedenklich.

Weiter will nicht recht einleuchten, daf die Steigerung des
Meerwunders in der elohistischen Rezension von Ex 14 (so rich-
tig Sch.) geographisch und nicht theologisch bedingt sein soll; denn
gerade E betont die GréBe und Erhabenheit Jahwes, die bei den
Menschen nur Staunen und Furcht hervorrufen kann (vgl. Ex
14,31 mit 20,18—20). Sch. leitet wie L. Kohler berit vom Stamm
brh I (essen) ab. Diese Ableitung ist aber, was Verf. offensicht-
lich nicht mehr beriicksichtigen konnte, von W. Baumgartner in
der 3. Auflage des Kohlerschen Lexikons (Leiden 1967, 150b) fallen
gelassen worden (,etym. inc.“), wodurch die oben erwidhnte Inter-
pretation des Blutes der berit (Ex 24,8) fraglich wird. Ahn-
liches gilt von der Verwendung der Fundtradition R. Bachs
durch Sch. (99); denn die Annahme einer solchen eigenstdndigen
Tradition ist ,nicht ohne Bedenken® (W. Zimmerli, Ezechiel, Neu-
kirchen-Vluyn 1969, 346).

Die kritischen Bemerkungen kénnen und sollen indes die
Bedeutung und den Wert der Monographie Sch.s keinesfalls schmé-
lern. Sch.s Verdienst ist es, unter bewuBter Ausklammerung
hypothetischer Koordinatoren (etwa: Amphiktyonie-Hypothese
oder Annahme urspriinglich getrennter Pentateuchthemen) und
kluger Beriicksichtigung geographischer, geschichtlicher und reli-
gionsgeschichtlicher Elemente ein Mosebild gezeichnet zu haben,
das der geschichtlichen Wirklichkeit wahrscheinlich ndher kommt
als die meisten bisherigen Entwiirfe, die, durch die Hypothesen
M. Noths bedingt, Mose in das eine oder andere Pentateuchthema
einschlieBen. Man wird in Zukunft Mose aus keinem der groBen
Pentateuchthemen eliminieren diirfen, falls nicht noch iiberzeugen-
dere Griinde hierfiir beigebracht werden sollten als bisher. — Der
Leser legt die Untersuchung Sch.s jedenfalls mit groBer Bereiche-
rung aus der Hand, auch wenn er dem Verf. bisweilen nicht oder
nicht ganz folgen kann.

Fulda Lothar Ruppert

Das Neue Testament. Ubersetzt und kommentiert von Ulrich Wil-
ck en s. Beraten von Werner Jetter, Ernst Lange und Rudolf Pesch. —
Hamburg / Kéln-Ziirich / Ziirich: Furche / Benziger / Zwingli Ver-
lag 1970. 928 5. Kunstleder DM 19,80.

Eine Ubersetzung des Neuen Testamentes stellt immer wieder
ein Ereignis dar, auch wenn unsere Zeit nicht gerade Mangel hat
an gut eingefithrten und anerkannten deutschen Ausgaben. Vor-
liegende Ubersetzung wird vom Verlagsprospekt hervorgehoben
als ,die erste kommentierte evangelisch-katholische Ausgabe* und
beansprucht so besondere Beachtung. Man weill um das dkumeni-
sche Anliegen, das hiermit beriihrt wird. Schon seit Jahren sind
diesbeziigliche Unternehmungen im Gange, ausgeltst durch die von
der katholischen Kirche Deutschlands, Osterreichs und der Schweiz
seit 1962 in Amngriff genommene kirchenamtliche Einheitsiiberset-
zung. Schon liegt neben gemeinsamen liturgischen Bibeltexten das
Buch der Psalmen 6kumenisch vor, der Romerbrief ist abgeschlos-
sen und der Galaterbrief in fortschreitender Bearbeitung. Wer als
Mitarbeiter an diesen 6kumenischen Ubersetzungen beteiligt ist,
weiB, was die Aufgabe nicht nur an wissenschaftlicher Uberlegung,
sondern auch an einfithlender Riicksichtnahme auf die mit der
Schriftdeutung zusammenhdngende theologische Lehre und Ver-
kiindigung erfordert. Ulrich Wilckens, der bekannte evangelische
Exeget, hat fiir den vorliegenden Band neben zwei evangelischen
Theologen auch einen katholischen Exegeten, nimlich Rudolf Pesch,
als Berater beigezogen. Geniigt fiir ein solches Unternehmen blofe
sBeratung“?

Man wird gewiB dem Vorwort zustimmen, in dem gesagt ist:
»Die moderne Bibelwissenschaft hat die Schranken der Konfessio-
nen weithin diberwunden und ist so zu einem der wichtigsten
Faktoren Gkumenischer Verstindigung geworden® (8). Doch wird
man angesichts der pluralistischen Aussage der modernen Exegese
die Sorge nicht los, ob sie bei aller Bedeutung, die ihr zukommt,
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imstande ist, die vermittelnde und verbindliche Grundlage 6kume-
nischen Glaubensverstéindnisses zu geben. Der aufmerksame Leser
wird durch die vorliegende Ausgabe in dieser Sorge bestétigt. Mit
dieser Vorbemerkung wollen wir in keiner Weise die verantwor-
tungshewubBte, wissenschaftlich fundierte Art von Ubersetzung und
Kommentar in Frage stellen, sondern vor allem das Problem sicht-
bar machen, an dem die moderne Exegese und demgemiB die 6ku-
menische Bibelarbeit trdgt. Es sei versucht, im folgenden anhand
von wenigen Beispielen — ohne ausdriicklich in Einzelkritik zu tre-
ten — die Ausgabe zu kennzeichnen.

Das Buch ist so angelegt, daB zur einzelnen Schrift des NT
jeweils eine einleitende Information gegeben wird, woran sich ohne
Zwischeniiberschriften der Schrifttext schlieBt, aufgeteilt in Ab-
schnitte, denen ein kleingedruckter Kommentar zugeordnet ist.
Dabei wird zuniichst in einer zusammenfassenden Notiz die Aus-
sage des vorausgehenden Textes in wechselnder Hinsicht kenntlich
gemacht, wihrend anschlieBend in kurzen Anmerkungen, quellen-
kritische Hinweise und Sacherkldrungen vorgelegt werden.

Einige Beispiele aus den Einleitungen : Die Zueignung von
Mt, ,wahrscheinlich gegen Ende des 1. Jahrhunderts® entstanden,
an Matthdus wird auf Papias zuriidkgefiihrt, dessen Zeugnis sich
nicht auf das vorliegende Mt-Ev beziehen konne, sondern ,héch-
stens auf eine Vorstufe desselben, etwa die vom Evangelisten be-
niitzte Quelle der Spruchiiberlieferung (Q)“. Diese Auffassung setzt
zugleich voraus, daB Papias bezeuge, daBl Mt ,in hebréischer Spra-
che die Worte (Jesu) zusammengestellt habe, die dann jeder so,
wie er es vermochte, ins Griechische iibersetzte“. Mk ist ,kurz
nach 70 geschrieben, Lk ,,20—30 Jahre spdter”, die Apg ,am Ende
des 1. Jahrhunderts“. Dabei wird die Uberlieferung, die im Verfas-
ser der beiden Schriften ,Lukas, den Arzt, (Kol 4,14; Phm 24)“
sieht, als ,sehr unwahrscheinlich® bezeichnet, da der Verfasser der
Apg ,weder Paulus personlich noch auch seine Briefe gekannt"
habe.

Zum vierten Ev wird gesagt: ,Den Verfasser... kennen wir
nicht. Eine spétere kirchliche Uberlieferung sieht in ihm den Jiin-
ger Johannes, den wir aus den syn Evv als einen der vier ver-
trautesten Jiinger kennen... Gréfere Wahrscheinlichkeit kommt
einer Nachricht aus der ersten Hélfte des 2. Jahrh. zu: ein angese-
hener Christ in Ephesus mit Namen Johannes ist der Verfasser”.

Bei den Paulusbriefen vermiBt man einen einleitenden Uber-
blick iiber Person und Briefe. R6m wird als ,eine Wiederholung
des Galaterbriefes® bezeichnet. Bei 1 Kor neigt der Herausgeber
zu einer Verteilung auf urspriinglich zwei Briefe, wobei er 6,1—20;
10,1—22; 15,1—58 dem in 5,9 bezeugten Brief zuteilen méchte. Eben-
so sieht er in 2 Kor eine Kompilation von vier verschiedenen Brie-
fen, auch in Phil werden mehrere Briefe angenommen. Von Eph
ist gesagt, daB er ,als selbstdndige Arbeit eines Paulusschiilers”
entstanden sei, der ,unter Verwendung des ihm vorliegenden
Kolosserbriefes und anderer verwandter Uberlieferungen eine
theologische Erbauungsschrift verfaBt habe“. Bei Kol wird die
spaulinische Autorschaft, wenn auch mit Vorbehalt, befiirwortet.
Paulus sei zur Zeit der Abfassung des Briefes in Ephesus in Haft
gewesen. In der Einleitung zu 1 Thess liest man ,Thessalonich®,
wihrend bei 2 Thess und 2 Tim 4,9 ,Thessalonike® steht, wie
dhnlich ,Makedonien” (724) und auf der néchsten Seite ,Maze-
donien”. — Beispiele fiir eine nicht einheitliche Schreibung der
Eigennamen. S. 11 ist zwar vermerkt, daB fiir die Eigennamen die
sLoccumer Richtlinien® zugrundegelegt seien, aber das ist nicht
konsequent eingehalten, wenn man z. B. durchweg ,Kapernaum®,
»Passa” u. d. liest.

Die Pastoralbriefe, ,nicht Briefe des Paulus, sondern: Send-
schreiben eines Kirchenfiithrers aus spiterer Zeit“, werden in den
+Anfang des 2.Jahrh.” eingeordnet. Bei Phm wird eine Gefangen-
schaft des Apostels in Rom befiirwortet, wihrend der mit ihm
eng verkniipfte Kol, wie oben gezeigt, mit einer ,Haft in Ephesus”
verbunden wird. Jak, eine ,Lehrschrift* von einem ,spéteren christ-
lichen Lehrer“, ,darf nicht vor dem Ende des 1.]Jahrh. angesetzt
werden®. 1 Petr hat ,wahrscheinlich ein uns unbekanmter Christ
aus der Gemeinde in Rom“ zur Zeit Domitians und Traians verfabBt.
2 Petr wird ,um die Mitte des 2. Jahrh.“ angesetzt. Auch der Judas-
brief wird dem 2.Jahrh. zugewiesen. Als Verfasser der Apk wird
ein ,hochangesehener Prophet® angenommen, der fiir die Gemein-
den Kleinasiens ,ein Mann von auBerordentlicher Autoritdt war”.

Der Ubersetzungstext zeigt im Unterschied zu den
modern gewordenen paraphrasierenden Ubertragungen eine am

Grundtext bleibende Wiedergabe in sachlicher Formulierung, die
sich bei einem stark wechselnden Sprachcharakter nicht scheut, ge-
legentlich Anleihe zu machen bei schon eingefithrten guten Uber-
setzungen. Wiederholt sind herkémmliche Formulierungen, die in
das deutsche Sprachgut eingegangen sind, unnotig ausgeschieden
und ersetzt z. B. ,Backtrog“ statt ,Scheffel* (Mt 5,15 u.a.). Eine
besondere Aufgabe hat sich der Ubersetzer gestellt, insofern er
das von der Bibelsprache kaum zu lésende Wort ,Fleisch” fast
durchweg zu umschreiben sucht. Dadurch ergeben sich Uberset-
zungen, die nicht nur gewunden sind, sondern auch den Sinn einer
Aussage verschieben. Das fiihlt man besonders Rém 8,3—9. Die
Wiedergabe von ,Fleisch® mit ,Selbstsucht® ist kaum brauchbar.
Der Ubersetzer fiihlte selbst das Ungeniigende, wenn er im Kom-
mentar den ganzen Text in wortlicher Ubertragung unter Ver-
wendung des Wortes ,Fleisch” anfiihrt.

Einige Proben ungewohnter oder fragwiirdiger Formulierung
seien vorgelegt: Mt 2,2 werden die ,Magier” als ,Gelehrte* (im
Kommentar als ,heidnische Gelehrte®) vorgestellt; Mt 5,3: ,Selig,
die arm in sich selber sind“; Mt 5,4: ,Selig, die iiber Leiden kla-
gen“; Mt 7,17 ist vom ,morschen Baum; die Rede, in der Parallel-
stelle 12,33 richtiger vom ,schlechten Baum®; Mt 7,29: ,gottliche
Vollmacht®, statt einfach ,Vollmacht*; Mt 16,22 das Petruswort:
»Gnade dir Gott, Herr*; Mt 18,7: ,Wehe der Welt, wo immer Men-
schen zu Fall kommen® (das Wort ,Argernis* ist an allen Stellen
vermieden); Mt 18,21f sagt Petrus: ,Ist beim siebenten Mal die
Grenze erreicht? Jesus sagte zu ihm: Ich sage dir: Nicht beim sie-
benten, sondern beim siebenundsiebzigsten Mal!* Will denn Jesus
iiberhaupt eine Grenze setzen? Mt 21,32: ,Johannes ist zu euch auf
dem Wege der Gerechtigkeit gekommen“; Mt 23,11: ,GriBe vor
anderen kann es bei euch nur geben im Dienst fiir andere” (statt
einfach: ,der GréBere unter euch soll eurer Diener sein"); Mt
27,12: ,Das sagst du!“;

Mk 3,17: ,,Boanerges’, das heilt ,Donnerkeile’”; Mk 14,24: ,Das
ist mein Blut, vergossen fiir viele, um den Gottesbund zu bekraf-
tigen® (in der Anmerkung steht die wértliche Ubersetzung); Mk
15,19 ist ,Kalamos“ mit ,Rohr* iibersetzt, Mt 27,29 mit ,Rohr-
stock®;

Lk 1,2 ist ,Diener des Wortes® wiedergegeben mit ,Sachwalter
der Verkiindigung®; Lk 1,34: ,,Wie soll das geschehen konnen? Ich
habe ja doch mit keinem Manne Umgang!“; Lk 2,51 anstelle des
einfachen: ,War ihnen untertan®: ,Lebte in Unterordnung unter
ihren Willen“; Lk 7,25: ,Leute mit grofem Lebensstil®;

Joh 3,30: ,Er muB (wie die Sonne) zunehmen, ich (wie der
Mond) abnehmen® (die Ubersetzung arbeitet zu viel mit Klammern,
Ausrufezeichen u. dgl.); Joh 4,29: ,der mir alles, was ich getan
habe, auf den Kopf zugesagt hat”;

Apg 2,10 erscheint zweimal das Wort ,Juden®, so daB der Sinn
sich dndert; Apg 5,1 fehlt der Name ,Sapphira“; Apg 6,1 miiBite
,Hellenisten“ stehen statt ,Griechen®; Apg 13,38: ,Rechtskrait des
Gesetzes";

Roém 6,17b ist uniibersetzt als ,Einschub von nachpaulinischer
Hand*; ebenso fehlt Rom 7,25b, von dem die Anmerkung sagt:
,Dieser Satz ist wahrscheinlich von einem spéteren Leser an den
Rand geschrieben worden und dann in den Paulustext selbst hin-
eingeraten“; Rom 8,23: ,die wir den Geist als VorschuB (auf die
kiinftige Herrlichkeit) empfangen haben®; Rém 15,7: ,Nehmt euch
einander an® (statt ,nehmt einander an®);

1 Kor 1,20b: ,Wo in dieser Welt kionnte jemand mit Worten
Recht behalten?”; 1 Kor 1,22: ,Wihrend die Juden Bestdtigungen
fordern“; 1 Kor 3,3: ,Dazu seid ihr noch zu sehr in eurem Eigen-
sinn befangen... eigensiichtige Leute, die sich sehr menschlich
auffithren”; 1 Kor 3,6: ,Ich habe gepflanzt, Apollos hat begossen.
Aber Gott ist es, der die Saat hat aufwachsen lassen* (eine ,Saat"
wird nicht ,gepflanzt“); 1 Kor 4,2: ,Von Verwaltern wird ja iiber-
dies auch gefordert, daB man sich auf sie verlassen kann®“ (ge-
meint ist, daB die Verwalter selbst Anspruch erheben, als ver-
ldssig anerkannt zu werden); 1 Kor 4,13: ,Zu Siindenbdcken fiir
alle Welt sind wir geworden®; 1 Kor 7,28b: ,nimmt kiinftige Néte
in Kauf“; 1 Kor 7,36: ,Wenn einer gegeniiber seinem Maéidchen
unehrenhaft zu handeln glaubt, weil er es anders nicht aushalten
kann und es so einfach geschehen mubB — so soll er tun, was er
will¥; 1 Kor 12,10 und 14,13.26 ist ,Glossolalie* umschrieben mit
»Reden in himmlischer Sprache".

Derartige, bei einer ersten Lektiire notierte Proben wollen nicht
einseitig den im allgemeinen bemiihten Stil der Ubersetzung ins-
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gesamt in Frage stellen. Doch sie vermdgen den Eindruck, den man
aufgrund des Vorworts erwartet, zu stéren. Aus den weiteren ntl
Schriften sei nur noch erwéhnt der Kyrioshymnus Phil 2,6-11 mit
der wenig gliicklichen Formulierung 2,7: ,hat sich dessen entbléft,
um in ein Sklavendasein einzutreten, so wie es die Menschen le-
ben, ihmen gleich"; dazu Hebr 11,1: ,Glaube aber, das ist die
Wirklichkeitsgrundlage fiir das, worauf man hofft, der Nachweis
von Dingen, die man nicht sehen kann®.

Aus dem Kommentar seien vor allem einige fiir die 6kume-
nische Theologie interessante Themen herausgegriffen.

Zu Mt 1,18—25 lesen wir: ,Der Glaube an Jesus Christus als den
Sohn Gottes bedurfte an sich nicht der Aussage von seiner wun-
derbaren Geburt (vgl Rém 1,3f). Wo das Motiv auftaucht, klingt
der Wortlaut der Weissagung Jes 7,14 an... So hat Mt in dieser
Geschichte das iiberlieferte alte Bekenntnis von Jesus, dem David-
sohn und Gottessohn (Rom 1,3f) im Blidc auf die Weissagung Jes
7,14 interpretiert (17f). Man vergleiche, was zu Lk (216) gesagt
wird, besonders aber zu Mk 6,16 (149): ,Hier liegt eine alte Uber-
lieferung zugrunde, die die besondere Anschauung von der Jung-
frauengeburt Jesu noch nicht kannte. Danachh war Jesus ein Sohn
Josephs und Marias, genau wie seine leiblichen Briider und Schwe-
stern. Und als seine Vaterstadt gilt ganz selbstverstidndlich Naza-
reth; von der Davidstadt Bethlehem als seinem Geburtsort ist
hier nichts bekannt®. Zu Joh 1,13 (312) ist vermerkt: ,Das Johannes-
evangelium weil von einer Jungfrauengeburt Jesu nichts (vgl. 6,42;
7,26—28)".

Zu Mt 16,19 (76) ist gesagt: ,Diese Vollmacht des Petrus ist
freilich nicht allein ihm vorbehalten; sie ist der Gemeinde als
Ganzes iiberliefert (vgl. 18,18; Joh 20,23)¢. Nicht klar ist die Notiz
zu Mt 19,10ff (85): ,V 10—12 sind von Matthdus hinzugefiigt".
LaBt Mt 21,8 wirklich und bewuBt ,Jesus auf die beiden Tiere
aufsitzen®?

Mit Interesse liest man S. 148 zu Mk 5,21 (Erweckung der Jai-
rustochter); ,So sehr der Erzdhler in dieser Geschichte Jesus als
Herrn tiber den Tod in unvergleichlicher Kraft und Hoheit hervor-
treten ld8t, so gehérte doch die Mbglichkeit solcher Wunder zum
allgemeinen Weltbild seiner Zeit. In der jiidischen und griechischen
Umwelt sind &hnliche Taten mit entsprechendem Anspruch von
anderen Wundertdtern erzéhlt worden. Erst wir Heutigen kénnen
sie kritisch mit den biblischen Berichten vergleichen; und im Hori-
zont unserer Welterfahrung gelten sie uns allesamt als unglaub-
lich. Gleichwohl bleibt die religiose Aussage auch heute zu héren
und zu bedenken, auf die es den nachchristlichen Erzédhlern mit
diesen Geschichten ankam: Der Glaube an Gott darf Vertrauen
auf die Allmacht des Schopfers setzen, daB er iiber alle Grenzen
menschlichen Vermogens und Verstehens hinaus aus dem Nichts
die Welt und aus dem Tode neues Leben zu schaffen vermag. Die
biblischen, Wundergeschichten sind darum allesamt Bilder solchen
Glaubens®. Mit dieser Vorentscheidung sind alle spiiteren Aus-
sagen zu Wundern Jesu zu werten, auch wenn die jeweilige For-
mulierung das zunéchst nicht merken ldBt, wie z. B. zu Lk 7,11-17
oder zu Joh 10,40-11,54. Es ist hier nicht der Ort fiir grundsétzliche
Stellungnahme.

Zu Joh 2,112 ist gesagt: ,Wahrscheinlich sieht der Evangelist
in der ihm iiberlieferten Wundergeschichte einen symbolischen
Sinn“. Zu Apg 5,1-11: ,Diese Geschichte ist eine Lehrererzihlung,
die vielleicht einmal den Zwedk hatte, Katechumenen den Ernst des
Glaubens einzuschérfen”. Zur Bekehrungsgeschichte des Apostels
Paulus Apg 9,119 ist vermerkt: ,Lukas kannte diese Geschichte
aus der Paulusiiberlieferung der nachpaulinischen Zeit, die aus den
schlichten Hinweisen des Paulus selbst (1 Kor 15,8-10; Gal 1,15);
Rom 1,1) eine erbaulich-beispielhafte Erzdhlung... gestaltet hat"
Gerade die Apg ist in jthrem Kommentar reich an derartigen Aus-
kiinften iiber die Entstehung einzelner Berichte, meist mit nega-
tiven Akzenten hinsichtlich der geschichtlichen Grundlage.

Zum Romerbrief findet sich S.499f wohl eine breite Erdrterung
tiber den Begriff ,Gottes-Gerechtigkeit®, aber eine nur ungenii-
gende Deutung dessen, was Paulus unter ,Glaube® versteht. Bei
Rom 7 vermiBit man ein klirendes Wort iiber das ,Ich* der Aus-
sage. Wir miissen es uns versagen, weitere Beispiele vorzulegen.

Eine Frage nur noch: Ist es nétig, die biblische Stundenzdhlung nach
unserer heutigen Uhr anzugeben? Dies geschieht allerdings nicht kon-
sequent. Bei Joh 4,6 lesen wir noch die ,sechste Stunde®, bei Apg 3,1

die ,neunte Stunde. Warum hat man fiir die Schriftzitate die schwer
lesbaren ,Kapitilchen® verwendet?

Eichstétt Josef Kiirzinger

Seethaler, Paula: Die vier Evangelien. Eine praktische Lesehilfe. —
Freiburg, Basel, Wien: Herder 1970. XX, 254 S. kart.-lam. DM 20.—
Dieses Buch, zuverldssig in der Auslegung, erwachsen aus der

praktischen Bibelarbeit, kann seinen Kreis von Lesern gewinnen

in Gruppen mittlerer Bildungsschichten: im Noviziat, in Missio-

Gruppen, in der Erwachsenenbildung. Dort wird es gute Dienste

leisten. Die Verf. erldutert nacheinander die Abschnitte der Synop-

tiker und des Johannesevangeliums, allgemeine Einfithrungen in
die einzelnen Evangelien sind vorangestellt.

Fiir eine zweite Auflage aber empfiehlt sich die Uberlegung,
ob nicht wenigstens bestimmte Abschnitte wie: Wundererzédhlun-
gen, Passion synoptisch angeordnet geboten werden
sollten. Fiir die moderne Unterweisung kann man heute auf
synoptisches Arbeiten nicht verzichten. Es hétten sich dann auch
unndtige Wiederholungen vermieden, zudem wire die Besonder-
heit eines Evangelisten deutlicher zutage getreten. Auch die Einlei-
tungen sollten {ibersichtlicher sein (Vorschlag: nach Christologie,
Jingerschaft usw. zu gliedern). Ein besonderer Absatz iiber tra-
ditionsgeschichtliches Werden (Schichten; Sitz im Leben) diirfte
heute auch nicht mehr fehlen. Die Verf. gibt zwar hin und wieder
diesbeziigliche Hinweise, die sich jedoch im Ganzen verlieren.

Zur Einzelauslegung: Die Perikopen werden im gan-
zen knapp und den Kontext beriicksichtigend behandelt. Natiirlich
bleibt bei einem so umfassenden Werk nicht aus, daB die Aus-
legungen einmal zu knapp, einmal zu wortreich ausfallen. Zu kurz
besprochen wurde m.E. etwa die bei Mk wichtige Perikope des
geheilten Bartim#us. Es ist der Verf. entgangen, daB hier das
beim Evangelisten im Zusammenhang mit den Leidensankiindi-
gungen aufklingende Thema des ,Weges“ miindet. Der Geheilte
folgt Jesus (zur Beschdmung fiir die Jiinger) auf ,dem Wege" nach
(Mk 10,46—52). Diirftig ist die Auslegung besonders bei Johannes
19. Mit einem Satz werden Perikopen wie v. 25ff oder das fiir
Johannes sehr wichtige Kreuzeswort ,Es ist vollbracht* erledigt.
Joh 19,25ff muB unbedingt auf 20,11—18 hin beleuchtet werden (es
ist ein Bogen); das Kreuzeswort in seiner Auffdlligkeit sollte noch
mehr unterstrichen werden (evtl. unter Hinweis auf Ps 22; Mt/Mk
bringen den Anfang; Joh zitiert frei den SchluB des gleichen
Psalmsl).

Bei der Johannes-Einleitung fehlt der Hinweis auf die Konzen-
tration des einen Jesustitels: ,d er Sohn“ und die Bemerkung, daB
es bis zu Joh 20 (abziiglich der Abschiedsreden) nur fiir ihn den
»Vater” gibt. Diese Anmerkungen mégen geniigen. Vielleicht wird
die Verf., da sie jetzt selber ihr Buch in nétigem Abstand zu
sehen fdhig ist, zukiinftig etwas mehr ,Landschaft* in ihr Werk
bringen. Thre hoffentlich zahlreichen Leser werden es ihr danken.

Miinster Helga Rusche

Atlas zur Kirchengeschichte. Die christlichen Kirchen in Geschichte und
Gegenwart. Hrsg. von HubertJedin, Kenneth ScottLatourette,
Jochen Martin. Unter Mitarbeit zahlreicher Fachgelehrter bearb.
von Jochen Martin., Mit 257 mehrfarbigen Karten, Pldnen und
Kartogrammen, zahlreichen Tabellen, Kommentaren und einem aus-
fithrlichen Register. — Freiburg — Basel — Wien: Herder 1970 83%,
XXXVIII, 152 S. Lw. Subskr. DM 122.50
Die Notwendigkeit und Dringlichkeit eines umfassenden Karten-

werkes fiir die Kirchengeschichte, das den neuesten Stand der

Forschung wiedergibt, steht ohne Zweifel fest. Der alte Heussi-

Mulert (Tiibingen® 1937) oder C. Streits Atlas Hierarchicus (Pader-

born? 1929) sind, sobald man ins Detail geht, so unzuverldssig, daB

sie oft mehr in die Irre fithren, als weiterhelfen; zudem ent-
sprechen sie unserer heutigen weltweiten und dkumenischen Pro-
blemstellung nicht mehr. Was erwartet man von einem wissen-
schaftlichen Atlas dieser Art? Er soll der Veranschaulichung die-
nen und einen raschen Uberblick bieten. Er soll aber auch méglichst
viele Einzelheiten in exakter, quellenm#Big nachgewiesener Detail-
forschung erfassen und zu einem Gesamtbilde auf solider Grund-
lage formen. Es ist wie bei einem Mosaik, nur noch viel schwie-
riger, weil nicht ein einzelner Kiinstler das Bild gestalten kann,
sondern ein ganzes Team von Spezialisten erforderlich ist, um
zuerst einmal die Steinchen zu entdecken und zu préparieren,
bevor sie eingefiigt werden. Die Leistung des Bearbeiters wird
dadurch nicht geschmélert, daB man die Arbeit der Spezialisten
hervorhebt. Auf ihr beruht die Zuverldssigkeit des Gesamtwerkes.

Es ehrt den Bearbeiter, J. Martin, daB§ er trotz aller aufgewandten

Miihe und Sorgfalt, die man ihm wahrhaftig bescheinigen darf,

um die notwendige Begrenztheit des Unternehmens weiB; ,denn
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nichts offenbart Liicken in der Forschung deutlicher als der Zwang,
Tausende von Einzelinformationen schwarz auf weil festzuhalten®.
So fdllt die Liickenhaftigkeit im Grunde auf die Forschung zu-
riick.

Es soll hier nicht unsere Aufgabe sein, diesen oder jenen
Fehler im Detail herauszustellen; das hieBe Eulen nach Athen tra-
gen und Beckmesserei betreiben. — Nebenbei gesagt, haben meine
Kontrollen, etwa an den Konfessionskarten Nr. 73 und 76, keine
Irrtiimer feststellen konnen. — Hier geht es darum, das Werk als
solches vorzustellen. Neuartig ist die weltweite Ausrichtung, die
nicht nur den gewohnten lokalen und nationalen, sondern auch
den eurodpischen Rahmen sprengt und den Skumenischen Charak-
ter dadurch unterstreicht, daB z. B. den orthodoxen Kirchen und
den zahlreichen protestantischen Gemeinschaften ebensolcher
Raum gewdhrt wurde wie der katholischen Kirche; dadurch
gewinnt man zum erstenmal einen Uberblick iiber die Geschichte
des Christentums schlechthin und nicht nur einer Konfession. Dies
war nur dank der Zusammenarbeit mit dem Okumenischen Rat
zu erreichen, wenn auch unter groBten Schwierigkeiten angesichts
der verwirrenden Vielzahl von christlichen Denominationen, die
vielfach zahlenmdBig nicht zu erfassen sind. So stellen diese
Karten wirkliches Neuland dar; angefangen von Karte 111 (Alt-
katholische Kirche) bis 152 (Genese des Okumenischen Rates der
Kirchen) geben sie eine gute Grundlage fiir jedes tkumenische
Gesprich ab, das nicht nur theoretisch und rein dogmatisch
gefilhrt werden soll, sonderns den konkreten Hintergrund des
Gespréchspartners mit ins Auge faBt. Dabei sind die schematischen
Darstellungen sehr geeignet, dem AuBenstehenden einen Einblick
in die inneren Strukturen der verschiedenen Kirchen zu geben.
Ist doch zumeist der Aufbau einer solchen Kirche schwer durch-
schaubar. So mégen Nichtkatholiken die Schemata der Kurie in
Rom (108 und 109) ebenso dankbar begriiBen wie Katholiken etwa
die schematischen Darstellungen der russisch-orthodoxen und der
griechisch-orthodoxen Kirchen (110 und 133), die einem selbst bei
einem Besuche im Lande oft rédtselhaft bleiben. Hochst aktuelle
Bedeutung haben die Schemata, die die nachkonziliaren Organisa-
tionsentwiirfe innerhalb der katholischen Kirche zum Gegenstande
haben (136/137); sie kénnen im Unterricht und in der Erwachsenen-
bildung gute Dienste leisten.

Fiir den Kirchenhistoriker vom Fach sind die geschichtlichen
Karten besonders wertvoll. Man kann sagen, daf sie durchweg
alle, dem Stande der Forschung entsprechend, einen weit htheren
Grad an Sicherheit aufweisen, als dies in friiheren Kartenwerken
der Fall gewesen ist. Das gilt fiir die von J. Martin hauptsdchlich
gezeichneten frithchristlichen Karten ebenso wie fiir die spéteren.
Ein wenig zu kurz scheinen mir die allgemeinen Ubersichtskarten
gekommen zu sein. So vermiBt man die Darstellung Europas oder
des Reiches, etwa in karolingischer Zeit oder im 11. Jahrhundert;
diese Liicke ist besonders in der Reformationszeit spiirbar, die
mit nur einer Ubersichtskarte allgemeiner Art vertreten ist (73).

Aus der Einzelforschung erwachsen und fiir die weitere For-
schung im Einzelbereich gedacht sind die sehr sorgfiltig zusam-
mengestellten, recht zahlreichen Darstellungen einzelner kirchlich-
religioser Bewegungen des Mittelalters. Die Ubersichten iiber die
Klgster im Frankreich bis 788, iiber die Klosterreform der Clunia-
censer (47ff), itber die Verbreitung der regulierten Chorherren bis
1250, der Zisterzienser (52ff) und zahlreicher anderer Orden sind
fir den Historiker wertvolle Arbeitsinstrumente, weil sie sehr
zuverldssig gearbeitet sind. Von der gewaltigen Bedeutung, die
die Franziskaner und die Dominikaner im Mittelalter gehabt haben,
kann man sich eine ungefihre Vorstellung machen, wenn man die
Karten S. 58 und 59 genauer angesehen hat. Der Islam zu Beginn
der Kreuzziige (43), die hiretischen Bewegungen im Hochmittel-
alter (57, vier Karten) oder die Geschichte des Kirchenstaates in
vier Einzelkarten (33), die Kreuzzugsbewegungen (60) und die von
Odilo Engels erarbeitete Karte iiber die Obedienzen des groBen
abendlindischen Schismas, sie alle sind mit gleicher Akribie erstellt
und kartographisch geschickt und iibersichtlich dargeboten.

Dazu kommen die dem ganzen Werke vorangeschickten kur-
zen, einfithrenden Kommentare (13*—83*). Auf knappstem Raume
enthalten sie in gedringter Fiille nicht nur alle notwendigen
Informationen, um die entsprechenden Karten voll ausschépfen
zu koénnen, sondern geben dariiberhinaus auch bisweilen eine
Ubersicht iiber die Bewegungen selbst, wie z.B. der Kommentar
von O. Engels zum Schisma (48*—52*), der einer eigenen Abhand-
lung mit neuen Perspektiven gleichkommt. Den Léwenanteil an

diesen. Kommentaren hat zweifellos wieder J. Martin. Daneben
aber kommen Spezialisten wie E. W. Zeeden (mit zehn Beitrigen),
M. Lacko S.]. (mit neun Beitrigen) und O. Engels [mit drei Bei-
tridgen), um nur diese wenigen aus der Zahl der 70 Mitarbeiter
ZU Tmennen.

Insgesamt ist mit diesem Atlas kein Wunderwerk, aber ein
ganz groBer Entwurf eines Meisterwerkes gelungen, das man bei
aller Selbstbescheidung, die die Herausgeber und Bearbeiter iiben,
als wissenschaftliche Leistung ersten Ranges bezeichnen kann.
Wenn man mit einem solchen Unternehmen warten wollte, bis
alles perfektionistisch dargeboten werden kann, kime es nie
zustande. Darum nimmt man kleinere Unzuldnglichkeiten gerne
in Kauf. Dem Verlage Herder gebiihrt Dank auch dafiir, daB er
das Risiko nicht gescheut hat.

Freiburg i. Br. August Franzen

Kunze, Konrad: Studien zur Legende der heiligen Maria Aegyptiaca
im deutschen Sprachgebiet. — Berlin, Bielefeld: Erich Schmidt
Verlag 1969. 220 S. (Philologische Studien und Quellen. Hrsg.
von W. Binder, H. Moser, K. Stackmann. Heft 49). Kart. DM 29.—
Drei griechische Berichte bezeugen, daB sich — wohl in der

1. Hélfte des 6. Jhs. — eine Frau in die Jordanswiiste zurtickzog, wo

ihr der Abt Zosimas begegnete. Um diesen diirftigen geschichtlichen

Kern rankten sich geldufige Legendenmotive: BuBe nach einem

Siindenleben (Magdalena-Motiv!), Wandel iiber den Jordan, Schau-

feln des Grabes durch einen Léwen, u. andere. Eine um 600 in

Paldstina entstandene griechische Vita 148t die Maria in Agypten

beheimatet sein, will auch ihren Todestag kennen (2. 4. 432). Seit-

her genieBt sie als Maria Aegiptiaca liturgische Verehrung. Als
nach dem Einfall der Perser in Paldstina um 614 Vita und Kult
mit den Fliichtlingen ins Abendland (Italien) kamen, erlebte die
griechische Vita im romanischen Raum lateinische Ubersetzungen.
Diesen hat nun die vorliegende Arbeit erstmals eine sprachliche
Darstellung der Legende im deutschen Sprachgebiet zugesellt.

Der Verf. will keine Geschichte der Verehrung dieser hl. Maria,
sondern eine sprachliche Untersuchung der Legende bieten. Dabei stellte
sich heraus, daB es nur zwei vollstindige lateinische Ubertragungen gibt:
die Version M, eines unbekannten Verfassers (in Spanien) und die latei-
nische Ubersetzung P, die Paulus Diaconus um 876 anfertigte. Ein aus
diesen beiden Versionen zusammengesetzter Text (MLA) ist nur im
deutschen Sprachgebiet seit dem 10. Th. in 26 Hss., deren Abhéngigkeits-
verhiltnisse der Verf. untersucht, anzutreffen, wurde jedoch in Friih-
drucken iiber ganz Europa verbreitet.

Die Legende wurde in Hymnen behandelt und in Predigten aus-
genutzt (von Abraham a S. Clara, t 1709). Dichtungen (das ,Véterbuch®
u. das ,Mirterbuch*) dienten dem Lobpreis Gottes und der Gottesmut-
ter; erst seit dem 13.Jh. finden sich im deutschen Sprachbereich auch
Dichtungen zur Verehrung der Maria Aegyptiaca. Gegen Ende des 14. Jhs.
nahm die Legende den Weg in die ungebundene Sprache, vor allem in
der ,Legenda aurea“ wozu als deutsches Gegenstiick die weit-
verbreitete Sammlung: ,Der Heiligen Leben“ (Passional)
trat.

Erwéhnt ist die Legende in H. Schedels ,Weltchronik® und
in der ,Himmelsleiter* (Scala coeli) des franzosischen
Dominikaners Gobius. Als erster Deutscher schuf Eobanus Hes-
sius (t 1540) ein Gedicht iiber die Heilige in antiker klassischer Form.

Die ,Magdeburger Zenturien" teilen die Legende nach
den ,Vitae patrum® zwar kurz mit, lassen jedoch jedes Wunder fort.
Dies fithrte zu zahlreichen katholischen Gegenschriften. Georg Witzel
(t1573) nahm eine versshnliche Haltung ein. Der Karthduser Surius
(t1541) begegnet in seiner Sammlung ,Heiligenleben* der protestanti-
schen Kritik durch eine philologische Bereitung des Textes und wurde
so ein Vorldufer der Bollandisten. — Die Barockdichter Bider-
mann (¥1639) und Balde (+ 1668) haben Marias Reue als einziges
Motiv herausgegriffen.

Aus dem deutschen Sprachgebiet liegen zwei lateinische dramatische
Fassungen vor: ein zu Anfang des 17, Jhs. (vielleicht in der Steiermark)
entstandenes Drama in fiinf Akten, und ein Melodrama (1724), das
erstmals das Gute im Herzen der Siinderin aufdeckt und ihren Sieg
iiber das Bose durch Hinwendung zum leidenden Heiland darstellt, wie
denn dieses Melodrama auch eigens als feierlicher Abschluf der Palm-
sonntags-Meditationen iiber die Leidensgeschichte gedichtet wurde. —
Im 19. Jh, findet sich die Legende in zahlreichen unbedeutenden Fassun-
gen in Heiligenkalendern und Erbauungsschriften. Von den Dichtern
griff nur Goethe die Legende auf in der SchluBszene des Faust.

In einem umfangreichen Anhang (46 S.) stellt der Verf. neben einem
Literatur-, Namen- und Sachregister die Hss. der lat. Ubersetzungen
nach Jahrhunderten und zum Schlub nochmals nach Fundorten geordnet
zusammen.
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Die vorliegende Arbeit ist der erste Versuch einer sprach-
geschichtlichen Darstellung der Maria Aegyptiaca-Legende im deut-
schen Sprachgebiet. Der Verf. konnte aus der Urfassung die Ent-
stehung und Sinnrichtung der Legende feststellen. Er hat die
reiche, auch entlegene Literatur ausgenutzt und nach den Quellen
gefragt; er hat iiber hundert griech. Hss. festgestellt, diese unter-
sucht, verglichen und quellenkritisch gewertet. Die Arbeitet leistet
wichtige Forschungsbeitrége; sie betrifft Germanistik und Theolo-
gie und zeigt die innige Verflechtung von Literatur und Religion
im Mittelalter. Der Verf. verbindet philologische Untersuchungen
mit inhaltlicher Betrachtung und bietet so das Muster fiir die wis-
senschaftliche Untersuchung einer Legende.

Paderborn Heinrich Schauerte

Janota, Johannes: Studien zu Funktion und Typus des deutschen geist-
lichen Liedes im Mittelalter. — Miinchen: Beck 1968. X, 307 S. (Miin-
chener Texte und Untersuchungen zur deutschen Literatur des Mittel-
alters, 23) br. DM 44.—

Die Untersuchung vomn J. ist eine von Hanns Fischer angeregte,
leicht iiberarbeitete Tiibinger Dissertation vom Jahre 1966. Sie will
priifen, in welchem Umfang und in welcher Funktion deutsche
Lieder in Verbindung mit dem Gottesdienst des Mittelalters ge-
sungen wurden.

Als MabBstab fiir die Zugehérigkeit zur Liturgie verwendet der Verf.
die Definition der Liturgie durch Pius XII. und wandelt sie fiir das Mit-
telalter insofern ab, als er an die Stelle der pépstlichen Autoritdt die
Autoritit der Bischdfe setzt (5-32). Von den beiden Kriterien, die iiber
die Zugehorigkeit zur Liturgie entscheiden sollen, Bezeugung in litur-
gischen Biichern und Ubereinstimmung mit der bischoflichen Autoritit,
wird de facto nur das erste Kriterium wirksam. Der Hauptteil (33—244)
priift die MeBfeier, die Predigt, die Feste des Kirchenjahres und die
Prozessionen auf die Stellen, an denen der Gesang deutscher Texte
bezeugt ist, und sucht zu ermitteln, fiir welche Texte das angenommen
werden kann und in welchem Verhiltnis diese Texte zur Liturgie im
vorreformatorischen Zeitalter gestanden haben. Dabei ergeben sich dann
Differenzierungen, die der SchluBteil (245—273) zu einer ,Typologie"
systematisiert (vgl. S. 271). Es folgen ein Verzeichnis der Abkiirzungen
(275—279), der abgekiirzt zitierten Literatur (279—292), ein Register der
lateinischen (293—295) und deutschen Liedanfénge (296—303) und (alpha-
betisch nach den Aufbewahrungsorten) eine Liste der zitierten Hand-
schriften (804—307).

Fiir die eigentliche Feier der Messe ldBt sich nach J. kein deutsches
Lied als liturgischer Bestandteil nachweisen (34-64). Immerhin ist ,Wir
glauben in einen got* als ,Ausschmiidcung” eines lateinischen Kredo-
tropus bezeugt (47f und 52f) und so am liturgischen Vollzug beteiligt
gewesen; daB der deutsche Text das Kredo nicht ersetzen sollte, ist
selbstverstindlich. Dagegen wird fiir die Predigt, deren Stellung inner-
halb der Messe variabel war (64—71), mit einem deutschen Predigtlied
gerechnet (71-74); als Erkldrung dafiir wird gesagt, daB ,die Predigt
offenbar nicht als streng liturgisch geregelter Gottesdienst verstanden
wurde* (76).

Deutsche Adventslieder sind nur in nichtliturgischen Quellen iiber-
liefert und zwar erst kurz vor der Reformation, ihrem Charakter nach
durchweg Kontrafakta zu weltlichen Liedern (84-92). Unter den deut-
schen Ubertragungen lateinischer Weihnachtsgestinge (92—108) fillt bei
,Puer natus in Bethlehem" auf, daB lateinische und deutsche Strophen
miteinander abwechseln kénnen, was doch wohl auf einen Mitvollzug
der deutschen Strophen schlieBen 14Bt (vgl. 102f). Lieder der Meister-
singer sind fiir ihre religiose Gemeinschaft, nicht fiir die Liturgie be-
stimmt (106—109). Beteiligung deutscher Geséinge ist vereinzelt fiir die
Prozession vor dem Weihnachtshochamt (118) bezeugt und vor allem
fiir das ,Kindelwiegen" (109-150), das seit der Mitte des 14. Jahrhunderts
wahrscheinlich von Frauenklostern ausgegangen ist. In Seckau und St.
Lambrecht kannte man deutsche Geséinge zur Palmprozession (153) und
zur Trauermette (157if); auch hier folgt auf jede lateinische eine deutsche
Strophe. Am Ende der Visitatio am Ostermorgen (170—187) wurden
deutsche Lieder gesungen, schon frith und iiberall verbreitet ,Christ ist
erstanden® (173ff); sie sind tatsdchlicher Bestandteil der Liturgie, min-
destens in gleichem MaBe wie die Visitatio selbst.

Auf Gesidnge zu Prozessionen und Wallfahrten geht ein eigener Ab-
schnitt ein (220—244), iiber den hier nicht im einzelnen referiert werden
kann. Am Ende steht der Versuch einer Typologie: Gemeindelied, Chor-
lied (von der Schola gesungen), ,Konventikellied" (Lieder religidser
Gemeinschaften wie der Devotio moderna) und Gemeinschaftslied (Lie-
der, die bestimmten religitsen Gemeinschaften, aber nicht der Gemeinde
gehoren). Wenig gliicklich ist die Bezeichnung Gemeinschaftslied fiir
Liedgut auch der Hofgesellschaft und der biirgerlichen Bildungsschicht,
also einzelner Schichten.

Die Arbeit stellt mit groBem Fleil die deutschen Texte (durch-
weg nach dem Incipit) zusammen, fiir die ein Gesang bei der Litur-
gie erwogen werden kann, geht aber kaum einmal auf den Text

selbst ein (Awsnahme: 133ff, 159f). Aber gerade der Wortlaut
der deutschen Texte ist von wesentlicher Bedeutung fiir die Frage
nach der Art des Mitvollzugs durch die Gemeinde. So gibt die Un-
tersuchung vorerst nur eine Bestandsaufnahme, die nach einer
Weiterfithrung durch die Untersuchung der Texte verlangt. Dabei
kommt es auch weniger darauf an, ob die Lieder einer juristischen
Definition der Liturgie entsprechen, als vielmehr auf die faktisch
bezeugte Teilnahme an der Liturgie, die durch den Brauch be-
stimmt war. Richtig ist sicher, daB an den Stellen der Liturgie am
ehesten mit deutschem Gemeindegesang zu rechmen ist, die eine
gewisse liturgische Offenheit hatten (wie Visitatio und Prozession),
Auch die zeitlichen Unterschiede treten in der Untersuchung wenig
hervor; und doch sind bestimmte Feste und Bréduche erst im Lauf
des Mittelalters wirksam geworden. So bleibt nach dieser ersten
Bestandsaufnahme fiir die Forschung noch viel zu tun.

Minster Hennig Brinkmann

Stoevesandt, Hinrich: Die letzten Dinge in der Theologie Bonaven-
turas. Zirich: EVZ-Verlag 1969. XVIII, 395 S. (Basler Studien zur
historischen und systematischen Theologie Bd. 8), Lw. DM 28.—

Die vorliegende Monographie, eine in Gottingen eingereichte
Dissertation, ist der Ausdruck eines iiberraschenden protestanti-
schen Interesses an dem Werk des franziskanischen Hochscho-
lastikers Bonaventura. Dieses Interesse wurde von Schngen ange-
regt (VIII), der erst kiirzlich wieder auf die Nachbarschaft der
bonaventuranischen und lutherischen Theologie hinwies (in: My-
sterium Salutis I, Einsiedeln 1965, S. 913f.), und durch eine Paral-
lelitit des Hochscholastikers mit der Theologie K. Barths, der
Stoevesandt sicy verpflichtet weill (2ff.; 12 u.o.). Die Arbeit
schlieBt auch eine Liicke in der Bonaventuraforschung, da sie sich
der eigenartigerweise sehr vernachldssigten Eschatologie des
doctor seraphicus annimmt; ein mutiges Unternehmen, denn ein
erster Blick auf den Sentenzenkommentar Bonaventuras scheint
die Eschatologie eher als einen auch quantitativ peripheren Ge-
genstand im Gesamtwerk auszumachen, der zudem in einem fiir
moderne theologische Fragestellungen sehr abweisenden
Quaestionengefiige ganz in der scholastischen Schulsprache for-
muliert ist. Der Verf. hat sich dieser Aufgabe in bewundernswer-
ter Kenntnis der Texte auch des thematisch bedeutsamen Spét-
werks, mit groBem Einfiihlungsvermégen und unverdrossener,
iiberraschend vorurteilsfreier Bemiihung, Bonaventura iiber die
Jahrhunderte und vor allem iiber die reformatorische Zdsur hin-
weg ins Gespridch mit der modernen Theologie zu bringen, unter-
zogen.

In der Einleitung (1-15) skizziert der Verf., programmatisch vielleicht
ein wenig zu bemiiht, den AnstoB und den Verlauf seiner Unter-
suchung. Sie fragt nach der Eschatologie von der zweifellos fiir Bona-
ventura pridgenden Christozentrik her, die sich nach Barth in der Ver-
hiltnisbestimmung von Verséhnung und Erlésung als dem Kriterium
jeder christlichen Theologie darstellen und bewdhren mulB (18), ein
wenn auch nicht origineller (ebd. Anm.), so doch richtiger Einstieg.
Der auch spiter in anderen Zusammenhéingen wiederholte Hinweis auf
den Dissens zwischen scholastischer und reformatorischer Theologie (9)
will dem katholischen Rezensenten ein wenig zu summarisch und vor-
gefaBt erscheinen, wird aber mit Bezug auf Bonaventura sofort wieder
in Frage gestellt (ebd.), eine noble Art der Interpretation in optimam
partem, die im Verlauf der Arbeit bei vielen anderen kritisierten theolo-
gischen Aussagen Bonaventuras geilibt wird. Stoevesandt findet den not-
wendigen Verzicht, die Quellen der bonaventuranischen Eschatologie zu
untersuchen, mit Recht schmerzlich, und vielleicht hiitte eine genauere,
den Rahmen der Arbeit allerdings sprengende Forschung nicht nur
in Richtung auf Franziskus und Joachim manche nicht ganz vermiedene
argumenta e silentio entkrdften kénnen. Durchaus angemessen ist das
Lob, das der Verf. der groBartigen Arbeit A. Gerkens (Theologie des
Wortes, Diisseldorf 1963) hier und oft zollt.

Im 1. Teil (Eschatologie der Geschichte, 17—71) behandelt der Autor
in Kritik der Position Ratzingers (Die Geschichtstheologie des heiligen
Bonaventura, Miinchen 1959), die er meistens positiv beurteilt, die
besonders im Hexaemeronwerk Bonaventuras vertretene, ihm eigen-
tiimliche Auffassung von einer der Parusie vorausgehenden, inner-
geschichilichen Endzeit. Mit Ratzinger hilt er die in dieser Auf-
fassung ausgesprochene Naherwartung fiir vorhanden und bedeutsam,
billigt ihr aber gegen Ratzinger keine Durchdringungskraft fiir die
gesamte bonaventuranische Theologie zu (35). Der Einflub des Fran-
ziskus und des Joachim wird hier wenigstens gebiithrend herausge-
stellt, wiahrend Pseudodionysius und die von ihm stdrkstens beein-
fluBte bonaventuranische Mystik an dieser Stelle eine weniger vor-
urteilsfreie Beurteilung erfahren (50ff.) als im Anhang: die These von
der oft behaupteten Ungeschichtlichkeit der Mystik bedarf doch wohl
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niheren Zuschauens — besonders bei Bonaventura, aber sogar auch
bei Pseudodionysius. Sehr niitzlich ist die Uberlegung iiber die blei-
bende theologische Bedeutung des Chiliasmus (58—67).

Der 2. Hauptteil umfaBt den bei weitem umfangreichsten Teil der
Monographie (72—308) und behandelt ,Die ewige Zukunft* in der klas-
sischen Unterteilung: Die Parusie (76—82) — Das Gericht (83—111) — Die
Verdammnis (111—131) — Die Auferstehung (131-156) — Der Welten-
brand. Kosmologisches in der Eschatologie (156—167) — Die Seligkeit
(167—303). Eine Rezension kann das reiche Material, das der Verf. —
hier besonders aus dem Sentenzenkommentar — vortrdgt und kritisch
wiirdigt und das er zudem immer auch auf moderne Fragestellungen
hin durchsichtig macht, nicht wiedergeben. Man kann nur die enorme
Kenntnis des bonaventuranischen Gesamtwerks, die groBe Literatur-
beherrschung und die eigene theologische Kraft des Autors rithmen.
Wo immer es ihm méglich erscheint, und es ist selbstverstéindlich nicht
immer moglich (so z. B. nicht bei den kosmologischen Elementen der
bonaventuranischen Eschatologie, bei der Lehre von der Verdammnis
und auch sonst), interpretiert er in optimam partem. Die F#higkeit, in
zeitbedingtem Material bleibende Fragestellungen zu entdecken, impo-
niert.

Selbst auf die Gefahr hin, die durchgéngige kritische Sorgfalt des
Autors in ungerechten Verdacht zu bringen und die eigene Kritik nicht
im einzelnen belegen zu kénnen, mogen einige kritische Anmerkungen
gestaitet sein: Zundchst wird der vom Verf. sogar ausdriidlich erwar-
tete katholische Einspruch gegen das, was er Synergismus und meritum-
praemium-Lehre nennt (91ff.) — wie gern hédtte man an manchen Stel-
len (etwa 93) aus dem Spédtwerk, vor allem aus den Predigten
Jantisynergistische” Zitate ergidnzt —, gegen die meritorisch ausgelegte
Lehre vom Zusammenhang von Natur und Gnade iiberhaupt und in
der Seligkeitslehre (1671f.), gegen die Verhilinisbestimmung von geschaf-
fener und ungeschaffener Seligkeit und gegen den als grotesk bezeich-
neten antithetischen Dualismus von Gottes Barmherzigkeit und Gerech-
tigkeit (79ff.) tatsdchlich ausgesprochen werden miissen — erst recht und
vor allem im Hinblick auf Bonaventura, dem selbst der Verf. die Rich-
tung auf Losungen zuschreibt, die im verwegenen bonaventuranischen
Christozentrismus (230ff.) einbeschlossen sind, auch wenn nicht jeder
sie fiir tragfdhig genug héilt. Man fragt sich bei manchen Problemen, wel-
ches jeweils andere Modell denn wohl einen geringeren Preis kostet
als den, den Bonaventura zahlen muB (241ff. und 250ff.). Vielleicht hitte
eine noch stdrkere Beriicksichtigung des Spidtwerks manche nun doch
nicht ganz vorurteilsfreien Einwénde gegen Bonaventura fraglich machen
konnen, keineswegs alle und sicher nicht die gegen die kosmologische
Eschatologie und etwa die gegen die Lehre von der Verdammnis. Manche
kontroverstheologische Fragen, hier noch vehement gestellt, scheinen
auch in der nachbarthschen Diskussion schon iiberholt und manche
Abgrenzungen auf beiden Seiten inzwischen durchldssiger geworden zu
sein, eine fortschreitende Entwicklung, die sich bei Bonaventura durch-
aus neue Impulse holen und neue Wege erschlieBen konnte. Einiges
wird dazu im AnschluB an den 3. Teil gesagt werden. Nicht selten
wiinscht man sich bei der Lektiire des hier vom Rezensenten unzuldng-
lich und unzulédssig verkiirzt beschriebenen Hauptteils die Hereinnahme
des Anhangs in diesen Teil, nicht nur um den strengen Vortrag
einer ziemlich abstrakten Stoffmenge zu mildern, sondern auch aus sach-
lichem Grund: der franziskanische Gesichtspunkt wire u. a. durchgidn-
giger in den Blick gekommen (iibrigens féllt im ganzen Buch der weit-
gehende Verzicht auf Benutzung der ,franziskanischen®, meistens die
Mystik betreffenden Sekundérliteratur auf, allerdings entschuldigt durch
gliickliche Ausnahmen und durch den oft unzumutbaren Stil mancher
Biicher dieses Genres).

Im 8. Teil (Schopfung—Versthnung—Erlésung, 307—365) stellt der Verf.
die bonaventuranische Eschatologie noch einmal zusammenfassend in
den Zusammenhang der Gesamttheologie des seraphischen Lehrers,
und diese notwendigerweise fragmentarische Skizze (309f.) ist der
interessanteste Teil des Buches. Die Christozentrik in der Beziehung
von Schépfung und Verséhnung wird im AnschluB an Gerken beschrie-
ben (311—315). In der Beziehung von Versshnung und Erlésung, von
Gnade und Glorie sieht Stoevesandt die Christozentrik dann schwer
belastet durch die meritum-Lehre, die nur wenig durch die antizipato-
rische Lehre vom Hineinreichen der Glorie in das menschliche Han-
deln gemildert wird. Hier wird sich wieder der katholische Einspruch
melden, nicht als wenn beide Linien nicht zu unterscheiden wiren,
wohl aber, weil beide Aussagen sich nicht ausschlieBen miissen, schon
gar nicht bei Bonaventura, der vor Luther und vor Bajus iiber Natur
und Gnade und Glorie nachdachte und die scharfe, heute nicht mehr
reversible AuseinanderreiBung der Bereiche nicht kannte. Er hielt das
Gemeinte in seiner Christozentrik zusammen nicht dadurch, daB er die
Gratuitiit der Gnade minderte, sondern dadurch, daB er in seinem
Christozentrismus unter Voraussetzung der faktischen Heilsgeschichte
— sola cruce — die Schépfung wieder ,unter Gott* stellte, eine Position,
die vielleicht nicht systematisch ausgebaut, aber doch erkennbar ist
(331) und die vielleicht nur scheinbar ,unbeleuchtet im Hintergrund
steht*. Auch in einem anderen Punkt ist das Urteil des Verf. wohl zu
hart: die von ihm beschriebene Interiorisierung und Individualisierung
von Gnade und Glorie, wohl auch von einer uns ein wenig fremden
Themenstellung provoziert, trdgt vielleicht doch nicht die Konsequenz,

Bonaventura lege eine ,eschatologische Anthropozentrik® vor (333ff;
338). Auch hier iibrigens mildert der Autor trotz des meritorischen Vor-
behalts sein Urteil. Sehr wertvoll ist die Untersuchung der Metaphysik
des Kreises von Egress und Regress bei Bonaventura (346ff.), die wirk-
lich ,Formprinzip des bonaventuranischen Denkens® genannt werden
kann. Ob ihre Herkunft von Pseudodionysius kompromittierend genannt
werden darf, ist der neueren Pseudodionysiusforschung nicht mehr so
gewiB wie dem Autor (347). Das Modell, das schon beim Areopagiten
nicht ohne Hinsicht auf biblische Aussagen (Rém 11,36) und nicht ohne
Hinsicht auf Jesus Christus beschrieben ist und das bei Bonaventura
einfach nicht ohne Christus und ohne sein Heilswerk verstanden wer-
den kann, ist geeignet, manche schmerzlich empfundene Frage nach-
reformatorischer Theologie an Bonaventura befriedigend beantworten
zu kénnen (364).

Nur ganz kurz sei noch der Anhang erwihnt (Das Leben in der
Erwartung, 366—379) mit einer Abhandlung iiber die bonaventuranische
Mystik, die als Ort der eschatologischen Erwartung dargestellt wird,
und der man gelegentlich im Hinblick auf die Spétschriften einen breite-
ren Raum bei Stoevesandt gewiinscht hétte, fast ein ungehdriges Ver-
langen bei einem so umfangreichen und schénen Buch. Schon als Anhang
jedoch ist diese Erérterung niitzlich und scheint doch einen Teil des
frither angemeldeten MiBtrauens (52ff) aufzuheben.

So ldBt diese Monographie, die dem groBen Theologen des
Mittelalters einen so noblen Respekt bezemgt, kaum einen Wunsch
offen. Man liest sie mit groBem Gewinn und mit Dankbarkeit
nicht zuletzt auch wegen der schénen Sprache, und man ist beim
Lesen voller Freude, ein wichtiges Stiick der bonaventuranischen
Theologie neu entdecken zu diirfen.

Miinster Werner Hiilsbusch

Henke, Norberi: Der Abbildbegriff in der Erkenntnislehre des Nikolaus
von Kues. — Miinster: Aschendorff 1969. VIII, 132 S. (Buchreihe der
Cusanus-Gesellschaft, 3), Kart. DM 20.80

Henke greift wohl die guaestio vexata aller Erkenntnistheorie
und Erkenntnismetaphysik auf, die Frage nach dem Verhiltnis
von Denken und Sein. Was ist frither: das Sein oder das Denken?
Wenn ersteres, bildet das Denken das Sein dann bloB ab im
Sinne einer Imitation und Nachzeichnung? Wie soll man eine
solche Nach- bzw. Abzeichnung verstehen? LBt sie sich iiberhaupt
als Erkennen auslegen? Wenn umgekehrt das Denken dem Sein
vorausgeht, haben wir dann nicht die allem Idealismus immer
wieder vorgehaltene Setzung des Seins durch das menschliche
Ich, wobei letzteres als empirisches oder transzendentales Sub-
jekt aufgefallt werden mag? Das Sein ist, weil es gedacht
wird! Kein geringeres Ziel als dieses anhand der Cusanischen
Erkenntnislehre darzustellen, hat sich Henke vorgenommen. Mit
seinen eigenen Worten wiedergegeben: ,Milit der Geist die Dinge,
weil er als Abbild der urbildlichen Wahrheit selbst das Urbild der
dinglichen Représentanz der Wahrheit ist? Oder gleicht er sich den
Dingen an, wobei die Dinge das Urbild und das Erkennen not-
wendig ihr Abbild sind? Beidemal stehen Geist und Dinge in
einem umgekehrten Stufenverhéltnis® (3918).

Die Arbeit selbst gliedert sich in drei, in ihrer &uBeren Bemessung
sehr unterschiedlich gehaltene Teile. Teil I (1—29) bringt einen allge-
meinen historischen Uberblick iiber die verschiedenen Bedeutungen
des Abbildbegriffes im ErkenntnisprozeB, wobei etwa 4 geschichtliche
Modelle vorgefithrt werden: 1) der vorsokratische Sensualismus mit
seinen von den Gegenstinden ausgesandten ,eidola“, die in die Sinnes-
organe einstromen und dadurch Erkenntnis verursachen sollen; oder
auch die Parmenideische Konzeption, nach der das unverdnderliche
Sein vom Denken in seinem An-Sich wiedergegeben wird. 2) das vor
allem stoische Modell, wonach Erkennen Deckungsgleichheit zwischen
Objekt und Erkenntnisbegriff besagt, wie sie in Zenons Definition
der kataleptischen Vorstellung zum Ausdruck kommt: ,Sie geht von
einem realen Objekt aus und wird in einer diesem adiquaten Gestalt
in der Seele abgeknetet und abgesiegelt, in einer Eigenart, wie sie
ohne Bestand des Objekts nicht auftreten konnte® (7). Beide Modelle
machen das Wesen einer spezifischen Abbildtheorie aus, der Henke im
destruktiven Zug seiner Arbeit zu Leibe riickt. Demgegeniiber macht
bei Platon die kritische Reflexion deutlich, daB sich weder hinsichtlich
der Ideen noch der Sinnesdinge véllige Deckungsgleichheit im Erken-
nen erzielen ldBt. Insofern iiberwindet Platon die spezifische Abbild-
theorie, aber nicht das Abbilden im Sinne eines bloB anihnlichenden
Erkenntnisprozesses (9f). Modell 3) 1Bt das autonome Subjekt sich
den Gegenstand im Denken anverwandeln, weil es, selbst apriori als
Immanenz der Transzendenz gedacht, diesen Gegenstand im Denken
aus sich entfaltet (17). Unter dieser Umkehrung des gingigen
Abbildgedankens erscheinen Plotin, Augustinus, auch der Aquinate,
Wilhelm von Ockham und Meister Eckhart. Modell 4) des Abbildbe-
griffes zeigt die praktisch-technische Verwendung des Abbildgedan-
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kens, in der sich Momente der spezifischen Abbildtheorie und eines
apriorischen Verm@gens des Geistes durchdringen. Als Reprdsentanten
dafiir werden Aristoteles, Thomas und Boethius angefithrt (18-29).

Teil II (30—43) bringt eine gedringte Ubersicht iiber Cusanus’ Stel-
lung zur iiberlieferten Abbildlehre, die sich so resumieren ldbt: viel-
seitige Verwendung des Abbildbegriffes, ndmlich im Sinne eines sach-
bezogenen Denkens (31), im engeren Sinne einer spezifischen Abbild-
theorie, wobei die Angleichung sowohl an das Sinnesding wie an die
Wesenheiten eine Rolle spielt (30—37) und schlieBlich im weiteren Sinne
eines Anihnlichungsprozesses (41f), wobei das Subjekt (nicht das
duBere Ding) nicht nur als Ursache, sondern auch als Norm des Erken-
nens auftritt. Damit sind wir bei Teil III, dem eigentlichen Teil der
Arbeit, angelangt (44—128).

Dieser Teil ist durch einen destruktiven und konstruktiven Zug
gekennzeichnet, Die Destruktion richtet sich, wie bereits angedeutet,
auf die sogen. spezifische Abbildtheorie, die vorsokratischen Sensuali-
sten von Modell 1) und vor allem die Stoa von Modell 2) (8, 18).
,Die grundlegende Annahme der spezifischen Abbildtheorie war eine
addquate Widerspiegelung des Gegenstandes durch das Subjekt. Ihr
Hauptmerkmal war eine scheinbar eindeutige Gegeniiberstellung von
Erkenntnisobjekt und dem erkennenden Subjekt unter dem beson-
deren Anspruch einer kopierenden Imitation des Gegenstandes durch
das Erkennen® (44; vgl. 47, 571, 63f, 69, 70, 103). Vorausgesetzt ist dabei
ein spezifischer Gegenstandsbegriff, niimlich das Sinnending, das angeb-
lich fertigc gegeben und in dieser Weise Ursache der Erkenninis sein
soll (32, 45, 63, 103). Das Standardbeispiel fiir diese Art des Erkennens
liefert das Bild vom Siegelabdruck im Wachs (32, 47, 70), welches Bild
zugleich den Horizont fiir die iibliche Auslegung des Satzes ynihil in
intellectu, quod prius non fuerit in sensu“ abgibt. Beispiel wie Ausle-
gung fithren die naiv-realistische Abbildtheorie jedoch in die Aporie.
,Wie kann ein Baum im Auge und dann im Bewubtsein dedkungs-
gleich sein?* fragt Henke mit Recht (47). M. a. W.: Die behauptete oder
angestrebte Deckungsgleichheit gibt es gar nicht. Und legt man das
genannte Prinzip in der naiv-realistischen Weise aus, warum dann
noch eigens einen Intellekt annehmen?

Cusanus empfindet die Aporien der spezifischen Abbild-
theorie, obwohl auch er sich nicht ganz davon freizumachen ver-
mag (30ff). Aber er weiB zugleich um die Aprioritit, Spontaneitit
und Autonomie der mens, die bei Cusanus in aller Brillanz her-
ausgearbeitet wird, und damit ist die in der Abbildtheorie ange-
nommene pure Rezeptivitit des menschlichen Geistes iiberwun-
den. In der Darstellung dieser produktiven Attribute des mensch-
lichen Erkenntnisvermégens durch die Stufen sensatio-imaginatio-
ratio-intellectus hindurch kommt der konstruktive Zug im 3. Teil
dieser Arbeit zum Vorschein. Henke hat sich hier erhebliche
Miihe gemacht, um zu zeigen, wie die Spontaneitit des Geistes bis
in die sensatio hinabreicht — in der ,Spannkraft des Geistes® (48).
Spontaneitdt und Autonomie des menschlichen Geistes erfahren
dann ihre eigentliche Aufgipfelung in der Vernunft (intellectus).
Dieser 3. und zentrale Teil der Arbeit enthélt eine ganze Reihe
trefflicher Beobachtungen, besonders ilber ratio und intellectus
und ihr gegenseitiges Verhiltnis, die eine noch ausfiihrlichere Dar-
stellung verdient hétten. Sie wiren dann auch in ihrer Begriin-
dung einsichtiger geworden.

Kehren wir zur eingangs aufgestellten Frage zuriick! Eine
bloBe Nachzeichnung oder Imitation des Seins durch das Denken
scheidet fiir Cusanus aus. Sie vertridgt sich nicht mit der Autonomie
der Vernunft. Aber auch eine absolute Setzung des Seins durch
den Geist kommt fiir Cusanus noch nicht in Frage (110'%%), weil
er die mens humana als Abbild der urbildlichen Wahrheit ver-
steht. Damit schilt sich ein sehr differenzierter Sinn von Abbildung
und assimilatio in der Cusanischen Erkenntnislehre heraus: ném-
lich als bloB anidhnlichende Bewegung an die Urbilder (115; vgl
94f, 110'%%) und letztlich an die urbildliche Wahrheit selbst (117;
vgl. 96, 116), wobei man beides nicht als etwas der menschlichen
Vernunft AuBerliches, sondern ihr Immanentes denken mub.
~Wenn die Vernunft also zu ihrer Vollkommenheit gelangen will,
gleicht sie sich nicht einem ihr gegeniiber Aufieren an, sondern
entfaltet das in ihr Angelegte, das sie selbst ist und das zugleich
iiber sie hinausweist® (118). Das ist der strikte Gegensatz zur soge-
nannten Abbildtheorie im spezifischen Sinn.

Ein paar kritische Anmerkungen. LiaBt sich mit dem von Cusa-
nus durchgingig festgehaltenen Assimilationscharakter unserer
Erkenntnis Henkes Behauptung vereinbaren, daB der Geist dem
Sein gegeniiber stets irgendwie frither sein muf} (93; 127)? Bezeugt
nicht gerade der Begriff der assimilatio die Prioritdt des Seins vor
dem Geist, so daB wir bei Cusanus noch die gleiche Situation wie
bei Plotin haben, nach dem das Sein vor dem Geist zu denken ist
(V 9, 8, 13). Die von Cusanus urgierte Produktivitdt des Geistes

erfihrt dadurch keinerlei Beeintrdchtigung, was man iibrigens auch
aus dem zitierten Kapitel Plotins fiir dessen Nus ersehen kann,
Der geistphilosophische Ansatz des Cusanus braucht deshalb auch
nicht die tiberlieferte Konzeption zu verlassen, daB das Sein das
zuerst Gegebene sei (123), vorausgesetzt, man versteht Sein
weder als Sinnlichkeit noch als bloBes ens rationis (ens commune), —
Nach Henkes Cusanusinterpretation ,vermag“ der mensch-
liche Geist ,die Grenzen seiner Subjektivitit nicht zu iiberschrei-
ten® (117). MiiBte man nicht vielmehr sagen: Er braucht sie
auch gar nicht zu iiberschreiten, weil er bereits alles Sein in sich
enthélt. Aber gerade das in ithm Enthaltene, das zwar der Geist
selbst ist, sprengt nun doch wiederum die Grenzen der Subjektivi-
tit, weil es die Anlage des Geistes auf das andere seiner selbst
belegt. So ist der Geist einerseits in die Schranken seiner Sub-
jektivitdt verwiesen, anderseits schon immer iiber sie hinaus. —
Nicht gliicklich scheinen mir die beiden folgenden Aussagen: die
4prinzipielle Unerkennbarkeit der urbildlichen Wahrheit als sol-
cher® (118). Wie paBt das zusammen mit der Cusanischen Beschrei-
bung der mens als einer viva descriptio aeternae et infinitae sapien-
tiae (De mente, c. 5)7 Oder will Henke bloB den Gedanken der
docta ignorantia zum Ausdruck bringen, daB wir von Gott nicht
wissen, was er ist, sondern nur, was er nicht ist. Das beinhaltet
aber keine grundsitzliche Unerkennbarkeit Gottes. Sodann ist der
Begriff der ,partiellen Gleichheit® bzw. Identitdit (94 u. Ofters)
dem Ahnlichkeitsdenken, auf dem Henke mit Cusanus aufbaut,
unangemessen. Ahnlichkeit schlieBt die totale wie partielle Iden-
titdt aus. — Ein empfindlicher Mangel der Arbeit besteht darin,
dal die Auseinandersetzung mit der Literatur, abgesehen von
einigen Arbeiten iiber Cusanus, fehlt. Denn hier werden ganz
andere Ansichten iiber den Erkenntnisprozel vorgetragen; die
Amnsicht von der tabula rasa und das Bild vom Siegelabdruck im
Wachs prévalieren leider immer noch. Eine solche Auseinander-
setzung mit der Literatur hétte das Wertvolle der Arbeit viel
deutlicher hervortreten lassen, wie sie umgekehrt auch Henkes
Position zu einer schérferen Ziselierung wverholfen hdtte. — Wiin-
schen mochte man sich am Ende des Buches, wenn schon kein
Namen- und Sachregister, so doch ein Register der behandelten
Stellen. — Zu guter Letzt noch: Bei den 3 Thomaszitaten auf den
8. 106—108 sind folgende Zitationsfehler unterlaufen: 1061% fehlt
hinter dem aliquid das ,prius“; 108! fehlt hinter quanto ,enim®;
statt guod mub es zudem ,quo” heiBen; 108'" mub es statt requiri-
tur ,recipitur® heiBen. Alle Verbesserungen nach Pera und Saffrey.

Trotz dieser kritischen Einwendungen, die zudem eher zum
Weiterdenken anregen als tadeln wollen, verdient der Versuch
einer solchen Arbeit Anerkennung. Nicht nur, weil Cusanus und
der Cusanusforschung damit ein Dienst erwiesen wird, sondern
weil noch, wenn auch anhand von Cusanus, so doch iiber Cusanus
hinaus, die Sachfrage gestellt ist, was Erkennen in Grund und
Wesen ist: ein bloBes Abbilden der Dinge, wie es die Alltags-
vorstellung suggeriert, oder ein schopferisches Tun und eine
Selbstbewegung des Geistes, die dennoch die Erkenntnis von Welt
und Sein zum Gegenstand haben.

Trier Klaus Kremer

Gutmann, Elsbeth: Die Colloquia familiaria des Erasmus von Rotter-
dam. — Basel und Stuttgart: Helbing und Lichtenhahn 1968. 210 S.
br. Fr. 22—

Elsbeth Gutmann macht in einem sehr sorgfiltigen Vergleich der
verschiedenen Ausgaben und der sie in ihren Anderungen, Erwei-
terungen und Prézisierungen motivierenden {ibrigen Schriften bzw.
dazwischenliegenden Briefe deutlich, in 'welcher Hinsicht sich die
Positionen des Erasmus abkldren. Vor allem muB es als ein vor-
ziigliches Ergebnis dieser klug abwéigenden Untersuchung betrach-
tet werden, daB die Verf. in fast allem die gesellschaftliche
Perspektive des Erasmus erkennbar macht. Es sind meist (vgl
bes. S. 24-26) Gesichtspunkte des sozialen Friedens und der
sozialen Eintracht und Gerechtigkeit und nicht in erster Linie
dogmatische oder allgemein-theologische und am allerwenigsten
kirchlich-integralistische Motive, die Erasmus dazu bestimmen,
von radikalen Positionen abzuriidken bzw. die radikalen Konse-
quenzen zu kritisieren. Im Gegensatz zu den franzésischen und
belgischen Erasmusforschern erweist die Untersuchung der Frau
Gutmann geradezu, daB es abwegig ist, in den Stellungnahmen
des spdten Erasmus konservativ-kirchliche Beweggriinde wirksam
zu sehen.
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Sie bleibt aber, wie sie selbst schreibt, nicht nur auf der Fihrte
von Preserved Smith (A Key to the Colloquies of Erasmus,
Cambridge 1927). Sie bleibt keineswegs dabei, die Szenerie und das
Personenregister der Colloquia anhand der Lebenszeugnisse im Bios
des Erasmus zu verankern und die Personen zu identifizieren. Ihre
Hauptaufgabe und Hauptleistung ist doch wohl, in der gewissenhaf-
ten und zuverldssigen Textgeschichte der Colloquia die Kontinuitit im
Leben und Denken des Erasmus aufzuweisen. Deshalb hat auch bei-
spielsweise die Frage nach der ,Philosophia Christi“, nach der Theolo-
gie des Erasmus und nach seinem Verhilinis zur Kirche den Vorrang.
Soweit bietet Elsbeth Gutmann mit ihren behutsamen Untersuchungen
eine wertvolle Ergénzung zu Auer und Kohls (Alfons Auer: Die
vollkommene Frommigkeit des Christen, Diisseldorf 1954; Ernst Wil-
helm Kohls: Die Theologie des Erasmus, Basel 1966), besonders zu
letzterem, der den ,Realismus“ des Erasmus ebensowenig angemessen
beriicksichtigt hat wie Barbara Konnecker (Wesen und Wand-
lung der Narrenidee im Zeitalter des Humanismus, Wiesbaden 1966).
Beide, obwohl schon seit 1966 zugédnglich, hat Frau Guimann nicht
erwihnt. Was Kohls betrifft, ist das begreiflich, da er kaum iiber Auer
hinausgeht. Anderseits hédtte eine Auseinandersetzung mit Koénnedker
gelohnt, zumal Frau Gutmann iiber das erforderliche ,Geschiitz verfiigt.

S. 47 und 51 und sonst wiederholt noch stellt Frau Gutmann die
Einsicht des Erasmus in die Relativitdt aller Erscheinungen fest. Sie
hétte hier getrost einen stdrkeren Akzent setzen diirfen und die begriin-
dete Abneigung des E. gegen jede Form von SelbstgewiBheit und
gegen allen Dogmatismus untersireichen diirfen. Thr Versuch, den Eras-
mus in der Konfrontation mit Nicolaus Cusanus zu erhellen, erweist
sich als sehr fruchtbar. Sie bestiitigt damit, was der Rezensent in seiner
Erasmus-Monographie 1948 und Friedrich Heer in seiner ,Dritten Kraft*
bereits vermerkt hatten.

Die Hauptideen der Colloquia beriithren sich, wie die Verf. deutlich
macht, ,eng mit dem Kirchenverstindnis des Erasmus® (129). Es ist
zweifellos ein grofles Verdienst dieser Untersuchung, daB sie das
Kirchenverstdndnis des E. gerade an diesem Werk aufzudedken ver-
sucht, dessen Erarbeitung, Uberarbeitung und Erweiterung den Erasmus
ja iiber eine geraume Zeit seines Lebens in Anspruch genommen hat.
Es waren ja gerade die wegen seiner in den Colloquien offenbaren
und verstedkten ,kritischen Génge“ immer aufs neue akuten Anfeindun-
gen, die ihn immer erneut zur Stellungnahme herausforderten. Alle
bezogen sie sich mehr oder weniger auf seine Kritik an der Kirche.
Seine Uberarbeitungen und Erweiterungen wie auch besonders seine
zahlreichen Apologien hatten es infolgedessen auch immer wieder mit
dem Kirchenverstindnis zu tun. Nur meinen wir, daB Frau Gutmann
die gelegentlich zu beobachtende Entschirfung seiner kritischen Aus-
fdlle iiberbewertet. E. hat ja doch, wie Frau Gutmann selbst sagt
(110-111), seinen Standpunkt nicht wirklich ausgehthlt. Darum aber
sind auch sein Bekenntnis zur alten Kirche und zum Primat des Papstes
mit gréBter Behutsamkeit zu interpretieren. ,Die oft schillernde Un-
verbindlichkeit des Erasmus® (Gutmann a.a.0. S. 49 A 27) bleibt beste-
hen, und sie gilt auch hinsichtlich der verséhnlicheren AuBerungen zu
Papsttum und Kirche; denn fiir die Beurteilung des E. gilt nicht nur die
theologische Argumentation, sondern auch die publizistische. Das will
aber sagen, daB wir bei allem und jedem, was E. gesagt hat, seine
duPerst gefidhrdete Position als ,Hiretiker* und seinen Willen, sich
nicht als Komplize einer Partei zu verkaufen, mit in Rechnung stellen
miissen. Gerade das aber hiitte Frau Gutmann stirker beriicksichti-
gen konnen, als sie es getan hat.

Mit Recht stellt Frau Gutmann in ihrer SchluBbetrachtung ,die
breite Fiille der ganz auf den innerweltlichen Bereich beschrinkien
Erfahrung des Erasmus" (192) fest. Diese SchluBbetrachtung bestitigt
die oben vermutete Absicht der Verf., an den Colloquia vor allem die
Einheit des Denkens bei Erasmus nachzuweisen, und zwar wie gesagt
anhand der Textgeschichte. Unter dem Titel ,Die Collogquia Familiaria
des Erasmus von Rotterdam“ hiitte man freilich noch etwas anderes
gewiinscht, was bisher Desiderat geblieben ist, ndmlich eine literarische
Formanalyse und eine Einordnung in die Tradition der lateinsprach-
lichen Literatur einerseits und der deutschsprachigen Literatur ander-
seits, Immerhin enthélt die vorziigliche Untersuchung auch dazu zahl-
reiche verstreute wertvolle Beitrige, besonders in dem, was S. 185-191
iber ,Das Spiel* gesagt wird. Wenn die Verf. immer wieder den
Gegensatz von Sein und Schein als dominant hervorhebt (vgl. bes.
8. 102), trifft sie damit sicher eine Grundkategorie erasmischen Den-
kens und erhirtet sie gerade durch ihre Untersuchung. Sie erhilt aber
hier um so gréBeres Gewicht (im Gegensatz zu all jenen, die E. schlicht
in das Schubfach Spiritualismus einordnen wollen), weil Frau Gutmann
die von ,Askese und Eleganz“ bestimmte ,Weltoffenheit* des E. (161)
gebithrend erkennen 148t.

Storender Drudkfehler S. 84: ,sich selbst (treu) bleiben®.
Koln Anton J. Gail

Westfilische Lebensbilder. Hrsg. von Robert Stupperich, Bd X. —
Miinster: Aschendorff 1970, IV, 187 S., 8 Tafeln (Verdffentlichungen
der Historischen Kommission Westfalens, XVII A) kart. DM 26.—;
Lw. DM 28—

Dem 16. bis 19. Jahrhundert gehoren die acht Persénlichkeiten
an, deren Biographien in diesem Band, dem vorerst letzten iibri-
gens, der ,Westfédlischen Lebensbilder® dargeboten werden. Es
handelt sich um Graf Johann von Hoya (1520-1574), Bischof
der Fiirsthistiimer Miinster, Osnabriick und Paderborn (W. Kohl),
den miinsterschen Arzt, Gelehrten und Ratsherrn Bernhard
Rottendorf (1594-1671) (H. Lahrkamp), den aus Herford
stammenden, in russischen Diensten tdtig gewesenen historio-,
geo- und ethnographischen Erforscher Sibiriens Gerhard
Friedrich Miiller (1705-1783) (W. Molleken), den preuBi-
schen Schulreformer und Begriinder der ,Realschule® Johann
Julius Hecker (1707—1768) (H. G. Bloth), den durch seine Aus-
einandersetzung mit dem preuBischen Staat in der Frage der
Mischehen bekannt gewordenen Kolner Erzbischof Clemens
August Freiherr Droste zu Vischering (1773—1845)
(E. Hegel), den protestantischen Kirchenhistoriker an den Univer-
sititen Bonn und Gottingen Karl Gieseler (1792—1854) (R.
Stupperich), den Standesherrn und Agronomen Wilhelm Fried-
rich Fiirst zu Salm-Horstmar (1799—1865) (E. Thiemann)
und schlieBlich den aus Detmold stammenden ,Dichter des Proleta-
riats* Georg Weerth (1822-1856) (E. Kittel).

Mit Ausnahme von G. F. Miiller ist von jeder Persinlichkeit eine
Abbildung beigegeben, die die durchweg ausgewogenen Darstellungen
in niitzlicher Weise optisch ergédnzt. Bieten die jeder Biographie folgen-
den Hinweise auf Quellen und Schrifttum demjenigen eine Hilfe, der sich
iiber die dargestellten Persdnlichkeiten noch eingehender unterrichten
mdéchte, so wird mit dem beigefiigten Personen-, Orts- und Léindernamen-
register der Schliissel gegeben, der eine Auswertung der Beitriige dieses
Bandes auch iiber das Biographische hinaus erméglicht.

Ein Verzeichnis der in Band I-X der ,Westfilischen Lebensbilder*
behandelten Personen (samt Verfassern), das den iibersichtlich und
gefillig aufgemachten Band beschlieBt, weist gut 170 Namen auf. Dar-
unter fehlen allerdings solche wie Franz Friedrich Wilhelm von Fiir-
stenberg, Amalie von Gallitzin, Friedrich Harkort, Hermann
von Mallinckrodt, Burkhard von Schorlemer-Alst, Jodokus
Temme, Leo Benedikt Waldeck, Kaspar von Zumbusch, um
nur einige zu nennen. Wenn es in einer Verlagsankiindigung heifit, daB
die ,Woestfdlischen Lebensbilder* mit dem vorliegenden Band als ,vor-
laufig® abgeschlossen gelten sollen, so wire bei der damit ja wohl
irgendwann und irgendwie vorgesehenen Fortsetzung darauf Bedacht
zu nehmen, daB das 19. und 20. Jahrhundert stidrkere Beriicksichtigung
fanden.

Miinster Alwin Hanschmidt

Willam, Franz Michel: Die Erkenntnislehre Kardinal Newmans. Systema-
tische Darlegung und Dokumentation. — Bergen-Enkheim: XKaffke
1969. 97 S. kart. DM 16.80

In einem Gedicht von 1833 schreibt Newman: ,Ich freue mich
auf das kommende Zeitalter, das mit mir denken wird .... Wahr-
heiten ohne Heim, verachtet und totgesprochen, steigen wieder
aus dem Grabe hervor.® Willam glaubt, diese Zeit fiir Newman
sei gekommen. Gadamer’s Hermeneutik bringe Induktion und
Deduktion, ankniipfend an Aristoteles, zusammen (35, 38ff). Seit
Einstein sei mit dem Instinkt als Spezialerfahrung der Ansatz des
induktiven Denkens neu entdeckt (20). In den exakten Wissen-
schaften sei die Konvergenz angehiufter Daten beweiskriftig
geworden (19, 22f). Die Erfassung des Instinkts aber und der
Konvergenz, die Verméhlung von Induktion und Deduktion schlieB-
lich, das dokumentiert Willam im 2. Teil seiner Arbeit (46—93),
dies alles kann als Newman's erkenntnistheoretisches Grund-
anliegen gelten. Also ist Newman’s Zeit fiir Willam gekommen. Das
angezeigte Buch wird zu einem Tribut an Newman. Der englische
Konvertit wird zur katholischen Autoritét fiir eine Zeit, in der das
simage” des Katholischen wenig zugkriftig ist. Wer Willam kennt
(oder auch nur sein Roncalli-Buch), wird iiber diese Absicht nicht
lacheln. Sie will ungerecht behandelte Denker rehabilitieren und
sie will zeigen, daB christliches Denken nicht von vorgestern sein
mub.

Letzteres zeigt Willam im 1. Teil seiner Arbeit. Was dort iiber die
Primissen der deduktiven ,wenn ... dann“-Sétze gesagt wird (10f),
erhellt in der Tat die Notwendigkeit der Pluralismen im Denken (33).
Wer zugibt, daB abstrakte Deduktionen ihren Kontakt mit dem Leben
nur finden, wenn man fiir deren Primissen einen induktiven Beweis
fithren kann (14), der wird die Situationsbedingtheit auch aller abstrak-
ten Lehrformeln erkennen. Das induktive Zusammendenken der Pri-
missen interessiert sich nun einmal nur fiir das, was die Spezial-
begabung Einzelner in Erfahrung bringen kann und will (15f, 20, 33,
39f). Héngt aber personal-verantwortete Annahme einer deduzierten
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Lehrformel von deren Prdmisse, diese wiederum von den Spezialerfah-
rungen Einzelner ab, dann ist erkldrt, warum — bis hinein in konfes-
sionelle Bekenntnisformeln — geschichtlich bedingte Interessenslagen
verschiedenartige Formulierungen herverbringen miissen (29). Pluralis-
mus ist keine Mode, sondern eine erkenntnistheoretisch begriind-
bare Frucht des geschichtshewuliten Nachdenkens. Das gilt auch fiir die
Einheit der Kirche, die fiir viele wirklichkeitsfremd werden muf, wenn
sie nur in einem einzigen Lehr- oder Rechtsschema deduktiver Art vor-
gestellt wird. Es ist schade, daB der bescheidene Willam die Konse-
quenz des letzten Satzes nur andeutet (29). Hatte er sich als ,Jlinger”
(81) Newman’s einer solchen Konsequenz gestellt, wire ihm Newman’s
Formel fiir die Einheit der Kirche ,statt Einerleiheit — Mannigfaltigkeit in
der Einheit* ein Auftrag zum Weiter-Denken geworden. Die exakten
Wissenschaften haben uns nicht nur das Konvergenzdenken erneut nahe-
gebracht (wie Willam meint: 22f), sondern — iiber Newman hinaus —
gefordert, die Bedingungen der verschiedenen Interessenslagen fiir
einzelne Forschungsvorhaben exakt anzugeben. Die exakte Bestim-
mung der Bedingungen, unter denen jemand sich fiir eine bestimmte
Induktion einsetzt, kann sich mit der transzendentalen Bestimmung
der Hermeneutiker nicht zufrieden geben (38ff). Exakte Bedingungen
sind erst dann bestimmt, wenn linguistisch, soziologisch, pédagogisch
oder naturwissenschaftlich angegeben wird, wieso der transzendentale
,Horizont des Vorverstindnisses* nicht eine Einbildung, sondern wirk-
lichkeitsgerechte Vorgabe der Induktion und damit lebensndherer Deduk-
tionsformeln ist. Wenn selbst Gldubige Glaubensbekenntnisse schon
fiir Leerformeln halten, dann wird es Zeit, die Deduktion nicht nur in
ihren Primissen auf die Induktion zuriickzufiithren, sondern die je kon-
kreten Bedingungen fiir die Induktion anzugeben. Diese Bedingungen
aber liegen nicht in der allemal giiltigen Logik zutage, sondern in den
exakt-wissenschaftlich erhebbaren Interessen der Menschen von heute
und morgen. :

Abraham Tucker’s, Newman's und Willam’s Lehre vom ,Skill“,
also das wissenschaftliche Interesse am ,Vorurteil® geben AnlaB dazu,
den exakt bestimmbaren Bedingungen dieses Interesses mehr Interesse
zu schenken, als dies bei Hermeneutikern iiblich ist. Fiir seinen Denk-
anstoB in dieser Richtung gebithrt Franz Michel Willam Dank.

Regensburg Norbert Schiffers

Biser, Eugen: Glaubensvollzug. — Einsiedeln: Johannesverlga 1967, 113 S.
(Kriterien, 8) br. DM 9.80

Das Problem der Glaubensbegriindung ist fiir Verf. laut
Vorwort und seinen sonstigen Verdffentlichungen heute in erster
Linie der Vollzug des Glaubens. Nur das Gelebte und lebendig
Verwirklichte kann iiberzeugen. Mit Strukturanalysen und begriin-
deten Argumentationen ist dem Menschen lediglich bedingt gehol-
fen, Mit den kartesianischen Wahrheitskriterien der Klarheit und
Eindeutigkeit geben wir uns nicht mehr zufrieden. Die theologische
Glaubensbegriindung muB die analytische Methode durch einen
synthetischen Aufweis ersetzen. Wichtiger als ,die den Glauben
motivierenden Griinde und die aus ihnen gefiigten Beweisketten®
ist die im Vollzug gewonnene Einsicht. Diese Gedanken des
Vorwortes geben die leitenden Ideen der vier Abhandlungen an,
die unter #hnlichen Titeln bereits anderwérts verdffentlicht sind
und hier iiberarbeitet vorgelegt werden.

Der Verf. trdgt darin eine neue Art von Glaubensbegriindung
vor, ohme sich freilich mit der traditionellen in ihren Anliegen
auseinanderzusetzen. Es wird einfach pauschal ihr Ungeniigen
festgestellt.

Gem#dBb dem ersten Aufsatz ,Die Signatur des Glaubens im tech-
nischen Zeitalter* erleidet der Mensch durch die technische Machbarkeit
der Welt eine in ihren Folgen nicht abzuschitzende Mechanisierung
seiner personalen Reaktions- und Verhaltensweisen (11), was zu einem
Ubergang von der theoretischen =zur praktisch-tdtigen
Grundhaltung (13) fithrt. Richtbilder fallen dahin (,ein unsicht-
barer Bildersturm" 14). Damit geschieht ein ,Verlust an personaler
Eindeutigkeit® (18). Macht, Erfolg, Ansehen (publicity), Luxus, Komfort
sind der Prothesengott (S. Freud), dem gedient wird. Freilich werden in
einer umfassenden Katharsis des Denkens mythische Restbestdnde aus-
gerdumt. Der Glaube setzt unter dem Schirm der technischen Ent-
wicklung an einer Reihe von Erfahrungen an, ,die das Antlitz der
Gegenwart auf groBere Sicht vermutlich mehr als selbst Atomtechnik
und Raumfahrt bestimmen® (23). ,Anstelle von Landschaft, Volkstum
und Sprache, (bildet) mehr und mehr die Gemeinsamkeit der Bildungs-
giiter, der Hoffnungen und Lebensziele den Boden der ,Einwurzelung'*
(23). Mit der Automation héingt ein Selbstverstindnis zusammen, das
stérker als das bisherige aus dem Willen zur personalen Integration
lebt (24). Dem Menschen, der also nach intensiverer Selbstergreifung
ausschaut, bietet der Glaube ,mit dem Hochbild der Gotteskindschaft
den Weg zur Aktuierung seines — bei aller Betriebsamkeit doch unauf-
gerufenen — Daseins® (25). Diese Antwort des Glaubens gilt dem Men-
schen, so meint Biser &hnlich wie Blondel, ,mehr als jedes andere
Kriterium als Erweis seiner gottlichen Herkunft und damit als Zeichen

der Glaubwiirdigkeit* (25f). Die sinnvolle Antwort auf die menschliche
Lebensfrage fithrt den Menschen dann auch dazu, ,das spontan erfah-
rene Einvernehmen im konkreten Fall der einzelnen Glaubensinhalte
auch wirklich herzustellen” (26). Kirche und die Letzten Dinge stehen im
Mittelpunkt, in dem die Besinnung auf die Kirche ein Wandel des
Verhaltens und das Eschatologische ein Wandel des Denkens herbei-
fithrt. Beziiglich der Kirche befindet sich das Christentum auf der ganzen
Linie im Begriff, ,von einer mehr ,ideclogischen' Phase in die — ihm
einzig angemessene — dialogische iiberzugehen und in dieser
neuen Offenheit sich zugleich selbst in seinen noch unausgeschdpften
Mdglichkeiten kennenzulernen® (30). Wenn die Gotteskindschaft die
giiltige Antwort auf die menschliche Existenzfrage ist, dann bedeutet das
nicht, daB wir anderes als bisher werden, sondern daB das Menschsein
anders werde.

In dem Aufsatz ,Die Verstehensstruktur des Glaubensaktes zeigt B.
in biblischer Exposition, geistesgeschichtlicher Explikation und theolo-
gischer Analyse, dah der Glaube heil- und sinnvermittelnde Kraft ist,
der neben seinem Gehorsamscharakter auch einen Wahrheitswert ein-
schlieBt. B. bevorzugt als programmatisches Prinzip den augustinischen
Gedanken von dem Glauben, der Verstdndnis sucht, dessen Recht-
fertigung ,unter dem problematischen Titel ,Analysis Fidei’ in die
theologische Grundlagenthematik® eingegangen sei (38). Die hdufig
beklagte Unlosbarkeit des Problems sieht B. mit Recht durch die ein-
gesetzten Denkformen bedingt (39). P. Rousselot hilft dariiber hinweg,
der der synthetischen Kraft der Vernunft Rechnung trdgt, die fiir den
Glauben durch das Glaubenslicht erhéht wird. Wenn Rousselot diese
synthetische Kraft freilich mit dem Wissen aus innerem Zugewiesensein
(der ,Sympathie-Erkenntnis‘) gleichsetzt, erscheint er doch noch zu sehr
dem ,vorstellenden Denken‘ verhaftet, als daB er eine vollgiiltige
Lésung des Problems geben kénne. ,Dazu reicht kein noch so differen-
ziertes Wissen um die Glaubensstruktur hin, sondern nur jener intellec-
tus fidei, den der Vollzug (von mir gesperrt) des Glaubens ver-
mittelt” (41).

Die Verstehensstruktur des Glaubens ist bedingt von der heilbrin-
genden Wahrheit in der Person Jesu Christi, die erkannt und bekannt
werden soll. Erkenntnis und Gehorsam stehen dabei in Spannung. Hier-
bei kann nur helfen die Klirung des Verhiltnisses von Glauben und
Verstehen. Fiir den Glaubensakt ist die Autoritdt Gottes kein Hindernis.
Sie bedeutet vielmehr eine noetische Hilfe: ,Ursprung eines Wissens,
das sich anstatt von seinen Denkprinzipien her aus einem autoritativen
Zeugnis begriindet (44). Dieser Gehorsam des Glaubens schliebt die
freie Verantwortlichkeit nicht aus. Der Glaube lebt davon, ,daB sich die
auctoritas mit fortschreitendem Aktvollzug mehr und mehr zur veritas
lichtet* (46). B. will die rein scientifische Diskussion der Analysis Fidei
iiberwinden, indem er die ,zirkuldre Verstehenstruktur® (46) des
Glaubensaktes (im Gegensatz zur linearen Erkenntnisstruktur) betont.
,Das Glaubensmotiv muB mitgeglaubt werden, wenn der Glaube die
riickbeziigliche Form des Credere Deo Deum behalten ... soll* (45f).
Dieser Glaube ist ein mitgeteiltes Wissen, da der Glaubende immer
in Kommunikation mit dem Zeugen bleibt. In diesem Medium der Per-
son lebt der Glaube als ein spezifisch dialogisches Geschehen aus dem
Geist der Liebe (50) in Vertrauen.

In dem Aufsatz ,Glaubensbegriindung als Wahrheitsgeschehen® (53)
miiht sich B. um einen sachgemiBen Wahrheitsbegriff, von dem aus die
Glaubensbegriindung erfolgen kann. Man hatte bislang versédumt, die
Glaubensurkunden nach ihren eigenen Denkmodellen zu untersuchen
und entlieh sich das Denkmodell von der Philosophie. B. wirft der
Theologie vor, einen ,allgemein rezipierten Wahrheitsbegriff* (57)
unreflektiert zu verwenden. Der moderne Wahrheitsbegriff ist durch
die Forderungen der Verifizierbarkeit und Intersubjektivitdt gekenn-
zeichnet, also (seit A. Vico) durch die Vertauschung von verum und
factum. In diesen Bannkreis des Faktischen ist nach B. die fundamental-
theologische Glaubensbegriindung geraten.

Zwar ist auch das Wahrheitsverstindnis des Glaubens am Faktischen
orientiert, dieses Faktische geht aber nicht voll im Historischen auf, da
es in Gott seinen Seinsgrund hat. Die Faktizitiit reicht nicht aus, ,ihre
kerygma- und glaubensbegriindende Funktion aufzuweisen® (70). Die
Wahrheit Christi ist nur im Zusammenhang mit dem Wort und der
Person mdglich. Die Wahrheit wird durch offenbarende Mitteilung
sintersubjektiv®; hinzugedacht werden muB jedoch ,die geschichtliche,
schicksalhafte Betroffenheit der Existenz“ (74). Es geht nicht so sehr
um die facta divina, ,als vielmehr um den Gott, der durch derartige
Zeichen die Authentizitdt des in seinem Namen Gesagten verbiirgt" (78).
Die Fakten treten ,in einen neuen Zusammenhang, der sie als Momente
einer Selbstbegriindung der Wahrheit erscheinen ld6t" (78). Von hierher
strebt B. einen rechtverstandenen ,Immanentismus” an, wenn es gelingt,
,das subjektive Moment der Konzeption ins Objektive zu iiberset-
zen* (80).

In seinem letzten Aufsatz ,Der Dialog mit dem Unglauben® hélt er
anders eine Begegnung mit dem Unglauben nicht fiir méglich als auf
dialogische Weise, da die ,biblischen Daten nur ein dialogisches Ver-
stindnis des Glaubens® (85) rechtfertigen und jedes szientifische Glau-
bensverstdndnis ausschlieBen: Glaubenserkenntnis ist ,zugleich die Tat
der Person® (87). Diese Dialogfihigkeit des Glaubens kann nur dann die
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Ansprechbarkeit des Glaubens bewirken, wenn der Glaube in frucht-
barer Distanz zu sich selbst sich immer tiefer zu verstehen, immer
wesentlicher auszusprechen versucht. Unglaube gibt es immer nur in
Relation zu dem faktisch bestehenden Glaubensver-
stdndnis. Geht der Glaube aber iiber diese eine Position hinaus,
so wird dem Unglauben mit dem Schwinden des Bezugspunktes seiner
Antithetik auch diese selber fragwiirdig. ,Mehr als jede Gegenargumen-
tation vermag daher der sich selbst i{iberschreitende
Glaube den Unglauben an seiner Antithetik irre zu machen® (93).
Die Spur der Gemeinsamkeit ergibt sich durch das ,Moment des Glau-
bens im Unglauben” (90), wie andererseits der Unglaube die Frage
nach Gott und Welt auch bereits in einer Art Glauben vorentscheidet.
In der gemeinsamen Mitverantwortung fiir die soziale Ordnung, Gerech-
tigkeit und den Frieden muB menschlich ein Sprechen miteinander
erreicht werden, wobei man aber dann bereits in solchen Vorfragen
,beim Thema* ist, ,weil in alledem, ob die Gespréchspartner sich dessen
bewuBt sind oder nicht, von Christus die Rede ist® (96).

Man wiinschte sich bei dieser anregenden Sammlung innerlich
zusammengehériger Aufsédtze, die den Vollzug des Glaubens,
nicht dessen logische Zergliederung als Ansatz nehmen, manchmal
eine klarere Durchfithrung des Grundgedankens.

Kritisch sei zur Verteidigung der ,fraditionellen® Glaubensbegriindung
Folgendes angemerkt: Die heutige praktisch-tdtige Grundhaltung (13)
an Stelle einer vorherrschend theoretischen, weshalb der Glaubens-
vollzug als Ansatz genommen wird, erfordert dennoch auch eine
Begriindung, die den Glauben im Faktischen verankert. Sicherlich
geht das Faktische, etwa das Phdnomen ,Jesus von Nazareth®, nicht voll
im Historischen auf: es ist nicht nur das Faktische, sondern der Fakti-
sche; dieser ist Verbum caro factum. Was mir an diesem so weit-
gefabten Faktischen ,zuerst® begegnet, wenn ich meine Gedanken
logisch ordne, mogen sie auch in dialogischer ,Zufélligkeit* und dialogi-
scher Schwergewichtigkeit vorgetragen sein, ist das ,historische® Phi-
nomen dieses weitzufassenden ,Faktischen® (Verbum caro factum).
Dieses logisch Erste verlangt, daB ich an dem ,Faktum" das in den Blick
nehme, was mir historisch oder sonstwie empirisch (z. B. die Kirche als
eine der Vergesellschaftungsformen der Menschheit) als Phénomen
begegnet. An diesem Phédnomen sind dann jene Facta divina aufzuspii-
ren, von denen das Vaticanum I (zwar in zeitbedingter Vorstellungs-
weise: ,Wunder und Weissagungen”) spricht. Dabei mégen der im
Dialogischen gewonnene Eindruck von der mdéglichen Gréfe des mir
im christlichen Glauben angebotenen Gutes, der Gotteskindschaft oder
dhnlichem, und die Klidrung mancher zunidchst unverstandener Einzelhei-
ten, die ich von dem Zeugen hinnehmen mubte (der Weg von der
Auctoritas zu einem Intellectus) usw. hierbei mithelfen. Der Vorgang
der Glaubensbegriindung mag ,zirkuldr® sein, aber das gilt fiir das
Psychologisch-Existentielle; er ist es nicht, wenn ich die beteiligten
Elemente logisch ordne. Das aber mul ich, wenn ich eine wissenschaft-
liche Durchschau der beteiligten Elemente des Glaubensvollzuges gewin-
nen will (vgl. des Rezensenten Einfiihrung i. d. kath. Theologie, Mr 21963,
101—105; ders. Fundamentaltheologie I, Mr 1968).

Deshalb behédlt das geschméhte ,traditionelle Modell* der
Fundamentaltheologie seine Berechtigung. Die Durchfithrung muf
freilich die ,traditionelle” Ausfilhrung weit hinter sich lassen.
Gegeniiber einem solchen ,traditionellen” Modell, das in der Durch-
fihrung sich allen heute auftauchenden Fragen stellt, wére eine
+systematische“ Darstellung einer solchen Glaubensbegriindung,
die den Glaubensvollzug zum Anlal nimmt, in Form eines
abgewogenen, in allen einschldgigen Fragen iiberschaubaren Lehr-
buches sehr erwiinscht. Oder ist das vielleicht gerade aus dem
Ansatz heraus nicht gut moglich? Der Student wiirde aber einen
solchen Versuch vielleicht doch danken!

Freiburg / Br. Adolf Kolping

Borudki, Bruno: Der wirkliche Gott und seine Offenbarung. — Regens-

burg: Habbel 1971. 294 S., Lw. DM 19.80

Der Klappentext stellt den Verf. vor als einen ,Mann leben-
digen Kontaktes mit den Menschen, vertraut mit der theologischen
Literatur von heute, (der) hier die Summe seines fundamental-
theologischen und exegetischen Wissens im Blick zwar auch auf
Fachtheologen, aber vor allem auf den orientierungswilligen intel-
lektuellen Laien von heute (zieht)". Nach einer gedréingten Abgren-
zung von der ,Existenztheologie® (8ff), als deren konsequenter
Ausldufer wegen der gemeinsamen kantischen Grundvorausset-
zungen die ,Gott-ist-tot-Theologie' (25ff) angesehen wird, versucht
der Verf, grundsétzlich im traditionellen, Aufrif der Fundamental-
theologie (I. Der wirkliche Gott, IIl. Tatsache der Offenbarung,
III. Das Glauben selbst), die Grundpfeiler des katholischen Glau-
bens in allgemeinverstindlicher Sprache, aber doch in kritischer
Auseinandersetzung mit der zeitgentssischen Theologie pridgnant
darzustellen.

Man wird diesen Versuch sowohl im Hinblick auf die inten-
dierte Gemeinverstdndlichkeit als auch beziiglich der kritischen
Absicht als miBlungen bezeichnen miissen. Zumindest die Diskus-
sion der ,,verwildernde(n)’ Tendenzen“, die sich zwar ,mehr
innerhalb der protestantischen Theologie auswirken (mégen),

. aber, wenn auch weniger stark und radikal, auch in der katho-
lischen Theologie zu beobachten (sind)“ (7), setzt zu einer geméBen
Beurteilung des Gesagten doch eine weit umfassendere Kenntnis
der besprochenen Ansétze und ihrer transzendentalphilosophischen
Grundlagen voraus, als man dies bei einem Nicht-Fachmann erwar-
ten darf. Die Behandlung der Probleme selbst zeigt, daB die Ver-
suche einer positiven Wiirdigung neuzeitlichen Philosophierens,
wie sie auch im katholischen Raum besonders seit M. Blondel und
J. Maréchal Eingang gefunden haben, vom Verf. (wohl bewubBt)
ignoriert werden. G. Siewerth wird zwar als einziger aus dieser
Tradition herangezogen (18f), aber in einem Kontext, der diesen
Autor eher dem neuscholastischen Philosophieren zu subsumieren
scheint. Die Auseinandersetzung mit den Gegnern ist micht nur
oberflachlich, sondern enthdlt auch sinnentstellende Zitationen,
z.B. das Kant-Zitat auf S. 20: ,Auch ,das Beten... ist (dann nur)
ein abergldubischer Wahn". Kant sagt an der betr. Stelle (Rel. inn.
Grenzen d. bl. Vern., S. 302, zit. nach Ph. B. Bd. 45, S. 220f): ,Das
Beten, als ein innerer formlicher Gottesdienst und dar-
um als Gnadenmittel gedacht, ist ein abergldubischer Wahn (ein
Fetischmachen) ... Ein herzlicher Wunsch, Gott in allem unserem
Tun und Lassen wohlgefillig zu sein, d. i. die alle unsere Hand-
lungen begleitende Gesinnung, sie, als ob sie im Dienste Gottes
geschehen, zu betreiben, ist der Geist des Gebets, der
,ohne UnterlaB‘ in uns stattfinden kann und soll.* (In diesem
Zusammenhang gibt Kant eine sehr schone Exegese des ,Vater
unser®.

AbschlieBend einige Beispiele aus dem positiv darstellenden Teil der
Arbeit. Auf S. 73 steht unter dem Stichwort ,metaphysisch — ontolo-
gisch”: ,0b Gott wirklich existiert, ist ohne philosophisches Denken
und SchlieBen nicht zu beantworten... Die katholische Theologie denkt
metaphysisch, insofern sie metaphysisch Wirkliches anerkennt. Die
evangelische Theologie ist heute weithin Existenztheologie.“ Unter der
Uberschrift ,Formgeschichte, Redaktionsgeschichte” liest man (134ff):
,Wir bleiben uns bewubt, daB die Evangelisten nicht Geschichte im
heutigen Sinn schreiben wollten. Sie sagen das zu Sagende in einer
vielfach verschiedenen Form. Die ,Formgeschichte’ ist in den letzten
filnfzig Jahren entwickelt worden...* Was weiter hierzu und sodann
unter dem Titel ,Redaktionsgeschichte” folgt, ist ein sporadischer Riick-
griff auf Probleme, die zur Bliitezeit der Literarkritik abgehandelt wur-
den. Unter ,Die Logik von 1 Kor 15 folgt nach einer Zusammenstellung
von Bruchstiicken aus diesem Kapitel der Kommentar: ,Die strenge
Logik, mit der die wirkliche Auferstehung Jesu und die vernunft-
gemiiBe Begriindung des Glaubens zusammenhingen, tritt hier noch
einmal deutlich hervor. Ist Christus wirklich auferstanden, dann ist der
Glaube an ihn und seine Sendung sicher begriindet. Ist er nicht auf-
erstanden, dann ist Glauben ein schrecklicher Irrtum. DaB er wirklich
auferstanden ist, muB also erkennbar und feststellbar, d. h. historisch
sicheres Faktum sein." (209)

Man mdchte eine solche, gewiB aus einem seelsorgerischen Anliegen
verfaBte Schrift lieber nicht in den Hénden des Laien sehen. Sie trigt
nur zur weiteren Verwirrung iiber die wirklichen Probleme bei, die
weniger aus der neuzeitlichen Fragestellung als aus der Verhidrtung
konservativer Theologie erwachsen sind.

Minchen Hansjirgen Verweyen

Waldenfels, Hans: Offenbarung. Das Zweite Vatikanische Konzil auf
dem Hintergrund der neueren Theologie. — Miinchen: Hueber 1969,
X, 328 S. (Beitridge zur Okumenischen Theologie, hrsg. v. Heinrich
Fries, Bd 3) br. DM 29.80
Bei dem vorliegenden Werk handelt es sich um eine von Karl

Rahner angeregte réomische Dissertation, deren Text im wesent-

lichen im Frithsommer 1967 abgeschlossen wurde. Ihr Ziel ist eine

theologische Entfaltung des Offenbarungsbegriffs, der der Offen-
barungskonstitution des 2. Vatikanischen Konzils zugrundeliegt.

Freilich darf man keine eigentliche Textkommentierung von dem

Buch erwarten. Die Materialien der theologischen Kommission, die

dafiir unerléBlich gewesen wéren, blieben dem Verf. offenbar unzu-

ginglich, so daB er sich zu einem anderen Genus von Arbeit ent-
schlieBen muBte: Er stellt den Konzilstext in den Zusammenhang
der neueren theologischen Entwicklung und entfaltet deren Bei-
trige zum Offenbarungsproblem in lockerem Anschluf an die ein-
zelnen Abschnitte des ersten Kapitels der Konstitution.

Voraus geht ein erster Teil ,Theologiegeschichtlicher Durchblick®

(26—126), der die Entwidklung der Frage vom 19. Jahrhundert bis zur
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Gegenwart skizziert, wobei sich der Verf. bewuBt auf die franzésische
und deutschsprachige Theologie beschréinkt (21) und das Schwergewicht
auf die Zeit seit 1940 verlegt (16). Aus dem 19. Jahrhundert werden
J. S. Drey und J. A. Mohler analysiert; ein verhiltnisméBig breiter
Raum ist dem Beitrag Blondels gewidmet und auch die viel geschmihte
_Manualientheologie* wird in einem eigenen Kapitel nicht ohne eine
gewisse Sympathie untersucht.

Der zweite Teil ,Ergebnis und Aufgabe“ folgt in seinen sechs
Kapiteln den sechs Abschnitten, in die das erste Kapitel des Konzils-
textes aufgeteilt ist. Etwas auBerhalb dieses Gliederungsprinzips steht
Kapitel 1, in dem der Verf. die Frage nach dem philosophischen Vor-
verstindnis anschneidet, von dem der Text geprégt ist; das gibt ihm
AnlaB, ganz allgemein iiber die Rolle der Philosophie in der Theologie,
die innere Grenze des Biblizismus, ,die Wechselseitigkeit von Schrift-
verstdndnis und anderweitigem Vorverstindnis* zu reflektieren. Den
Kernpunkt des zweiten Kapitels (,Offenbarung als Begegnung“) bildet
eine Analyse des personalen Charakters von Offenbarung; der dialo-
gische Ansatz, dem W. bereits im ersten Teil erhebliches Gewicht
gegeben hatte, wird nun mit Bultmanns Kerygma-Theologie und mit
Ebelings Vorstellung von Offenbarung als ,Sprachgeschehen* konfron-
tiert und von da aus auch begrenzt. Als dritte Komponente bringt W.
den ,#sthetischen Ansatz von Balthasars Begriff der Herrlichkeit ins
Spiel, in dem er zugleich den Blick auf die ,wechselseitige Durchdringung
von Wort und Tat* (170) erdffnet sieht. Das dritte Kapitel, dem im Kon-
zilstext die Behandlung der vorchristlichen Heilsperiode entspricht, nutzt
Waldenfels zu einer Untersuchung des Verhéltnisses von Offenbarung
und Geschichte, wobei mit den Ansdtzen von Bultmann, Moltmann,
Pannenberg u. a. der ganze vielschichtige Problemknéuel aufgegriffen
wird, der sich mit dem Wort ,Heilsgeschichte* andeuten léft. Im vierten
Kapitel werden Grundfragen der Christologie behandelt; neben den
Entwiirfen Rahners bestimmt hier das Werk Pannenbergs weithin das
Bild. VerhéltnisméBig kurz ausgefallen sind die beiden letzten Kapitel,
in denen der Zusammenhang von ,Offenbarung und Glaube" sowie von
,Offenbarung und Lehre* zur Diskussion steht; noch einmal wird hier
die Grenze des Personalismus, die notwendige Sachlichkeit der Theologie
betont, ohne daB dariiber der Grundansatz beim Personalen preis-
gegeben wiirde. Ein kurzer SchluBabschnitt versucht, noch einmal die
wesentlichen Gesichtspunkte des Ganzen zu unterstreichen.

Die Arbeit von W. ist ohne Zweifel, aufs Ganze gesehen, eine
tiichtige Leistung. Er hat ein umfangreiches Material bewdltigt und
eine vielschichtige Synthese der neueren Debatte zum Problem-
kreis Offenbarung erstellt, die zugleich die offenen Stellen aufzeigt
und zum Weiterdenken anregt. Von der Anlage des Ganzen her
ergeben sich freilich auch Grenzen. Das gilt zundchst schon fiir den
geschichtlichen Teil, dessen Stoffauswahl doch einigermaBen will-
kiirlich ist. Kann man das 19. Jahrhundert wirklich auf Drey und
Msohler beschrinken? Waren nicht Newman einerseits, die romi-
sche Schule andererseits ebenso einfluBreich? Aber selbst diese
Begrenzung zugestanden, bleibt das Bild streckenweise trotz treff-
sicherer Urteile und guter Beobachtungen allzu skizzenhaft. Das
war gewiB gar nicht zu vermeiden, wenn man den Bogen so weit
spannte, aber damit war wohl wirklich etwas zuviel gewollt.
Ahnliches gilt fiir den zweiten Teil. Im Grunde wiirde jedes ein-
zelne Kapitel eine Monographie erfordern, ob man an die Frage
der Heilsgeschichte, der Christologie, der Philosophie in der Theo-
logie oder auch an Teilthemen wie Auferstehung, Heil der Nicht-
christen, Schopfung und Offenbarung denkt. Zu alledem wird
Wichtiges gesagt, aber die Vielzahl der Fragem erlaubt es doch
nicht, eine davon bis zum Ende zu verfolgen. Es bleibt weitgehend
bei einem Uberblick iiber die bestehende Diskussion und bei
einem Aufzeigen der vielfiltigen Fragen, die sie aufgibt. Wenn
man sich statt dessen lieber einen engeren Anschlub an den Kon-
zilstext erwarten. méchte, durch den die Arbeit sicher auch an
innerer Einheit gewonnen hitte, so wird man gerechterweise
bedenken miissen, daB dafiir zur Zeit der Abfassung des Buches
die Quellen nicht verfiighar und so die grundlegenden Voraus-
setzungen nicht gegeben waren. Als Kompendium der neueren
Diskussion im Bereich des Fragenkreises ,Offenbarung und
Geschichte* hat die Arbeit ihren Wert, und zwar sowohl als
vielseitige Information wie auch als mitdenkendes Zugehen auf
die offenen Fragen.

Regensburg Joseph Ratzinger

Baum, Gregory: Glaubwiirdigkeit. Zum Selbstverstindnis der Kirche. —
Freiburg — Basel — Wien: Herder 1969. 280 S. (Okumenische Forschun-
gen. Kleine dkumenische Schriften, Bd 2) kart. lam. DM 14.80
Gregory Baums Buch ,Glaubwiirdigkeit® hat das fundamental-

theologische Problem zum Thema, das vielen Gliedern der Kirche

Schwierigkeiten macht: ,Kann man den Absolutheitsanspruch der

katholischen Kirche heute noch ,glaubwiirdig’ vertreten?” Die Ant-
wort lautet: ,Die kath. Kirche ist auch in ihrem Absolutheits-
anspruch glaubwiirdig, wenn sie im Sinn des Neuen Testaments
eine Bedeutung hat, wenn sie die Vergangenheit zu erldutern ver-
mag und wenn sie die Gegenwartserfahrung erhellen kann® (224).
Kraft der gesellschaftlichen Dynamik (Orts- und Universalkirche
als gegenseitig unaufhebbare institutionelle Kréfte) und eines
schopferischen Verstdndnisses der Weitergabe des Evangeliums
konnte und kann sich die Kirche als Macht erweisen, die Gottes
Wort jeweils lebendig verkiindet.

Ist Baum deshalb optimistischer Triumphalist? Im Gegenteil: An
seinem Versuch gefdllt die niichtern-ehrliche Art, wie er Schwichen
der Kirche unumwunden zugibt und faule Wege der Uberredung zu
vermeiden sucht. Auf weite Strecken hin ist das Buch eine Auseinander-
setzung mit Ch. Davis, dessen Argumente nicht apologetisch widerlegt
werden. B.s Apologie gilt schlieflich auch nicht einer Kirche, die selbst-
geféllig bei ihrer vererbten gesellschaftlichen Gestalt bleiben soll, son-
dern seine unfehlbare und auch heute noch glaubwiirdige Kirche ist
die, die in einem WandlungsprozeB zur ,offenen Kirche* und zur
,Bewegung“ hin begriffen ist. Wenn man beide Tendenzen zusammen-
nimmt, wird man dem Buch Mut und Ausgewogenheit bescheinigen
diirfen. Ist es vor allem fiir amerikanische Verhiltnisse konkret, so
diirfte es aber auch im deutschen Sprachraum die Fragen vieler inter-
essierter Gldubigen beantworten helfen.

Den Theologen wird vor allem die Argumentationsweise dieser
guten ,Apologetik® interessieren, dem theologischen Laien kommt
die Allgemeinverstindlichkeit dieser verniinftigen Darlegung ent-
gegen. Bei dieser Argumentationsweise kann es auch nicht darauf
ankommen, daB man jedem einzelnen Gedanken oder jeder For-
mulierung zustimmt, sondern daB die Richtung des Ganzen iiber-
zeugt. Der Rez. hatte vor allem Schwierigkeiten mit der Aussage,
wir konnten von Kirche sprechen, ,wenn und wo immer Menschen
durch Gottes gniddige Fiihrung zu Freunden werden® (62). Er will
nicht leugnen, daB das etwas mit der res des Sakramentes Kirche
zu tun hat. Aber gerade weil die Kirche noch nicht das Letzte ist,
gehort fiir den Rez. zu ihrer geschichtlichen Aufgabe und Effektivi-
tat das ,ausdriickliche“ Glaubenszeugnis hinzu, sofern sie Zeugnis
geben muB, daB alle Sinnhaftigkeit der noch nicht voll verwirk-
lichten res in Christus griindet. —

SchlieBlich wird man sich hinsichtlich der fundamental-theologi-
schen Begriindungsweise fragen miissen, was B.s Argumentation
mit der von ihm kritisierten wvia historice und der via notarum
trennt. Sein eigener Weg schlieBt ja durchaus auch eine Phéno-
menologie (rotae) der Kirche mit ein, sowie die Dimension des
ganzen geschichtlichen Weges der Kirche. Der Unterschied liegt
darin, daB B. keinen vom Glauben abstrahierten isolierten Beweis
fiir sich allein fiir die Glaubwiirdigkeit kennt, sondern alle
Schwierigkeiten ehrlich mit in den Glauben hineinnimmt. In diesem
ProzeB erhellt die Vernunft den Glauben selbst, soweit ihrer der
Glaube bedarf. Aber der Glaube ldBt die Vernunft an ihrer eigenen
Grenze anderseits auch nicht im Stich, sondern er gibt wirklich
das Licht, in dem die Vernunft ihrer eigenen Grenze legitim inne
wird, ohne daB Glaube und Vernunft letztlich entfremdet bleiben.
Insofern befindet sich B. mit vielen Weggenossen auf einem erfolg-
versprechenden Weg zur Uberwindung eines fundamental-theolo-
gischen Extrinsezismus.

Bonn Wilhelm Breuning

Lash, Nicholas u. a.: Nennt euch nicht Meister. Die Autoritét in einer sich
wandelnden Kirche. — Graz — Wien — Koln: Styria 1968. 232 S.
Lw. DM 14.80; kart. DM 9.80

Die Referate der Spode-House-Konferenz vom 11.—15. 9. 1967 behan-
deln unter verschiedenen Aspekten das Problem der Autoritdt in der
Kirche. Sie haben, obwohl seitdem etwa drei Jahre vergangen und
mannigfaltige Bestrebungen in der Kirche in Gang gesetzt oder auch
intensiviert worden sind, nichts an Aktualitidt verloren. Die Beitrdge
sind zuniichst aus der besonderen Lage der Kirche Englands zu ver-
stehen, die stirker noch als die Kirche Deutschlands von einem Denken
her geprigt ist, dem die acies ordinata der hierarchisch gelenkten
Kirche als Ideal galt. Im Hintergrund der Ausfithrungen steht die
Erfahrung einer fast ,absoluten Autoritdt“ (11) sowie die Meinung, dab
»in diesem Lande ... kaum etwas fiir einen wirklichen Versuch (spricht),
die Kirche hinsichtlich der zur Diskussion stehenden Probleme zu befra-
gen” (93). Sie sind ferner zu verstehen aus dem berechtigten Verlangen
nach einer Kirche, in der Autoritit als eine ,Autoritit der Liebe und
des Dienstes” nicht nur behauptet, sondern auch erfahren wird.

Der Benediktiner Sebastian Moore umreit das Problem
(13—24) und fordert, dab die Kirche die Menschen iiberzeugen
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und ihnen vertrauen miisse statt einem mechanistisch verstan-
denen ,heiligen“ Gehorsam zu verlangen, der sich nicht nur als
hohl erweise, der auch aus einem ,totalitéire(n) und subeschatolo-
gische(n) Konzept der Herrschaft Christi“ entstanden sei (19). —
Robert Murray, Konvertit und Jesuit, referiert iiber ,Autoritét
und der Geist im Neuen Testament“ (25-55): das Kirchenbild der
Vergangenheit sei vom ,Modell einer sichtbaren Gesellschaft
beherrscht® gewesen (32) und habe in dem allzu menschlichen Ver-
langen Nahrung gefunden, ,in der verduBerlichten Struktur und
Leistung Sicherheit zu finden* (36). Dem stellt Murray entschieden
den neuen Bund nach Jer 31,3134 als Gabe des Geistes gegen-
itber. Im Geiste allein habe die Autoritit der Kirche ihren
Grund (54). In Sprache und Argumentation erinnert Murray stark
an John McKenzie ,Authority in the Church®. — Peter Harris
liefert einen Beifrag iiber ,Das Lehramt in der Kirche" (57—94)
und fragt nach den Ursachen fiir die Wirkungslosigkeit der Ver-
kiindigung des Evangeliums. Er sieht sie im mangelnden Gespir
fiir das Selbstverstindnis des heutigen Menschen und seine
Geschichtlichkeit sowie in der Problematik eines objektivistischen
Offenbarungs- und Glaubensverstindnisses. — Nicholas Lash
versucht in seinem Beitrag ,Priester oder Presbyter” (95—128) das
sakramentale Priestertum von einer Kirche her zu verstehen und
zu begriinden, die er nicht nur in ihrer Beziehung zu Christus
sieht, sondern auch und gleichzeitig ,in Beziehung zu jenem gan-
zen ProzeB der Weltgeschichte ..., deren Herr Christus ist und in
der er im Geiste gegenwirtig ist* (126f). — Theo Westow, der
mit einem speziellen Werk iiber kirchliche Institutionen sein Lizen-
tiat erhielt, gibt einen historischen Uberblick iiber ,die sich wan-
delnde Form der Institution* (129—167) und &uBert sich teilweise
auBerordentlich scharf iiber Entwicklungen der Kirche in vergan-
genen Jahrhunderten. — Der Niederlédnder Franz Josef von Beeck,
Studiendirektor der hollindischen Jesuitenprovinz, ergéinzt die
theoretischen und historischen. Vorlagen mit einem Bericht iiber
,Die Praxis des Gehorsams und der Autoritdt in der holldn-
dischen Kirche" (169—194), und John Dalrymple legt eine kri-
tische und selbstkritische Betrachtung vor, die er ,der Heilige Geist
und die personliche Verantwortung® betitelt (195—226). Die Hin-
weise auf die Schriften des heiligen Johannes vom Kreuz zeigen
auch demjenigen, der die hier vorgelegten Erw#gungen nur mit
Vorbehalten annimmt, daB die Autoren dieser Referate von einem
groBen Ernst, von der Liebe zur Kirche und vom Glauben an den
in der Gesamtkirche wirkenden Geist getragen und sich auch der
.Notwendigkeit einer strengen Selbstkritik” (209) gegeniiber
ungeordneten Impulsen bewubt sind.

Die engagiert geschriebenen Beitriige dieses gut iibersetzten Buches
vermdgen nicht nur ein verfestigtes Denken aufzulockern. Sie bieten
auch reiches Material fiir die (in naher Zukunft vermutlich sich ver-
schirfende) Diskussion iiber die ,Demokratisierung der Kirche®. Gerade
angesichts der zu erwartenden Auseinandersetzungen scheint der Bei-
trag von Theo Westow besondere Schwiichen zu zeigen. Unbeschadet
der Tatsache, daB es Anpassungen kirchlicher Strukturen an eine neue
Situation auch aus Oberflichlichkeit und Opportunismus gibt bzw. gege-
ben hat, so muB doch der tatsdchlich erfolgte Wandel der Strukturen
im Laufe der Jahrhunderte als ein immer neu unternommener Versuch
gesehen werden, bestimmte Zeitprobleme zu bewiiltigen, die man anders
oder besser nicht lgsen zu kénnen glaubte. Ursachen des Wandels der
Strukturen sind die sich #4ndernden geschichtlichen und gesellschaft-
lichen Situationen. Mogen frithere Versuche auch unzureichend gewesen
sein und vor allem heute nicht mehr den Erfordernissen der Zeit
entsprechen: erst dann, wenn man auch fritheren Generationen das
Recht auf (auch unzulingliche) Anpassungen an die jeweilige Zeit
zuerkennt, wird man auch heute zementierte Formen zeitbedingter
Entwiirfe in Frage stellen und neue Konzeptionen entwickeln diirfen.

Bochum Heinrich Missalla

McKenzie, John L.: Autoritét in der Kirche. Paderborn: Schéningh 1968.

186 S. Lw. DM 11.80

Dieses Buch ist ein Versuch eines bekannten amerikanischen
Exegeten nicht nur die Bibel, sondern auch die heutige kirchliche
Autoritdtspraxis historisch-kritisch zu analysieren.

Die Einleitung (9—25) will allgemeine Aspekte des Wesens der
Autoritdt beschreiben. Der erste Teil legt dann die verschiedenen Texte
des NT iiber die Autoritdt aus und kommt zu dem Ergebnis, dafl das
ntl Autoritdtsverstindnis als ein von christlicher Sendung und Liebe
bestimmter Dienst sich grundsitzlich von den Herrschaftsformen welt-
licher Autoritdt unterscheidet. Als Gabe des Geistes gehort sie zur
ganzen Kirche und ist nicht Sache blof einzelner Amtstrdger, so daB
Autoritdt eher demokratisch als absolutistisch verstanden wird. Im

Gegensatz zu Harnack sieht der Autor keinen Grund, in der frithen
Kirche charismatische von hierarchischen Amtern getrennt zu sehen (67f).
Das NT bezieht sein Amtsverstindnis nicht nur auf heilsgeschichtlich-
immanente Begriffe sondern auch auf die damaligen Gesellschaftsver-
héltnisse, indem es die Amtstriger nicht in der Rolle der Herrscher, son-
der der Diener sieht (20f, 33f, 52f, 61, 89). Ausgehend davon miiBte die
Kirche heute fiir die Konkretisierung ihrer Amtsauffassung neue For-
men schaffen (90). <

Im zweiten Teil des Buches reflektiert der Autor die gegenwirtige
Autoritdtspraxis. Als kritischen Mafstab nimmt er das NT, weil es allein
ermdoglicht, ,die innere Selbigkeit und Kontinuitit* der Kirche in ihrem
geschichtlichen Wandel festzustellen (20, 87, 126f). Im Laufe der Geschichte
gab es Anpassungen der kirchlichen Fiihrerschaft an die Autoritdtsfor-
men der absoluten Monarchie, des Feudalstaates und der Armee. Heute
droht die Gefahr einer schlechten Anpassung an das Muster des GroB-
unternehmens. Die Folgen einer solchen Anpassung sind mannigfaltig:
die Beziehungen zwischen Amtstrigern und Kirchenvolk werden ent-
personalisiert (97—99) und die Entscheidungsprozesse werden willkiir-
lich (z. B. Geburtenkontrolle, 105—107); es gibt ein UbermaB an Ver-
waltung und Biirokratie (120-124), weil der Unternehmensgeist Einheit
nur als &duBere Gleichférmigkeit und unkritischen Gehorsam fordert
(139—-153). Solche Erscheinungen bedeuten eine Entfremdung der kirch-
lichen Autoritdt von ihrem eigentlichen Wesen, nach welchem sie nur
dann gottlich genannt werden kann, wenn sie als eine vielseitige
Tédtigkeit des Geistes in der Gesamtkirche verstanden wird (118-115).
Deshalb miiBte es eine gréBere Freiheit dem Lehramt gegeniiber fiir
plurale theologische Richtungen geben (125—-139). Das Prophetenamt
sollte als wesentliche Funktion innerhalb und auBerhalb der Amtskirche
angesehen werden (153—163), und damit miiite auch die &ffentliche
Meinung vielmehr als bisher zur Geltung kommen innerhalb der Kirche
(173—176). Nur durch eine solche Offenheit und gegenseitiges Vertrauen
wiirden Amtstriger und Kirchenvolk das Ziel ihrer gemeinsamen Sen-
dung in die Welt erreichen kénnen, statt daB beide ihre jeweilige
Eigenmacht krankhaft festhalten wollen (165ff).

Das Buch bietet keine systematische Darstellung der kirchlichen
Autoritdt. Der Autor stellt unvermittelt das NT als letztes Kriterium
hin, ohne die schwierige Problematik der Beziehung zwischen Schrift-
autoritit und Kirchenautoritit zu reflektieren. Er spricht von der Selbig-
keit und Kontinuitit der Kirche, ohne diese auf das Reich Gottes zu
beziehen, als ob die Kirche mit ihrer Autoritédt nicht immer und iiberall
eine im Hinblick auf das Reich Gottes sichaufhebende eschatologische
Wirklichkeit wire. Génzlich fehlt eine Reflektion des Autors iiber seine
eigene hier verwendete Methode der bestimmten Negation, so daB seine
Kritik mehr die Figur eines Resignationsideals darstellt, nach welcher
Kritik nur vergangene und gegenwértige Fehlentwicklungen zum Gegen-
stand hat. Barth‘sche Appelle an das NT oder an ,das Geheimnis der
Autoritit® (176-186) geniigen nicht, der Kritik zukunftsbezogene Kraft
zu geben. Dafiir braucht man eine methodologische Besinnung auf die
Interferenz von ntl und weltlicher Autoritdtstheorie-praxis d.h. eine
fundamentaltheologische Ausarbeitung der Freiheitsgeschichte der Neu-
zeit und die damit gegebene Aufkldrungs- und Autoritidtsdialektik.

Miinster Matthew L. Lamb

Dziasek, Franciszek. Ksiega zycia Bozego. Traktat dogmatyczny o lasce.—

Poznan, Warszawa, Lublin 1969. XII, 735. br. zi 200.—

Vor uns liegt das imposant umfangreiche Lehrbuch eines polni-
schen Theologen, Franciszek Dziasek, Ordinarius fiir Dogmatik an
der Erzbischoflich-Theologischen Hochschule in Posen. Der Titel
des Werkes, das der Autor dem Posener Millennium widmet, triagt
den Titel: ,Das Buch des Gotteslebens. Dogmatischer Gnadentrak-
tat iiber die Gnade®“. Dieses, den polnischen Theologiestudenten
angebotene Kompendium, bildet bereits den vierten Teil Dz.s breit-
angelegter Dogmatik (I. ,Schopfer der Natur und Gnadenspender®,
1959; II. ,Der gottliche Bote. Christologischer Traktat®, 1968; III.
.Das erlosende Geheimnis. Soteriologischer Traktat“, 1963). Meh-
rere monographische Studien zur Gnadenfrage diirften unseren
Verfasser eigens zur Arbeit an einer Gnadenabhandlung qualifi-
zieren.

Das Werk Dz.s ist zu begriifen. Seit Jahrzehnten gab es in
Polen nur wenige Versuche, umfassende Dogmatik-Lehrbiicher in
die Offentlichkeit zu bringen. Dabei darf die Handreichung Dz.s
fiir sich die Eigentiimlichkeit beanspruchen, auch auf katechetisch-
didaktische Ziele ausgerichtet sein zu wollen.

Die allgemeine und das ganze Werk durchzichende Gliederung ver-
folgt den Plan, zuerst immer den Fragestand aufzureiBen. Es wird
gewohnlich das entsprechende Einzelthema expliziert und begriindet,
sein geschichtlicher Hintergrund beleuchtet und auf die entsprechenden
Irrlehren hingewiesen. Diese Einfithrung endet mit der Thesenformu-
lierung samt theologischer Qualifikation, wonach kirchenamtliche Ent-
scheidungen (manchmal in negative, positive und deprekative aufge-
teilt) wiedergegeben werden. Dann wird der Schriftbefund und der Tra-
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ditionsbeweis untersucht. Das Ganze miindet in theologisch-philosophi-
sche Erwigungen, um letztlich in einem aszetischen Exkurs auszuklin-
gen,

Diese traditionelle Aufteilung des Traktates (mit der Vorrangstellung
des kirchlichen Lehramtes) wirft besonders heute einige methodische
Probleme auf u. a. brachte es jener Traktatenaufbau in den vergangenen
Jahren mit sich, daB in den dogmatischen Schulbiichern tatsichlich die
Kirche zur ersten und unmittelbaren Quelle der Theologie beférdert
wurde zuungunsten der wahrhaft erstrangigen Quellen von Schrift und
Tradition. Die beiden letzteren wurden dann oft an die lehramtlichen
Aussagen in Form von dicta probantia angehéngt. Diese Denzinger- und
Enzyklikentheologien haben sehr stark zu einer Erstarrung der Theo-
logie beigetragen.

Dieser Vorwurf diirfte jedoch Dz. in keinem Falle treffen. Obwohl
er nimlich den herkémmlichen TraktatenaufriB beibehilt, weil er gut
tiber den eigentlichen Quellencharakter der Theologie. Unter dieser Hin-
sicht ist die Sorgfalt des Verf. in der Verwertung des Schriftgutes zu
begutachten. Er fithrt die Texte der Schrift nicht nur reichlich an,
sondern systematisiert sie vor allen Dingen thematisch und chronolo-
gisch und analysiert sie. Dasselbe ist iiber die Behandlungsweise pa-
tristischer Zeugnisse zu sagen.

Dz. spannt fiir seinen Gnadenband einen weiten Bogen: ,Das Ganze
des theologischen Stoffes wurde im vorliegenden Werk so erfaBt, daB
wenngleich diese Art und Weise nicht ganz originell, so doch auf jeden
Fall neu ist.“ Denn ,die Gnade wird sowohl in ihren strukturellen Di-
mensionen wie auch in ihren chronologischen Wirkungsweisen, und das
vom ersten Augenblick des Heilsgeschehens an bis zu seiner Erlangung
im Akte der seligen Anschauung erwogen” (5. IX].

Eigene Prigung erfihrt Dz.s Gnadentraktat dadurch, daB einige The-
men besonders ausfiihrlich behandelt werden. Zu diesen gehort das
schwierige Problem des Heils ungetaufter Kinder. Eingehend werden die
Fragen der Prddestination und Reprobation, genauer das gegenseitige
Verhiltnis zwischen den beiden Begriffen untersucht. =

Dank der sehr zahlreichen Titel und Untertitel wirkt das Buch noch
anschaulicher, obwohl manche Schlagzeilen seltsam klingen (z. B. 441).
Eine Anzahl graphischer Darstellungen trigt der p#dagogischen Aus-
richtung, die das Buch anstrebt, Rechnung. Beachtenswert ist das Lite-
raturverzeichnis (657—709), das einer breiteren Information dienen will:
Es leuchtet ohne weiteres ein, daB diese Fiille, die natiirlich auch nicht
vollstdndig ist, vom Verf. nicht bewiltigt und verwertet werden konnte
(auffallend wirkt beispielsweise eine lange Reihe von Verdffentlichun-
gen von K. Rahner, die im Werk selbst nicht konsultiert werden). Her-
vorzuheben sind die Bemiithungen des Verf., an den Leser in zeitge-
nossischer polnischer Sprache anzukommen sowie fremdsprachliche Ter-
mini durch eigensprachige zu ersetzen.

Bei den rasanten Entwicklungen in der Theologie der letzten Jahre
und einer Neigung eher zur kerygmatischen Darstellungsweise in der
heutigen Gotteslehre liegt es jedoch Dz. offensichtlich daran, sich fest
an klare Definitionen, kompakte Synthesen und an ein analysierendes
Vorgehen zu halten, um so die Verbindung mit der Theologie der Vor-
zeit zu wahren. Solch eine Tendenz ist selbstverstindlich loblich und
noch lobenswerter, wenn sie die gegenwiirtige Zeit und Situation nicht
aus dem Blidcwinkel verliert. M. Horkheimer macht mit Recht darauf
aufmerksam, es sei zwar notwendig die Réder einer Uhr stdndig in
Ordnung zu halten, aber dabei zugleich hichstes Interesse fiir die Zeit,
die das MaB der Réider ist, an den Tag zu bringen. Unser Autor hat sein
Buch vor dem AbschluB des II. Vatikanum verfaBt, man kann ihm also
nicht entgegenhalten, die letztgiiltigen Entwicklungen auBer acht gelassen
zu haben. Im Falle einer Neuauflage wiirde in dieser Hinsicht unbedingt
ein Nachholbedarf anzumelden sein. Das Buch konnte dann auch be-
triichtlich gekiirzt werden. Alle oft sehr langen Schrifistellen und lehr-
amtlichen AuBerungen kénnten einfach wegfallen, da der polnische
Leser handgreiflich iiber diese Quellen verfiigt und ihm meistens mit
einem Schriftstellenhinweis schon gedient wire: dafiir kénnte man sich
noch eingehender mit der Interpretation und theologischen Durchdrin-
gung der Texte befassen. Dariiber hinaus liefe sich das Werk mehr
Skumenisch profilieren und zwar nicht im Sinne hinzugefiigter Korrolla-
rien — was der Verf. iibrigens vermeidet —, auch nicht nach Art her-
kémmlicher Kontroverstheologie, die einfach differente Auffassungen
nebeneinander registriert, sondern so, dal man in anderen Konfessio-
nen nach Stimulanzien und Bereicherung katholischer Positionen Aus-
schau hilt und so der Einheit entgegensteuert (etwa nach Art Kiings
Rechtfertigungsbuch, das in Dz.s Band einmal fliichtig erwdhnt wird).
Wiinschenswert wiire vielleicht auch die Aufteilung des Literaturindexes,
d. h. daB man die Literaturhinweise um die einzelnen Kapitel gruppiert
und sie diesen am besten voranschickt.

Diese Bemerkungen bedeuten keine Noérgelei am Schaffen eines
hochverdienten polnischens Theologen. Mége sein Dienst und Ver-
dienst reichlich lohnen! Den jungen Theologen wurde ein brauch-
bares Werkbuch in die Héinde gegeben, ein Band der den Glauben
stirken will. Das schonste, das man von diesem Buch behaupten
und hervorheben kann, ist die Freude, die der Verfasser selbst am
Glauben hat und die er weitervermitteln méchte.

Krakow Alfons Skowronek

Maron, Gottfried: Kirche und Rechtfertigung. Eine kontrovers-theolo-
gische Untersuchung ausgehend von den Texten des Zweiten Vatika-
nischen Konzils. — Gottingen: Vandenhoek & Ruprecht 1969, 288 S,
(Kirche und Konfession. Veroffentlichungen des Konfessionskund-
lichen Instituts des Evangelischen Bundes, Bd 15) kart. DM 30.—

M. betrachtet seinen ,Evangelischen Bericht vom Konzil* (Zweite
Session, 66 S.; Dritte Session, 90 S.; Vierte Session, 84 S., Gottin-
gen 1964/65/66 — Bensheimer Hefte, hrsg. vom Ev.Bund: 23, 28,
31) als Gegenstiick zu den Konzilsbiichern des ,gleichsam auf dem
rechten Fliigel ganz rechts“ stehenden M. Lackmann (ThLZ 94, 1969,
177) und gibt damit die extreme Einseitigkeit des eigenen ,Berich-
tes’ selber zu. Dieselbe Einseitigkeit charakterisiert auch seine
jlingste Verdffentlichung, in der es ihm — in Ausarbeitung fritherer
Ansédtze (vgl. neben dem genannten Konzilsbericht: ,Credo in Eccle-
siam®. Erwdgungen zu den Arbeiten des Zweiten Vatikanischen
Konzils: MD 15, 1964, 1—7; Papst und Kongzil. Nach der 3. Session
des Zweiten Vatikanischen Konzils: MD 16, 1965, 1—6; Streiflichter
und Erwidgungen zur 4. Sitzungsperiode: Im Lichte d.Ref., Jahrb.
d. Ev. Bundes IX, 1966, 51—68; Der romische Katholizismus nach dem
Konzil. Grundri einer Analyse: MD 17, 1966, 1-8; Das Zweite
Vatikanische Konzil. Ereignisse und Ergebnisse. Ein Literaturiiber-
blick: ThLZ 94, 1969, 171-186) — darum geht, ein ,theologi-
s ch es Urteil iiber dieses Konzil zu gewinnen® (5).

Zu einem solchen hiitten es néimlich, wie M. bei aller Reverenz vor
dem Rang so mancher unter den zahlreichen AuBerungen zum Konzil
sehr deutlich durchblicken 14Bt, auch die bisherigen evangelischen Be-
trachtungen — von den katholischen offenbar ganz zu schweigen — mit-
nichten gebracht. M.s Erkldrung fiir diesen — wenn er zutriife, aller-
dings hochst skandalésen — Befund: der Ausfall des in reformatorischer
Sicht allein wesentlichen Blickwinkels. Das Konzil, meint M., werde
vorwiegend unter Gkumenischen, heilsgeschichtlichen, sozialethischen
oder anderen Perspektiven gesehen, wohingegen der Rechtfertigungs-
gedanke in auffélliger Weise fehle (ebd.; vgl. 153) — obwohl doch der
Artikel von der Rechtfertigung ,so etwas wie das einzig angemessene
Handwerkszeug fiir die Theologie, ihr Geschift als christliche Theologie
richtig zu betreiben” sei, ,s0 etwas wie ein Kriterium undPriif-
stein aller ,christlichen’ Lehre* (250ff). Um also endlich zu einem
wahrhaft ,theologischen® Urteil zu kommen, legt M. diesen entscheiden-
den MaBstab an das Konzil an. Wobei er der Tatsache, daB dieses
,Konzil der Ekklesiologie* das Thema Rechtfertigung kaum explizit zur
Sprache bringt, wohl aber in den Aussagen iiber die Kirche implizit
dazu durchaus Stellung bezieht, die Anweisung entnimmt, das Thema
Kirche mitzubehandeln, ja an erster Stelle zu entfalten, — ,um {iber-
haupt einen Zugang zum heutigen katholischen Rechtfertigungsverstind-
nis zu bekommen", womit ,zugleich die Frage nach dem Verhédltnis
von Kirche und Rechtfertigung in den Mittelpunkt® riidke
(6).

Es sei hier M. sogleich zugestanden: sowohl, daB in den bis-
herigen Stellungnahmen zum Konzil tatsdchlich eine umfassende
ausdriickliche Konfrontation mitder reformatorischen Recht-
fertigungslehre noch fehlte, wie auch, daB die Auslegung und Be-
urteilung der Konzilsaussagen im ausdriicklichen Bezug auf den
articulus stantis et cadentis ecclesiae moglich und sogar notwendig
ist — zumal eine diesbeziigliche Relevanz der Texte des Konzils
ja auBer Frage steht. In diesem Zusammenhang verweist M. mit
Recht auf den katholischen Theologen und Lutherkenner Albert
Brandenburg, der unter den vom Konzil erfiillten Anliegen Luthers
an erster Stelle die Rechtfertigung aus Glauben nennt (A. Branden-
burg, Martin Luther heute — katholisch gesehen: FAZ Nr.191 v.
19. 8. 1967; vgl. ders., Martin Luther gegenwirtig, Katholische
Lutherstudien, Paderborn, 1969, 137ff, 146), welche Behauptung
nachzupriifen ithm, M., in der Tat zu gestatten ist [5f).

Aber ein Oscar Cullmann, ein Edmund Schlink, ein Ulrich Kiihn
— um nur drei besonders hervorragende evangelische Konzilskom-
mentatoren zu nennen — wiirden sich doch wohl schiirfstens gegen
den Vorwurf verwahren, dab der Rechtfertigungsgedan-
ke in ihrer Auseinandersetzung mit dem Zweiten Vatikanischen
Konzil keine, oder wenigstens nicht die thm gebiihrende, Rolle
spiele und daher ihr Urteil das eigentlich theologische Niveau nicht
erreiche. Im iibrigen diirfte keinem ernsthaften Theologen ,das
Interesse an einer Rechtfertigungslehre des Konzils* als solches
maltmodisch’ oder undkumenisch® erscheinen, wie M. befiirchtet
(5). Wohl aber erscheint dem Rez. — und er ist in diesem Punkte
der mehrheitlichen Zustimmung nicht nur katholischer, sondern
auch evangelischer Sachkenner gewiB — die als MaBstab angelegte
Gestalt reformatorischer Rechtfertigungslehre durchaus ,altmo-
disch”, sowohl im Vergleich zum gegenwirtigen Stand der Luther-
forschung, der eine sehr viel differenziertere und vor allem pro-
blembewuBtere Darstellung lutherischer Rechtfertigungslehre er-
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forderte, wie im Hinblick auf deren gegenwirtige exegetische und
systematische Problematik, die von M. wohl genannt (6, 153, 257,
259), nicht aber wirklich beriicksichtigt wird; und ferner erscheint
dem Rez. tatsdichlich — und wiederum nicht zuletzt, wie er hofft,
auch der maior et sanior pars gerade der Kontroverstheologen — die
Art und Weise, wie M. im Lichte seiner Auffassung der Lehre
von der Rechtfertigung die Aussagen des Konzils interpretiert,
namlich unter dem Aufgebot eines erstaunlich reichen Sachwissens
und eines wahrhaft bewundernswerten Scharfsinns jeweils in pes-
simam partem, als hochst ,undkumenisch” — un6kumenisch und dar-
iiber hinaus in entscheidenden Partien falsch.

Zum Beweis dieser doppelten Behauptung miiBte einerseits M.s Dar-
stellung der reformatorischen Rechtfertigungslehre im einzelnen analy-
siert und andererseits seine Interpretation der Konzilsaussagen Punkt
fiir Punkt iiberpriift werden — ein Unternehmen, das den gleichen Um-
fang erfordern wiirde wie die in Rede stehende Untersuchung M.s sel-
ber. Wir miissen uns auf das Wichtigste beschrdnken und nehmen
1. M.s ,theologisches Urteil’ iiber das Zweite Vatikanische Konzil zur
Kenntnis, wenden uns 2. seiner Interpretation der konziliaren Ekklesio-
logie zu und deuten 3. wenigstens die Richtung an, in der M.s MaBstab
seinerseits zu kritisieren wire.

1. M.s ,theologisches Urteil' iiber das Konzil kommt einer vélligen
Verurteilung nahe. Entsprechend seiner im Vorwort geduBerten Absicht,
unter Verzicht auf eine im Rahmen seiner Arbeit nicht mégliche syste-
matische Kldrung des Verhéltnisses von Rechtfertigung und Kirche je-
denfalls ,kontroverstheologisch vor Augen zu fiihren“, auf welchem
Wege diese Frage nicht zu lésen sei, ,ohne die paulinisch-reformatorische
Rechtfertigungslehre griindlich zu zerstéren® (6), kommt er in der Tat
zu dem Ergebnis, daB diese Rechtfertigungslehre mit der konziliaren
Ekklesiologie auf keine Weise zu vereinbaren sei. Eben in dieser Un-
vereinbarkeit besteht der eigentliche katholisch-evangelische Gegensatz
(250f). Von einer Anndherung der Konfessionen kénne nicht wohl die
Rede sein; vielmehr habe die konziliare Ekklesiologie — aufs Ganze ge-
sehen und obwohl die theologische Entwicklung, wie M. widerwillig
genug (vgl. 154-159) zugesteht, ,im anthropologischen Bereich zu einer
gewissen ErmiBigung der extrem gegenreformatorischen Positionen" ge-
fiihrt habe (226) — die konfessionellen Grdben nur noch weiter ver-
tieft (223, 226ff): ,Nach dem letzten Konzil der rémischen Kirche ist bei
genauem Zusehen die Entscheidung noch eindeutiger als frither von uns
gefordert: Kirche oder Rechtfertigung, Einheit oder Wahrheit* (267). —
Was hat es mit dieser von M, aufgestellten doppelten Alternative eigent-
lich auf sich? — Mit dieser Frage kommen wir zu unserem zweiten
Punkt, zur M.schen Interpretation der konziliaren Ekklesiologie.

2. Mit der exklusiv formulierten Alternative: Kirche oder Recht-
fertigung! will M. zum Ausdrudk bringen, daB die konziliare Ekklesiolo-
gie einer genauen biblischen Rechtfertigungslehre nicht nur partiell in
einzelnen Aussagen, sondern total widerspreche — total zwar nicht
aufgrund ihres materiellen Sinnes im ganzen, wo sich vielmehr weit-
gehende Ubereinstimmungen entdecken lieBen, sondern im Blid auf
ihren formalen Charakter als eines theologischen Malfstabs, im Blick
also auf ihren theologischen Ort und ihr theologisches Gewicht: ,Gewill
bestehen zahlreiche und gravierende Unterschiede sei es in der Ekkle-
siologie, sei es in dem Artikel von der Rechtfertigung. Dennoch gibt
es nicht nur ,Lehrunterschiede’ jeweils in diesem oder jenem ,Artikel’,
sondern die Rechtfertigung hier, die Kirche dort, meinen gewissermaBen
das Ganze. Dieses Ganze hat — bei vielfacher Ubereinstimmung im
einzelnen — hier und dort ein anderes Gesicht... Im Katholizismus ist
es die Kirche, die alle Aussagen, auch die iiber die ,Rechtfertigung’ und
,Heiligung’ bestimmt und formt; in der reformatorischen Christenheit
ist es die Rechtfertigungslehre (oder sollte es doch sein!), die auch die
Auffassung von der Kirche wie alle anderen Artikel ,regiert’. Die Recht-
fertigungslehre ist dann nicht mehr und nicht weniger als eine ,Kontroll-
formel‘ zur Priifung jeder theologischen Aussage. Eben eine solche Kon-
trolle und Priifung der Kirche wird — wie wir sahen — von der katholi-
schen Theologie abgelehnt. Umgekehrt wird die ,Rechtfertigung’ in ver-
kiirzter und verdnderter Gestalt der Kirche und ihrem Sein unterge-
ordnet® (251). Wobei das theologische Ubergewicht der katholischen, ins-
besondere der konziliaren Theologie, ihre Funktion als MaBstab der
Theologie, M. zufolge, die Lehre von der Rechtfertigung nicht etwa nur
im Blick auf deren streng theologische Dimension — sofern es in
ihr um die Gottheit Gottes geht —, sondern auch hinsichtlich deren
anthropologischer Dimension — sofern es in ihr um den ein-
zelnen Menschen vor Gott geht — beeintridchtige. Gerade unter der letz-
teren Riicksicht konstatiert M. eine ,durchgehende Verschiebung des
Schwergewichts von der Anthropologie auf die Ekklesiologie* (226).

AuBerdem 14Bt sich natiirlich in der Sicht M.s auf materiale Momente
der konziliaren Ekklesiologie verweisen, die deren Gegensatz zur re-
formatorischen Rechtfertigungslehre zur Evidenz bringen: beides héngt
seiner Meinung nach offenbar ganz eng zusammen und beides ist ge-
meint, wenn M. feststellt, ,im ekklesiologischen Umkreis (!)* wiirden
»Positionen gesetzt, die eine deutliche Entferung vom Rechtfertigungs-
verstindnis der Reformation“ bezeichneten (ebd.). Im Blick auf diese
materialen Elemente spricht M. von einem ,ekklesiologischen Molinis-

mus' (161f, 218, 225f) oder gar von einem ,ekklesiologischen (Semi-) Pela-
gianismus‘ (88, 160 Anm. 34, 210f). — Wie kommt er dazu?

M. stellt mit Recht den Begriff des Sakramentes als Schliissel-
begriff der konziliaren Ekklesiologie heraus (passim; vgl. bes. das 1.
Kap. ,Ecclesia Sacramentum, 13—60) — wenn man auch bedauern mag,
dab M. demgegeniiber die iibrigen vom Konzil herangezogenen bibli-
schen Bilder: Leib, Braut, Tempel, Weinberg usw., vor allem den Got-
tesvolkgedanken, ganz offensichtlich in ihrer theologischen Bedeutung
fir die Lehre des Konzils herunterspielt (vgl. 15ff). M. sieht auch richtig,
daB unter systematischer Hinsicht die Lehre von der Kirche als (Ur-)
Sakrament den Begriff der ,Kirche' mit dem der ,Einheit‘ wie mit dem
des ,Heils‘ verbindet, und stellt daher zutreffend fest: ,Es sind also im
wesentlichen zwei Momente an der Vorstellung von der Kirche als Sa-
krament festzuhalten: Die Kirche ist sacramentum unitatis und sacra-
mentum salutis, Sakrament der Einheit und Sakrament des Heils. Beide
Momente gehoren ganz offensichtlich aufs engste und unléslich zusam-
men und interpretieren sich gegenseitig. Die durch die sakramentale
Kirche vermittelte Einheit ist Heil und das Heil ist eben der AnschluB
an das Sacramentum unitatis® (23f; vel. 151f). Indes, was ist das fiir eine
,Einheit’, die die Kirche durch die Einigung mit ihr selber vermittelt?
M. legt seiner Antwort den beriihmten Satz aus dem ersten Artikel der
Kirchenkonstition zugrunde: Cum autem Ecclesia sit in
Christo veluti sacramentum seu signum et instru-
mentum intimae cum Deo unionis totiusque gene-
ris humani unitatis..., und schlieBt: ,,Unio cum Deo* und
,unitas totius generis humani’ werden also durch die Kirche als Sakra-
ment bezeichnet und bewirkt. ,Einheit* ist somit das eigentliche proprium
dieses Sakraments, es verbindet die Menschen mit Gott ebenso wie
untereinander, hat also ,vertikale’ und  horizontale' Erstreckung, ,reli-
giose’ und ,soziale’ Bedeutung® (22). So weit so gut — aber nun be-
hauptet M. und sucht diese seine zentrale These iiber 200 Seiten zu er-
hérten: erstens, daB die ,vertikale’ Erstreckung der vermittelnden
Wirksamkeit der Kirche in der konziliaren Ekklesiologie bedrohlich
schrumpfe, sofern hier die Kirche mehr oder minder mit Christus, mit
Gott, identifiziert werde, und so die Einigung der Menschen mit Gott
mehr oder minder zusammenfalle mit deren AnschluB an die Einheit,
die sie selber in sich darstelle (vgl. hierzu bes. die Ausfithrungen iiber
einen Passus aus der Kirchenkonstitution ,von héchster Wichtigkeit*:
Art. 8,1, unter der Uberschrift ,Una realitas complexa®, 24ff; 46f);
zweitens, daB gerade die Konzeption der Kirche als (Ur-, Grund-,
Ganz-)Sakrament einer solchen gefédhrlichen Identifikation Vorschub
leiste (vgl. bes. 27, 47, 51f, 60, 254) — woraus sich im {ibrigen M.s Inter-
esse erkldart, eben diese Lehre vom sakramentalen Charakter der Kirche
als den Skopus der konziliaren Ekklesiologie nachzuweisen; drittens,
daB damit auch die  horizontale’ Erstreckung der vermittelnden Wirk-
samkeit der Kirche, die Einigung der Menschheit, ihren eigentlichen
Sinn verliere, sofern an die Stelle einer inneren Einigung ,in der Wahr-
heit’ mehr und mehr die duflere Einheit bloBer Organisiertheit trete,
allerdings in einem wahrhaft universalen Sinn und zwar um das Zen-
trum ,Rom‘ herum, wobei ,ganz deutlich altrémische Gedanken® leben-
dig wiirden, ndmlich der ,Welt durch die Eingliederung in die wahre
Einheit den Frieden (pax) zu bringen" (149; vgl. 85f und die beiden
Kap. 2 und 3 ,Sacramentum Unitatis“ und ,Unitatis Redintegratio,
60—149, passim). Noch unverhiillter tritt dieser letztere Gedanke in
dem o.g. Aufsatz ,Der romische Katholizismus nach dem Konzil* her-
vor: Nicht die ,Frage nach der Wahrheit", sondern die ,Frage nach der
Einheit in der Mannigfaltigkeit* sei ,die primdre Frage des Konzils"
gewesen, womit sich ,auf dem Konzil eine fundamentale Verschiebung
hin zur Einheit ereignet® habe (ebd. 5); der Katholizismus habe ,den
gegenreformatorischen Weg verlassen, neben der Aufrechterhaltung der
duberen Einheit auch eine innere Einheit zu erzwingen® (ebd. 3). Des-
wegen werde auch in Zukunft das Amt des Papstes nicht mehr so sehr
y,das Amt der Wachsamkeit iiber die Glaubensreinheit* sein, als viel-
mehr ,Dienst an der Einheit, deren stdrkster Motor kiinftig in Rom zu
finden* sei. So habe denn der Papst bei seiner Begegnung mit der
Vollversammlung der Vereinten Nationen Anfang Oktober ,als Erbe
der alten romischen Friedensstifter und als ,Pontifex' vor der UNO* ge-
standen, ,als Reprdsentant jener neuen geistlichen Friedensstadt, die
allein nicht nur den Rahmen fiir eine universale Menschheitseinheit“
darstellte, ,sondern zugleich wie die Seele den Korper* forme und
belebe — deren Name laute: ,Roma aeterna‘ (ebd. 6), nicht etwa, so
diirfen wir ergidnzen: ,Gott alles in allem'. Uniiberhérbar wird hier —
wie vor vier Jahrhunderten und unberiihrt vom Wandel der Zeit — der
alte Vorwurf erneuert, daB das geistliche Rom der Sitz des Antichristen
sei. — Damit wire auch der Sinn der zweiten Alternative: Einheit oder
Wahrheit!, geklért.

Was soll man zu einer solchen Interpretation der konziliaren Ekkle-
siologie sagen? — GewiB war das Vatikanum II ein ,Konzil der Ekkle-
siologie', und zweifellos brachte es allein schon die Thematik mit sich,
dab ekklesiologische Fragen stark in den Vordergrund geriickt wurden
und damit — auch das sei M. zugestanden — eine an sich schon gege-
bene Neigung der gegenreformatorischen katholischen Tradition zur
Uberbetonung kirchlich-institutioneller Belange verstirkt zu werden
drohte. Aber kann man denn sagen, daB das Konzil der Gefahr einer
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JEkklesiologisierung der Theologie' — sit venia verbo! — im ganzen
oder auch nur in einigen wesentlichen Punkten wirklich erlegen sei?
Doch wohl kaum. Und sind nicht etwaige gefihrliche Gewichtsverlage-
rungen von der nachkonziliaren Theologie — die wie die evangelische
Theologie sich alsbald den in der Theologie selber (um von anderem
zu schweigen) aufbrechenden Grundfragen des Redens von Gott (Stich-
wort: Gott-ist-tot-Theologie) stellen muBte — inzwischen griindlich
korrigiert worden — ohne daB die konziliare Ekklesiologie hitte im
eigentlichen Sinn desavouiert werden miissen? Man wird also die dies-
beziiglichen Warnungen M.s gern zur Kenntnis nehmen; aber sie sind
doch im wesentlichen durch die Entwicklung schon wieder iiberholt.
M. kann seine zentrale These, wonach vom Konzil die Ekklesiologie als
Mitte und Grenze' der Theologie verstanden werde, natiirlich nur in-
direkt zu erhiirten suchen, wobei er nun wirklich keine Mithe scheut,
sondern beinahe jeden Satz und jedes Wort der konziliaren Texte dar-
aufhin abklopft, ob es nicht méglicherweise als Indiz fiir diese These
dienen kénne. Wiederum sei M. zugestanden, daB er manche Zweideu-
tigkeit und MiBverstindlichkeit, die dann M.s These nicht als ganz
und gar willkiirlich erscheinen lassen, zu Tage férdert, wofiir ihm die
katholische Theologie dankbar sein sollte. Aber als gelungen wird man
den Nachweis dieser These nicht bezeichnen kénnen. Im Grunde lduit
M.s Argumentation hinaus auf einen SchluB von der materialen auf die
formale Unvereinbarkeit der konziliaren Ekklesiologie mit der Rechtier-
tigungslehre: der faktische materiale Widerspruch der konziliaren
Lehre von der Kirche zur Lehre vom rechtfertigenden Gott und vom zu
rechtfertigenden und gerechtfertigten Menschen beweise, daB sich die
katholische Ekklesiologie prinzipiell der Rechifertigungslehre nicht
unter-, sondern iiberordne. — Wie steht es also um diesen materialen
Widerspruch?

M. behauptet, in der konziliaren Sicht identifiziere sich die Kirche zu
sehr mit Christus und mit Gott. Sein Hauptargument — und, jedenfalls
in der Form, in der es von M. vorgebracht wird, zugleich ein alter
theologischer Ladenhiiter — ist sein Hinweis auf das konziliare — und
allgemein katholische — Verstéindnis der Tradition und des Lehramtes,
das ein wirkliches ,Gegeniiber von Schrift und Kirche® nicht zulasse
(vgl. 164—191; bes. den ,Das fehlende Gegeniiber von Schrift und Kir-
che* iiberschriebenen Absatz 177f). — Wie oft muB man noch wieder-
holen, daB es in dieser Frage nicht um das Gegeniiber von Kirche und
Schrift, oder besser: um das Gegeniiber von Kirche und Wort Gottes
geht, sondern um die Frage nach dem Ort, wo der einzelne die
Schrift lesen und das Wort Gottes vernehmen kann. Das Konzil be-
hauptet, daB dieser Ort die Kirche sei; daB der einzelne die Schrift nur
dann recht lese, wenn er sich bewuBt der Gemeinschaft der glédubig
mit ihm Lesenden ein- und unterordne; daB der einzelne das Wort Got-
tes nur dann wahrhaft hore, wenn er sich bewuBt der Gemeinschaft
der gldubig mit ihm Horenden ein- und unterordne (statt oft Gesagtes
zu wiederholen, darf der Rez. verweisen z. B. auf die einschldgigen Aus-
fithrungen bei H. Fries, Sind die Christen einander ndher gekommen?, in:
Rahner-Cullmann-Fries, Sind die Erwartungen erfiillt? 67—132: 115—119
vgl. ders., Die Grundlinien der Theologie Luthers in der Sicht der ka-
tholischen Theologie der Gegenwart, in: Wandlungen des Lutherbildes,
Studien und Berichte der Kath. Akademie in Bayern, Heft 36: 159-191;
174f). — Es geht letzten Endes um das Wesen von Vermittlung iiber-
haupt. Weif M. nicht, daB ,Vermittlung® im urspriinglichen (Hegelschen)
Sinn ,Vermittlung zur Unmittelbarkeit® besagt, und daB gerade auch alle
kirchliche Vermittlung Vermittlung des einzelnen zur Unmittelbarkeit
mit Gott sein will? Und niemand, der das Luthersche Simul iustus
et peccator — mit Recht! — auch auf die Kirche als ganze bezieht,
wende doch ein, daB das reine Wesen solcher ,Vermittlung zur Unmit-
telbarkeit’ in der Kirche leider nirgends anzutreffen sei, um daraus
das Recht abzuleiten, fiir sein Teil auf solche Vermittlung entweder
ganz verzichten zu diirfen, oder sie doch héchstens nur nach eigenem
Ermessen in Anspruch nehmen zu miissen! (Vgl. fiir die entsprechende
exegetische Problematik E. Schweizer, Art. o®po: ThW VII, 1024-1091;
bes. 1068: ,Fiir Paulus ist es selbstverstindlich, daB die sich beim Mahl
[= Eucharistie] bildende Gemeinschaft, in der die Vielen zu Einem wer-
den, zugleich Gemeinschaft mit Christus ist (= III 805, 21ff). V. [1 Kor 10,1
17 ist keine Unterbrechung im Zusammenhang, weil es fiir Pau-
lus keine direkte individuelle Gemeinschaft des
Menschen mit Christus gibt, sondern nur eine sol-
che der Gemeinde, bzw. des einzelnen Gliedes in-
nerhalbder Gemeinde" [Sperrung vom Rez.]).

Wenn M. in diesem Zusammenhang weiterhin befindet, daB die An-
wendung des Sakramentsbegriffes auf die Kirche einer unzuldssigen
Identifikation der Kirche mit Christus und Gott Vorschub leiste, so ist
ihm rundweg zu widersprechen. Allerdings ist die Kirche der Leib
Christi {1 Kor 10,16f! — Wehrt sich nicht gerade E. Kdsemann und seine
Schule gegen jede ,mystische’ Verdiinnung dieser Identitdtsaussage?:
vgl. E. Kdsemann, Anliegen und Eigenart der paulinischen Abendmahls-
lehre; in: Exegetische Versuche und Besinnungen I, 11-34: 14). Inso-
fern gehort Christus und der in ihm offenbare Gott tatsdchlich zum
Sein der Kirche selber, so daB man von dieser durchaus begriindet als
von einer ,una realitas complexa‘ sprechen kann. Wie
will M. das eigentlich bestreiten? Zumal die hier gemeinte Zusammen-
gehdrigkeit und ,Komplexitit' auch nach Meinung des Konzils und der

katholischen Theologie iiberhaupt — hier zeigen sich die Folgen der
Unterbewertung des Bildes von der ,Braut’ — ein echtes personales
Gegeniiber nicht aus-, sondern einschliefit? Und sagt nicht das bekannte
Wort Luthers, wonach der Glaubende mit Christus ,ein Kuche® werde,
sachlich dasselbe? — Jedenfalls erweist sich von daher die entgegen-
stehende Auffassung M.s, wonach die Kirche mit dem Reiche Gottes —
mit dem sie gewil nicht schlechthin in eins f#llt, was gerade auch der
Begriff des Sakramentes zum Ausdruck bringt — nur so viel zu tun
habe, ,wie ein Baugeriist mit dem darunter emporstrebenden Turm®
(165) — wenn man will, ein ,ekklesiologischer Nestorianismus‘!* — als
vollig unhaltbar. — Wenn die Kirche als ein, als das (Ur-, Grund-,
Ganz-) Sakrament bezeichnet wird, dann soll damit gesagt sein, daB sie
vermittels sichtbarer und horbarer Vollziige (Verkiindigung, Spendung
der einzelnen Sakramente und aller sonstigen Aktivititen — sacramen-
tum tantum) den einzelnen in jene Gemeinschaft, die sie als von
Christus her vorgegebene immer schon ist, duberlich und innerlich,
d.h. nach allen Dimensionen des menschlichen Wesens, einbezieht
(= sacramentum et res), um ihn so zur Unmittelbarkeit mit Chri-
stus, dessen Leib sie ist — und durch, in und mit Christus zur Un-
mittelbarkeit mit Gott — zu bringen (= res tantum). Im tibrigen zeigt
sich hier, daB die Sakramentsfrage im gri6Beren Rahmen von ,Vermiti-
lung iiberhaupt’, deren Problematik eben schon angedeutet wurde,
genauer zu erdrtern wire. Aber liegt es nicht auch so schon auf der
Hand, daB die Rede vom sakramentalen Charakter der Kirche sich mit
den besten Griinden auf Paulus berufen kann? (Nur in Klammern sei
vermerkt, daB M. in seinen Ausfilhrungen zum Thema ,Kirche und
Sakrament" sich vor allem die Meinung W. Dantines, die dieser in
dem gleichnamigen Aufsatz: MD 18 [1967] 41—47, vertritt, zueigen macht.
Das gilt nicht zuletzt fiir die fragwiirdige Identifikation des sichtbaren
Gefiiges der Kirche mit der ,materia des sacramenium Ecclesiae" [30].
Vgl. hierzu die villig abwegigen Bemerkungen bei Dantine, a.a.0. 44).

Zu M.s Unterstellung schlieBlich, das Konzil huldige einer Idee von
,Einheit', die im Gegensatz zum Begriff der ,Wahrheit' stehe: Einheit
oder Wahrheit!, eriibrigt sich jeder Kommentar. So leicht darf man
es sich nicht machen, wenn man als kontroverstheologischer Gesprichs-
partner ernst genommen werden willl

3. Wenigstens ganz kurz sei noch einiges gesagt zu M.s MabBstab, zu
seinem Verstdndnis der Rechtfertigungslehre und deren ekklesiologi-
scher Relevanz. M. gibt zu, daB im evangelischen Bereich hieriiber nicht
alle Theologen so denken wie er. So vertreten seiner Meinung nach
etwa ein Albrecht Ritschl und, in jiingster Zeit, ein Peter
Meinhold eine derart ,verkirchlichte Rechtfertigungslehre®, daB von
hier aus der Schritt hin zur Auffassung des II. Vatikanums ,nur noch
gering® sein diirfte (257f). Doch das riihrt ihn wenig. Von der schwe-
ren Krise der protestantischen Rechtfertigungslehre, wie sie etwa im
Verlauf der Tagung des Lutherischen Weltbundes 1963 in Helsinki un-
iibersehbar zu Tage getreten ist, ist bei ihm zumindest wenig zu spii-
ren. Das Kriterium der Rechtfertigungslehre erscheint ihm auf jeden
Fall noch handfest, griffig und eindeutig genug, um mit seiner Hilfe
die konziliare Ekklesiologie in Grund und Boden verdammen zu kon-
nen. Aber wenn M. aus seiner Auffassung der Rechtfertigungslehre
die ekklesiologische Konsequenz zieht, es komme nicht so sehr darauf
an, daB das Volk Gottes auf seiner Wiistenwanderung zusammenbleibe,
sondern es komme vielmehr darauf an, ob und daB das Volk Gottes
— und sei es in kleineren Abteilungen — in der richtigen Richtung wei-
terwandere (266); und wenn er dem wdortlich hinzufiigt: ,Wer in der
richtigen Richtung marschiert, mag sich dann (!) zusammentun® (267) —
dann sollte er sich dariiber klar sein, daB er sich fiir eine solche Auf-
fassung wohl auf Friedrich Schleiermacher berufen kann,
dessen ,beriihmte* ,vorldufige’ Formel aus der Glaubenslehre” (250) er
in der Tat beiféllig zitiert: § 24: Man kann ,den Gegensatz zwischen
Protestantismus und Katholizismus vorlidufiz so fassen, daB ersterer
das Verhiltnis des einzelnen zur Kirche abhéngig macht von Christo,
der letztere aber umgekehrt das Verhiltnis des einzelnen zu Christo
abhéngig macht von seinem Verhdlinis zur Kirche* (ebd. Anm. 8). Er
sollte sich aber auch dariiber klar sein, daB er hier keinesfalls Martin
Luther als Gewilhrsmann nennen darf (vgl. z. B. W. Elert, Abend-
mahl und Kirchengemeinschaft in der alten Kirche hauptsichlich des
Ostens, Berlin 1954, 5-9; ebd. 7 Anm. 1 weitere Lit.)). Fiir den exegeti-
schen Aspekt sei hier nur verwiesen auf den schon o. g. Aufsatz von
E. Kidsemann: ,Nach 1. Kor 12,13 werden wir in die Einheit des Leibes
hineingetauft. Sie ist also nicht Ergebnis unseres Zusammenschlusses,
sondern Merkmal des Christus... Offensichtlich fdllt es modernem
Denken schwer, sich diesen exegetisch ganz klaren Sachverhalt zu eigen
zu machen® (aaO. I, 14; vgl. ebd. 20; ferner II, 188, 192; vgl. auch den
ebenfalls schon genannten Art. von E. Schweizer).

Soviel zu dem ,theologischen Urteil' M.s iiber das zweite Vati-
kanische Konzil. M. schriankt im iibrigen sein Urteil ausdriicklich
auf das Konzil ein, wenn er auch mit seiner Arbeit entscheidende
Linien des ,nachkonziliaren Katholizismus“ iiberhaupt erspéht ha-
ben will (8). Denn die katholische Kirche befinde sich in einer
Zeit starken Wandels. Dieser Prozel sei heute noch in vollem
Gange, ein Ziel auch heute noch nicht in jeder Hinsicht erkennbar.
Solche Umbruchzeiten gestatteten kaum ,fertige' Aussagen (ebd.).
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Offensichtlich will M. nicht unbedingt eine Entwidlung ausschlie-
Ben, die in Zukunft eine positivere Beurteilung der katholischen
Ekklesiologie erlauben kénnte — eine Entwicklung, die indes nach
seinen Vorstellungen weniger iiber die konziliaren Positionen hin-
aus als vielmehr von ihnen weg und zur reformatorischen Position
— wie er sie versteht — hinfithren wiirde. In dieser Hinsicht setzt
M. groBe Hoffnung auf Hans Kiing, dessen Buch iiber die Kir-
che er ,zu den bedeutendsten Verdffentlichungen der letzten Jahre®
zdahlt (264 Anm. 92) und dem er nur an ,wenigen Stellen“ zu wi-
dersprechen sich gendtigt sieht (84 Anm. 89) — wobei jetzt die
Frage offen bleiben muf, ob man Kiing mit Recht in einen solchen
beinahe totalen Gegensatz zum Vatikanum II bringen kann, wie
M. das hier versucht (man vgl. gegen M. nur die zahlreichen Stel-
len — 5. Sachregister! — an denen sich Kiing positiv auf das Vati-
kanum II bezieht!). Wie dem auch sei — M.s Verdammungsurteil
iiber das Konzil selber bleibt von solchen méglichen Entwid<lungen
unberiihrt: Das Zweite Vatikanische Konzil hat ,in der Frage der
Redhtfertigung unverriickbare (l) Positionen gesetzt® (222) — und
zwar im Sinne einer Vertiefung der konfessionellen Grében! ,So-
wohl formal in der Kirchen-Struktur der ,Rechtfertigung’ als auch
in der materialen Fiillung dessen, was der Katholizismus unter
Rechtfertigung versteht, kann deshalb nicht wohl von einer An-
ndherung der Positionen gesprochen werden® (223). — Dieser Ver-
urteilung des Konzils durch M. sei eine Verurteilung gegeniiber-
gestellt, die Oscar Cullmann vor allem auf M. selber gemiinzt
zu haben scheint: ,Freilich will ich damit nicht diejenigen als gute
UOkumeniker empfehlen, die mit gleicher Einseitigkeit auf der Ge-
genseite nur das Trennende sehen. Auch diese Haltung verurteile
ich radikal“ (Rahner-Cullmann-Fries, aaO. 63).
Minchen Reinhard Kosters

Langemeyer, Leo: Gesetz und Evangelium. Das Grundanliegen der
Theologie Werner Elerts. — Paderborn: Verlag Bonifacius-Druckerei
1970. 420 S. (Konfessionskundliche und kontroverstheologische Stu-
dien, hrsg. v. Johann-Adam-Mg&hler-Institut, Bd 24) Lw. DM 26.—

Als evangelischer Theologe freut man sich schon von vornherein
iiber ein Werk, wie das von Leo Langemeyer. Man kann sich nur
wiinschen, daB — von beiden Seiten aus — noch zahlreiche &hnliche
Forschungen unternommen werden. Vielleicht kann daraus sogar
ein gegenseitiges Lernen und Helfen erwachsen, mindestens ent-
steht aber dadurch eine intensivere Kenntnis, ohne die eine An-
niherung der getrennten Kirchen kaum zustandekommen wird.

Nach dem Lesen muB man L. bescheinigen, daB er sich um
Objektivitdt nicht nur bemiihte. Er erreicht sie auch. Zur allgemei-
nen Charakterisierung wiirde ich seine Darstellung eine behut-
same nennen.

Nach seiner eigenen Erkldrung geht es ihm darum, ,das Thema
Gesetz und Evangelium, wie es von der gegenwirtigen lutherischen
Theologie gesehen wird, zu verstehen®. Diesen Anspruch darf man
freilich nicht zu direkt nehmen. Tatséchlich liefert L. in erster Linie
eine Monographie iiber Werner Elert, und zwar iiber sein Ver-
stdndnis von Gesetz und Evangelium. Weil dieses Begriffspaar
fiir Elert im Zentrum steht, ist die Studie L.s nahezu zu einer
Gesamtdarstellung seiner Theologie geworden. L. gebiihrt der
Ruhm, zum erstenmal Elerts theologisches Denken einigermaBen
umfassend dargeboten zu haben.

Das gilt zunédchst zeitlich, In geschickten Ubersichten zeigt L.
die Entstehungen und Wandlungen von Elerts Konzeption, weist
er auch hin auf Wurzeln und Urspriinge dieses Denkens. In der
Sache komzentriert er sich — wie vereinbart — auf das Thema
Gesetz und Evangelium. Die Verdffentlichungen Elerts werden
ziemlich umfassend aufgearbeitet. Einiges Wichtige, wie z. B. Elerts
Arbeiten zur alten Kirche, bleibt beiseite, offenbar weil es vom
Hauptthema zu weit ab lag.

L. will ja auch keine bloB historische Untersuchung iiber Elert
bieten, er will einen Beitrag liefern zur sachlichen Auseinander-
setzung um Gesetz und Evangelium.

Die Schwierigkeiten, denen L. damit gegeniiberstand, darf man
nicht unterschiétzen. Elert ist nicht eigentlich Systematiker; die
Macht der Glaubenserfahrung hat zu entscheiden, nicht die formale
Stimmigkeit. Daher kann zwar nicht die Grunderfahrung, wohl
aber ihre jeweilige Formulierung immer wieder preisgegeben wer-
den. Das verursacht stindig gewisse Verschiebungen, von denen
schwer zu entscheiden ist, wie weit sie in die Tiefe reichen. Die
ganze Konzeption Elerts hat zwar ihre feste Richtung, ist aber
nicht abgeschlossen, weist Spannungen auf. Auch hier wieder hat

es der Interpret nicht leicht zu entscheiden, welche dieser Span-
nungen sachlich notwendig ist und welche mehr eine Unfertigkeit
ausdriickt. Wie ist dergleichen genau zu verfolgen, ohne sich in
eine uniibersehbare Vielfalt von Einzelheiten zu verspinnen?
L. findet fiir diese Aufgabe einen brauchbaren Mittelweg.

Er wendet gewdohnlich eine Methode der Aufgliederung an.
Durch das Aufzdhlen von mehreren Punkten wird das Untersuchte
gleichzeitig zusammengefaBt und differenziert. Vorteil dieser
Methode: Man erhélt eine bessere Ubersicht. Nachteil: Die Unmit-
telbarkeit, die Wucht Elertscher Gedanken kann dabei etwas ab-
geschwiicht werden. Auch kann Wichtiges und weniger Wichtiges
einfach in eine Reihe geraten. Streng scheidet L. zwischen Dar-
stellung und Beurteilung. Die eigene Auseinandersetzung mit Elert
ist in einen SchluBabschnitt verwiesen. Auch das dient natiirlich
der Klarheit. Trotzdem kann auch hierdurch ein gewisser Mangel
entstehen. Elerts Gedanken konnten an Plastik gewinnen, wenn
ofter gesagt wiirde, wo nach Ansicht des Verf. ihre Vorziige oder
Schwiichen liegen. Wohl nicht zuletzt aus Bemithung um Objektivi-
tdt iiberldBt L. solche Diskussion meist Stimmen aus der zeit-
gendssischen evangelischen Theologie und beschrdnkt sich selbst
darauf, Elert gegen ungerechtfertigte Angriffe in Schutz zu neh-
men.

Der reiche Inhalt dieses Buchs, seine zahlreichen interessanten Ein-
zelbeobachtungen, konnen hier natiirlich nicht anndhernd referiert wer-
den. Ich greife nur einige Hauptpunkte heraus.

L. untersucht zuerst Elerts ,theologische Ausgangspunkte®, also seine
Prinzipienlehre. Die verschiedenen richtigen Beobachtungen werden dabei
vielleicht nicht immer mit der nétigen Kraft zusammengeholt.

Nicht formale Vorentscheidungen (z. B. zugunsten der Schrift oder
einer kirchlichen Tradition oder des Dogmas) binden Elert zuerst, son-
dern gewisse Sachverhalte, gewisse Erfahrungen. L. spricht von ,Christo-
zentrik®, und er fiigt hinzu, daB solche Christozentrik bei Elert immer
nur im Zusammenhang mit Gesetz und Evangelium auftritt. Mit dieser
Hervorhebung der ,Christozentrik® versucht L. gewissermalen, den
Duktus von Elerts Gedanken verlassend, gleich das eigentliche Prinzip
zu nennen, welches die ganze Konzeption organisiert. Es mub aber
beachtet werden, was ja L. selbst oft genug betont, daB Elert nicht
zufdllig in die Zweiheit von Gesetz und Evangelium aufgliedert. Die
wirklichen Erfahrungen sind zunichst die des Gesetzes, dann (in anderer
Weise) die des Evangeliums. Erst am Ende mag sich dann als Letztes
die Christozentrik zeigen, die tatsdchlich alles ermdglicht hat. Elert will
es gerade vermeiden, ein Prinzip an die Spitze zu stellen, wider die
reale Erfahrung. Allerdings liegt, wie am Ende sichtbar wird, aller
Erfahrung immer schon dies eine Prinzip zugrunde.

Christozentrik, so erklirt L. wieder mit Recht, schlieBt fiir Elert
den Menschen nicht aus, sondern ein. Man kénnte demnach (im AnschluB
an L) geradezu von einem zweifachen Ansatz Elerts sprechen: bei
einem Objektiven, ndmlich dem, was damals in Jesus war und geschah,
und einem Subjektiven, ndmlich dem Glauben, der dies aufnimmt.
Beides ist aber nicht ohne einander zu haben. Christus, die historische
Realitdt, die an ihm héngt, und alle theologische Deutung, die Schrift
und Dogma bieten, all das haben wir lebendig nur in der tatsdchlichen
Erfahrung. Nur so gibt es einen Glauben und eine sinnvolle Theologie.
Die Erfahrung des Glaubens erzeugt aber ihren Inhalt nicht aus sich
heraus. Sie ist an jene objektive Wirklichkeit zuriickgebunden, besonders
an den ,Bericht" der Evangelien von Jesus Christus. Von daher kann
Elert auch in breitem Umfang die theologischen Traditionen des Luther-
tums und auch der alten Kirche sich zu eigen machen.

Damit nicht genug! Zur gelebten Erfahrung gehért der ganze Umfang
heutigen Menschseins. Dieses ganze Feld sucht Elert einzubeziehen und
theologisch aufzuarbeiten mit Hilfe seines Begriffs des Schicksals bzw,
des Gesetzes. Davon gleich mehr.

Soweit etwa der Ansatz Elerts, wie er sich aus den Ausfiihrungen
L.s leicht zusammensetzen 1dBf, wie er von L. am deutlichsten aus-
gefithrt wird spédter auf den S. 119-122.

DabB Elert hiermit die Traditionen der #lteren Erlanger Theologie und
letztlich auch den Ansatz Schleiermachers fortfithrt, betont L. mit Recht.
Schon von diesen Traditionen her ergeben sich ilibrigens gewisse Struk-
turen des Denkens.

Freilich: ,Ob sich diese drei Dinge: nur Christus verkiinden wollen,
unbedingt am Bekenntnis festhalten wollen und in rechter Weise zeit-
gemidB sein wollen, miteinander vereinigen lassen?* GewiB bestehen
hier Spannungen, iiber die Elert oft zu leicht sich hinwegsetzt. Mehrfach
kann L. z. B. dem lutherischen Theologen ausgerechnet eine mangelhafte
Beriicksichtigung der Exegese nachweisen. Aber in irgendeiner Weise
wird wohl jede Theologie jene drei Elemente zu verbinden suchen
miissen.

Vielleicht wire es dienlich gewesen, schon an dieser Stelle noch
schiirfer das Spezifische von Elerts Ansatz herauszuarbeiten, weil dann
auch seine Probleme klarer hervorgetreten wiiren. Freilich miifiten sich
dieselben Sachfragen auch in den beiden anschlieBenden Kapiteln noch
melden.
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Sie behandeln den ,Zorn Gottes” (oder Elerts Begriff des ,Schicksals")
und das ,Gesetz Gottes®, das seinen Zorn bestitigt.

Elert verfdhrt induktiv. Von der realen heutigen Erfahrung ist aus-
zugehen (ihre Negativitdt wird dann allerdings — wie gesagt — von
Christus aufgefangen werden; insofern herrscht gleichzeitig auch ein
deduktives Moment). Erfahren wird das ,Schicksal®. ,Ungefragt wird
der Mensch geboren. Anfang und Ende, die {iber sein Leben verhidngt
sind, verfiigen iiber sein ganzes Dasein. Mit der Geburt erhdlt er
ungefragt das Angeborene, die Um- und Mitwelt." Schon zeigt L., daB
Elerts Schicksalsbegriff die Vorstellung einer bloB kausalmechanisch
determinierten Welt entkrdftet und iiberbietet. ,Das ist nun Elerts
Uriiberzeugung und Erfahrung...: Das Schicksal verfihrt grausam mit
dem Menschen." Das Schicksal ist feindselig und verstrickt uns, gerade in
den mitmenschlichen Beziehungen, unweigerlich in Tragik. Die ,Ord-
nungen® (das Ich-Du-Verhilinis, Ehe, Familie, Volk, Staat, Beruf usw.)
lassen sich nicht in ein sinnvolles Gefiige zusammenfithren. Darin
erweist sich unser universales Versagen, unsere Schuld. Das unheim-
liche Schidksal, das uns so in Schuld verstrickt, ist aber nicht eine fiir
sich bestehende GroBe, die uns von irgendwoher anféllt. In ihm steckt
vielmehr der ziirnende Gott. ,In allem also, was das Schicksal dem
Menschen zufiigt und antut, begegnet Gott dem Menschen®, und zwar
der verborgene Gott.

Von hier aus ergibt sich ein unmittelbarer Zusammenhang zwischen
Schicksal und Gesetz. Damit geraten wir an eine der problematischsten
Stellen der Elertschen Theologie. Schicksal, so scheint es, ist Gegenstand
der natiirlichen Erfahrung. Das Gesetz Gottes aber, das seinen Zorn
ausdriickt und das uns der Siinde iiberfiihrt, gehort der speziellen Offen-
barung Gottes an. Identifiziert Elert beides? Ist fiir ihn die Erkenntnis
der Siinde eine natiirliche Erkenntnis?

Richtig betont L. auch hier, daB Elert von der gelebten Erfahrung
auszugehen bemiiht ist. Nicht eine abstrakte Gesetzeslehre soll entwor-
fen werden, sondern die Erfahrung, und zwar die des lutherischen Chri-
sten, soll beschrieben werden.

Es bleibt aber ein bestimmter Widerspruch, der sich durch das ganze
Werk von Elert verfolgen 1dBt: ,Zwei Aussagenreihen stehen wider-
einander. Der Mensch erfdhrt den Gotteszorn im Schicdksal unmittelbar,
oder er erkennt das Erlebte als Gottes Zorn erst infolge der Wort-
offenbarung.“ Wie ist diese Doppelheit zu deuten? L. nimmt an, daB
Elert ,den Sachverhalt, da er viele andere Anliegen hatte, nicht geniigend
durchdacht hat". Statt die Struktur dieses Widerspruchs selbst ndher zu
untersuchen, gibt L. nur einige Griinde an, die aber zu einer Erklirung
kaum ausreichen.

M. E. kann Elert hier nur verstanden werden auf dem Hinter-
grund einer bestimmten Tradition. Deren Urspriinge liegen bei
Theologen wie Baumgarten und Buddeus, ihre maBgebende Aus-
priagung fand sie (in verschiedener Weise) bei Schleiermacher und
Hegel. Grundsitzlich aufgegeben ist hier die Differenz zwischen
einem Bereich der Verniinftigkeit und einem anderen, eigenen,
hoheren Reich des heiligen Geistes und des Glaubens. Es gibt nur
die eine Welt, nur die eine Vernunft, nur die eine Geschichte.
Gewib ist dann auch von einer Besonderheit der Offenbarung und
der Kirche und des Glaubens zu reden. Diese GrofBen bilden aber
fortan nicht mehr eine neue Welt neben und gegen die alte, son-
dern sind besondere Gebilde innerhalb der einen Menschheits-
geschichte. Dies ist der eigentliche Grund dafiir, warum nach Elert
auch die Gesetzesoffenbarung und die natiirliche Erfahrung des
Unheils zusammenfallen miissen. Weil Offenbarung und Glaube
nicht eine neue Welt schaffen, sondern weil sie nur die eine, alte,
neu sehen, darum muB die Gesetzeserkenntnis angekniipft werden
an die allgemeine Erfahrung des Schicksals.

Von hier aus sind verschiedene Anliegen Elerts ndher zu ver-
stehen. Die Ankniipfung an die natiirliche Erfahrung ist nicht nur
wiinschenswert, sondern unbedingt notwendig. Weil der
Glaube nicht einfach eine neue Welt schafft, darum mub er die
eine, schon gegebene, aufnehmen, darum mubB alles, was uns als
wirklich begegnet, als gottgewirkt angenommen werden. In seiner
SchluBbesprechung findet L. gerade fiir Elerts Schicksalsbegriff
starke Sympathie. Hétte er diese Implikationen des Begriffs
bemerkt, so wire seine Zustimmung vielleicht etwas zuriickhalten-
der ausgefallen. In diesem Zusammenhang diirfte Elert stirker an
Hegel ankniipfen, als am Neuen Testament.

Von hier aus ergibt sich auch der erwidhnte Widerspruch. Kein
Theologe kann die Schwelle zwischen der Natur und der Gnade
einfach iibersehen. Thr sucht auch Elert Rechnung zu tragen, indem
er immer wieder zwischen der natiirlichen Offenbarung und dem
Gottesgesetz auch unterscheidet, in seinen spiteren Arbeiten eher
mit groBerem Nachdruck. Beides bleibt fiir ihn auch immer je ein
verschiedenes Thema. Die Differenz ist aber, wie jene ganze Tra-
dition es nahelegt, nicht eigentlich eine materiale, sondern mehr
eine der Art und Weise und des Grades. Vor allem hiingen aber

bei derartigen Konzeptionen (unter dem Zwang des Monismus)
immer Identitidt und Differenz wie Kehrseiten aneinander.

Am problematischsten wird die Sache durch die eigentliche
Besonderheit Elerts, in meinen Augen durch einen weiteren
Ungliicksfall. Er vollzieht ndmlich die charakteristische gleichzeitige
Identifizierung und Differenzierung prim#r und eigentlich nur auf
der negativen Seite, auf der Seite des Gesetzes. Auf diese Weise
soll wohl einerseits Raum gewonnen werden fiir die Neuheit des
Evangeliums, das nun Gesetz und Schicksalserfahrung scharf gegen-
iibersteht, und andererseits kann Elert damit gerade die negativen
Erfahrungen seiner Zeit besonders intensiv aufnehmen. Schein-
bar reimt sich alles so gut: Vom Zorn Gottes wissen alle, Luther
wie Schopenhauer, das Alte Testament wie Spengler. Kein Wun-
der, daB L. hierzu immer wieder anmerkt, damit werde doch wohl
die natiirliche Erfahrung allzu einseitig auf das Negative festgelegt.
GewiB gibt es in der menschlichen Erfahrung Grund genug zur
Verzweiflung, aber das Natiirliche als solches ist auch nach
lutherischer Ansicht — wegen Gottes Erhaltergiite — niemals ein-
fach als Boses zu qualifizieren (Man vergleiche dazu Concordien-
formel, Art. I). Daher verbietet sich eine einseitige Identifikation
der natiirlichen Erfahrung gerade mit dem Gesetz. Das Gesetz
ist in seiner total verdammenden Radikalitdt, wie Luther vielfach
betont, eine geistliche, eine ,theologische Grobe, keine natiirliche.

Elerts Kombination von Schicksal und Gesetz, die iiberdies eine
mehr oder weniger monistische Konzeption von Welt voraussetzt,
hat auch die schwerwiegendsten Folgen fiir das andere grofie
Thema seiner Theologie, das Evangelium. Zuriick zu L.s Dar-
stellung!

Elerts Auffassung des Evangeliums wird in zwei weiteren Kapiteln
dargeboten, die m. E. gut gelungen sind.

Das Evangelium ist Freudenbotschaft: Selig die Armen! Es ,bringt
Versohnung mit Gott. Aus dem rédtselhaften, zornigen Gott macht es
den nahen, segnenden Gott, und aus dem Siinder macht es den glauben-
den Siinder... Das Evangelium bietet auch leibliches Heil an... Es
schenkt Auferstehung und den Sinn der ganzen menschlichen Geschichte.”
Kurzum: ,Das Evangelium wendet das ganze Dasein des Menschen, das
Evangelium wendet das Schicksal.“

Christus hat das Gesetz erfiillt und hat uns vom Gesetz befreit. Er
schenkt uns im Wort des Evangeliums die Siindenvergebung und Recht-
fertigung und damit die Gemeinschaft mit ihm, die wir besonders im
Abendmahl erfahren diirfen. Er erméglicht den Glauben, der uns in
Freiheit setat.

Die Frage liegt nahe: Welcher Art Wirklichkeit sind diese ganzen
Vorginge? L. zeigt sehr schén, wie Elert einerseits bemiiht ist, den
Glauben nicht zu einem Besitz des Menschen werden zu lassen, und
wie er andererseits aus dem Glauben nicht eine nackte VerheiBung
machen will, die in keiner realen Weise mehr unsere Wirklichkeit tan-
giert. Wieweit Elert diese Probleme im Rahmen seiner Vorstellungen
und Traditionen freilich zu lésen vermag, das ist eine andere Frage.
Das Schwergewicht diirfte m. E. doch mehr auf der Ungegenstindlichkeit
des Glaubens liegen, einer Ungegenstidndlichkeit, die Elert eher von
Schleiermacher iiberkommen ist, als von Luther. Der Glaube verheift
nach Elert auch eine wirkliche Heilung der Welt, in erster Linie ver-
leiht er aber einer sinnlosen Welt den alles versthnenden Sinn. Er
schafft kein neues Ethos (eine These, auf deren verhdngnisvolle Aus-
wirkungen wihrend des Dritten Reichs L. hinweist), sondern er liefert
das neue Motiv der Freiheit vom Gesetz. Die weitgehende Ungegen-
stindlichkeit des Glaubens erlaubt es auch, die bleibende Siinde und
den Glauben viel grundsétzlicher und enger ineinanderzuschieben, als
das etwa bei Luther moglich wire.

Nicht zuletzt diese Ungegenstidndlichkeit fithrt Elert zu seiner bekann-
ten schroffen Ablehnung des ,Tertius usus legis® (der Ansicht, das
Gesetz sei auch Anweisung an den glaubenden Christen). ,Gesetz und
Evangelium sind fiir ihn unverséhnlich geschieden ... Elert fithrt zwei
Griinde gegen die Lehre vom tertius usus legis an. Erstens: Das Gesetz
ist nicht brauchbar fiir einen tertius usus legis, zweitens: Das Grund-
verhiltnis zwischen Gott und Mensch ist nicht Befehl-Gehorsam, sondern
Geschenk-Vertrauen.” Der zweite Grund diirfte mehr der lutherischen
Tradition entstammen. HeilsgewiBheit gibt es nur dort, wo Freiheit ist
vom anklagenden Gesetz. Der erste Grund ergibt sich aus Elerts Kom-
bination von Gesetz und Schicksal. ,Gesetz als Schicksalswirklichkeit
kann nicht der Wille Gottes fiir den Wiedergeborenen sein“, — das
allerdings nicht. Welcher dieser Griinde ist nun der eigentlich durch-
schlagende? L. stellt nur beide nebeneinander. M. E. fithrt bloB der erste
Grund notwendig zur Eliminierung des tertius usus legis (und zu der
eigentiimlichen Verspannung von Gesetz und Evangelium, wie sie bei
Elert vorliegt).

Gerade in diesem Zusammenhang fithrt L. eine instruktive Aus-
einandersetzung mit Elert (395-409). Es mag als eine allgemeine Regel
gelten, wenn er feststellt: ,Nicht die Betonung des Gesetzes zuungun-
sten des Evangeliums bildet die Gefahr, sondern ein zu enges Band
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zwischen Gesetz und Evangelium.”® Von hier aus ergeben sich wichtige
Bemerkungen zur neueren (protestantischen) Exegese des Alten Testa-
ments (404): ,Nicht das Gesetz allein, sondern die Verquickung von
Bundesgedanke und Gesetz ist im Ursprung die entscheidende Frage."

Elert sucht er nachzuweisen, daB auch er um einen tertius usus
legis gar nicht herumkomme: ,In der Giiltigkeit der Schépfungsordnun-
gen fiir den neuen Gehorsam steckt eine Art tertius usus legis.* Wird
damit aber nicht vor allem die ,natiirliche* Seite von Elerts Gesetzes-
begriff aufgenommen und betont?

Langemeyer hat an eine ziemlich schwierige Aufgabe groBen
Fleif, vornehme Behutsamkeit und manche griibelnde Reflexion
gewendet. Eine straffe systematische Durchdringung ist vielleicht
weniger gut gelungen. Vor allem wire es dienlich, wenn klarer die
verschiedenen Traditionsstréme heraustrdten, die in Elerts Theolo-
gie zusammengeflossen sind. Elert sollte zuerst an seinem eigenen
Anspruch gemessen werden, lutherischer Theologe zu sein. Er wire
also zuerst zu konfrontieren mit Luther selbst. Von da aus lieBe
sich wohl schérfer zeigen, in welcher Weise Elert das lutherische
und das idealistische Erbe kombiniert. Erst von da aus sind seine
spezifischen Vorstellungen wirklich zu verstehen — und auch die
groBen Schwierigkeiten, die sich aus ihnen ergeben. Auch fiir eine
Auseinandersetzung um die Sache ,Gesetz und Evangelium* wird
der Rickgriff auf Luther selbst unumginglich sein. Aber solche
Einwénde sind fast schon ungerecht gegeniiber einem so begrii-
Benswerten Buch.

Heidelberg Friedrich BeiBer

Griindel, Johannes / Van Oyen, Hendrik: Ethik ohne Normen? Zu den
Weisungen des Evangeliums. — Freiburg: Herder 1970. 136 S. (Kleine
tkumenische Schriften, Bd 4) DM 13.50
Hier wird die erweiterte Fassung von Vortrdgen vorgelegt, die

1969 an der Universitit Mainz gehalten wurden. J. Griindel

fragt genauer als es der Buchtitel tut: Gibt es fiir den Christen

eine Moral ochne Normen?

Nach fast achtzig Seiten ziigiger Darlegung kann er feststellen:
Von einer repressiven oder das Humanum hemmenden Moral ist
der Christ frei. Will man aber personale Bindung, und damit
Glaube, Vertrauen und Liebe als ,Norm“ werten, dann gibt es fiir
die christliche Sittlichkeit recht verbindliche MaBstibe.

Diese Aussagen werden deutlich fundiert, indem aufgezeigt
wird, wie die Aussagen der katholischen Moraltheologie gefunden
und begriindet werden, wobei die Struktur dieser theologischen
Wissenschaft aufscheint.

Zu Beginn seiner Darlegung wertet J. Griindel das Wort von der
sKrise der Moraltheologie* als einen Allgemeinplatz — und tut gut
daran. Denn mindestens seit zwanzig Jahren miiht man sich intensiver
um die Geschichte und Methode der Moraltheologie. Somit ist korrekter
von einer Erneuerung der Moraltheologie zu sprechen, die, wie Griindel
bemerkt, mit einer rationalen Methodendiskussion anhebt und neu auf
die Quellen zuriickgreift. Das Wort ,Krise* ist dann wohl nur noch
berechtigt, um auf das MiBtrauen hinzuweisen, das sich gegen frither
allzu genau gewulBite Normen wandte und wendet.

Es wird dargelegt, was der Terminus ,Norm“ nach heutigem Ver-
stdndnis in der Ethik besagen kann und was er nicht besagen kann.
Im biblischen Bereich sollte eher von ,Weisungen“ gesprochen werden,
weil hier nichts aufgezwungen wird, vielmehr mit einer Zielausrichtung
dem Menschen vorgelegt wird.

Der zweite Abschnitt iiber die Quellen moraltheologischer Weisung
stellt vor, was die Bibelwissenschaften von der Eigenart der sittlichen
Botschaft des AT und NT herausgearbeitet haben. Gefragt wird, wie
weit in Herrenwort und Praxis der Jiingergemeinde unabdingbar Ver-
bindliches vorgelegt wird oder wie weit die biblische Ethik als eine
situative Ethik eine ,Entscheidungshilfe von damals mit Hinweis-
charakter fiir heute anbietet.

Bei den Uberlegungen, wie die menschliche ,Natur* Ausgangspunkt
fiir die Findung sittlicher Weisungen sein kann, verwendet sich auch
Griindel dafiir, wegen der Vorbelastung des Terminus ,Natur* und um
der Entscheidungs- und Handlungsbezogenheit des Seins und der Werte
im ethischen Bereich lieber von ,Strukturen menschlichen Verhaltens®
zu sprechen.

Wegen der zeitlichen N#he der Ausfithrungen (Januar 1969) zur
Enzyklika ,Humanae vitae" wird betont, daB in Fragen des sittlichen
Naturgesetzes der von der Kirche verkiindeten Offenbarungslehre eher
eine kritische Funktion zukommt, sie also sagen kann, was nicht mit
der Offenbarung vereinbar ist. Bei positiven Aussagen miissen statt
Gehorsamsforderungen Begriindungen gegeben werden.

Als bedeutsam fiir die induktive Beweisfithrung fiir sittliche Weisun-
gen wird im anthropologischen Bereich die normative Kraft faktisch
gelebter Uberzeugungen und nicht schon eine normative Kraft des
Faktischen anerkannt.

Im dritten Teil, der sich mit der Eigenart moraltheologischer Beweis-
fithrung befaft, spricht Verf. von Voraussetzungen der Ethik und
Moraltheologie, die im Bereich des Glaubens und der natiirlich-sittlichen
Erkenntnis heute neu befragt werden. Auf die Perspektivitit und die
Pluralitét sittlicher Vorstellungen wird hingewiesen und die Konvergenz-
argumentation Newman's als bedeutsam hervorgehoben.

Im letzten Abschnitt, der sich bemiiht, die Struktur einer christlichen
Ethik aufzuzeigen, tritt Griindel dafiir ein, daB die fiinf theologischen
Bestimmungen des Menschen auch den Inhalt der ethischen Weisungen
priagen: Schopfung, Begnadung, Fall, Erlésung und endzeitliche Ausrich-
tung (von Begnadung spricht G. nicht eigentlich). Daraus lassen sich
Charakteristika aufzeigen, die den christlich-gliubigen Entwurf einer
Ethik von der innerweltlichen Ethik unterscheiden. Dabei diirfte das
personal-responsorische Moment das wichtigste sein, mit dem auch die
Radikalitdt gegeben ist. Griindel bejaht die Tendenz, von einer Gesetzes-
ethik zu einer Liebesethik zu kommen, was darin begriindet ist, daB der
Christ gerufen ist, vom Gesetz weg zur Liebe hin zu reifen.

Da die Ergebnisse der neueren Diskussionen kritisch gesichert
werden und der Autor selbst auch kritische Fragen stellt, konnen
noch einige Uberlegungen angeschlossen werden. Etwas unbesehen
wird das Zuriickbleiben hinter der radikalen Forderung Jesu im
konkreten Leben als KompromiB angesprochen (31). Vielleicht
wire es besser, das Gemeinte als Noch-nicht-kénnen, als notvolles
Zuriidkbleiben angesichts der Einladung zu beschreiben. Denn
Kompromil ist wohl in diesem Sinne keine ethische Kategorie. Im
zwischenmenschlichen Bereich gilt der KompromiB; doch auch hier
ist er nicht — entgegen anderen Meinungen — an sich eine ethische
GrobBe sondern ein gesellschaftliches Verhalten, das dann weiter-
hin auch unter ethischer Beurteilung steht.

Es kann weiter gefragt werden, ob man so bereitwillig, wie es
geschieht, die Voraussetzungen der Ethik und Moraltheologie als
»Aporien“ bezeichnen sollte (55ff). Werden nicht gerade die Kon-
vergenzargumentationen, fiir die sich der Verf. an anderer Stelle
einsetzt, gerade fiir die im Glauben angenommenen Grundlagen
der Moraltheologie bedeutsam? Es wird nicht jeder gewillt sein,
.Freiheit* als eine Aporie der Ethik anzuerkennen. Ethische
Beweise sind, da sie so nahe am Menschen sind, z. T. sui generis,
was den GewiBheitsgrad angeht. Nur wenn Vorstellungen von
notwendigerweise mathematischer oder &hnlich zwingender Argu-
mentation eingebracht werden, wird gegeniiber sittlichen Werten
eine leicht agnostizistische Haltung durchscheinen, wie sie sich im
angefiihrten Artikel von R. Schlette, Aporien der Ethik, in: Wort
und Wahrheit 24 (1969) 336—845 anmeldet, der hier zitiert wird.

Wenn von den anthropologisch bedeutsamen Daten der auBer-
theologischen Wissenschaften gehandelt wird (49-54), sollte gefragt
werden, ob nicht den psychologisch-anthropologischen Erkenntnis-
sen eine besondere Bedeutung innerhalb der induktiven Beweis-
fithrung zukommen miifite. LiBt doch die Beaachtung der personalen
und sittlichen Wachstums- und Reifungsgesetze von einem manch-
mal zu starr verstandenen sittlichen Naturgesetz zur Anerkennung
der Dynamik im sittlichen Leben aber auch in der sittlichen Wei-
sung gelangen, welche S. 34—49 so betont werden.

Von besonderer Bedeutung ist, daB Griindel fiir die auch inhalt-
liche Eigenstédndigkeit einer christlichen Ethik plddiert und deren
Proprium nicht nur in einer ,christlichen Intentionalitdt® und im
kultischen Verhalten sieht. Da andere Tendenzen sich lautstark
melden, wirkt die vorgelegte Besinnung kldrend.

H. v. Oy e n arbeitet in seinem Beitrag: ,Die goldene Regel und
die Situationsethik® mehr historisch als systematisch. Dabei wird
eine Reihe von Problemen angerithrt und thetisch beantwortet,
die im interkonfessionellen Gesprich bedeutsam werden.

Miinster Hans Kramer

Ziegler, Josef G.: Vom Gesetz zum Gewissen. — Freiburg: Herder 1968.

248 S. (Quaestiones disputatae 39) kart. lam. DM 26.—

,Die Aktualitdt der vorgelegten Uberlegungen ist offensichtlich
schreibt der Mainzer Moraltheologe Josef G. Ziegler, die Gedanken
seines Werkes ,Vom Gesetz zum Gewissen® zusammenfas-
send (227). Er versah das Buch, das als Nr. 39 in der Reihe der
Quaestiones disputate erschien, mit dem Untertitel: Das Verhiltnis
von Gewissen und Gesetz und die Erneuerung der Kirche. Die
Bemerkung des Autors liber die Aktualitédt ist in Bezug auf Inhalt
und Sprache ebenso berechtigt, wie der Untertitel angebracht ist.
Man wire geneigt unter dem lapidaren Titel: ,Vom Gesetz zum
Gewissen" schwerste und diffizilste moraltheologische Erérterun-
gen zu erwarten, weil ndmlich B. Schiiller zwei Jahre vorher eine
grundlegende und die Fundamente kritisch sichtende moraltheolo-
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gische Untersuchung iiber ,Gesetz und Freiheit® veréffentlichte
und weil nach jahrhundertelangen Abhandlungen ,De lege” sowie
infolge der immer noch anhaltenden Naturgesetz-Diskussion die
Ohren geschérft sind, dazu noch, weil die anthropologische Frage
nach dem, was das Gewissen ist, kann und soll, brennend aktuell
ist, wie die neueren Verdffentlichungen zum Thema ,Gewissen”
deutlich machen. Aber eben diese Grundlagen will Ziegler in sei-
nem Buch nicht neu erarbeiten. Im dritten Teil des Buches liegt
sein Schwerpunkt.

Kurz wird im ersten Teil die Auskunft der HI. Schrift, d. i. des
Paulus, eingeholt iiber das Gewissen und das Gesetz (18-33), um dann
im zweiten Teil des Buches, der ,Theoretische Erklirung” iiberschrieben
ist, tiberzugehen in ,kursorische Ausfithrungen“ (50) iiber Gewissens-
anlage, Gewissensentfaltung und Gewissensentscheid (34-50); das zweite
Kapitel dieses Teils (51—115) ist dem Gesetz gewidmet, dessen Struktur
und Interpretation zur Debatte stehen, worauf das neue Gesetz des
Evangeliums besprochen wird.

Die so gegebene ,kurze theoretische Besinnung® (114) fithrt nun im
dritten Teil mit dem Titel: ,Praktische Erlduterungen“ zum eigentlichen
Anliegen des Autors: Der Gewissensbildung und Gewissensbetitigung,
welche nach seiner Ansicht die Hauptelemente in der Erneuerung der
Kirche sind (116—243).

Es soll darin ,helfende Anleitung zur verstirkten Gewissens-
bildung und Gewissensbetdtigung” gegeben werden. Wer wire
nicht der Meinung, dal dies Anliegen nicht nur legitim sondern
brennend ist! Ziegler nimmt sich dessen in einer lebendigen vor-
tragsnahen Sprache an, welche auch manchmal Deftigkeiten nicht
scheut (z. B. 96, 203). War sich der Autor bewuBt, daB sich bei
der ,Theoretischen Kldrung® die ,Hauptlinien und Hauptergeb-
nisse des derzeitigen Forschungsstandes nur summarisch aufzei-
gen® lieBen (34), so greift er im Praktischen Teil, wie schon vor-
her eingestreut (44, 60, 61, 66—76, 90, 94), eine groBe Anzahl kri-
tischer Problempunkte im Leben der Kirche auf, welche zur Erneue-
rung aufgefordert ist. Hier ist zweifellos in guter Weise die alte
— wenn auch oft geschmihte — Lebensnéhe der Moraltheologie
erreicht. Dies aber nicht auf die Art der klassischen Kasuistik, die
ihre Prinzipien schon auf die Handlung bezogen entwickelte und
zu der bekdmpften Loslésung der Handlung vom handelnden Sub-
jekt fithrte. Wenn es auch nur kurz zusammenfassend aufgezeigt
wird, so stiitzt sich das Werk doch auf die Schrift und die
allgemein rezipierten Daten der Tradition und der moraltheolo-
gischen Forschung. Vornehmlich aber werden die Einsichten und
pastoralen Aussagen des Vatikanum II als Ausgangspunkt genom-
men, um Weisungen in Konfliktlagen der sich umorientierenden
Kirche zu geben. Der Satz: ,Das ist konziliares Denken" [182)
konnte als Motto {iber dem ganzen Buch stehen.

Wenn dann Art und MaB der Weisungsvollmacht der kirch-
lichen Lehr- und Hirtenautoritdt bedacht werden — dazu das Amt
der theologischen Vermittler — und wenn gefragt wird, wie zu
héren und zu gehorchen sei, dann werden gute, zeitgeméBe Vor-
schlige fiir den Gesetzgeber gemacht (z. B. 60), wie man sie inzwi-
schen in journalistischer Art gewodhnt ist, nicht aber in der hier
geiibten, ethisch begriindeten Form. Es kann bei dem Engagement
des Autors nicht ausbleiben, daB manches kirchliche Rechtsgebaren,
vor allem aber drgerniserregende Publikationen kirchlicher Rechts-
vertreter, die sich EinfluB zu schaffen wubBten, in ihrer ethischen
Ungereimtheit wie in ihrer polemischen GroBziigigkeit in der
Wahl der Argumente von Ziegler benannt und mit guten Griinden
widerlegt werden (65, 163, 194, 201 Anm., 218). Zu Recht stellt
sich der Moraltheologe zu Kanonisten wie K. Morsdorf und J. Neu-
mann in den Bemiihungen, das Kirchenrecht und seine Einzelwei-
sungen von den Grundlagen her neu zu bedenken.

Es ist fast schon eine psychologische Leistung, am roten Faden
von Gewissensbildung und Gewissensbetétigung eine solch groBe
Anzahl von allergischen Krisenpunkten in der kirchlichen Offent-
lichkeit zu benennen und trotz der Entschiedenheit der begriinden-
den Argumentation nicht dem Unmut freien Raum zu lassen.
Das gilt fiir die Liturgiereform (61), die Gesetzgebung zu bekennt-
nisverschiedenen Ehen und die religitse Kindererziehung (66—76),
das Fastengebot (80), die Beichtpraxis (81), die Empfingnis-
regelung, die Mischehe, den Zglibat (153-158), die Gewissens-
betdtigung des Theologen (177—198), und das gilt von den Erwigun-
gen zur Habilitation von Laientheologen als Modellfall (215—226).

Grund fiir seine hoffnungsvolle Einstellung findet der Autor in
den vielfdltig ausgeschépften Dokumenten des Konzils samt ihren
reprdsentativen Kommentaren. In seiner Arbeitsweise macht der
Autor deutlich, daB die Rezeption des Konzils léngst noch nicht

gelungen ist und weiter gefordert werden mufl. — Vielleicht ist es
eine besonders gliidkliche Fiigung, daB das Manuskript des Buches,
das so optimistisch viele ,heife Eisen“ angeht, vor Erscheinen von
+Humanae vitae“ abgeschlossen war. Spétere Erorterungen der
angeschnittenen pastoralen Fragen stehen unter dem Druck, daB
wir ,mit der Enzyklika leben miissen” (R. Hofmann). Die seitdem
neu erlebte Spannung zwischen den Befehlenden und zum Gehor-
chen Aufgerufenen in der Kirche, weiterhin wie diese Spannung
vom Gesetzgeber und gewissenhaft Hérenden aufgefangen werden
kann und wie sie an mancher Stelle als theologisch ungerecht-
fertigt abgebaut werden muB, das ist das immanente theologische
Thema von Zieglers Buch, wenn es auch leider nur S. 209ff in der
vollen gewiinschten Deutlichkeit benannt wird.

Wird der an den pastoralen Problemen vorrangig Interessierte
manche Einzelfrage mit dem Autor ausdiskutieren wollen — es
ist zu wiinschen, daB seine AnstéBe weiter wirken — so wiirde der
Moraltheologe gerne an manchen Punkten in das Gesprédch mit dem
Autor eintreten, z. B. wenn er ,Sittlichkeit" definiert (45) oder
eine ,Tugend der Religionsfreiheit” zu benennen sucht (83—86).
Wegen der ihm selbst bewuBten Kiirze seiner moraltheologisch
fundierenden Ausfithrungen wiirde der Autor um manche Erldu-
terungen gebeten, etwa wo bei der Darstellung der Paulinischen
Lehre zwischen sittlichem BewuBtsein und Gewissen zu unter-
scheiden ist. Wiirde nicht eine Eréirterung zum Thema Gewissens-
anlage und Gewissensbildung, die mehr die heutigen anthropolo-
gischen Kenntnisse rezipiert, eine noch bessere Grundlage fiir das
Folgende geben? (Die Ergebnisse der Arbeit von Th. Miincker,
R. Hofmann und W. Heinen z. B. sihe man gerne eingebracht.)
Eine abschliefende Stellungnahme zu der vor einigen Jahren
gefithrten Diskussion um die Epikie wére dem Autor im Rahmen
seines Anliegens (62—64, 125f) sicher méglich gewesen. Zu Gebot
und Rat konnte und sollte bald mehr noch als bei B. Schiiler
gesagt werdemn.

Doch es sollte hier kein systematisches Werk zu den Grund-
lagen geschreiben werden, sondern modellhaft, aber nicht beildu-
fig, diskutierte und diskutierbare Probleme aufgegriffen werden.
Als Diskussionsbeitrag will das Buch im ,Dienst der notwendig
gewordenen innerkirchlichen BewuBtseinsinderung” stehen (243)
auf dem Weg, den die Kirche von der Vorbetonung des Gesetzes
zum Gewissen nimmt. Man wird es dem Autor zu danken wissen,
daB er dazu beitriigt, die Beziehungen zwischen Gesetz und
Gewissen neu zu bestimmen, und anleitet, gemé0l den neuen Ortun-
gen die Akzente in der Praxis des kirchlichen Lebens neu zu
setzen.

In einer Neuauflage wiirde man gern die Druckfehler S. 47, 115, 239
verbessert sehen. S. 89 wiire der Zitatverweis nachzutragen.

Miinster Hans Kramer

Rotter, Hans: Strukturen sittlichen Handelns. Liebe als Prinzip der
Moral. — Mainz: Matthias Griinewald 1970. 92 S. (Verdffentlichungen
der Universitdt Innsbruck 32, Studien und Arbeiten der Theologischen
Fakultét I11) kart. DM 19.80

Zu diesem schmalen Béndchen, das eine Habilitationsschrift der
Universitdt Innsbruck enthélt, ist schon andernorts bemerkt worden,
daB es sein Thema mit den vielschichtigen Hintergriinden nur kursorisch
behandelt (vgl. H. B. Meyer SJ in: ZKTh 92 [1970] 362f). Der Verf. spricht
zunidchst iiber das Methodenproblem in der Moraltheologie. Es folgen
Erorterungen iiber Sittlichkeit und Néchstenliebe sowie Sittlichkeit und
Erkenntnis; nach den Uberlegungen zur Theologie der Liebe werden
Folgerungen fiir die Methodenlehre gezogen. Es geht vor allem darum,
Anregungen aus dem dialogisch-personalen Denken der modernen Philo-
sophie aufzunehmen. Damit will der Autor zur scholastischen Tradition
eine weiterhelfende Alternative bieten. Es bleibt zu fragen, ob dieser
Gespriachspariner noch vorzufinden ist und ob nicht im heutigen
Gesprdch um die Moraltheologie, ihre Methode und ihr Grundprinzip
stirker die psychologisch-anthropologischen Erkenntnisse eingebracht
werden miiBten. Die so thetische und knappe Darlegung ldBt nicht
deutlich erkennen, ob mit ihr ein gangbarer neuer Weg gewiesen ist.

Minster Hans Kramer

Jung, Carl Gustav: Mysterium Coniunctionis. Untersuchungen iiber die
Trennung und Zusammensetzung der seelischen Gegensitze in der
Alchemie. Unter Mitarbeit von Marie-Louise von Franz. Gesam-
melte Werke Bd 14. Erster und zweiter Halbbd. — Ziirich-Stuttgart:
Rascher 1968. 324 und 488 S. Lw. DM 82.—

Seit Josef Schattauer als erster katholischer Theologe in der Linzer
»Theologisch-praktischen Quartalschrift* (93, 1940, 239ff) einfithlsam auf
C. G. Jungs Forschungen iiber alchemistische Symbolik aufmerksam
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machte, sind genau dreifiig Jahre vergangen. Inzwischen hat sich heraus-
gestellt, daB das damalige Kurzreferat seinem Verfasser auch nachtrig-
lich noch einen theologischen Instinkt von nicht alltdglicher Vorurteils-
losigkeit bescheinigt.

Die Beschiiftigung Jungs mit der Alchemie, deren frithe Ergebnisse er
zunichst auf den Eranos-Tagungen zu Ascona von 1935 und 1936 vortrug
und danach in den jeweiligen Jahrbiichern dieser Symposien verdffent-
lichte, um sie spdter in doppeltem Umfang eigens herauszubringen
(vgl. C. G. Jung, Psychologie und Alchemie, Ziirich 21952), kénnen nidm-
lich sowohl fiir die systematische wie fiir die praktische Theologie einen
betrdchtlichen Bedeutungsgrad beanspruchen. Hinzu kommt noch der
Umstand, daB Jung nach diesen Publikationen dem Opus der Alche-
misten die letzten 25 Jahre seines Lebens fast ausschlieBlich gewidmet
hat, was nach langen und mithsamen Studien seinen Niederschlag in
mehreren einschldgigen Werken fand (vgl. dazu Mircea Eliade, C.G.
Jung und die Alchemie, in: Schmiede und Aldiemisten, Stuttgart o.].,
S. 234f).

Das Fazit seiner geduldigen Untersuchungen hat J. schlieBlich in
+Mysterium Coniunctionis“ gezogen. Er selbst hat dieses Buch als sein
letztes bezeichnet (1. Hbbd, S. XI). Als es erschien, war er 80 Jahre alt
und rundete damit seine Lebensleistung auf imponierende Weise ab.

Dem AuBenstehenden, der mit den Grundanschauungen der Jungschen
Tiefenpsychologie nicht sehr vertraut ist, mufl die Beschiftigung mit
dem reichlich abstrus anmutenden Vorstellungsmaterial der Alchemisten
ziemlich abwegig vorkommen. Sie scheint sich hidchstens durch ein
historisches Interesse von merkwiirdiger Versponnenheit wenigstens
einigermalBen zu rechtfertigen. Jedoch, bereits 1942 hat J. in ,Paracelsica®
betont, er sei sich ,schon lange bewubBt* gewesen, ,daB die Alchemie
nicht nur die Mutter der Chemie“ sei, ,sondern auch die Vorstufe der heu-
tigen Psychologie des UnbewuBten“ (Paracelsica, Ziirich-Leipzig 1942,
S. 177). Diese iiberraschende Beziehung aufgedeckt und bis in ihre
verwirrend vielfdltigen Verédstelungen verfolgt zu haben, stellt das
eigentliche Verdienst des Ziircher Meisters auf dem Gebiet der Alchemie
dar. Die Erforschung ihrer fast uniiberschaubaren Variationen, die nach
Form und Inhalt dem niichternen Menschen des technisch-naturwissen-
schaftlichen Zeitalters auf den ersten Blick wie eine véllig iiberholte
Spielerei erscheinen miissen, gehort bei ndherem Zusehen ohne Zweifel
zu den GroBtaten der empiristischen Wissenschaften unseres Jahrhun-
derts, das an Leistungen von Weltformat an sich schon nicht arm ist.

J.s Anschauungen iiber die Zielstrebigkeit der Werdeprozesse im
seelischen Gefiige des Menschen sind der alchemistischen Devise des
»solve et coagula® derart eng verschwistert, daB sich fiir seine ,Kom-
plexe Psychologie* laut Wolfgang Hochheimer ohne weiteres ,der einzig-
artige Begriff der ,Spagirie’® anbietet, ,der in der antiken Naturphilo-
sophie, in den Lehren und Praktiken der Hermetiker und Alchemisten
im Hellenismus, in der Renaissance und andernorts vorkommt®. (W.
Hochheimer, Die Psychotherapie von C. G. Jung, Bern-Stuttgart 1966,
S. 15) Schon der erste Tiefenpsychologe, der sich der Alchemie zu-
wandte, der mit aullerordentlichem Spiirsinn begabte Freud-Schiiler Her-
bert Silberer, hatte als ,Zentralidee* des opus alchymicum die Proze-
dur ,der Zusammenfiigung oder des Zusammenwirkens zweier Dinge®
herausgestellt (H. Silberer, Probleme der Mystik und ihrer Symbolik,
Darmstadt 21961, S. 79 [unv, photomech. Nachdr. d. 1. Aufl. v. 1914]). Das
entspricht genau der Auffassung Jungs, der Silberers Prioritit als For-
scher auf diesem Gebiet iibrigens 6iters eigens unterstreicht (vgl. Psycho-
logie und Alchemie, S. 108. 316. 317; Die Beziehungen zwischen dem Ich
und dem UnbewuBten, in: Ges. Werke Bd 7, S. 241; Die Psychologie der
Ubertragung, in: Ges, Werke Bd 16, S. 338, Anm. 28; vor allem in:
Mysterium Coniunctionis 2. Hbbd, S. 336 und: Erinnerungen, Tridume,
Gedanken, Ziirich-Stuttgart 1962, S. 207. 208). In ,Mysterium Coniunc-
tionis“ betont er nun, daB die auf energetischen Phinomenen beruhende
Gegensatzstruktur der Psyche“ (1. Hbbd, S. XV), wie sie sich vornehm-
lich in der Gegensitzlichkeit von BewuBtsein und UnbewuBtem zeigt,
genau den Gegenstand der alchemistischen Naturphilosophie ausmacht.
Diese Vorgédngerin der modernen Chemie bedient sich dabei einer
solchen Bilderfiille, daB sie sich ,als ein wahres Schatzhaus der Sym-
bolik" erweist, ,deren Kenntnis fiir das Verstehen der neurotischen
und psychiatrischen Vorgénge ungemein hilfreich ist. Umgekehrt aber
wird dadurch die Psychologie des Unbewuliten auch anwendungsfihig
auf jene Gebiet der Geistesgeschichte, wo Symbolik in Frage kommt"
(ebda, S. XVII).

J.s Bestreben geht nun dahin, zwischen dem SelbstwerdungsprozeB
auch des normalen menschlichen Individuums einerseits — er hat ihn
Individuation genannt und zum zentralen Ziel seiner psychologischen
Anstrengungen erhoben — und den symbolischen Ausdrucksformen der
ars alchymica andererseits unleugbare Entsprechungen aufzuzeigen. Da
es angesichts des Symbolreichtums der Alchemie villig ausgeschlossen
ist, die in ,Mysterium Coniunctionis“ niedergelegten Erkenntnisse des
Antipoden Freuds iiber derartige Zusammenhinge auch nur fliichtig zu
behandeln, mub es notgedrungen mit knappsten Andeutungen sein
Bewenden haben. Ein tieferes Verstindnis dieser duBerst schwierigen
Materie 148t sich zudem nur durch ein lingeres Studium mit gebiihren-
dem inneren Nachvollzug gewinnen. Wie in all seinen alchemistischen
Traktaten so liefert Jung gerade auch in ,Mysterium Coniunctionis®
einen besonders deutlichen Beweis dafiir, daB seine ,Komplexe Psycho-

logie“ weitgehend Projektionspsychologie ist (Diesen ihren Grundcharak-
ter betont auch W. Hochheimer, Uber Projektion, in: Psyche IX, 1955/56,
294). Daher stellen die Beschreibungen, welche die Adepten iiber das
opus magnum geben, seiner Meinung nach AuBerungen iiber die see-
lischen Werdeprozesse dar, deren Ziel die Ganzheit des Menschen ist,
die sich nur per coniunctionem der ihm innewohnenden Gegensitze
erreichen l4Bt.

So behandelt der erste Halbband von ,Mysterium Coniunctio-
nis“ (unter I. S. 1—42) zunéchst ,die Komponenten der Coniunctio®.
Thnen schlieBen sich (gem&D II. S. 43—95) ,die Paradoxa® insofern
folgerichtig an, als die Alchemie wegen ihres bestdndigen Um-
ganges mit den psychischen Gegensétzen und aufgrund ihrer Ver-
einigungstendenzen eine spezifische Vorliebe fiir die paradoxe
Sprache besitzt. Den groBten Raum aber nehmen die ,Personifika-
tionen der Gegensétze® ein (IIT S. 96—284). Es sind dies: Sol,
Sulphur, Luna und Sal, wobei besonders idas letztere
eine auBerordentlich weitschichtige Erérterung erfihrt, die erstaun-
liche Zusammenhénge zutage fordert.

Der zweite Halbband wendet sich sodann ausfiihrlich zwei
ganz spezifischen Personifikationen der alchemistischen Gegensatz-
problematik zu. Die erste, ,Rex und Regina“ (IV. S. 1-139),
war bereits in ,Psychologie und Alchemie® gestreift worden
(ebd. S. 320. 392. 489) und ist der Hauptgegenstand von ,Die
Psychologie der Ubertragung® (Nunmehr in: Ges. Werke, Bd 16,
S. 173—345). Rex-Sol und Regina-Luna bilden ,die klas-
sische Syzygie, welche einerseits Gold und Silber..., anderseits
ein himmlisches Paar bedeutet...“ (134). Ihre ,Kronung, Apo-
theose und Hochzeit bedeuten die auf héchster Stufe mdoglich
gewordene Gleichsetzung und Gleichberechtigung von BewubBtsein
und UnbewuBtem, eine erlésende coincidentia oppositorum® (138).

Ebenso wie Rex und Regina ,gehtrt auch das Urelternpaar zu
jenen Gestalten, durch welche die Alchemie ihre Gegensatzsymbo-
lik ausdriickt® (140). Deswegen spricht das néchste Kapitel (V.
140—223) von ,Adam und Eva“, wobei allerdings sehr bemer-
kenswert erscheint, daB Adam ,unvergleichlich hdufiger erwdhnt
wird als Eva“ (140). Er wird ,als erster Adept® bezeichnet
(157—167). In ihm liegt, ,eine Gegensétzlichkeit von Grund auf,
nédmlich der Widerspruch zwischen korperlicher und geistiger
Natur, welcher schon frith empfunden wurde® (170). ,Der ,alte
Adam'® (176-178) entspricht dem primitiven Menschen in uns und
hat etwas mit dem Archetypus des Schattens zu tun (183). Anderer-
seits entspricht ,Adam als Ganzheit" (179-185) dem Archetypus
des Menschen, personifiziert als solcher die ,Idee des Homo-
Maximus®, in der ,sich wiederum das Obere und das Untere der
Schopfung vereinigt” (185).

Im letzten Kapitel (VI. 224—334) behandelt ]J. dann das
eigentliche Thema seiner Altersstudie: ,Die Konjunktion®.
Warum es auch zuvor stindig anklang, wird dadurch verstédndlich,
daB alle Ausfithrungen bislang Vorbereitungen auf dieses zentrale
Bestreben der Alchemie darstellten. AuBerdem sind die Vereini-
gungsbemiithungen der Adepten und die Selbstverwirklichungs-
bemiihungen der ,Komplexen Psychologie® als Synonyme zu
betrachten. ,Als die erste Stufe der Konjunktion, bzw. Individua-
tion* haben die Alchemisten ,mit Recht die ,unio mentalis in
superatione corporis‘® verstanden (241), d.h. sie intendierten die
Herstellung eines Wesens, das eine totale Gegensatzvereinigung
garantierte. ,Es mubte geistig sowohl wie stofflich, lebend so
wohl wie unbelebt, ménnlich wie weiblich, alt wie jung und
(vermutlich) moralisch neutral sein. Es muBte vom Menschen
geschaffen und zugleich als ein ,increatum’ die Gottheit selber sein
(\Deus terrestris‘) (242). Das Hauptsymbol der zweiten Stufe ist
dann die sog. .,chymische Hochzeit, die sich in der Retorte voll-
zog". Sie besagt die nach der superatio corporis anvisierte ,Wie-
dervereinigung der geistigen Position mit der Korpersphdre" (1.c.).
Dieses alchymische Matrimonium erlangt seine unerldBliche Bedeu-
tung dadurch, daB ,erst von hier aus die vollendete coniunctio
erreicht werden® kann, ,némlich die Vereinigung mit dem, ,unus
mundus‘* (246), worunter ,die potentielle Welt des ersten Schop-
fungstages” zu verstehen ist, ,als noch nichts in actu, d.h. in der
Zwei- und Vielzahl war, sondern nur Eines® (3813). Damit ist dann
die dritte und Endstufe der Konjunktion erreicht.

In der chymischen Hochzeit, der alchemistischen Version des
archetypischen Hierogamos, erkennt und gestaltet der Adept also
meditativ die psychophysische Einheit des Selbst, das ,Grund und
Ursprung der individuellen Persénlichkeit® (L c¢.) bedeutet, und auf
eben der Basis dieser ,unbeschreiblichen und iiberempirischen
Ganzheit* (316) erwartet und erhofft er die ,unio mystica mit der
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potentiellen Welt" des unus mundus, der ,in der Tat... der Hin-
tergrund unserer empirischen Welt zu sein scheint"; denn ,zwei-
fellos beruht die Idee des unus mundus auf der Annahme, daf
die Vielfdltigkeit der empirischen Welt auf der Grundlage einer
Einheit derselben beruhe, und daB nicht zwei oder mehrere prin-
zipiell geschiedene Welten zusammen existieren oder miteinander
vermengt seien® (317 und 318). Psychologisch ausgedriickt, handelt
es sich bei dem mysterium coniunctionis des von den Alchemisten
in symbolischem Vorgriff auch ,caelum®, ,medicina universalis,
»Alexipharmacum®, ,medicina catholica, ,balsamum* oder ,elixier
vitae*, ,vivus lapis® genannten Selbst mit dem unus mundus um
eine ,Synthese des Bewufiseins mit dem Unbewufiten” (318. 319,
Hvhg. v. ].). Die Eroffnung des psychologischen Aspekts aber
bedeutet die Weiterfithrung der alchemistischen Bemiihungen, in-
dem sie auf den Stand moderner Erkenntnismoglichkeiten erhoben
werden.

So besteht das Endergebnis der Forschungen J.s iiber das
Opus der Alchemisten darin, daB er die Symbole, die ,dort in den
Stoff projiziert erscheinen“, in den Trdumen seiner Patienten
wiederzufinden glaubt, nur mit dem Unterschied, daB sie im letz-
teren Falle ,als psychische Symbole verstanden sind. Das arcanum
chymicum hat sich also in ein psychisches Ereignis umgewandelt,
ohne etwas von seiner urspriinglichen Numinositdt eingebiiit zu
haben" (324). Dieses neue Wissen hat die moderne Tiefenpsycholo-
gie freigelegt. J. hilt diese Errungenschaft besonders deswegen fiir
.einen betrdchtlichen Fortschritt®, weil dadurch ,eine groBe Ver-
dnderung” eingetreten sei; ,denn aus der Selbsterkenntnis”, die
mit dieser iiber die unbewuften Projektionen der Alchemisten
hinauslangende ,Wendung ins Psychologische® zwangsldufig ein-
hergeht, ,ergeben sich gewisse ethische Konsequenzen, die micht
nur Gegenstand des Wissens sind, sondern auch auf praktische
Ausfithrung dringen“ (I. ¢. und 325. 326). Daher ,konnen wir
heute sehen, wie der gesamte alchemistische GegensatzprozeDl

. ebensogut den Individuationsweg eines einzelnen Individuums
darstellen kann“ und die Méglichkeit bietet, ,den Individuations-
prozeB in seinen hauptsdchlichsten Aspekten zu beschreiben®
(336. 337).

Wenn wir nun die Frage stellen, was all das eigentlich mit Theo -
logie zu tun habe, dann lassen sich mehrfache Bezugsstringe von
betrédchtlicher Tragweite aufzeigen. So ist vorab z.B. auf das historische
Faktum zu verweisen, daB Christentum und Alchemie fast anderthalb
Jahrtausende hindurch, vom Zeitalter der Gnosis — laut Reinhard
Federmann (Die konigliche Kunst. Eine Geschichte der Alchemie, Wien-
Berlin-Stuttgart 1964, S. 22) ,besteht kein Zweifel daran, daB die
Alchemie, ihrer ganzen Mentalitdt nach, gnostischen Ursprungs ist® —
bis hinauf zu Goethes ,Faust”, sich stindig beriihrt haben. Man denke
nur an Albertus Magnus (vgl. ebd. 115-181: Der chymische Ofen im
Kloster). Es kam sogar insofern zu gegenseitiger Befruchtung, als die
Alchemisten bei ihrem Streben nach umfassender Ganzheitserkenntnis
»irgendwie alle Anblicke des menschlichen Daseins“ in ihr Opus ein-
bezogen, also auch die Offenbarungswahrheiten des Christentums,
sdie dem vorchristlichen Altertum verborgen® waren, wihrend der
christlichen Theologie fiir ihr Eindringen in die Glaubensinhalte durch
die alchemistische Symbolik ,etwas wie ein natiirlicher Spiegel”, nach
Art der biblischen Gleichnisse, zur Verfiigung stand, ,der iiber die
Betrachtung der Natur zur wahren Gnosis fithren konnte“ (Titus Burck-
hardt, Alchemie. Sinn und Weltbild, Olten-Freiburg 1960, S. 22 und 19).

Ferner: da wir es beim opus alchymicum offenkundig, wie schon
das Endstadium der Konjunktion, ndmlich die unio mystica mit dem
unus mundus, beweist, mit naturaler Mystik zu tun haben (vgl. z. B.
2. Hbbd, 8. 117 und ,Psychologie und Alchemie* 8. 512, Anm. 1; hierzu
besonders erhellend: T. Burckhardt, a.a.0., S. 26—29), ist der Theologe,
der die tiefenpsychologische Wiedererweckung dieses auch anthropolo-
gisch héchst bedeutsamen Phédnomenkomplexes, seinem Rang entspre-
chend, zur Kenntnis nimmt, ernstlich gehalten, diese spezifischen Aus-
drucksformen den wesenseigenen AuBerungen der christlich-personalen
Mystik gegeniiberzustellen, zumal die Alchemie christliche Elemente in
iiberreichem MaBe und oftmals recht bedenkenlos in sich hineingesogen
und fiir ihre eigenen Bediirfnisse relativierend zurechtpripariert hat.
Das daraus entstandene Amalgam, das J.s ,Komplexe Psychologie”
fiir die Moderne neu konstituiert hat, ist infolgedessen, auf Kosten des
Wesensgehalts christlichen Offenbarungsgutes, derart von Verschleifun-
gen und schillernden Verwischungen durchzogen, daB dem Theologen
die duberst diffizile Aufgabe gestellt ist, hier fach- und sachgerecht zu
differenzieren, d.h. fiir unser empirisch-natur-wissenschaftliches Zeit-
alter eine &hnliche Klirungsarbeit zu leisten wie z.B. Irendus von
Lyon fiir die patristische Epoche, nur daB solche Erérterungen wegen
des Einblicks in die psychologisch-anthropoligischen Hintergriinde und
Zusammenhénge dieser Phi#inomene wie ihn der Fortschritt der histo-
rischen und empirischen Wissenschaften nunmehr erméglicht, heutzutage

weit konzentrierter unternommen werden koénnen und auch auf einer
viel héheren Ebene naiver Glaubenspathik erfolgen miissen als dazumal
(Gerade wegen des nunmehr zur Verfiigung stehenden Materials bleibt
dennoch der Satz des Irendus aus ,Adversus haereses® I, sub fine, erst
recht bestehen: ,Adversus eos [sc. die Gnostiker] victoria est senten-
tiae eorum manifestatio”).

Weiterhin: durch den Erweis wesentlicher Ubereinstimmung zwischen
ihren Erhebungen und alchemistischer Bildpraxis st6Bt die Tiefenpsycho-
logie Jungscher Observanz in eine theologische und pastorale Liicke von
betrdchtlichem AusmaB wund verhédngnisvollen Auswirkungen hinein,
Speziell auf die theologische hat Alois Mager vor iiber 25 Jahren hin-
gewiesen, wenn er damals bemerkte, ,wie wenig an sich die theolo-
gischen Grundlagen der Mystik noch gekldrt sind..." und daB Theolo-
gie und Aszese daher gezwungen seien, ,sich mit ihr grundsédtzlicher
zu befassen und ihr im theologischen Lehrplan neben den bisherigen
Fichern einen ebenbiirtigen Platz einzurdumen® (A. Mager, Mystik als
seelische Wirklichkeit. Eine Psychologie der Mystik, Graz-Salzburg
1946, S. 402). Leider sind wir darin bis heute nicht allzu viel weiter
gekommen. Das ist deswegen so bedauerlich und gefdhrlich zugleich,
weil es hier ndmlich keineswegs nur um die auBergewdhnlichen Formen
christlicher Mystik geht, sondern um die Realitdt alltdglicher Glaubens-
erfahrungen, die eben nicht, wie fast durchgehend seit der Uberméchti-
gung der Bemiithungen Sailers, Hirschers u. a. durch die Neuscholastik,
als vage Futilititen zu betrachten und zu behandeln sind. So steht die
pastorale Praxis den mehr oder weniger gereinigten Glaubenserfahrun-
gen lebendiger Gldubiger, in denen sich die gleiche imaginative Grund-
anlage riihrt wie bei den Alchemisten, immer noch ziemlich hilflos gegen-
iiber. Vor allem aber blodkiert sie, und zwar seit Generationen bereits,
den Erwerb solcher, nunmehr vom Glauben durchwalteten Erfahrungs-
weisen personalen Charakters viel eher, als daB sie ihn fordert. Es ist
sehr wahrscheinlich, daB der horizontale Umtrieb, der seit geraumer Zeit
permanent gefordert wird, diesen Ausfall an innerer Glaubenslebendig-
keit unbewubt verhiillen soll. Andererseits ist jedoch nachdriicklich zu
betonen, daB gerade echte Glaubenserfahrungen sich stets in verstdrkte
Sozialbeziige umzusetzen pflegen, wihrend die Alchemie ,mit ihrer
,unpersonlichen‘ Betrachtung der seelischen Welt dem Wege der Er-
kenntnis, der Gnosis, nihersteht als dem Weg der Liebe“ (T. Burck-
hardt, a.a.0., S. 29).

Damit ist nun zugleich auch auf den grundsiitzlichen Mangel der
+Komplexen Psychologie” J.s hingewiesen, die mit ihrem Individuations-
begriff zentrale Realititen des menschlichen Seelenlebens aufgedeckt
hat, die ob ihrer anthropologischen Allgemeinbedeutung nicht mehr iiber-
gangen werden diirfen, wenngleich ihr Verhédltnis zum christlichen
Daseinsvollzug erst noch klarer zu bestimmen ist, als das bislang
geschah. Wie verhingnisvoll sich das pastorale Odem der Vernachlédssi-
gung einer wirklichkeitsgesittigten Anleitung zu personaler Glaubens-
unmittelbarkeit bereits ausgewirkt hat, lehrt z.B. das Hippie- und
Gammlertum der Gegenwart, dessen fehlgeleitete Sehnsiichte u. a. auch
diesen Ausfall durch eine allbeseligende coniunctio mit dem unus
mundus tiiber das Mittel der Psychopharmaka wettzumachen suchen.
Zumal in dem postalchemistischen Sdkulum unserer vielberedeten Lei-
stungsgesellschaft bleibt insbesondere den zahlreichen urspriinglichen,
noch auf menschliche Wesensganzheit ausgerichteten und infolgedessen
reich veranlagten Naturen z.T. kaum ein anderer Ausweg, wenn unsere
Pastoral ihnen die wahrhaft begliickende Lésung weiterhin so kldglich
wie bisher vor Augen stellt: die exemplarische Konjunktion (sic!) von
Glaubenswirklichkeit und Vollmenschlichkeit, um aus dieser Symbiose
heraus elementar zu leben.

Weichs Johannes Tenzler

Winter, Gibson: Grundlegung einer Ethik der Gesellschaft. Sozialwis-
senschaft, Ethik und Gesellschaftspolitik. — Mainz: Kaiser/Griinewald
1970. 303 S. (Gesellschaft und Theologie, Abt. Sozialwissenschaftliche
Analysen. Nr. 3) kart. DM 24.—

Der Titel der Originalausgabe ,Elemente fiir eine Sozialethik;
sozialwissenschaftliche und ethische Perspektiven des Sozialpro-
zesses" gibt den Inhalt des Werkes treffender wieder als der Titel
der deutschen Ubersetzung ,Grundlegung einer Ethik der Gesell-
schaft“. Der Verf. will eine Einfiihrung in die Probleme einer
Ethik der Gesellschaft bieten (13 u.®.), indem er einige in den
USA erarbeitete Hauptrichtungen der Sozialwissenschaft kritisch
entfaltet, wesentlich erweitert, vertieft und prézisiert, was in
Kap. 4 [,Das Wesen der sozialen Welt': 101—134) seinen konzisen
Niederschlag gefunden hat, auf das hin und von dem her die
Kapitel 1-6 zu wiirdigen sind. Der Leser wird dabei nicht nur mit
den bedeutsamen soziologischen Auffassungen in Amerika bekannt
gemacht, sondern kann auch die kritische Weiterentwicklung bzw.
Einordnung eben dieser Theorien in einen umfassenderen Horizont
verfolgen, den der Verf. mit Hilfe der phinomenologischen Methode
durch eigene wissenschaftliche Analysen eroffnet und im ,Wir-
Bezug' gegeben sieht. In ihm erblickt er das Apriori der Sozialitdt,
worin Einheit ihm zum ,Schliisselbegriff (123) wird fiir alles, was
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in der sozialen. Welt Bedeutung hat. Diesen Horizont auch nur um-
riBhaft zu skizzieren, so verlockend das wéire, kann in einer
Besprechung — leider — nicht vorgenommen werden. Diese seine
Konzeption verlangt ein griindliches Studium, nicht nur weil sie
mit Hilfe in der amerikanischen Soziologie intensiv erorterter Ter-
mini und Kategorien, die in der deutschen Ubersetzung noch 6fters
in englischer Sprache beigedrudkt werden sollten, gezeichnet wird,
sondern dariiber hinaus Neuland erschlieBt, das bis zur Freiheit
vorstoBt und den sozialen Determinismus iiberwindet.

Relevant fiir eine Rezension in der ThRv ist auch Kap. 7 (,Eine
Ethik der sozialen Welt": 225—261), worin die ethische Bedeutung
der in Kap. 4 analysiertenn Sozialitdt, die in einem konzisen
Resiimee noch einmal dargeboten wird, hervortritt, und das Ver-
hiltnis von Sozialwissenschaft und sozialethischer Reflexion skiz-
ziert wird. Der Verf. vermag daraus die grundlegenden Normen
des Sozialen — allerdings nur nach ihrer Formalitdt — zu explizie-
ren, die ,in dieser wesentlichen Struktur der Sozialitit impliziert
sind“ (237). Im Wir-Bezug sieht er den Logos und das Ethos fiir
die soziale Wirklichkeit. Er entwickelt es aus der Kernstruktur der
Sozialitdt, sieht im Wesen der sozialen Welt die Basis fiir eine
Sozialethik (10); daraus eruiert er die Normativitit der Gegen-
seitigkeit, welche in der Liebe besteht. Von der in der Kernstruktur
angezeigten Normativitdt unterscheidet er abgeleitete Strukturen,
in denen die Gerechtigkeit normative Kraft besitzt, die aber in der
Liebe ihr letztes Kriterium hat (242). Man muB das ganze Kapitel
mit seinen Subtilitdten und Differenzierungen bedéchtig studieren,
um die Wahrheit und Giiltigkeit der so konventionell klingenden
Normen zu erkennen. Der Verf. ist der Meinung, daB sozialwissen-
schaftliche Ergriindung und biblische Tradition sich hier gegenseitig
bestitigen und er 6ffnet so den Zugang zur theologischen Dimen-
sion, welche des Verf.s letzte Intention ist (vgl. 11). Von dieser ist
jedoch nur andeutungsweise die Rede (vgl. 232; 259; 287); es wird
dafiir sozusagen nur das Vorfeld erarbeitet. Sein Begriff von Theo-
logie wird nirgendwo so deutlich, dab die Hinfithrung zur theolo-
gischen Dimension schon Konturen gewénne.

Im SchluBkapitel (262—295) wird die Komplementaritit von
Sozialwissenschaft und Sozialethik um der situationsgerechten
Verwirklichung der Sozialitdt willen als erforderlich aufgewiesen.

Das Buch ist in 3 Teile gegliedert: ,Das Problem der Sozialwissen-
schaft' (21-97); ,FEine Wissenschaft von der sozialen Welt* (101—222);
,Ethik der Gesellschaft (225—295). Seine Lektiire stellt hohe Anforderun-
gen. Jedes der 8 Kapitel bietet neben der Uberschrift zugleich ein will-
kommenes erstorientierendes Resiimee. 7 beigegebene Tafeln fassen
schematisch an passender Stelle den diffizilen Kontext zusammen.
Einige festgestellte Druckfehler sind belanglos. Im Namensregister sollte
bei Schroeder W. 237 vermerkt, bei Voegelin E. 42 durch 147 ersetzt
werden. Das begriiBenswerte Sachregister verhilft zum umsichtigen
Studium ohne davon zu dispensieren.

Ubersetzern und Verlag ist zu danken, das vorliegende Opus
dem deutschsprachigen Forschungskreis zugénglich gemacht zu
haben. Viele Einsichten aus amerikanischem soziologischem Den-
ken kénnten der Erarbeitung einer Sozialtheologie hochst dienlich
sein. Der Rezensent sieht in dieser Veréffentlichung eine 1. thema-
tische Parallele zu seinem Entwurf einer Sozialtheologie (Sozial-
ethik, Miinchen 1959), den E. Przywara als ,thomasische Soziolo-
gie" gewiirdigt hat. Winters Opus konnte ein bedeutsamer Impuls
zu weiterer Diskussion dieser Thematik werden, die — nach W.
Dreier — noch nicht in Gang gekommen ist.

Mainz Ludwig Berg
Bertrams, Wilhelm S.]J.: Quaestiones fundamentales iuris canonici. —

Roma: Libreria Editrice Universita Gregoriana 1969. 686 S. Lit 8000.—

Der Verf.,, Kanonist an der Pépstlichen Universitit Gregoriana,
Konsultor der piépstlichen Kommission fiir die Neuordnung des
kanonischen Rechts, Peritus des Vaticanum II und Mitglied (!) der
ersten Bischofssynode 1967, legt unter einem ziemlich anspruchs-
vollen Titel eine Sammlung verschiedener Aufsétze aus den Jahren
19441969 vor. Die Beitrdge (in lateinischer, italienischer und deut-
scher Sprache) befassen sich in einem ersten Teil mit Fragen der
philosophischen und theologischen Grundlegung der kirchlichen
Rechtsordnung (Seinsethik und Naturrecht, Ethos des Kirchen-
rechts), sodann in Teil II mit der Struktur der Kirche (charisma-
tisch-institutionelle Verfassung), im dritten Abschnitt mit der
Hierarchie (Primat-Episkopat, Kollegialitit), in Teil IV mit dem
sogenannten Subsidiaritdtsprinzip und schlieBlich mit Spezialpro-
blemen (Exemtion der Ordensleute, Zolibat). Allesin allem gesehen

also ein thematisch gewichtiger und auch formal gut durchgearbei-
teter Band.

Es bleibt allerdings zu fragen, ob diese Aufsatzsammlung nicht auch
das Schicksal so manch anderer teile, trotz oder gerade wegen der
hohen Zielsetzung des Autors einen etwas zwiespéltigen Eindruck zu
hinterlassen. Eine derartige Publikation bleibt ja meist ein zweischnei-
diges Unterfangen, vor allem, wenn Teilbeitrdge fiinfundzwanzig Jahre
zuriickliegen, fiinfundzwanzig Jahre zumal, in denen sich allerhand
in Kirche und Welt gewandelt hat. Der Verf. stellt zwar sich und seine
Disziplin, die ihm so manche wertvolle Anregung rechtsphilosophischer
und rechtsdogmatischer Art zu verdanken hat, in immer wieder iiber-
raschender Originalitdt dar, doch will nicht recht einleuchten, weshalb
die aufgezeigten Entwicklungslinien (,evolutio in conceptione auctoris®,
S. 5) nicht bis in die Gegenwart hinein weitergezogen werden.

Die Explosion der modernen Theologie scheint fast spurlos an diesen
»Quaestiones fundamentales iuris canonici“ vorbeigegangen zu sein,
was sich unter anderem im Schweigen iiber anerkannte theologische
Autoren von heute manifestiert. Im iibrigen hédtte man auch gerne
Fragestellungen wie ,Demokratisierung der Kirche”, geistliches Amt
oder Okumene angegangen gesehen. Ebenso vermiBt man etwa in der
dringend notwendigen Auseinandersetzung um die Rechtsgestalt der
Kirche, bei der der Verf. mit viel Liebe sein Bild der ,structura interna
— externa” (260—298) zu zeichnen sucht, einen Hinweis auf ein wirklich
praktikables und justiziables Recht des Volkes Gottes. Gerade auch
wenn man der Auffassung von der Kirche als einer ,societas perfecta“
nahesteht (46, 53, 100), konnte man sich nach dem Verbleib der mensch-
lichen Grundrechte in eben dieser Gesellschaft fragen und daraufhin
zur Kritik am derzeitigen System sowie zu den entsprechenden Postu-
laten durchstobBen.

Fiir den Leser des Jahres 1971 wire die Stellungnahme eines so
einfluBreichen Kanonisten, der gleichsam auf sein wissenschaftliches
Lebenswerk zuriickblickt, zu der angesprochenen Problematik vielleicht
interessanter gewesen als die vom Verf. seinen ,Quaestiones fundamen-
tales iuris canonici“ zugerechneten ,Scholastikergeliibde der Gesellschaft
Jesu" (668—675).

Miinster Horst Herrmann

Fappani A. — Goffi T. — Ondei E.: La polemica divorzista in Italia. —
Brescia: Queriniana 1970. 153 S. kart. Lit 1500.—

Das vorliegende Buch gibt einen geschichtlichen Uberblick iiber die
seit iiber hundert Jahren unternommenen Versuche, die Scheidung im
katholischen Italien einzufithren (vgl. dazu etwa das Buch ,Cosi annulla
la Sacra Rota. Divorzio di classe nell'Italia clericale von M. Mellini,
Roma 1969). Es ist in einer echten, wenn auch manchmal iibertrieben
erscheinenden Sorge um den Bestand von Ehe und Familie in der
besonders gelagerten gesellschaftlichen Struktur dieses Landes geschrie-
ben. So ist auch die von aktueller Polemik getragene Absicht verstdnd-
lich, das katholische Eherecht ohne Abstriche durchzuhalten. Die beiden
Aufsétze im Anhang von E. Ondei ,Stato e Chiesa di fronte al divor-
zio" und von T. Goffi ,Il divorzio nella valutazione cristiana® erheben
denn auch nicht den Anspruch, in die theologische und kanonistische
Diskussion um die Unaufléslichkeit der Ehe, wie sie sich etwa im
deutschen Sprachraum findet, wegweisend einzugreifen.

Nachdem der italienische Staat nun seit kurzem unter besonderen
Umsténden eine zivilrechtliche Scheidung ermdglicht, ist das Buch allein
fiir einen begrenzten Leserkreis von historischem Interesse. Die Tages-
ereignisse haben sein Anliegen hinter sich gelassen.

Miinster Horst Herrmann

Grosse-Jager, Hermann: Eucharistiefeier fiir Kinder. Ein Werkbuch fiir
Eltern, Kindergirtnerinnen, Priester und Lehrer zur Vorbereitung der
Eucharistiefeier fiir Kinder vom 5.—8. Lebensjahr. — Diisseldorf:
Palmos 1969. 154 S. Balacron DM 12.80
Da Professor Dr. E. |. Lengeling (Minster) im Vorwort auf

die Erfordernisse eines solchen Buches vor allem in Sicht auf das
Vaticanum II hinweist und der Verf. in der Einleitung den phéno-
menologischen Ansatz (Unbehagen gegeniiber verschiedenen For-
men und Weisen der MeBfeier mit Kindern) aufzeigt, setzt letzterer
sich weiters in fiinf ausfiihrlichen Kapiteln mit dem Gesamtpro-
blem der Kindermesse (11-78) auseinander. Diesem ersten, mehr
theoretischen Teil, 148t der Verf. den ein Werkbuch rechtfertigen-
den praktischen Teil (mit Textvorschldgen, Liedern, kurzen Predigt-
skizzen...) folgen. Es ist daher verstdndlich, daB vor allem Prak-
tiker dem Buch eine gute Empfehlung bescheinigen.

Doch sollte man nicht vergessen: Gerade die Praxis bedarf griindlicher
Untersuchung und Basierung durch die heute zur Diskussion stehende
Theorie. So wollen auch die Theoretiker zu Wort kommen. G.-].
meistert dieses Anliegen souverdn. Er skizziert ndmlich anfangs (Kap I,
S. 11-25) in knappen ,Traktaten“ die Fragenkomplexe ,Liturgie und
Kindermesse“. In einem ersten von drei Themenkreisen beleuchtet er
die ,Entwidklung der Mebfeier” grundsitzlich, wobei er vor allem den
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Ausgangsstand seiner Arbeit, die Doppelgeleisigkeit in der KindermeB-
feier (z.B. Erwachsenentext wird leise gelesen, der KindermeBtext von
einem Lektor vorgebracht) klar absteckt. Weiters bietet G.-]. die Bestim-
mungen der Konzilskonstitution iiber die hl. Liturgie (1963), welche
die Messe als ,Tun aller Versammelten charakterisiert und ein so
gelibtes Doppelgeschehen ablehnt. Kritisch setzt sich der Autor dann
auch mit ,der neuen Situation, die neues Bedenken fordert” (15—25)
auseinander. Ausgehend von der Schwierigkeit gemeinsamer Gottes-
dienstfeiern (verschiedene Altersstufen, uniiberschaubare Menge; Eltern-
Kind, konflikt® ...) verweist der Verf. zugleich auf folgenschwere Nach-
teile der ,Nur-Kindermesse® hin. (, ... es darf keine Isolierung geben“;
 Fortfithrung des Taufkatechumenats”; Dreher: ,... der gute Erwach-
senengottesdienst ist der beste Kindergottesdienst...“). Eine Vielzahl
an Fragen mit einer groBen Streubreite an Ansichten also.

Wie versucht sich nun G.-]. aus diesem fatalen Zweifrontenkrieg her-
auszumandvrieren? Das Zauberwort heiBt: ,Kindermesse als Gruppen-
Gottesdienst® (19). Bestimmt keine absolute Neuheit — aber der Verf.
versteht es, eine Menge von Griinden und Bedingungen fiir diesen
Ansatz gesammelt darzubieten, Kriterien (Kindes- und AltersgeméBheit,
Vorbereitung, Fassungsvermégen ... aufzuzeigen und methodische Kon-
sequenzen durchzudenken. Unter diesem Aspekt ,formt® G.-J. Hdie
Ordnung eines Gruppengottesdienstes fiir Kinder* (22—25), wobei er eher
die Ausrichtung nach einem Erwachsenengottesdienst (als nach einer
differenzierten Kinderfeier) im Auge hat.

Diesem Standpunkt entsprechend entwirft in der Folge der Verf.
sehr subtil die ,Eucharistiefeier fiir fiinf- bis achtjihrige Kinder" (Kap
II, S. 26-34). Der Inhalt in Schlagworten: Einiges zum Alter der Kinder
(psychologisch: Grundbefindlichkeit,..); Griinde fiir den Status dieser
Feier (theologisch: Das Verhiltnis des Kindes zu Gott — Kinderglaube —
und zum Sakrament im Gesamtrahmen der rel. Erziehung): ,Kinder-
Eucharistie® im Rahmen der Gottesdienstplanung einer Gemeinde (Rel.
pidagogisch-methodische Erwidgungen: Wie oft, zu welcher Zeit, mit
wem . ..7)

Am ausfiihrlichsten allerdings wird das Kapitel III: (35-46) ,Struktur-
elemente einer MeBfeier fiir Kinder* behandelt. Zweifellos ist es schwie-
rig von der Erwachsenenfeier her treffsicher auch kindgem#B wirklich
passende Schwerpunkte zu setzen. G.-]J. stellt sich daher sehr gezielt
einem Wagnis: (fast in Widerspruch zu Kapitel I und II!). Er 146t die
Feier auf Eigenerfahrungen und Eigenansidtzen aus der Kinderwelt
basieren. Dieser kithne Wurf hat insofern reichen Erfolg gebracht, als
diese Ideen zur Arbeitsgrundlage der Komission fiir Kinderliturgie
im deutschsprachigen Raum wurden (bereits in der empfehlenswerten
Broschiire ,Gottesdienstfeier fiir Kinder® Deutscher Kat. Verein — Miin-
chen 1970 literarisch fixiert). In den einzelnen Teilschritten dieses Kapi-
tels begegnet der Verf. dann einzelnen ,Elementen der Feier”. Er seziert
diese nach Inhaltsfragen, Schwierigkeitsmomenten, Problemen des Vor-
verstindnisses, nach pastoralen Anliegen usw.... um jeweils abschlie-
Bend zum ,Geeignetsten fiir die Euchristiefeier mit Kindern" zu kommen.

Vorwiegend organisatorische Probleme werden im Kapitel V (Der
Raum: Teilnehmerzahl? Gliederung und Einrichtung? GroBe und Aus-
wahl? S. 65-69) und VI (Die Eltern und Katechumenatshelfer: Mitwir-
kung, Kontakte und Gesprichskreise, Ubernahme liturgischer Funktionen
mit und durch die Elternschaft) besprochen. Soweit der Inhalt.

Wie schon erwihnt, stellt dieses Werk einen entscheidenden
Schritt zur Losung der aufgezeigten Themenkreise dar. Entschei-
dend deshalb, weil G.-]. das Verstindnis des Kindes in der jeweils
bestimmten Alters- und Entwiddungsstufe zum Ansatz erwiihlt hat
und daher von vornherein ,nicht iiber die Képfe der Kinder hin-
weg"” (Tilmann) redet. Leider bleiben hierbei aber einige andere
Probleme offen wie z.B.: der Versuch eines nahtlosen In-eins-
Setzens von Erwachsenengottesdienst und KindermeBfeier. In die-
sem Fall mischt er eine Vielzahl von Meinungen zu einem viel-
stimmigen Ganzen, wobei man die sonst so klar verfochtene eigene
Linie vermiBt. Hier wire zweifellos der Weg, den Lelubre/Lauren-
tin in ihren ,celebrations® -- ,Einfiihrung in die Kinderliturgie® —
anbieten, giinstiger, obwohl dort fehlende Methodik den angestreb-
ten Erfolg in Frage stellen.

Aus einigen solcher Ungereimtheiten rekrutieren ungewollte
Akzentverschiebungen und echte Méngel im praktischen Teil.
Stellvertretend fiir viele seien nur einige allgemeine Merkmale
aufgefithrt: zu abstrakte Sprache in Gebetsbeispielen; antiquierte
Formulierungen; hiufig rein deduktives Entfalten von Perikopen in
den Predigtskizzen...

Den gewiegten Kenner kinderliturgischer Probleme, den emsi-
gen und pflichtbewuBten Praktiker, den heiBhungrigen und hilfe-
suchenden ,Interessenten”, den engagierten katech. Berater usw.
wird dieses Werk nicht nur vorziiglich iiber den Stand der heutigen
Entwicklung informieren, sondern auch dariiber hinaus eine echte
Orientierung fiir kiinftige Theorie und Praxis bieten.

Graz Albert Hofer

Laurentin, André und Dujarier, Michel: Catéchuménat. Données de
P’histoire et perspectives mouvelles. — Paris: Editions du Centurion
1969. 437 S. (Publications de I’Abbaye de Saint André. Vivante Litur-
gie 83) kart. FF 25.75
Da Jahrhunderte hindurch die Praxis der Kindertaufe vor-

herrschte und Taufe und Glaube, Taufe und Bekehrung vonein-
ander getrennt waren, konnte der Blidk auf den inneren Zusam-
menhang von Glaube und Taufe verlorengehen. Was Taufe und
Sakrament sind, bestimmte man von der Kindertaufe her. Inzwi-
schen hat man wieder die Erwachsenentaufe als Vollform der
Taufe sehen gelernt. Dazu hat unter anderem die Erneuerung des
Katechumenats wihrend der letzten 15 bis 20 Jahre in Frankreich
und in anderen Lindern beigetragen. Sie hat wesentliche Themen
wie: Glaube und Sakrament, Bekehrung, Liturgie und moderne
Mentalitit, Verantwortung und Engagement der Christen in den
Blickpunkt geriickt. Das im folgenden vorgestellte Werk bietet
eine erste systematische Darstellung aufgrund der jlingsten Erfah-
rungen mit dem erneuerten Katechumenat in Frankreich und in
Dahomey/Westafrika und aufgrund historischer Forschungen iiber
den altchristlichen Katechumenat. Sein Titel, der im Deutschen
etwas blaB mit ,Katechumenat in Geschichte und Gegenwart"
wiedergegeben werden kénnte, 18t auf einen Zusammenhang
zwischen dem altchristlichen und dem erneuerten Katechumenat
schlieBen.

Die Verf. haben nicht die Absicht, die ,gegenwartigen Erfah-
rungen® mit dem erneuerten Katechumenat darzustellen und
Junmittelbar praktische Anregungen® (288) zu geben. Vielmehr
wollen sie aufgrund der Geschichte des altchristlichen Katechu-
menats und der neuen Erfahrungen ,die konstitutiven Elemente
des Katechumenats® (13f) herausstellen und damit ,ein Arbeits-
intrument® (288) fiir ,verschiedene Realisierungsmoglichkeiten” (14)
bieten.

Ende der fiinfziger Jahre haben die Verf. in einer der Katechu-
menatsgemeinschaften von Paris zusammengearbeitet. Beide haben
iiber Themen aus der Patristik gearbeitet, Dujarier z. B. iiber die
Patenschaft der Erwachsenen in den ersten drei Jahrhunderten der
Kirche (Le parrainage des adultes aux trois premiers siécles de
I'figlise. Recherche historique sur 'évolution des garanties et des
étapes catéchuménales avant 313. = Parole et Mission 4. Paris: Les
Editions du Cerf 1962. 451 S.) Beide nehmen, zwar in verschiedener
Weise, auch weiterhin an der Arbeit des Katechumenats teil:
Dujarier in Dahomey, Laurentin als Arbeiterpriester in Paris. Ihr
Werk ist also aus stindiger Konfrontation von Praxis und Reflexion
erwachsen.

Auch das Werk selbst stellt in mehrfacher Hinsicht eine Kon-
frontation dar. Die neuen Problemstellungen und Erfahrungen wer-
den mit denen des altchristlichen Katechumenats konfrontiert. Da-
bei wird deutlich, daB die geschichtliche Entwicklung damals und
heute umgekehrt verlduft: damals zum Verschwinden des Kate-
chumenats, heute zu seinem Wiederaufleben. — Die Autoren ver-
gleichen den Katechumenat in einem altchristlichen Land (Frank-
reich) mit dem Katechumenat in einem Land mit junger Christen-
heit (Dahomey). Dabei werden dieselben Grundstrukturen sicht-
bar. Die Unterschiede liegen in der andersgearteten Situation der
Kirche und in der verschiedenen Mentalitdit der Menschen. Hier
werden Perspektiven kiinftiger Zusammenarbeit erkennbar. — Die
instituitonelle Kirche wird konfrontiert mit der Mentalitdt ver-
schiedener Kulturen und mit der Mentalitit des modernen von
der Technik geprdgten Menschen. Das bedeutet nicht nur eine
Kontestation der institutionellen Kirche, sondern auch bestimmter
Formen des Katechumenats. — Die einzelnen Teile des Werkes
stehen in einer gewissen Spannung zueinander. Dujarier hat die
beiden ersten Teile verfabt, Laurentin das erste Kapitel des zweiten
Teiles und den dritten Teil. Obschon die Verf. ihre Texte aus-
getauscht und itberarbeitet haben und obschon sie bemiiht waren,
personliche theologische Einstellungen zuriicktreten zu lassen,
bleibt dem Leser eine unterschiedliche Akzentuierung nicht ver-
borgen. — Diese mehrfache Konfrontation und das Engagement
der Autoren verleihen dem Buch Lebendigkeit und regen zur Aus-
einandersetzung an.

Das Werk ist in drei Teile gegliedert. Der erste Teil ,Geschichte
des Katechumenats und seiner Pastoral“ (23—82) zeichnet die Geschichte
des altchristlichen Katechumenats nach und arbeitet seine Grundlinien
heraus: Glaube und Bekehrung sind die inneren Strukturen der Vor-
bereitung auf die Taufe. Dabei erscheint das 2./3. Jahrhundert, und nicht
das 4./5. Jahrhundert, als das goldene Zeitalter des Katechumenats.
Der zweite Teil ,Wort Gottes und Bekehrung“ (83-171) stellt die
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beiden Hauptabschnitte des Weges der Bekehrung dar: erstens den
Weg zu einem anfénglichen Glauben bis zum Eintritt in den Katechume-
nat, die Zeit der ,Evangelisation* (2. Kapitel, 114—143); zweitens die Ver-
tiefung der Bekehrung, wobei Katechese und Patenschaft zur Sprache
kommen, die Zeit des eigentlichen Katechumenats bis zur Taufe (3. Kapi-
tel, 144-171). Das 1. Kapitel dieses Teiles ,Die Gesetze des Weges der
Bekehrung® (89—113) erldutert die Begriffe Zeichen und Kerygma, spricht
von den Zeichen der Bekehrung und von der Unterscheidung der Zei-
chen und nennt die liturgischen und katechetischen Etappen des Kate-
chumenats. Der dritte Teil ,Liturgie und Bekehrung® (173—281) ist
der Katechumenatsliturgie vom Eintritt in den Katechumenat bis zur
Taufe gewidmet. Das 2. Kapitel dieses Teiles (187—199) macht den
7Zusammenhang zwischen ,Riten und Bekehrung" deutlich. Das 3. Kapitel
bietet grundsétzliche Uberlegungen zum Thema ,Katechese und Litur-
gie®. Auf die Schwierigkeiten des modernen Menschen mit den Zeichen
und mit der Sprache der traditionellen Liturgie weist das 5. Kapitel
,Ritus und moderne Mentalitdt* (268—281) hin und nennt Gesichtspunkte
fiir einen L&sungsweg. Etwas mehr als ein Drittel des Buches (289—437)
umfaBt einen Anhang mit praktischen Vorschldgen (291-339: Anleitung
zur Erarbeitung einer Vorkatechese in Dahomey. Eine Auswahl kateche-
tischer Lieder. Uberlegungen zur Entlassung der Katechumenen vor der
Eucharistiefeier. Vier Texte fiir Katechumenatsfeiern.), eine meist in
den ausfithrlichen Anmerkungen (340-397) untergebrachte Bibliographie
und einen Schriftstellen-, Sach- und Namensindex (404—430). Zusammen-
fassungen am Ende der drei Teile und Inhaltsiibersichten am Beginn
der einzelnen Kapitel erleichtern die Lektiire.

Die Ausfithrungen kreisen um das Thema ,Bekehrung". Bekeh-
rung wird als umfassender Lebensvorgang verstanden. Sie betrifft
den geschichtlichen Menschen unter dem Anruf Gottes, in seiner
individuellen. und sozialen Dimension, als Einheit von Leib und
Seele. Der menschliche Reichtum des Weges einer Bekehrung
kommt in Sicht. Allerdings kénnte der Begriff ,Bekehrung” in
anthropologischer und in ekklesiologischer Sicht vertieft werden.

Weil transzendental-anthropologische Uberlegungen fehlen,
werden trotz theoretischer Abwehr einer vermeintlichen Konkur-
renz gleichwohl gottliches und menschliches Handeln oft neben-
einandergestellt. Das verleitet verschiedentlich zu einer suprana-
turalistischen Sprache. Die theologisch richtige Feststellung: ,Alles
ist Gabe Gottes" (169) fithrt zu der Aussage: Wenn die Menschen
auch nur Instrumente seien, miiften sie sich doch bemiihen,
sintelligente und kompetente Instrumente zu sein“ (170). Oder
(ohne Hervorhebungen im Text): ,Der Weg der Bekehrung héngt
nicht nur vom Wort Gottes ab, das verkiindet und
angenommen wird. Es héngt auch vom Leben Gottes
ab, das die Liturgie fortschreitend in den Taufetappen
vermittelt™ (285).

Auch die soziologische und psychologische Seite der Bekehrung
wird nicht ausdriicklich reflektiert. Die individuelle Seite der Bekeh-
rung wird herausgestellt: ,Die Bekehrung ist wesentlich eine per-
sonliche Begegnung.” (115). Zwar geschieht sie nicht ohne Vermitt-
lung von Menschen. Zwar muB sie sich in sichtbaren Zeichen
#uBern und hat nicht nur fiir die Existenz des einzelnen Bedeu-
tung, sondern hat auch ,universale Bedeutung® (105). Doch scheint
diese soziale Seite mehr als Voraussetzung und Folgerung gewer-
tet zu werden.

Es fehlt eine ausdriickliche Reflexion iiber das Ziel des Katechu-
menats, Da das vorliegende Werk bereits 1966/67 abgeschlossen
wurde (vgl. die Anmerkungen Nr. 321 und Nr. 355 bis auf 5. 368
bzw. 372) — eine Bemerkung dieser Art hétte eigentlich in das
Vorwort des 1969 erschienenen Buches gehdrt —, konnte die neue
Konzeption des Katechumenats, die sich seit 1967 immer mehr
durchsetzte und die auf dem nationalen Katechumenatstreffen 1969
in Paris formuliert wurde, noch nicht zur Sprache kommen. Man
fragt nicht mehr ausschlieBlich: ,Wie konnen wir die Katechume-
nen bzw. die Neugetauften in die bestehenden Gemein-
den einfiigen?“ sondern: ,Wie entsteht und wichst die
Kirche in kleinen Gruppen von den Katechumenen
her?* Indes wird das Problem verschiedentlich gestreift, wenn
es z. B. heiBt: ,Die Kirche bringt kein fertiges Christentum" (134).
Oder wenn betont wird, man miisse neue Formen christlichen
Lebens fiir die Welt von morgen suchen (143). Oder wenn auf die
Erfahrungen mit kleinen lebendigen Gruppen hingewiesen wird
(212). Man sieht deutlich die Gefahr, daf die Neugetauften von
den traditionellen Gemeinden absorbiert werden oder gegen sie
revoltieren und so in beiden Fillen ihrer Berufung gegentiber
den Gemeinden nicht nachkommen konnen (216). Etwas ausfiihr-
licher wird dem Problem der institutionellen Kirche erst auf den
letzten Seiten des Buches nachgegangen (286—288).

Vielleicht hitte auch das Prinzip der patenschaftlichen Verant-
wortung der Kirche gegeniiber den Katechumenen deutlicher her-
ausgestellt werden konnen. Zwar unterstreichen die Verf. die
patenschaftliche Aufgabe, wenn sie feststellen: ,Man kann sogar
sagen, daB der Katechumenat aus der Patenschaftsfunktion der
Kirche erwachsen ist“ (159). Doch handeln sie das Thema ,Paten-
schaft® ausfiihrlicher erst im dritten dem eigentlichen Katechume-
nat gewidmeten Kapitel des zweiten Teiles auf nur sieben Seiten
(1568—164) ab (mdglicherweise im Hinblick auf die Darstellung
des bereits genannten Werkes von Dujarier iiber die Patenschaft. —
Hier wire auch ein anderes, mehr praxisbezogenes Buch iiber die
Patenschaft zu nennen: Parrainage et vie chrétienne des adultes:
Hrsg. vom Service National du Catéchuménat. Recherches Patorales
35. Paris: Editions Fleurus 1969. 196 S.).

Der Abschnitt iiber Katechese (Inhalt der Katechese und Pad-
agogik der Katechese, 153—158) hitte breiter ausgebaut werden
kénnen. Dagegen bieten die Abschnitte iiber das Kerygma (96—101),
iiber die Zeichen der Bekehrung und ihre Beurteilung (105—109,
137—140), iiber die sog. Vorkatechese {122—137), iliber die Litur-
giekatechese (200—205) — um nur einiges hervorzuheben — aus-
gezeichnetes Material. Beachtenswert sind die Forderungen, die
sich aus der Stellung des Katechumenats im Aufbau der Kirche
zwischen der Stufe der Evangelisation und der Stufe der Euchari-
stiegemeinschaft ergeben: Katechese kann man nur denen erteilen,
die bereits glauben; sonst bleibt es bei Formeln. Sakramente kann
man nur denen spenden, die bewuBt den Glauben leben. Die fiinf-
zig Seiten (mehr als ein Sechstel des ganzen Textes), die dem in
Etappen aufgegliederten Erwachsenentaufritus von 1962 gewidmet
sind, werden vorab historisches Interesse finden, seit inzwischen
die neue Fassung des Erwachsenentaufritus von 1966/67 ad experi-
mentum in Gebrauch ist.

Der Verzicht der Verf, die geschichtliche Entwicklung des
erneuerten Katechumenats von 1950/53 bis 1966 nachzuzeichnen,
diirfte einem Leser, der mit den franzdsischen Verhéltnissen nicht
vertraut ist, das Verstindnis erschweren. Denn er erféhrt nicht,
welche verschiedenen Komponenten zur Erneuerung und Aus-
gestaltung des Katechumenats in Frankreich beigetragen haben,
sieht man von der kurzen historischen Skizze (177—178) einmal
ab. Auch die Auswirkungen des Katechumenats auf die tibrige
Pastoral werden nur angedeutet (168f, 216f, 286—288). Doch ist die
Lektiire allen zu empfehlen, die sich mit den Fragen des Erwach-
senenkatechumenats und der Erwachsenentaufe beschiftigen. Alle,
die in der Vorbereitung Erwachsener auf die Taufe bzw. auf die
volle Zugehorigkeit zur Kirche tétig sind, 1ddt das Buch ein, die
eigene Erfahrung zu iiberdenken, und gibt ihnen Anregungen fiir
die weitere Arbeit.

Miinster Dietrich Zimmermann

Biemer, Giinter: Edilbert Menne und sein Beitrag zur Pastoraltheologie.
Eine pastoralgeschichtliche Untersuchung insbesondere zur Dorf-
katechese der Aufklidrungszeit. — Freiburg — Basel — Wien: Herder
1969, XIV, 225 S. (Untersuchungen zur Theologie der Seelsorge, Bd 25)
Die Habilitationsschrift des jetzigen Ordinarius fiir Pdadagogik

und Katechetik in Freiburg behandelt die pastoraltheologische

Leistung eines bisher fast véllig unbekannten theologischen Schrift-

stellers der Aufklirungszeit, der zwar nicht als eigenstdndiger

Theologe bezeichnet werden kann, aber hervorsticht durch sein

umfangreiches katechetisches Schrifttum.

Mit umsichtigem FleiB trdgt B. alle erreichbaren Einzelheiten
iiber die Herkunft und das Leben Mennes zusammen (9—48). Aus
den verstreuten Angaben entsteht ein anschauliches Lebensbild.
Nachdem B. einen Uberblick iiber Mennes katechetische Schriften
vorgelegt hat (51—68), schilt er aus den 82 Bénden gedruckter
Werke und aus einer Menge handschriftlichen Materials die Um-
risse der geistigen Gestalt seines Autors heraus. Gerade in diesen
Kapiteln des 2. Teiles tritt die Leistung B.s deutlicher hervor als in
dem vorhergehenden, mehr referierenden: B. zeigt die Quellen
fiir das Denken Mennes auf (128—140) und hebt dessen Vorstellun-
gen deutlich ab von der aufkldrerischen These des Vorrangs der
Vernunft vor der Offenbarung. Er zeigt, wie es Menne gelingt,
aufkldrerisches Gedankengut in das Gesamtgefiige seines Glau-
bensbewuBtseins aufzunehmen, ohne daB dieses Schaden leidet,
und wie Menne sich deutlich unterscheidet von der anthropozen-
trischen Orientierung mancher Vertreter der Aufkldrungspastoral.
Er zeigt Menne als eine fiir die modernen Ideen der Aufkldrung
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aufgeschlossenen und dennoch der theologischen Tradition ver-
pflichteten Theologen (69—86, 122—126).

In der Moraltheologie zeigt er ihn stiirker beeinfluBt vom
Jansenismus als von der Aufklirung (86—96). Mit stichhaltigen
Griinden meint B., Menne habe die Betonung der Ethik und Moral
durch die Aufkldrer nur zum AnlaB genommen, um seine jan-
senistisch beeinfluBte und juristisch akzentuierte Sittenlehre in
aller Breite entfalten zu konnen (95f).

In kritischer Distanz zeigt B. auch die Unstimmigkeiten im
Lehrgebdude Mennes, z. B. den Unterschied zwischen seinen Vor-
stellungen vom Guten und von der Siinde; er weist hin auf seinen
verengten Begriff der Siinde iiberhaupt und auf seinen falschen
Begriff der Todsiinde und der Erbsiinde (91—93).

Bemerkenswert sind die Ausfithrungen iiber paraliturgische
Feiern wie Bibel-Eid (98f), Kreuzfeier (104), Taufgeliibde-Erneue-
rung (109) und Versthnungsfeier (110). Ebenso aufschluBreich sind
die Darlegungen des dritten Teiles (143—173) tiber das methodi-
sche Unterrichtsverfahren Mennes: M. will den ganzen Menschen
ansprechen, nicht nur seinen Verstand, und zieht daraus metho-
dische Konsequenzen, die man — entsprechend der iiblichen Dar-
stellung der Aufklirung — von einem Katechetiker dieser Zeit
nicht erwartet. B. zdhlt Menne mit Recht zu den ersten Vertretern
einer katechetischen Formalstufenlehre (163).

B. vensteht es, ein sehr umfangreiches Material auf knappem
Raum wiederzugeben und mit einem Stoff umzugehen, der an sich
nur schwer fiir saubere theologische Erdrterungen aufzuschlieBen
ist. Die Arbeit stellt einen wertvollen Beitrag zur Geschichte der
Katechetik dar.

Miinster Adolf Exeler

Lorey, Elmar Maria: Mechanismen religioser Information. Kirche im
ProzeB der Massenkommunikation. — Miinchen/Mainz: Kaiser/Mat-
thias Griinewald 1970. 140 S. (Gesellschaft und Theologie, Abteilung
Praxis der Kirche, Nr. 2) kart. DM 9.50
Unter den in jiingster Zeit nicht mehr seltenen Auseinander-

setzungen mit dem Problem Kirche und Massenkommunikation ist

die hier vorliegende Studie eine der anregendsten. Der Autor darf
dreifache Kompetenz beanspruchen: Er hat Theologie studiert,
beherrscht die publizistikwissenschaftliche Grundliteratur und ist
als journalistischer Praktiker Moderator der Fernseh-Sendereihe

»Tagebuch — Aus der katholischen Kirche* des Zweiten Deutschen

Fernsehens.

Ausgangspunkt seiner Uberlegungen ist dann auch die Erfah-
rung, die er mit kirchlichen Sendungen in seinem Medium gemacht
hat, — mehr noch mit der kirchlichen Prdsenz in den deutschen
Rundfunkanstalten, wie sie allenthalben durch verschiedene For-
mulierungen und Regelungen abgesichert und verhéltnisméBig gut
eingespielt ist. Eben diese Absicherung ist Lorey, wie vielen seiner
Kirchenfunk-Kollegen, ein Dorn im Auge, der ihm aber nur
gelegentlich den Blick triibt.

Seine Abhandlung bietet sich auf den ersten Blick in musterhaf-
ter gedanklicher Ordnung dar: Nach dem ,ProzeB der Massen-
kommunikation® (Kapitel I) wird die ,6ffentliche Kirche und die
Kirche in der Offentlichkeit* diskutiert (II), die ,Struktur des
offentlichen Redens der Kirche* unter den Aspekten von Ver-
kiindigung, Aktualisierbarkeit, Jargon, Gewaltlosigkeit und Ver-
fremdung betrachtet (III), die ,Funktion des offentlichen Redens
der Kirche“ untersucht (IV) und die ,kirchliche Rede als gesell-
schaftliche Information* angesprochen (V). Dieser einleuchtenden
Abfolge entspricht leider nicht immer und iiberall die gedankliche
Awusfithrung: Die Generalthese darf man in der Uberschrift des
Vorwortes vermuten: ,Kommunikation auf Verdacht® betreibe die
Kirche, jedenfalls in den audiovisuellen Medien, an deren Sende-
zeit in beachtlichem Umfang teilzuhaben, ihr, ohne dal sie ent-
sprechend vorbereitet war, gewissermaBen in den SchoB gefallen
sei. Loreys Vorwurf, daB die kirchliche Horfunk- und Fernseh-
arbeit, aber auch die Theologie, die dieser das Fundament zu lie-
fern hétte, bisher auch die Nachbereitung versidumt hitten, ist
zum guten Teil richtig. DaB verschiedene geistige Probleme kirch-
licher Mediennutzung, z. B. das des medienbezogenen Verkiin-
digungsbegriffs, bis heute nicht befriedigend gelést sind, hat aber
seine Ursache nicht zuletzt in der 6ffentlich-rechtlichen Konstruk-
tion des Rundfunkwesens in der Bundesrepublik Deutschland: Es
fordert dazu heraus, das Reprisentiert-Sein (neben anderen gesell-
schaftlichen Gruppen) als eine existenzielle Offentlichkeitsaufgabe
wichtiger zu nehmen, als es einer in die Gesellschaft hineinwir-

kenden Erneuerung der Kirche vielleicht gut tut. Denn hinter der
Kritik Loreys an der ,Kirche im Prozef der Massenkommunikation®
steht als iibergeordnetes Ziel sein Bild einer noch — und auf die
Gesellschaft hin — zu reformierenden und zu dynamisierenden
Kirche; dies wird am deutlichsten im Negativen, wenn er der
Kirche vorwirft, ,Gott weiterhin unmittelbar als Garanten fiir
einen statischen Zustand der Welt herauszustellen* (112). So gut
der Autor sonst mit publizistischen Kategorien umzugehen weiB, —
in diesem Zusammenhang spielt ihm ein sehr unprézises Ver-
stdndnis der heute begrifflich kaum noch brauchbaren ,Offentlichen
Meinung" einen Streich. Von der &ffentlichen Meinung in der
demokratischen Gesellschaft ,mit ihren technischen Kommunika-
tionsmitteln” zu sprechen und sie fiir unsere Gesellschaft als den
nahezu ,unbestrittenen Ausleger menschlichen Daseins® (118) in
Anspruch zu nehmen, widerspricht Loreys eigenem Bericht iiber
Mbglichkeiten und Grenzen der Medienmacht (z. B. 91ff) und ist
schon wegen der heute nur noch schlagwortartigen Qualitéit von
sOffentliche Meinung“ nicht haltbar. Es hat demnach wenig Sinn,
die Kirche diesen Weg gehen zu heiBen und zugleich, wie es in
der vorerst noch undurchsichtigen Situation naheliegt, nach neuen
Theologien (120, vorher schon 68) zu rufen.

Das Hauptvendienst des Buches liegt darin, Ansdtze publizistik-
wissenschaftlichen Denkens ziemlich prizise auf die Gegebenheiten
und Vorgegebenheiten kirchlicher Medienkommunikation ange-
wandt zu haben und sie auf diese Weise einem Lesepublikum, das
solche Begriffe allenfalls vom Hérensagen (oder gar nicht) kennt,
nahe gebracht und mit Inhalt gefiillt zu haben. Die Uberlegungen
zum gesellschaftlichen Kommunikationsbediirfnis, das einerseits in
Widerspruch treten kann zum kirchlichen Anspruch, motiviert allein
durch ,gottlichen Auftrag®, — das andererseits kirchlicher Medien-
kommunikation die Falle der Anpassung an breite Publikums-
erwartungen stellt (54—57), sind weiteren Nachdenkens wert, — bei
kirchlichen Kirchenfunkbeauftragten ebenso wie bei Kirchenfunk-
redakteuren, die dieser Falle durch Eigenwiichsigkeit (auch theolo-
gisch) um jeden Preis entgehen méchten. Auch der abschlieBende
Hinweis auf innerkirchliche Kommunikationsschwierigkeiten fithrt
an eines der Kernprobleme kirchlicher Offentlichkeitsaussage her-
an (135), wéhrend die Erorterung der Aktualisierung léngst
bekannter Inhalte (— wem ist denn das Evangelium noch echte
news? —) mit etwas zu optimistischer Hoffnung auf Verfrem-
dungstechniken nach Brechtschem Vorbild verkniipft wird (69
und 82ff).

Miinster Michael Schmolke

Klaes, Norbert: Stellvertretung und Mission. — Essen: Ludgerus Ver-
lag 1968. 118 S. kart. DM 18.—

N. Klaes formuliert die Absicht seiner Studie: ,An einem
wesentlichen, heute viel diskutierten Punkt méchten wir ver-
suchen, das Verhiltnis der Kirche zur Welt klarer zu stellen: am
Stellvertretungsgedanken® (15).

In der iibersichtlichen Abhandlung wird der Gedanke der Stell-
vertretung ohne Abschweifung und in wohltuend schlichter Sprache im
Alten und Neuen Testament (1. u. 2. Kapitel), im Verh#ltnis von Welt
und Kirche (3. Kapitel] und schlieBlich als missionarische Titigkeit
(4. Kapitel) dargestellt. Indem Klaes gleich zu Beginn seine Frage-
stellung am Beispiel der ,Kleinen Briider Charles de Foucaulds®, welche
die Grundhaltung der personalen Stellvertretung in Gebet und Leiden
zu verwirklichen trachten, um dadurch am Erlésungswerk Christi mit-
zuarbeiten, ,konkretisiert” (15f), macht er deutlich, daB er keine vorder-
griindige Analyse zu dem Tagesthema Welt und Kirche zu geben beab-
sichtigt, sondern den tieferen spirituellen Sachverhalt in dieser Bezie-
hung aufhellen machte. Stellvertretung als personale Grundhaltung, als
Sein fiir die andern, griindet im Geheimnis der Stellvertretung Christi
und erscheint von daher als Wesens- und Existenzbestimmung von
Kirche und Christ. Stellvertretung als personaler Einsatz der ganzen
Existenz in Glaube und Liebe fiir die vielen bedeutet die tiefste und
zugleich allgemeinste Form christlicher Mitwirkung am Heil der Welt.
Es ist durchaus berechtigt, die so verstandene personale heilsvermit-
telnde Stellvertretung als die tiefste Form der missionarischen Tatigkeit
der Kirche zu begreifen. Ein Beispiel so verstandener missionarischer
Existenz ist die kleine Therese, ,die nur im Kloster gelebt, sich in ihrem
Gebet und Opfer aber immer als Missionarin gewuBt hat und von der
Kirche auch offiziell als Patronin der Mission anerkannt wurde“ (104).
Die praktischen, missionsmethodischen Hinweise im letzten Paragraphen
sStellvertretung im Kontakt mit den Menschen” sind kurz, aber wesent-
lich und subtil (106—110).

Jean Frisque sagt in seinem Geleitwort, die Studie fiille eine
wichtige Liicke in der augenblicklichen Missiologie (7). Richtiger
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miiBte man wohl sagen, daB sie auf eine Liicke hinweist. Die
Abhandlung ist in der Hauptsache eine Kompilation und 146t eine
tiefere, allseitige und kritische Durchdringung des Stoffes ver-
missen. Auf 89 Seiten werden fast 50 Titel behandelt (21-110).
Fiir die Darstellung folgender Themen: Geschichte der Menschheit
und Ereignis; Einheit der Welt von der Vollendung her; Die
Spannung von Schépfungs- und iibernatiirlicher Einheit; Einheit
der Welt und Erwihlung; Der Verlust des Zieles der Welt und die
Rekapitulation; Heils- und Epiphaniegeschichte; Darstellung der
Universalitit des Heils; Darstellung der Gnadenhaftigkeit des
Heils; Darstellung der Solidaritdt mit der Menschheit; Darstellung
der Briiderlichkeit; Heilsnotwendigkeit der Kirche; Christus und
die Kirche als Sakrament, geniigen 15 Seiten (73—88). Unter den
einzelnen Titeln erscheinen die Meinungen der fiir das Thema
zustdndig erachteten Autoren wie K. Rahner, J. Feiner, A. Darlap,
M. de Lubac, Y. de Montcheuil, H. Urs v. Balthasar, K. Barth,
J. Ratzinger, Y. Congar, E. Schillebeeckx und H.R. Schlette, meist
mit wenigen Zitaten, nebeneinander gestellt und chne Beachtung
der doch erheblich variierenden theologischen Standpunkte. Die
beiden exegetischen Kapitel sind auch in der Substanz nur Referate
und das 4. Kapitel ,Die Stellvertretung als missionarische Tétig-
keit. Systematik und Ausblick® bringt keine Auseinandersetzung
mit dem Missionsbegriff der Missionswissenschaft.

Es ist selbstverstindlich, daB bei der geschilderten Gesamit-
anlage der Arbeit bei jedem Abschnitt kritische Anmerkungen
gemacht werden konnen und Erwartungen unerfiillt bleiben. Der
religionswissenschaftliche Exkurs in die Religionen des alten
Orient als Einstieg reicht nicht aus, um die Ansdtze von Stellver-
tretung im Alten Testament aufzuweisen und abzuheben. Bei
Kenntnis der Diskussionen iiber Magie der letzten Jahrzehnte wird
man nicht mehr unbesehen auf die Theorien ]. G. Frazers zuriick-
greifen, die den Stand um die Jahrhundertwende darstellen. Viel
tiefer als die Magie beherrscht der Mythos das Leben in den
archaischen Kulturen. Der Mythos ist auch die Seele des Kult-
dramas und von anderer Qualitit als die Magie.

Die Idee der Stellvertretung im Alten Testament miiBte stérker
im Zusammenhang der Gesamtentwicklung der alttestamentlichen
Religion gesehen werden. Die Etikette ,Kollektivdenken® reicht
nicht aus, um das Phdnomen der Stellvertretung richtig zu fassen.
Die Entwidklung von einer Stammes- und Volksreligion bis hin zu
einer Religion, die schlieBlich Weltmission betrieben hat, 148t dach
wohl auf einen tiefreichenden Geistes- und Strukturwandel schlie-
Ben, in welchem die Idee der Stellvertretung einen jeweils ver-
schiedenen Platz hat. Zu der These ,Jesus Christus hat sich offen-
bar schon als Gottesknecht begriffen” méchte man angesichts des
Themas der Arbeit nicht nur eine Anmerkung lesen, daB Bultmann,
Kédsemann, Fuchs, Conzelmann u. a. anderer Meinung sind, sondern
eine echte Auseinandersetzung mit der gegemteiligen Ansicht
erleben. Bei einem Thema wie dem der Stellvertretung, das zen-
trale Fragen der Christologie, Soteriologie, Gnadenlehre, Mariolo-
gie, Ecclesiologie beriihrt, sollte man nicht nur einige moderne
Theologen, sondern auch die Tradition zu Wort kommen lassen.
Unter der sproden Hiille juristischer und scholastischer Begriffe
finden sich sehr prizise Aussagen, die sich durch eine personale
Sicht nicht nur ergiinzen lassen, sondern einer personalen Betrach-
tungsweise auch zu einem héheren Grad theologischer Genauigkeit
zu verhelfen vermogen.

Es ist zu wiinschen, daB der Verf. die guten Ansdtze seiner
Abhandlung ausbaut, um eines Tages eine Liicke in der Missiologie
wirklich zu schlieBen.

Miinster Johannes Dérmann
Hemmerle, Klaus: Gott und das Denken nach Schellings Spitphilo-

sophie. — Freiburg-Basel-Wien: Herder 1968. 332 S. Lw. DM 45.—

Wie der Verf. in der ,Einleitung” (11—23) zu seiner im Som-
mer 1967 von der Theologischen Fakultdt der Universitdt Frei-
burg i. Br. angenommenen Habilitationsschrift erklirt, will er durch
ein ,Gesprich' mit Schellings Art nach Gott und dem Denken zu
fragen, einen Beitrag zu einer gegenwirtigen Religionsphilosophie
leisten (vgl. 14). Mit Absicht werden dabei die verschiedenen Ein-
fliisse auf Schellings Denken, wie sie bes. in der Schelling-Deutung
von W. Kasper (Das Absolute in der Geschichte, Mainz 1965) auf-
gewiesen wurden, ganz, Schellings frithere Philosophie und seine
spiten philosophiegeschichtlichen und heilsgeschichtlichen Aus-
sagen fast vollig ausgeklammert. Schellings Denken soll statt des-
sen in seiner ,immanenten philosophischen Problematik* (22)

gedeutet werden; zu diesem Zwedk rekurriert H. auf die Methode
der Selbstreflexion, der sich auch W. Schulz in seiner bedeuten-
den Schelling-Deutung (Die Vollendung des deutschen Idealismus
in der Spitphilosophie Schellings, Stuttgart 1955) bedient hatte
(vgl. 19). In ausdriidklicher Kritik jedoch an dessen Reduktion auf
die ,Problematik der Selbstvermittlung der Vernunft (21) und in
Weiterfithrung des Ansatzes von W. Kasper, mit dem er sich in der
Bemiihung um das Denken eines geschichtlichen, freien Gottes
einig weib (vgl. 22), versucht H., die ,Differenz“ (20) ,zwischen
dem, was Schellings Gedanke will, und dem, was er leistet* (22),
herauszuarbeiten. Er kommt zu dem Ergebnis: ,Wird auch das
Programm, Freiheit als solche zu denken, nicht eingeldst, weil das
Denken seinem Ansatz beim Seienden, beim Etwas-Denken ver-
haftet bleibt, so tritt doch das Anliegen dieses gleichwohl grofen
Entwurfes deutlich hervor: Freiheit soll als Freiheit gedacht
werden, als Gonnen und Gewédhr ihres Anderen, das heiBt aber:
Gott soll als Gott gedacht werden® (250); dazu aber ist — iiber
Schelling hinaus — ein ,neues, vom Wesen her anders orientiertes
Denken“ erforderlich (271). Da Gott bei Schelling noch gedacht
wird ,mit Hilfe des Denkens”, wird er entgegen der Intention
letztlich doch zu einem Gott ,nach meinem Bilde® (325; vgl. 319).
Demgegeniiber kann Gott als gottlicher Gott, der in einem freien
Anfang die Welt schafft und als Du seinem Geschépf in Liebe und
Gnade zugetan bleibt (vgl. 261), nur ,wie der Andere* (325) gedacht
werden. Diesen Ansatz bezeichnet H. in seinem kurzen ,Ausblick”
am Schlub des Buches (323—331) als ,dialogische Analogie®, die
dem biblischen Gedanken der Einheit von Gottes- und Néchsten-
liebe korrespondiert (vgl. 331).

Es geht H. vor allem darum, vor der negativen Folie des gegenstind-
lichen Denkens eine zweite Weise des Denkens hervortreten zu lassen,
die der Religionsphilosophie zu neuen Impulsen verhelfen soll. Das
»gegenstindlich-beherrschende, vorstellende Denken abendléndischer
Metaphysik® (120; vgl. 323) orientiert sich am ,Modell der Gegenstind-
lichkeit" (146; vgl. 176, 177), es ist als ,vor-, her- und sicherstellendes
Denken® (201; vgl. 107) ein ,durchschauendes Denken" (270), ein ,Begrei-
fen“ (75), es ist ,denkende Feststellung, Bemeisterung, Objektivie-
rung® (80) mit voluntativem und &sthetischem, d.h. figiirlichem Zug
(vgl. 296-307); es ist ,wesenhaft alleinig-einsames Denken" (70), hebt
Geschichte auf in die ,Einsamkeit entwickelbaren Systems“ (154; zur
sEinsamkeit* solchen Denkens vgl. 155, 181, 328), es vermag Freiheit
und Geschichte nur nach ,vorgezeichneten Maglichkeiten* (177; vgl. 201,
223, 250) zu denken und verfehlt, aufs Du gerichtet, dieses Du gerade,
weil es — pejorativ — als ,Hinter-dich-Kommen*, ,Dahinterkommen* zu
qualifizieren ist (268; vgl. 328).

Demgegeniiber ist das geforderte ,neue Denken® mit dem ,Phiino-
menfeld® Freiheit und Tat (109; vgl. 109—112) ein ,neues, geschichtliches
und dialogisches Denken® (114), ein ,Denken personaler Beziehung"
(287; vgl. 277). Dieses ,geschichtliche, beziehentliche Denken® (124) wird
charakterisiert als ,direkt anredendes, indirekt verweisendes, im Zugleich
von Anrede und Verweis verdankendes Denken“ (80; vgl. 106—108, 113,
265, 325), als ,sich aus dem Angang zeugendes, anfingliches Denken*
(265), als ,Andenken des Sich-Zudenkens" (180; vgl. 267). Es geschieht
in ,Zeugnis® (108), ,Anruf“, ,Anrede®, ,Bekenntnis“ und ,Feier® (322)
und ist immer von einer bestimmten ,Ergriffenheit* (passim; etwa 250)
gekennzeichnet.

Diese zwei Weisen von Denken arbeitet der Verf. heraus mit
seiner Methode des ,Mitdenkens” (vgl. 24—28): Schellings Denken
mit seinen Ableitungen wird stdndig mit — deutlich als solche
gekennzeichneten — eigenen Reflexionen konfrontiert, so daB die
Unterschiede beider Weisen von Denken aus ihren Konkretionen
detailliert herausgearbeitet werden. Was dem philosophischen
Gedanken unentbehrlich ist, macht es dem Rezensenten unméglich,
den Inhalt des Buches Schritt fiir Schritt adéiquat zu referieren.
Daher wurden die Ergebnisse, Resultate von H.s Uberlegungen
vorangestellt. Aber auch in bezug auf H.s Schelling-Deutung kon-
nen seine Reflexionen und hypothetischen Gedankengiinge nicht im
einzelnen wiedergegeben, nicht alle Bahnen des Denkens aus-
geschritten werden. Trotz Hegels Verdikt iiber die blofe ,Angabe
der Tendenz und des Standpunkts, des allgemeinen Inhalts und der
Resultate” (Phianomenologie des Geistes, 2. Satz der Vorrede) mag
es einer Rezension gestattet sein, H.s Schelling-Deutung lediglich in
ihrem allgemeinen Rahmen zu skizzieren.

In insgesamt 6 Kapiteln entwickelt der Verf. Schellings Reflexionen
iiber Gott und das Denken, wie sie in der Spétphilosophie teils entfal-
tet, teils nur mehr angedeutet sind. Das Grundmodell, mit dem Schel-
ling den freien, géttlichen Gott zu denken versucht, ist die klassische
Unterscheidung von DaB und Was, von Wirklichkeit und Maéglichkeit,
von Akt und Potenz, von Sein und Wesen. Denken ist Entwerfen,
+Vorentwurf* (61) alles Seienden in seiner Mdglichkeit, in seinem Was,
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in seinem Wesen. Gleichzeitig ist es, wie H. im 1. Kap. (24-35) aus-
fithrt, aus aufs Sein, auf Wirklichkeit und Akt. So ist Denken ,Ver-
mittlung des Seins mit sich selbst und darin seiner mit sich selbst und
des Seins und des Denkens miteinander® (29).

Diese ,mediale Urspriinglichkeit* des Denkens (29) als ,,Grundeinsicht*
Schellings (36) wird im 2. Kap. (36-76) entfaltet. Von dem ,hypotheti-
gschen Wesensentwurf* (202) des Denkens gelangt Schelling in einem
.StoB ins Sein“ (55; vgl. 192) zum DaB, zum Sein. Diese fiir Schelling
eine Bewegung zerlegt H. in zwei Komponenten: Zum einen setzt Denken
als Potentialitdt einen Akt voraus, den — metaphysisch gedachten —
actus purus letztlich, zum anderen wird Denken zur ,Umkehr* (71 u. 6.)
zum Sein veranlaBt durch eine eigentiimliche ,Stimmung* (55), durch
4Ergriffenheit*, Wollen und ,EntschluB“ (58, 69, 71 u. 6.); erst in diesem
zweiten Ansatz gewinnt Denken als ,antwortendes® (118) einen ange-
messenen Zugang zum lebendigen Gott. Diese hier skizzierte Konzeption
der Spitphilosophie Schellings begreift H. als die den Idealismus ,voll-
endende Konsequenz®, aber als die ,,freie‘, nicht immanent ableitbare
Konsequenz® (70).

Im 3. Kap. (77—155) behandelt der Verf. die drei Ebenen in der Spéit-
philosophie Schellings. 1. Die ,Selbsterfahrung des Denkens“ ist fiir
Schelling das ,reine Denken®, dessen Inhalt ,das Seiende“ und, darin
eingeschlossen, sein Prinzip ist, das ,das-Seiende-seiende® (92f; der letzte
Ausdruck von Schelling), so daB Schelling von einem quasi pantheisti-
schen Anfang der Philosophie sprechen kann (vgl. 105). 2. In der ,rein
rationalen oder negativen Philosophie® (98) wird die eine Seite dieses
,pantheistischen' Ansatzes, die des Seienden, entfaltet. ,Der negativen
Philosophie fallen so zwei Aufgaben zu: einmal — dies ist ihre materiale
Seite — die Entwicklung aller Wasgehalte mdglichen Seins und ihres
wesensgeschichtlichen Zusammenhanges aus der Idee, aus dem Seien-
den; zum anderen — dies ihr funktionaler Sinn — durch das methodische
Absehen von Gott als Prinzip die denkende Absonderung dieses Prin-
zips, in welcher es sich als Prinzip bewihren kann, wenn es sich der
verselbstédndigten Potenz des Seienden gegeniiber als méchtig und wenn
dieses sich ithm gegeniiber als abhingig erweist* (105). 3. Die ,positive
Philosophie® (106) deutet die Wirklichkeit von dem im Seienden enthal-
tenen Prinzip, von Gott her. Hier erst koénnen Freiheit und Tat als
nicht ableitbar, eben als ,positiv’, angemessen ins Spiel kommen. Alle
Erfahrung erweist — nicht beweist — hier die Géttlichkeit Gottes (vgl.
119). Um dieser positiven Philosophie willen war die ganze Denk-
bewegung in Gang gekommen; folglich wird die negative Philosophie
als ,hypothetischer Wesensentwurf* (202) von Wirklichkeit — und d. h.
fiir Schelling als Wissenschaft (vgl. 101) — an ihrem Ende in die positive
Philosophie ,aufgehoben‘ (vgl. 123, 205). Die Bedeutung dieser Philoso-
phie sieht H. darin, daB sie ,in gewisser Weise diese Gegend dem
Philosophieren des Abendlandes wieder thematisch und reflex erdffnet,
auf welche wir mit ,anredendem‘ Denken hinzudeuten suchten“ (107).
AnschlieBend geht H. ausfiihrlicher auf Schellings Deutung des ,Falles®,
des Abfalls von Gott ein und zeigt, daB Schelling ihn letztlich ,fiir ein,
wenn nicht an sich, so doch 6konomisch notwendiges Moment der
Gesamtbewegung” (153; vgl. 269) hilt.

Im 4. Kap. (156—228) wird ,das Gedachte dieses Denkens in seiner
Inhaltlichkeit® (156), und d. h. als ,Potenzen“ (157) herausgearbeitet.
Da Denken als ,Lichtung des absoluten DaB"“ (87) ,erfiillend zum Sein®
(159) gehort, handelt es sich bei den Potenzen um ,ontologische Grund-
michte* und ,logische Grundbegriffe* zugleich, also um ,Konkretionen®
(162) der vorgdngigen Einheit von Denken und Sein. Auf der 1. Ebene
des reinen Denkens erscheinen die drei Potenzen in folgender Form:
Denken ist in der 1. Potenz ,vor allem Etwasdenken reiner Riickhalt
vor dem Denkbaren auf dieses hin“ (191), also ,Subjekt“, ,Seinkénnen-
des" (167), es ist in der 2. Potenz ,reines Enthalten alles Denkbaren in
sich® (191), also ,Objekt”, ,rein Seiendes" (181), und es ist in der
3. Potenz dieses beides ,zugleich®, also ,Subjekt-Objekt* (191), ,Bei-
sichseiendes® (194), ,Selbstsein“ als ,freier Selbstbesitz* (199). — Auf
der 2. Ebene der negativen Philosophie erscheinen diese drei Potenzen
als Ursachen: 1. Das Seinkénnende wird zur causa materialis, 2. das
rein Seiende zur causa efficiens, 3. das Subjekt-Objekt oder das ,als
solches seiende Seinkénnende® zur causa finalis (vgl. 213f). Ihre Einheit
erhalten sie in einer sie zugleich bedingenden 4. Ursache, der causa
formalis, der ,Seele* (217), die ,auf gewisse Weise alle Dinge“ ist
(218; vgl. 200; die letzte Formulierung von Schelling). Auf der 2. Ebene
der negativen Philosophie ist so ,der unmittelbare Abschlu der hypo-
thetisch entwickelten Weltfigur... nicht Gott, sondern die Seele® (219);
sie kann daher mit Gott verwechselt werden. Wie H. ,am — hypothe-
tischen — Experiment” erweist (220), wiire die Seele, da sie an das von
der Vernunft vorgegebene Gesetz gebunden ist (vgl. 223), nicht frei, nicht
machtig, sondern ohnmiichtig und als solche gerade nicht Gott (vgl. 225

Die Entwicklung der drei Potenzen auf der 3. Ebene der positiven
Philosophie ist dem 5. Kap. (229—293) iiberlassen. Gelangte die negative
Philosophie mit ihrem entwerfenden Denken nur zu einem méglichen
Gott (vgl. 233) und ist die Bestimmung Gottes als reines DaB und gleich-
zeitig als wesenhafte Beziehung zur omnitudo realitatis unausgeglichen
(vgl. 234), so lduft Schellings Vermittlung von DaB und Was in der
positiven Philosophie darauf hinaus, dab er das ,factum brutum simpli-
citer", das ,fiir sich selbst nicht hell*, also ,nur zuféllig® ist (244f;

vgl. 234), im Seienden als der natura necessaria gelichtet sein 14B+t.
H. zitiert hier Schelling: ,... diese Erscheinung der ersten Mdglichkeit
eines von ihm selbst [= Gott] verschiedenen Seyns setzt ihn zuerst in
Freiheit gegen die Nothwendigkeit seines unvordenklichen Seyns, das er
nicht sich selbst gegeben hat, ...indem sie ihn von jener heiligen
zwar und fiibernatiirlichen, aber unverbriichlichen Ananke befreit, in
deren Armen er gleichsam zuerst empfangen worden* (F.W.]. von
Schelling: Philosophie der Offenbarung, 2 Bde, hrsg. von K. F. A. Schel-
ling, Stuttgart/Augsburg 1858, 1. Bd, S. 268; bei H. 248). Hier denkt
Schelling auf der Ebene der positiven Philosophie die drei Potenzen, die
jetzt in der Macht Gottes stehen (vgl. 248), als 1. ,unvordenklich
Seyendes*, 2. als ,ein anderes seyn Kénnendes” und 3. als ,,das zwischen
beiden frei als Geist Schwebende® (Schelling a.a.0. 2. Bd, S. 339; bei
H. 248). Diese ,Maoglichkeit des Anderen” ist ,aus dem unvordenk-
lichen Sein nicht ,abzuleiten’, es ist der ,Ureinfall' Gottes selbst (248).
Damit erreicht Schelling den héchsten Gedanken seiner Spitphilosophie,
den der absoluten Freiheit Gottes: ,Er ist frei z u seinem Anderen, weil
es ihn nicht sich nimmt, und frei von ihm, weil er die Wirklichkeit
dieses Anderen nicht braucht, um er selbst zu sein“ (253). ,Selbstsein
ist Aussein auf Anderes, ist aber Selbstsein nur, sofern dieses Aus-
sein nicht notwendiger Umschlag ist, sondern eben ,Mdglichkeit!, Ver-
mochtheit* (259; vgl. 275). Freiheit Gottes wird nach dieser Konzeption
»als dsthetisches Spiel mit den eigenen Mdglichkeiten gedacht® (270);
aber diese Freiheit ist nicht in der Lage, ,Du zu sagen® (277), und ver-
fehlt gerade die ,personale Beziehung® (266). Das metaphysische Denken
mit seinem Instrumentarium muB vor dieser Aufgabe versagen. Der
voluntative und d#sthetische Grundzug des Denkens bei Schelling, den
H. im 6. Kap. (294-322) abschlieBend skizziert, bestiitigt noch einmal
dieses Ergebnis.

Man kann der Arbeit ihre Bedeutung fiir eine philosophische
Schelling-Rezeption und fiir die Theologie nicht bestreiten. In
allen verzweigten Bahnen des Denkens weiB sich der Leser von
sicherer Hand geleitet, und die Thesen des Buches treten klar
hervor. Die denkerische Kraft des Verf. geréit in manchen Umschrei-
bungen des ,neuen“ Denkens mit einigen ungewthnlichen Worten
an ihre Grenze; doch liegt das einmal in der Natur der Sache und
zum anderen darin begriindet, daB hier noch weitgehend unbegan-
gene Wege beschritten werden. Fiir manche Formen des Gottes-
verhdltnisses kann das ,neue” Denken positive Auswirkungen
haben, ebenso fiir die Theologie, fiir ihr Dogmenverstindnis
etwa — leider gibt H. hier kaum Hinweise. Mit dem spéten Schel-
ling setzt der Verf. an einer philosophiegeschichtlichen Umbruch-
stelle ein und kann die beiden Weisen von Denken konkret und im
einzelnen analysieren. BegriiBenswert ist vor allem seine iiberzeu-
gende Kritik an erstarrten Formen metaphysischer — man darf
wohl sagen: neuscholastischer — Philosophie und Theologie. Damit
hilft er ein Programm einlésen, das sein Lehrer B. Welte zu Anfang
der fiinfziger Jahre formuliert hatte (kurze Hinweise dazu: Theol.
Revue 66, 1970, Sp. 1-8).

Zum Schluf soll auf einige andere Zusammenhinge — teils kri-
tisch, vielleicht auch weiterfithrend — eingegangen werden.

1. Zur Kritik des gegenstdndlichen Denkens gehort bei H. u. a. die
Kritik am Systemdenken (vgl. bes. 113, 153f), die er z. T. bei Schel-
ling bereits vorgegeben findet. Der Philosophiehistoriker weiBl
jedoch um den Hypothesencharakter eines jeden philosophischen
Systems. Ein System, das durch eine ,gnadenlose Notwendigkeit*
und ,ontisch-noetische Zwiinge" (so neuerdings H. Kiing: Mensch-
werdung Gottes, Freiburg-Basel-Wien 1970, S. 469, 555), durch
Abgeschlossenheit und Zukunftslosigkeit gekennzeichnet ist, liegt
nicht in der Intention und nicht einmal in der Konsequenz der
Systemdenker. Ein solcher Systembegriff wird ihnen vielmehr in
kompromittierender Absicht von ihren Kritikern unterstellt. Eine
Untersuchung der Frage, von welchen Interessen diese — sehr ver-
breitete — Form von Systemkritik geleitet ist, kénnte vielleicht
einige interessante Ergebnisse zutage férdern.

2. H. arbeitet sehr stark die Unterschiede zwischen gegenstéind-
lichem und dialogischem Denken heraus. Aber nur an einer Stelle
weist er darauf hin, daB die Freiheit zum Du, weil sie menschliche
Freiheit ist, um ijhrer Konkretion willen in die ,Welt des Etwas"
hineinreichen muB (277). MiiBte nicht dieser Gedanke in einer
gegenwirtigen Religionsphilosophie viel stirker ausgearbeitet wer-
den, weil nur so ein kritisches Gespridch mit den modernen Natur-
und Sozialwissenschaften moglich wird?

3. Obwohl das Etwasdenken im Denken personaler Beziehun-
gen versagt, hat es nach einem aufschluBreichen Abschnitt in H.s
Buch (287—293) dennoch eine ,,theologische’ Bedeutung® (287). Das
gegenstidndliche Denken ist fiir ihn eine ,mdgliche Weise, ... wie
Gott den Menschen ,auszuhalten' und sich von sich her ihm zu
ndhern vermag" (290). Von hierher fillt ,ein Licht aufs Zusammen-
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gehdren von Theologie und Philosophie. Denken, Gestalten des
Denkens als die Weisen der Treue Gottes zum Menschen in der
Verborgenheit Gottes fiir den Menschen zu verstehen — diese Deu-
tung des Denkens ist nicht mehr philosophisch, sie ist theologisch,
gewiB" (292). Allerdings ist sie das. Mit Blick auf das, was gegen-
wirtig Philosophie heiBt, weiB man nicht recht, ob man diese
Deutung fiir eine gutwillige, Konflikte verharmlosende oder das
,Zusammengehéren von Theologie und Philosophie® beschwérende
Interpretation halten soll. (Andernfalls kénnte man darin — gegen
H.s Intention sicherlich — wohl nur die AnmaBung einer Theologie
sehen, die die Philosophie immer noch als ihre Magd zu betrach-
ten gewohnt ist.)

4, Der Ubergang vom ,hypothetischen Wesensentwurf® der
negativen Philosophie (202; vgl. 205, 231) zur positiven Philosophie
ergibt sich nicht aus einer ,immanenten Denknotwendigkeit* (121;
vgl. 108, 1471), vielmehr bedarf es dazu — dies ist ein zentraler
Punkt bei H. — der ,Umkehr® (2382 u. 6.), einer ,Kehre* (226), die
ausgeht von ,Betroffenheit, ,Ergriffenheit’, von Wollen und
nEntschluB“ (122, 267, 313, 318, 320 und passim). Hier wird fiir H.
die ,.existentielle’ Grundsituation positiver Philosophie® sichtbar
(142). Dem im SchluBteil Gfter formulierten Einwand, daB es sich
hier um eine bloBe Projektion des Menschen handeln kénnte
(vgl. 313, 318, 325-330), begegnet der Verf. einzig mit dem Hin-
weis, daf diese ,Sorge“ die ,Offenheit, die Gewirtigkeit fiir den
Aufgang der Wahrheit* nur ,bestiitigt* (313). Bestiitigt wird damit
— so scheint es — eher das Argument L. Feuerbachs. Trotz der
behaupteten ,Offenheit* kann ein Glaube an Gott auf der Grund-
lage eines ,praktischen Bediirfnisses” (148) durchaus ein bloBer
wBediirfnisglaube“ sein, wie der Theologe Th. Wizenmann 1787
in seiner Kant-Kritik uniibertroffen formulierte (in: Deutsches
Museum 1787, 1. Bd, S. 142; iibrigens: Bei Wizenmann und seinen
bedeutenderen Zeitgenossen Hamann, Lavater, Jacobi, Claudius
und Fr. Schlegel lieBen sich bereits vor Schelling Ansiitze zu einem
.geschichtlichen’, ,dialogischen’ Denken finden). Dieses Argument
ist — theoretisch — nicht zu ,widerlegen’. Uberzeugend entgegen-
treten konnte man ihm wohl nur, wenn man das Emanzipations-
interesse von Feuerbach, Marx und Freud aufnimmt und Solidaritét
mit allen Bemithungen um die Verwirklichung menschlicher Frei-
heit beweist. Solche Solidaritdt kann auf die praktisch-politische
Dimension nicht verzichten. Eine gegenwiirtige Religionsphiloso-
phie (vgl. 14) miiBte 1. davon ausgehen, Praxis nicht als nachtrig-
lich zur Theorie, als ihre Folge zu begreifen, sondern eher noch
als ihre geschichtliche Bedingung, und 2. dazu fithren, Praxis,
individuelle und gesellschaftlich-politische Praxis und ihr Verhilt-
nis zur Theorie schon mit in ihren Ansatz hineinzu-
nehmen. Dazu wire die oben skizzierte Methode der Selbst-
reflexion wohl nur bedingt geeignet. Anders gewendet: Nach H.
bedarf der ,Gottesbeweis der positiven Philosophie* der ,Hin-
wendung des Denkens auf die wirkliche Wirklichkeit der Erfah-
rung, zumal der Geschichte® (311) und somit der ,empirischen’
(vgl. 111) Bewiihrung. Auch eine solche Bewihrung, will sie heute
glaubwiirdig sein, kommt an der individuellen und gesellschaft-
lid1{)politi3d1en Praxis und damit am Theorie-Praxis-Problem nicht
vorbei.

H. betont, daB Schellings Denken von Freiheit und Tat ,vor
allem auf die Erkenntnis der Existenz Gottes“ bezogen bleibt,
wiihrend er seine positive Philosophie ,zumindest material® wei-
ter verstanden wissen wollte (111). Bei Schelling wird dieses
weitere Verstédndnis' nicht entfaltet (zu den politischen Implika-
tionen von Schellings ,unpolitischer* Spétphilosophie vgl. neuer-
dings H.-]. Sandkiihler: Freiheit und Wirklichkeit, Frankfurt a. M.
1968), und auch H. meldet an dieser Stelle bezeichnenderweise
kein Desiderat an.

Miinster Karl Homann

Post, Werner, Kritik der Religion bei Karl Marx. — Miinchen: Késel
1969, 327 S. Lw. DM 24.80

Im vorliegenden Buch (1967 als Dissertation verfaBt) stellt sich Post
die Aufgabe, ,die Religionskritik bei Marx aus der inneren Entwidklung
seiner Lehre abzuleiten und primér erst einmal zu beschreiben® 15).
DaB es sich dabei nicht um eine trockene Analyse Marxscher Texte
handelt, macht das erste Kapitel deutlich. Post skizziert die Vorausset-
zungen des heutigen Marx-Verstéindnisses: bekannte Einwénde gegen die
Marxsche Theorie (z.B. Ausbleiben der prognostizierten Revolution),
die Diskussionen im orthodoxen Marxismus, in Polen (A. Schaff, L. Kola-
kowski), Frankreich, Italien und Deutschland (bes. Habermas). Sowohl
bedeutende marxistische als auch nichtmarxistische Versionen der

Marx-Interpretation werden dabei zur Sprache gebracht und aktualisie-
ren gleichsam die in den folgenden drei Kapiteln breit ausgefiihrte
Marxsche Religionskritik. In der Analyse und Interpretation Marxscher
Texte, es sind vor allem Texte des jungen Marx, geht P. von der
»Kontinuitdt des Gesamtwerkes” (14) aus und versucht jeweils in einem
eigenen Kapitel, den Zusammenhang der Religionskritik mit der philo-
sophischen, politischen und Skonomischen Kritik herauszuarbeiten. Da-
bei unterldBt er es nicht, seine eigenen Analysen immer wieder auch
mit anderen Positionen in der Marx Interpretation zu konfrontieren.
Eine ausfiithrliche Erérterung dieser Kapitel ersparen wir uns hier, da
das Referat Marxscher Texte keine neuen Erkenntnisse bringt. Kon-
sequent fithrt das letzte Kapitel iiber die Bedeutung der Marxschen
Religionskritik den Leser dann wieder endgiiltig in die heutige Diskus-
sion zuriick: E, Bloch, R. Garaudy, B. Bo#njak, M. Machovec, L. Kola-
kowski u. a. Bei den genannten Marxisten l#Bt sich nach P. keine ,metho-
disch einheitliche Auslegung® der Marxschen Lehre erkennen, eher han-
delt es sich um ,kreative Interpretationen“ (274). Zur Auseinanderset-
zung der Theologie mit der marxistischen Religionskritik werden drei
Modelle der Antikritik vorgestellt: 1. Marxismus als ein ,konkurrieren-
des Religionssystem® (277) mit den Elementen ,Siindenfall, Heils-
geschichte, eschatologische Vollendung“ (278). 2. Die Einreihung und
Funktionalisierung Marxscher Religionskritik in die allgemeine Philoso-
phie- und Geistesgeschichte und ihrer Sékularisierungsprozesse (283ff).
3. Die partielle Aneignung der Religionskritik durch die Theologie
(290ff); indem durch Relativierung der Marxsche Materialismus als nicht
wesensnotwendig atheistisch erkldrt wird (M. Reding), oder indem das
Element der politisch-gesellschaftlichen Kritik in die Theologie auf-
genommen wird (J. B. Metz). In seinen abschlieBenden Bemerkungen
weist P. darauf hin, daB Marx nicht voraussetzungslos an die Analyse
der Religion herangegangen ist. ,Das Vorhandensein von Religion gilt
eo ipso schon als Indiz fiir einen Defekt in der gesellschaftlichen
Praxis.* Mit einem solchen ,Vorurteil als Prdmisse“ (305) integriert
Marx nur tradierte Religionskritik in seine theoretische Gesamtkon-
zeption. ,An die Stelle der Argumentation tritt eine Prognose" (306).
So kann P. zu dem Schlub kommen, daB schon aus methodischen
Griinden die Marxsche Religionskritik unhaltbar ist, sich aber ,nur
bedingt theoretisch® widerlegen ldBt. ,Die Wahrheit des Christentums
mubB sich konkret in der Praxis erweisen“ (309).

Insgesamt stellt die Arbeit von Post damit eine begriiBenswerte
Ergdnzung der Erérterungen {iber marxistische Religionskritik dar.
Sie darf als das Beste gelten, was in den letzten Jahren zu diesem
Thema erschienen ist. Da P. gerade von der Marxschen Methode
her eine Kritik an Marx’ Religionskritik iibt, werden auch ernsthafte
Marxisten nicht umhin kénnen, sich mit P.s Thesen zu beschéftigen.
AuBerdem diirfte dieses Werk fiir jeden Theologen eine heilsame
Lektiire sein, die eine vorschnelle Rezeption marxistischer Thesen
bremst, ohne jedoch die ernsthaften Anfragen zu verwischen.
Unter dieser Riicksicht nimmt der Leser gerne auch die etwas
breiten, nicht immer direkt mit dem eigentlichen Thema verbunde-
nen Ausfliihrungen in Kauf, zumal vom Verf. selbst darauf hin-
gewiesen wird, daB die Religionskritik nicht zu den priméren
Interessen von Marx gehort (259). Nitzlich wére es gewesen, wenn
P. iiber die immanente Antikritik hinaus seine Kritik an der
Marxschen Religionskritik etwas deutlicher herausgearbeitet hétte.
Fiir die Auseinandersetzung der Theologie mit der marxistischen
Religionskritik bleibt hier noch eine Aufgabe. Dazu wird das
Buch von P. die nétigen Informationen und manche gute Anregung
liefern konnen.

Miinster Helmuth Rolfes

Overhage, Paul: Menschenformen im Eiszeitalter. Umwelten — Gestal-
ten — Entwicklungen. — Frankfurt: Josef Knecht 1969. 456 S. Lw.
DM 36.—

Wer auch nur ein wenig die Diskussion von Grenzfragen
zwischen Theologie und Naturwissenschaften verfolgt oder gar an
dieser Diskussion sich beteiligt, hat erfahren, wie ungemein schwie-
rig und arbeitsaufwendig es fiir einen Theologen ist, die fiir solche
Diskussionen und Auseinandersetzungen notwendigen Informatio-
nen zu beschaffen. Allzu leicht bleibt das zur Verfiigung stehende
Datenmaterial liickenhaft und fiihrt zu einseitigen Akzentuierun-
gen, die dann hédufig genug dem Wunschbild des Theologen, aber
nicht dem Forschungsstand der entsprechenden naturwissenschaft-
lichen Disziplin entsprechen.

Nach wie vor gehort die Anthropogenese zu den zwischen der
Theologie und den Naturwissenschaften diskutierten bzw. zu dis-
kutierenden Grenzfragen. Eine christliche Anthropologie wird wohl
nur verantwortet werden kionnen, wenn die profanen Human-
wissenschaften mit ihren Ergebnissen — so vorldufig diese auch
sein mégen — im Blickfeld der Theologie bleiben und direkt oder
indirekt beriicksichtigt werden.
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Ein solches Blickfeld gibt Paul Overhage mit dem oben ange-
zeigten Buche frei. Der Titel des Buches entspricht exakt dem
sachlichen Inhalt des vorliegenden Werkes, 146t aber leider von
seiner Relevanz fiir theologische Anthropologie nichts erkennen.
Auf diese Bedeutsamkeit hinzuweisen, hilt der Rezensent fiir seine
vordringliche Aufgabe. (Den ungemein datenreichen Inhalt zu skiz-
zieren, wiirde an dieser Stelle zu weit fithren.)

Was macht den Menschen zum Menschen, wie wird Menschsein,
was ist der Mensch? Um diese Fragen geht es bei Overhage. Das
vorliegende Material der Evolutionsforschung, soweit es die Eis-
zeiten betrifft — dieses Eiszeitalter ist in stammesgeschichtlicher
Hinsicht die entscheidende Zeit der Anthropogenese — wird gesich-
tet und geordnet in einer Form, die es nun so zuginglich macht,
daB die Uniibersichtlichkeit der naturwissenschaftlichen Ergebnisse
keine Alibifunktion fiir die theologische Anthropologie mehr haben
kann — zumindest so weit es die Stammesgeschichte betrifft. Sol-
cher ,Standardwerke' fiir den Gebrauch der Theologie bediirfen
wir noch manche.

Paderborn Werner Broker

Cammerer, Josef Sebastian: Die gliserne Wand. Essays iiber den Zwit
spalt von Naturwissenschaft und Theologie. — Miinchen: Pfeiffer
(1969). 183 S.; DM 11.80
Der Autor, auf den Gebieten der angewandten Naturwissenschaften

wie der Schultheologie gleichermaBen bewandert, schrieb diese Essay-

sammlung als ein ,Beschwerdebuch des Naturwissenschaftlers und des

Gldubigen gegen die Wissenschaftstheologie der Vergangenheit, der sie

auch heute noch begegnen“ (7). Uber diese Beschwerde hinaus will

Cammerer zur Kldrung beitragen, ,warum die Begegnung von Natur-

wissenschaftlern und Theologen noch nie zu einer echten Verstindigung

gefithrt haben® (5). Den Hauptgrund fiir das Scheitern dieser Ver-
stdndigung in der Vergangenheit sieht der Autor in der Uberbetonung
der theologia intellectus, die trotz aller wissenschaftlichen Aufmachung
zahlreiche Beispiele unkontrollierten Denkens bietet. Er hiilt demgegen-
iiber eine theologia cordis et crucis vor allem fiir geeignet, um fiir das
theologische Anliegen im Gesprdch mit den Naturwissenschaftlern Ver-
stindnis zu gewinnen. ,Die Naturwissenschaftler werden nur an einen

Gott glauben, der sich selbst in dieses Leiden der Welt leidend hin-

eingilit. Sie sind nur deshalb nicht abgeneigt, sich mit der Kirche und

der Theologie zu unterhalten, weil sie vermuten, daB diese trotz allem
den Schliissel haben — d. h. hiétten, wenn sie nur aufwachen woll-

ten" (1791).

Paderborn Werner Broker

Hemleben, Johannes: Biologie und Christentum. — Stuttgart: Verlag

Urachhaus (1971). 155 S. kart. DM 8.50

»Das Christentum und die moderne Biologie sind heute durch
einen Abgrund voneinander getrennt“ (7). Diese ersten Worte des
angezeigten Werkes kennzeichnen es gleichzeitig. In einer Schwarz-
weiB-Malerei, ohne Beriicsichtigung der vielfiltigen Gespriichs-
bemiithungen zwischen Theologie und Naturwissenschaft und der
Erfolge dieser Gespriche, 1dBt der Verf. eine strikte Gegen-
einanderposition zwischen Naturwissenschaft und bisheriger Theo-
logie erstehen. Aus anthroposophischem Gedankengut versucht
der Autor dann eine Verséhnung der Gegensitze.

Paderborn Werner Broker

Kurz, Paul K.: Uber moderne Literatur II. Standorte und Deutungen. —

Frankfurt/Main: Josef Knecht (1969). 335 S. Lw. DM 24.—

Auch der zweite (selbstidndige) Band des bekannten Literatur-
kritikers der ,Stimmen zur Zeit“ und Lehrbeauftragten fiir Ger-
manistik an der Universitit Miinchen hilft jene verhingnisvolle
Liicke schliefen, die heute Literatur und Leser trennt. Fiir den
katholischen Literaturfreund aber fehlen im Dschungel der literari-
schen Experimente und Scharlatanerieen aber auch groBartigen
Bemiihungen um den modernen Menschen und das echte Wort
schier alle Wegweiser. Er kann weder mit iiberholten #sthetischen
und weltanschaulichen Kriterien etwas anfangen, noch mit jenen
stets auf der neuesten Welle schwimmenden Snobisten und Links-
auBeniiberholern, die sich in sonst serisen katholischen Revuen
tummeln, sobald es um zeitgeméBe Kunst und Literatur geht.
»Manchen Christen miBfillt die zeitgentssische Literatur. Manchen
Schriftstellern miBfallen die Christen. Wer sich mit beiden aus-
einandersetzt, gerdt zwischen die Stiihle. Aber vielleicht kommt es
vorerst nicht auf das Sitzen an.“ Diese, schon im Motto heraus-
gestellte, Gefahr umgeht der Verf. nicht. Er zieht sich nicht in ein

(nicht vorhandenes) Getto einer katholischen Literatur zuriick,
noch streicht er, was an Fix- und Orientierungspunkten auch heute
fiir den Katholiken festzuhalten ist. Wenn er aber durchaus nicht
zwischen den Stiihlen landet, verdankt er das seiner profunden
Sachkenntnis und sowohl exakt wissenschaftlichen als lesbaren Dar-
stellung aber auch dem Mut, in einer Zeit des totalen und intole-
ranten Linksintellektualismus die Dinge beim Namen zu nennen.
Kurz zeichnet kein Idealbild einer christlichen Dichtung, obgleich
man manchen Wegweiser tatsdchlich vermilBt, er arbeitet auch nicht
WertmaBstidbe heraus, er bleibt am Objekt und 1ldBt sich nicht in
Theorien entfithren, — doch wie er Thomas Mann, Bertolt Brecht,
Max Frisch, die Lyrik nach 45 und vor allem Wesen, Unwesen und
Geschichte der Gruppe 47 zeichnet und hinstellt, ergeben sich
Blickpunkte und Folgerungen in Fiille, wie sie heute nur ein Christ
finden kann. Dies ohne viel oder laute Polemik, auch ohne eifernde
Abwehr. Um so wirksamer stehen dann einige SchluBfolgerungen
etwa bei Brecht oder bei der legendédren Gruppe 47 da.

Das Buch ist deshalb fiir alle Literaturfreunde interessant. Der
liberale Ausklammerer alles Christlichen (und damit heute schon
des Menschlichen) findet iiber die gingigen Slogans von Kritik
und Verlagspropaganda hinaus neue Blidkpunkte und Kategorien,
der Katholik aber kann sich iiber Zentralfiguren der heutigen
Literatur etwa iiber ,Brecht und Frisch kaum irgendwo bes-
ser und rascher unterrichten. Vor allem die 100 Seiten umfassende
Untersuchung iiber Bert Brecht ist fiir mich eine ldngst féllige
und dabei meisterliche Studie. Sie vergewaltigt den Dichter nicht,
verschweigt nicht den Politiker, nimmt beide ernst, arbeitet aber
am Ende auch die Einwiinde, die heute gegen den Dichter erhoben
werden miissen klar heraus: den naiven Aufklirungsglauben, die
.mangelnde Konkretisierung der Utopie* und — fiir die Christen
am wichtigsten — die Ausklammerung 'des nicht durch Klassen-
verhédltnisse bedingten Bdsen. Wer heute iiber heutige Lyrik
schreibt, muB freilich gefaBt sein, daB die hochgepriesenen Experi-
mentatoren abserviert sind, ehe die Druckerschwiérze trocken ist.
Der etwa in Enzensberger sichtbar vollzogene Ubergang von der
Avantgarde zum Protest oder auch wie bei Fried zu offenem
Kommunismus, diese Verfilzung von Modernitdt, Castroismus,
APO und neuer Gewaltanbetung ist noch nicht geschrieben. Kurz
konnte es in diesem Aufsatz auch noch nicht versuchen. Gerade
im Hinblick auf die jiingste Entwicklung ist aber seine Geschichte
der Gruppe 47 wichtig, interessant und fiir den um die heutige
geistige Situation in der BRD bemiihten Leser unerldBlich. Die
Literatur einer Zeit zeigt bestimmt nicht die ganze Wirklichkeit,
sie aber als Psychologe als Theologe auszuklammern, hieBe um die
geistigen Stromungen herumzugehen, um den heutigen Menschen
in seiner GroBe und seinen Verirrungen. Die beiden Binde von
Paul K. Kurz bieten einen Fiihrer, dem man sich anvertrauen kann.

Wien Rudolf Henz

Personennachrichten

Priv.-Doz. Dr. theol. Bernhard Fraling, Regens am Priester-
seminar in Miinster, wurde mit Wirkung vom 1. April 1971 zum o. 6.
Professor fiir Moraltheologie und Ethik an der Katholisch-Theologischen
Fakultét in Paderborn ernannt.

Zum Wissenschaftlichen Rat und Professor fiir Dogmatik und oeku-
menische Theologie im Fachbereich Katholische Theologie an der Univer-
sitit Miinster wurde am 15. Juni 1971 Dozent Dr. Dr. Alexandre
Ganoczy ernannt.

Dr. Johann Gamberoni, Professor an der Theologischen Hoch-
schule Brixen/Siidtirol, wurde auf den Lehrstuhl fiir Exegese des AT
an der Theologischen Fakultdt Paderborn berufen.

Es verstarb:

Der em. o. Professor Dr. theol. Dr. phil. h.c. Alois Fuchs, Pader-
born, ist am 25. Juni 1971 im Alter von 94 Jahren gestorben.
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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
der kath.-theol. Fakultit der Universitdt Miinster
(Sigelverzeichnis s. ThRev LXVII, 1971, Sp. 149—160)

I. Allgemeines

Theology and the church in times of change. (Essays in honour of
John Coleman Bennett.) Ed. by Edward Le Roy Long, Jr. and Robert
T. Handy. — Phil: Westminster Pr. (1970). 304 p.; $ 10,—; p. 267—304:
Beach, Robert F.: A select bibliography of the writings of John
Coleman Bennett.

El pecado original. XXIX Semana espafiola de teologia <Madrid,
15—19 sept. 1969. — Madr: (Consejo Sup. de Invest. Cientificas)
1970. 512 p. — Consejo superior de Invest. Cient. Patronato ‘‘Me-
néndez Pelayo”. Instituto “Francisco Sudrez’; pes 600,—.

Elsacerdocio de Cristo y los diversos grados de su participacién
en la Iglesia. XXVI Semana espafiola de teologia. Coloquio teolégico
internacional (Madrid, 1925 sept. 1966>. — Madr: (Consejo Sup. de
Invest. Cientificas. Patronato “Menéndez Pelayo”. Instituto ‘“Fran-
cisco Suérez'; pes 600.

Theology meets progress. Human implications of development. Ed.
by Philip Land. Zoltdn Alszeghy [e.a.] — R: Gregorian Univ. Pr. 1971.
XV, 346 p. = Studia socialia X; Lire 3500; p. 289—346: Bauer,
Gerhard: Theology and development. A systematic bibliography.

II. Bibelwissenchaft
1. Allgemeines (Gesamtbibel)

Einfiihrung in die Methoden der biblischen Exegese. (Hrsg., von
Josef Schreiner. Mit Beitr. von Josef Schreiner [u.a.] — (Wii:) Echter-
Verl.; (Innsbr, Mchn:) Tyrolia (1971). X, 328 S.; kart. DM 24—,

Lapointe, Roger, OMI: Les traductions de la Bible sont-elles ins-
pirées? — ScE XXIII, 1971, 6983,

Paschen, Wilfried: Rein und Unrein. Untersuchung zur biblischen
Wortgeschichte. — Mchn: Kosel-Verl. 1970. 219 S. = StANT XXIV;
kart. DM 54,— [Diss., Wiirzburg]

Buchanan, George Wesley: The consequences of the covenant. —
Leid: Brill 1970. XX, 342 p., 2 sketchmaps = SupplNovT XX.

GrédBer, Erich: Die politische Herausforderung an die biblische Theo-
logie. — EvTh XXX, 1970, 228—254.

Nembach, Ulrich: Ehescheidung nach alttestamentlichem und jiidi-
schem Recht. — ThZ XXVI, 1970, 161—171.

2. Altes Testament

Proclamation and presence. Old Testament essays in honour of
Gwynne Henton Davies. Ed. by John I. Durham & J.R. Porter. —
(Lo:) SCM Pr. (1970). XX, 315 p.; sh 80,—; p. XVIII-XX: A bibliog-
raphy of the writings of Gwynne Henton Davies.

Vogels, Walter: L'universalisme de la préhistoire. Gn. 1-11. — EglTh
1I, 1971, 5—34.

Diez Merino, Luis, CP: La vocacion de Abraham <Gén 12,1-4a>. —
CTom XCVII, 1970, 75—145.

Childs, Brevard S.: A traditio-historical study of the Reed Sea tradi-
tion. — VT XX, 1970, 406—418.

Schmidt, Ludwig: Menschlicher Erfolg und Jahwes Initiative. Studien
zu Tradition, Interpretation und Historie in Uberlieferungen von
Gideon, Saul und David. — (Neuk:) Neukirchener Verl, (1970). VIII,
246 S. — WissMonANT XXXVIII; Lw. DM 38— [Diss., Berlin. Kirchl.
Hochschule]

Kessler, Martin: Narrative technique in 1Sm 16, 1-13, — CBQ XXXII,
1970, 543—554.
Hoftijzer, J.: David — VT XX, 1970,

419444,

McKay, J. W.: Helel and the Dawn-goddess. A re-examination of
the myth in Isaiah XIV 12—15. — VT XX, 1970, 451—464.

Loretz, Oswald: Die Spriiche Jeremias in Jer 1,17-9,25. — Ugarit-
Forschungen II, Kev/Neuk 1970, 109—130.

Schottroff, Willy: Jeremia 2,1-3. Erwidgungen zur Methode der
Prophetenexegese. — ZThK LXVII, 1970, 263—294.

Overholt, Thomas W.: The threat of falsehood. A study in the
theology of the book of Jeremiah. — Lo: SCM Pr. (1970). 110 p. =
Studies in biblical theology II, 16; £ 1,75.

Nicholson, E. W.: Preaching to the Exiles. A study of the prose
tradition in the book of Jeremiah. — Oxf: Blackwell 1970. 154 p.; £ 2,—

Willis, John T.: Micah 2,6-8 and the ‘“people of God” in Micah. —
BZ N. F. X1V, 1970, 72—87.

Margulis, Baruch: The psalm of Habakkuk. A reconstruction and
interpretation. — ZAW LXXXII, 1970, 409—442.

Uchelen, N.A. van: De LXX-interpretatie van Ps. 28. — NThT
XXIV, 3, 1970, 171—181.

Holman, Jan, SVD: Analysis of the text of Ps 139. — BZ N.F. XIV,
1970, 37—71. 198—227.

Weiden, W.A. van der, MSF: Le livre des Proverbes. Notes philo-
logiques. — R: Institut Pont. Biblique (1970). 178 p. — Biblica et
Orientalia XXIII; Lire 2400,—.

Lescow, Theodor: Die dreistufige Tora. Beobachtungen zu einer
Form, — ZAW LXXXII, 1970, 362—379.

and the Tekoite woman.

Skweres, Dieter Eduard, SVD: Das Motiv der Strafgrunderfragung
in biblischen und neuassyrischen Texten. — BZ N. F. XIV, 1970, 181—197.

Miiller, Hans-Peter: Der Begriff ,Rétsel® im Alten Testament. — VT
XX, 1970, 465—489.

Stadelmann, Luis 1], SJ: The Hebrew conception of the world.
A philological and literary study. — R: Biblical Institute Pr. (1970].
X, 207 p. = AnBibl XXXIX; Lire 3000 [Diss., Cincinnati]

Metzger, Martin: Himmlische und irdische Wohnstait Jahwes. —
Ugarit-Forschungen II, Kev/Neuk 1970, 139—158.

Rainey, Anson F.: The order of sacrifices in Old Testament ritual
texts. — Bibl LI, 1970, 485—498.

Talmon, Shemarjahu: Die Bedeutung Jerusalems in der Bibel. —
Jiidisches Volk, Gelobtes Land, Mchn 1970, 135-152; S. 169—187:
Macholz, Georg Christian: Das Verstindnis des Gottesvolkes im
Alten Testament; S. 188—196: Schmid, Herbert: Messiaserwartung
und Riickkehr in das Land Israel nach dem Alten Testament.

Rad, Gerhard von: Weisheit in Israel. — (Neuk-Vluyn:) Neukirchener
Verl. (1970). 427 S.; Lw. DM 28,—.

Preub, Horst Dietrich: Erwdgungen zum theologischen Ort alttesta-
mentlicher Weisheitsliteratur. — EvTh XXX, 1970, 393—417.

Near Eastern archeology in the twentieth century. Essays
in honor of Nelson Gluedk. — Garden City (N.Y.): Doubleday 1970.
XXVI, 406 p., 45 ill.; § 12,50.

Thoma, Clemens: Das Land Israel in der rabbinischen Tradition. —
Jiidisches Volk, Gelobtes Land, Mchn 1970, 37—51; S. 52—61: Grad -
wohl, Roland: Das Land Israel in der talmudischen Literatur.

Laperrousaz, E.M.: Le Testament de Moise (généralement appelé
“Assomption de Moise”). Trad. avec introd. et notes. — P: Mai-
sonneuve 1970. 150 p. = Semitica XIX; F 20,—.

Baer, R.A.: Philo’s use of the categories male and female. — Leid:
Brill 1970. XII, 116 p. = Arbeiten zur Literatur und Geschichte des
hellenistischen Judentums III; Lw. hfl 24,—.

Rosenblom, Joseph R.: The Dead Sea Isaiah scroll. A literary
analysis. A comparison with the Masoretic text and the Biblia
Hebraica. — GrR: Eerdmans 1970. XIV, 88 p.; $ 4,50.

Charlesworth, J.H.: Les Odes de Salomon et les manuscrits de
la Mer Morte. — RB LXXVII, 1970, 522—549.

3. Neues Testament

Apostolic history and the Gospel. Biblical and historical essays
presented to F(rederick) F(yvie) Bruce on his 60th birthday. Ed. by
W. Ward Gasque and Ralph P. Martin. — GrR/Mich.: Eerdmans
(1970). 378 p.; $ 7,95; p. 21-34: Gasque, W. Ward: A select
bibliography of the writings of F. F. Bruce.
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Bonnard, Pierre: L’Evangile selon Saint Matthieu. 2¢ éd. revue et
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mentaire du Nouveau Testament I; sfr 38,50.
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Jewett, Robert: The epistolary thanksgiving and the integrity of
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testamentlichen Christologie. — Mysterium salutis. III/1: Das Chri-
stusereignis, Eins/Zii/Kéln (1970), 106—225.
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1970. XLII, 312 p., 7 pl.; VIII, 123 p.; VIII, 64 p.; XXIV, 180 p.;
VIII, 330 p., 8 pl.; hfl 48, 25, 18, 36, 48.

2. Gesamte Kirchengeschichte

Breuning, Wilhelm: Die Kindertaufe im Lichte der Dogmengeschichte.
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S. 111—129: Bosl, Karl: Der Mensch in seinem Lande. Stand, Auf-
gaben und Probleme der siidostdeutschen Landesgeschichte; S. 130—
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Bauer, Johannes: Difficilis coniectura veritatis, Zu Tertullian, pat.
12.9 und pud. 4. 3; p.511—520: Quacquarelli, Antonio: L'esegesi
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image of the church in Lactantius’ De mortibus persecutorum; p. 527—
531: Fischer, Balthasar: Hat Ambrosius von Mailand in der Woche
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logie d'Apollinaire. — RSR LIX, 1971, 27—36.

Daniélou, Jean: L'étre et le temps chez Grégoire de Nysse. — Leid:
Brill 1970. XII, 232 p.; hil 48,—.
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in der
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telalter. — Niederséchsisches Jahrbuch fiir Landesgeschichte XLI/XLII,
1969/70, 50—118. : E =

Gibson, Margaret: Lanfranc's “Commentary on the Pauline Epistles”.
— JThSt XXII, 1971, 86—112.
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Studiorum 1971. XII, 126 p. 4° = Concilium Florentinum A X, 1.
Black, Antony: Heimericus de Gampo: The council and history. —

AHC II, 1970, 78—86.
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lation by Scholastica Mandeville. — NH-Lo: Yale Univ. Pr. 1969.
XIII, 711 p.; VII, p. 715—1036; sh 270,—.

Briils, Alphonse: L'évolution de la doctrine sur Dieu chez le jeune
Mélanchthon (1518—1535y. — RHE LXVI, 1971, 5—45.

Kohls, Ernst-Wilhelm: Luthers Entscheidung in Worms. Eine Be-
sinnung fiir alle evang. Christen zum 450jdhrigen Jubildum des
Wormser Reichstags von 1521. — Stu: Calwer Verl. (1970). 44 8. =
Calwer Hefte zur Forderung biblischen Glaubens u. christl. Lebens
CXII; kart. DM 2,50.

Linwood, Urban: Was Luther a thoroughgoing determinist? — JThSt
XXII, 1971, 113—139.

Uliamich, Boris: L'infaillibilité chez Luther jeune. — L'infaillibilité.
Son aspect philosophique et théologique. Actes du colloque...
Rome, 5—12 janvier 1970..., (P 1970), 549—564.

Die Schriften der Miinsterschen Tdufer und ihrer Gegner. I: Die
Schriften Bernhard Rothmanns. Bearb. von Robert Stupperich. —
Mstr: Aschendorff 1970. XXIV, 456 S. = Verdffentlichungen der
historischen Kommission Westfalens XXXII; Lw. DM 84,—.

Pfeiffer, G.: Niirnbergs kirchenpolitische Haltung im Friithjahr 1530. —
Zeitschrift fiir bayerische Landesgeschichte XXXIII, 1970, 183—200.

Schott, Erdmann: ,Lex paedagogus noster fuit in Christo Jesu"
«Vulgatay. Zu Luthers Auslegung von Gal 3,24, — ThLZ XCV, 1970,
Sp. 562—570.

Beumer, Johannes: Ein angeblicher Brief Martin Luthers an einen
Frankfurter Franziskaner. — FStudien LII, 1970, 278—283.

Seubert, Josef: Untersuchungen zur Geschichte der Reformation in
der ehem. freien Reichsstadt Dinkelsbiihl. — Liibeck, Hbg: Matthiesen
1971. 72 S. mit Abb. u. Kin. = Historische Studien CDXX; brosch.
DM 15,— [Diss., Tiibingen]

H 6B, Irmgard: Duldung, Glaubenszwang und Widerstand. Eine Stellung-
nahme Johann Spangenbergs aus dem Jahre 1541. — ARG LXI, 1970,
234—-248.

Weier, Reinhold: Das Theologieverstindnis Martin Luthers und dessen
Bedeutung fiir die Gegenwart. — Cath XXIV, 1970, 177—193.

McSorley, Harry: Der zum BuBsakrament erforderte Glaube nach
der Auffassung Luthers und des Tridentinums. — Conc VII, 1971,
43-48; S. 48-53: Peter, Carl: Das vollstindige Siindenbekenntnis
als Forderung des Konzils von Trient; S. 58-63: Allmen, Jean-
Jacques von: Die Siindenvergebung als »Sakrament« in den Kirchen
der Reformation.

Casteel, Theodore W.: Calvin and Trent. Calvin’s reaction to
the Council of Trent in the context of his conciliar thought. —
HThR LXIII, 1970, 91-117.

Piolanti, Antonio: Il “De mysticis nuptiis Verbi Divini cum Ecclesia
et animabus iustorum® di Bartolomeo Carranza O.P., Arcivescovo di
Toledo ¢} 1576>. — Div XIV, 1970, 520—565.

Press, Volker: Calvinismus und Territorial-Staat.
Zentralbehorden der Kurpfalz 1559—1619. — Stu: Klett (1970). 543 S. =
Kieler historische Studien VII; Pp. DM 84,— [Diss., Miinchen]

Fatio, Olivier: Nihil pulchrius ordine. Contribution a V'étude de
1'établissement de la discipline ecclésiastique aux Pays-Bas ou
Lambert Daneau aux Pays-Bas (1581—1583;. — Leid: Brill 1971. XII,
204 p. = Kerkhistorische bijdragen II; hfl 32,—

Kresten, Otto: Zu griechischen Handschriften des Francisco Torres
SJ]. — RHM XII, 1970, 179—196.

Gioia, Mario: Per una biografia di San Bernardino Realino S.]J.
«1530—1616>. — AHS] XXXIX, 1970, 3—101.

Schenda, Rudolf: Die protestantisch-katholische Legendenpolemik im
16, Jahrhundert. — AKG LII, 1970, 26—48.

Regierung und ©



327 1971

Jahrgang 67 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 3 328

8. Neuere Zeit

Medlin, William K. — Christos G. Patrinelis: Renaissance in-
fluences and religious réforms in Russia. Western and post-Byzantine
impacts on culture and education (16th—17th centuries;. With a fore-
word by Steven Runciman. — Geneéve: Droz 1971. 182 p. = Etudes
de philologie et d’histoire XVIII; sfr 18,—.

Sceaux, Raoul de, OFMCap: Histoire des Fréres Mineurs Capucins
de la Province de Paris (160i—1660>. Tome I. — Blois: Ed. Notre-Dame
de la Trinité 1970. LXVI, 674 p.; 18 ill.; F 60,—.

Michel, Walter: Die Theologie des Herborner Professors Johann
Heinrich Alsted als Systema harmonicum. — AMrhKG XXII, 1970,
169—186.

Jacqueline, Bernard: La Sacrée Congrégation «De Propaganda
Fide» et la France sous le pontificat de Grégoire XV. — RHE LXVI,
1971, 46—82.

Haillant, Marguerite: Fénelon et la prédication. — P: Klincksieck
1969. 242 p. — Publications de la faculté des lettres et sciences
humaines de Paris-Nanterre A, 6; F 34,—.

Wagner, Harald: Die kumenische Bedeutung des Pietismus. — ThGI
LXI, 1971, 231—242.

Kumor, Johannes: Der Trierer Weihbischof Johannes Petrus Verhorst
(1688—1708>. — AMrhKG XXII, 1970, 187—206.

Haynes, Renée: Philosopher King. The humanist Pope Benedict XIV.
— Lo: Weidenfeld & Nicolson 1970. 246 p.; £ 3,—.

Garms-Cornides, Elisabeth: Rivalutazione del Setiecento — Ver-
such einer Literaturiibersicht. — RHM XII, 1970, 197—278.

Klingenstein, Grete: Staatsverwaltung und kirchliche Autoritit
im 18. Jahrhundert. Das Problem der Zensur und der Theresianischen
Reform. — Wien: Verl. fiir Geschichte u. Politik (1970). 234 S. =
Schriftenreihe des Instituts fiir Osterreichkunde = Osterreich Archiv.

Evdokimov, Paul: Le Christ dans la pensée russe. — P: Ed. du
Cerf (1970). 244 p. = Théologie sans frontiéres. Série orthodoxe XIV.

Magnani, Paolo: Gli studi teologici nel seminario di Pavia del 1800
al 1823. (Momenti e problemi di storia della teologia in una chiesa
locale.» — SC XCVIII, 1970, 259—-291.

Peter, F.: Ignatius Aurelius FeBlers Wertung der Konfessionen in
seinen ,Ansichten von Religion und Kirchenthum® ¢1805>. — KiOst
XIII, 1970, 133—176.

Seeherger, Hans: Das Volksschulwesen der Abtei Ottobeuren im
18. Jahrhundert. — SM LXXXI, 1970, 22—144.

Anderson, H. George: Challenge and change within German prot-
estant theological education during the nineteenth century. — ChH
XXXIX, 1970, 36—48.

Hartl, Friedrich: Franz von Baader. (Leben und Werk. Textauswahl.) —
(Graz, Wien, Koéln:) Styria (1971). 346 5. = Wegbereiter heutiger
Theologie V; Lw. DM 30,—.

Hartl, Friedrich: Franz von Baader und die Entwicklung seines Kir-
chenbegriffs. — Mchn: Hueber 1970. XXIV, 264 S. = Miinchener
theologische Studien I, 18 — Miinchener Universitétsschriften. Kath.-
theol. Fakultit; brosch. DM 38,— [Diss., Miinchen]

Millino Bonaldo, Giuseppe: Il concetto di tradizione in Vincenzo
Gioberti. — SP XVII, 1970, 455—493.

Wiedmann, Franz: Martin Deutinger. (Leben und Werk. Textaus-
wahl.) — (Graz, Wien, Kéln:) Styria (1971). 315 8. = Wegbereiter
heutiger Theologie VI; Lw. DM 30,—.

Cuenta Toribio, José Manuel: El Protestantismo visto por el
prelado barcelonés José Domingo Cesta y Borras <1850—1857>. Contri-
bucién a los origines de la segunda reforma espafiola. — AST XLII,
1969, Barc 1970, 271—-301.

(Newman, John Henry:) Newman the Oratorian. His unpublished
oratory papers. Ed. with an introductory study on the continuity
between his Anglican and his catholic ministry by Placid Murray,
OSB. — Dublin: Gill & Macmillan (1969). XXV, 500 p.; sh 80—

Coulson, John: Newman and the common tradition. A study in the
language of church and society. — Ox{f: Clarendon Pr. 1970. X, 279 p.

Soetens, Claude: Les catholiques belges et le rapprochement avec
les Eglises d’'Orient dans la seconde moitié du XIXe siécle. — RHE
LXVI, 1971, 83—115.

Conzemius, Victor: Warum wurde der pépstliche Primat gerade
im Jahre 1870 definiert? — Conc VII, 1971, 263—267.

Briick, Anton Ph.: Briefe des Historikers Cornelius Will «1831-1905>
nach Mainz. — AMrhKG XXII, 1970, 283—325.

Vatikanische Akten zur Geschichte des deutschen Kulturkampfes.
Im Auftr. des Deutsch. Histor. Instituts in Rom bearb. von Rudolf
Lill. Leo XIII. T. I: 1878—1880. — Tii: Niemeyer 1970. XXIII, 484 S.

Boudens, R(obrecht), OMI: George Tyrell and Cardinal Mercier.
A contribution to the history of modernism. — EglTh I, 1970, 313—351.

9. Neueste Zeit

Mathy, Helmut: Eine Denkschrift von Leo Just zur ErschlieBung der
Quellen fiir die neuere deutsche Reichskirchengeschichte <1928>. —
AMrhKG XXII, 1970, 247—260.

La Sacra Congregazione per le Chiese Orientali. Nel cinguantesimo
della fondazione ¢1917—1967;. — (R: Sacra Congreg. per le Chiese
Orientali) 1969. 454 p.

Blondel, Maurice — Joannés Wehrlé: Correspondance. I-I1.
«Extraits.» Annotation par Henri de Lubac, S.]. — P: Aubier Montaigne
(1969). 734 p.; F 60,—.

Horwitz, Rivka: Franz Rosenzweigs’s unpublished writings. — JJS
XX, 1969, 57—80.

Barth, Karl: Gesamtausgabe. V: Briefe. Bd I: Karl Barth — Rudolf
Bultmann. Briefwechsel 1922—1966. Hrsg. von Bernd Jaspert. — Zii:
Th.eolng. Verl. (1971). XII, 376 S.; Lw. DM 26,80.

Sevilla, Pedro C.: God as person in the writings of Martin Buber. —
"Manila: Ateneo de Manila Univ. 1970. 170 p. = Logos IV; § 3,—.
Béumer, Remigius: Adolf Herte. Seine Verdienste um die Reforma-

tionsgeschichtsschreibung. — ThGl LXX, 1970, 374—387.

Kuske, Martin: Das Alte Testament als Buch von Christus. Dietrich
Bonhoeffers Wertung und Auslegung des Alten Testaments. — Go:
Vandenhoed< & Ruprecht (1971). 139 S.; kart. DM 21,— [Diss., Rostock]

Bader, Claudia: Das »Wort Gottes« in Paul Tillichs Theologie. —
NZSTh XI, 1969, 219244,

Lengsfeld, Peter: Symbol und Wirklichkeit. Die Macht der Sym-
bole nach Paul Tillich. — Bild, Wort, Symbol in der Theologie, Wii
(1989), 207—224.

Geenen, J.G., OP: Ecclesia a Sancto Spiritu edocta. Heilige Geest en
Heilige Kerk in de transmissie der openbaring volgens de dogma-
tische constitutie ‘“‘De divina Revelatione” van Vaticaan II. — Ecclesia
a Spiritu Sancto edocta. Lumen gentium, 53. Mélanges théologiques.
Hommage a Mgr Gérard Philips, Gembloux (1970), 169—199; p. 291—
319: Alberigo, Giuseppe: Una cum patribus. La formula con-
clusiva delle decisioni del Vaticano II; p. 343-380: Grootaers,
Jan: Le role de Mgr G. Philips a Vatican II. Quelques réflexions
pour contribuer a I’étude du dernier Concile.

Caprile, Giovanni, SJ: Il sinodo dei vescovi. Prima assemblea
straordinaria ¢11—28 ottobre 1969>. — (CdV:) Ed. “La Civilta cattolica”
(1970). 531 p.; Lire 5000.

IV. Missionswissenschaft und -geschichte

Streit-Dindinger. Streit, [Robert], u. [Johannes] Dindinger: Biblio-
theca missionum. Fortges. von Johannes Rommerskirchen u. Josef
Metzler. Bd XXVII: Missionsliteratur -Indiens 19101946 u. Nachtrag
zu B.M. 4-8. — R, Frb/B, Wien: Herder 1970. XV, 613 S. 4° =
Verdffentlichungen des Internationalen Instituts flir Missionswissen-
schaftl. Forschung; brosch. DM 62,—.

Promper, Werner: Literaturbericht. — ZMR LV, 1971, 108-115.

Crawford, John R.: Protestant missions in Congo, 1878-1969. —
Kinshasa: Librairie Evangélique du Congo 1971. 26 p.

Eggert, Johanna: Missionsschule und sozialer Wandel in Ostafrika.
Der Beitrag der deutschen evang. Missionsgesellschaften zur Entwick-
lung des Schulwesens in Tanganyika 1891—1939. — (Blf:) Bertelsmann
Univ.-Verl. (1970). 334 S. mit Ktn = Freiburger Studien zu Politik
und Gesellschaft i{iberseeischer Linder X; kart. DM 29,— [Diss.,
Freiburg/B]

Jong, J.A. de: As the waters cover the sea. Millenial expectations
in the rise of Anglo-American missions ¢1640—1810,. — Kampen: Kok
1970. VIII, 245 p.; hfl 15,75.

Trenkenshuh, Frank, OSC: Profile: a people, a mission, a bishop.
Memorial brochure for Alphonse Sowada, O.5.C., Bishop of Agats-
Asmat, Irian Barat, Indonesia. — Hastings, Nebraska: Crosier Mission
Office 1971. 36 p.

Debruyne, Léon: Le paien? Le salut? Questions posées au décret
Ad Gentes, aux théologiens, aux missionnaires. — Lv: Eglise Vivante
1971. 142 p. = Documents et recherches; FB 120.

Hacker, Paul: The christian attitude toward non-christian religions. —
ZMR LV, 1971, 81-97.

Hoffmann, Gerhard: Die Krise der Weltmission. Eine Krise zum
Tode oder eine Krise zum Leben? — Evangelische Mission. Jahrbuch
1971, 19-45.

Neill, Stephen: Call to mission. — Phil: Fortress Pr. 1970. V, 113 p.

Thomas, M.M.: Salvation and humanization. — Madras: Christian
literature Society 1971. 64 p.; Rs 3,95.
Die Katechisten, — Brux: Pro Mundi Vita 1971. 36 S. = Pro

Mundi Vita XXXVI.

Mukendi, Placide: La Jamaa et son avenir. — RCIA XXVI, 1971,
142—168.

Aid to theological education continued: Asia, Africa, Latin America.
A report from the T.E F. 1968-69. — Lo: World Mission and Evan-
gelism 1970. 51 p.

Beckers, Gerhard: Religiose Faktoren in der Entwicklung der siid-
afrikanischen Rassenfrage. — Mchn: Fink 1969. 169 S. = Miinchener
Universitédts-Schriften. Reihe der Philosophischen Fakultit VII; DM 28,—

Burgess, Andrew S. [Ed.]: Lutheran Churches in the Third World. —
Minneapolis: Augsburg Publ. House 1970. 176 p.; $ 3,95.

Camara, Hélder: Es ist Zeit (Pour arriver & temps, dt.) — (Graz, Wien,
Kéln:) Styria (1970). 183 S. — Mutige Biicher; kart. DM 9,80.

Camara, Hélder: Die Spirale der Gewalt (Spirale de violence, dt.) —
(Graz, Wien, Kéln:) Styria (1970). 61 S. = Reihe X; kart. DM 4,—.

Compte rendu de mission. — P: Société des Missions Etrangéres de
Paris 1970. 180 p.

Gillés de Pélichy, Alexandre, OSB: L’Eglise et les Philippines. —
RyMde XLIV, 1970, 155—176.

Laurentin, René: Flashes sur I'Extréme-Orient. — P: Ed. du Cerf
1971. 288 p.; F 21,—.

Lepargneur, Hubert, OP: Ethnocide et mission. — EglViv XXIII,
1971, 124-138.

Menzel, Gustav: Zum Anteil der Mission an der Entwicklung der
Rassenfrage. — Rasse, Kirche und Humanum. Ein Beitrag zur Frie-
densforschung . . ., (Gii 1969), 257—270.

Vallier, Ivan: Catholicism, social control, and modernization in
Latin America. — Englewood Cliffs/N. J.: Prentice Hall 1970. X, 172 p.

Vernooij, J., CSSR: Werkelijkheid en toekomstvisie van de pasto-
rale verzorging van de mens in Suriname. — MissWerk L, 1971, 72—92.

V. Religionswissenschaft und -geschichte

Types of redemption. Contributions to the theme of the study-
conference held at Jerusalem 14th to 19th July 1968. Ed. by R.]. Zwi
Werblowsky and C. Jouco Bleeker. — Leid: Brill 1970. VI, 261 p. =
Supplements to Numen XVIII; hfl 52,—.

Hidding, K. A.H.: Polytheisme en monotheisme. — NThT XXIV,
3, 1970, 161—-170.
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Mitchell, Robert Cameron: Towards the sociology of religious
independency. — Journal of religion in Africa III, 1970, 2—21.

Jacobsohn, Helmuth: Der altdgyptische, der christliche und der
moderne Mythos. — Tradition und Gegenwart — Eranos]b XXXVII,
1968, Zii 1970, 411—448.

Dijk, J. van: Les contacts ethniques dans la Mésopotamie et les
syncrétismes de la religion sumérienne. — Syncretism. Based on
papers read at the symposium on cultural contact, meetings of
religions. Syncretism held at Abo on the 8th—10th of September,
1966, Stodkh (1969), 171—206; 5. 207—227: Bergman, Jan: Beitrag
zur Interpretatio Graeca: Agyptische Gotter in griechischer Uber-
tragung.

Schuon, Frithjof: Dimensions of Islam. — Lo: Allen & Unwin 1970.
167 p.; sh 35,—.

Paret, Rudi: Der Koran. Kommentar und Konkordanz. — Stu, B, Kéln,
Mz: Kohlhammer (1971). 559 S.; Lw. DM 98,—.

Caspar, Robert, PB: L’homme selon le Coran. — Man, culture and
religion. Studies in religious anthropology = Studia missionalia
XIX, R 1970, 255—268; p. 269—289: McCarthy, Richard J., SJ: The
thirsty generation: Islamic answer; p. 291—300: Donohue, John J,
SJ: Religion and life: an Islamic approach; p. 301—314: Maly, Eugene
H.: Man and nature in the Old Testament.

Rosenthal, Franz: Knowledge triumphant. The concept of knowledge
in medieval Islam. — Leid: Brill 1970. X, 356 p.; hfl 64,—.

Landmann, Georg, SVD: Zur Gnadenvorstellung im Hinduismus. —
ZMR LIV, 1970, 101—111.

Kippenberg, Hans G.: Versuch einer soziologischen Verortung des
antiken Gnostizismus., — Numen XVII, 1970, 211—231.

Chang, Tsung-Tung: Der Kult der Shang-Dynastie im Spiegel der
Orakelinschriften. Eine paldograph. Studie zur Religion im archaischen
China. — Wiesb: Harrassowitz 1970. 331 S, = Verdffentlichungen des
ostasiatischen Seminars der Johann-Wolfgang-Goethe-Universitit
Frankfurt/Main B, 1; brosch. DM 58,— [Diss., Frankfurt/Main]

Graham, A(ngus) C(harles): Chuang-Tzu’s essay on seeing things as
equal. — History of religions IX, 1969/70, 137—159.

Stein, R. A.: Illumination subite ou saisie simultanée. Note sur la
terminologie chinoise et tibétaine. — RHR CLXXIX, 1971, 3-30.

Tamburello, Adolfo: »Taoism« in Japan. — Antaios XII, 2, 1970,
125—139.

Gerbert, Martin: Religionen in Brasilien. Eine Analyse der nicht-
kath. Religionsformen und ihrer Entwicklung im sozialen Wandel
der brasilian. Gesellschaft. — B: Colloquium-Verl. 1970. 125 S. =
Bibliotheca Iberoamericana XIII; brosch. DM 14,—.

Murphree, Marshall W.: Christianity and the Shona. — Lo: Athlone
Pr.; NY: Humanities Pr. 1969. VIII, 200 p. = London School of
Economics. Monographs on social anthropology XXXVI; sh 40/—.

Wilpert, Clara Blarbara]: Kosmogonische Mythen der australischen
Eingeborenen. Das Konzept der Schépfung u. Anthropogenese. —
(Mchn: Renner in Komm.) 1970. II, 380 S.; kart. DM 20,— [Diss., K&ln]

VI. Religionsphilosophie

Potscher, Walter: Strukturprobleme der aristotelischen und theo-
phrastischen Gottesvorstellung. — Leid: Brill 1970. XIV, 150 S. =
Philosophia antiqua XIX; hil 48,—.

Roloff, Dietrich: Gottidhnlichkeit, Vergottlichung und Erhéhung zum
seligen Leben. Untersuchung zur Herkunft der platonischen Anglei-
chung an Gott. — B: de Gruyter 1970. VI, 243 5. = Untersuchungen
zur antiken Literatur und Geschichte IV; Lw. DM 64,— [Diss., Miinster]

Moreau, Joseph: Plotin ou la glorie de la philosophie antique. —
P: Vrin 1970. 221 p. = Bibliothéque d’histoire de la philosophie.

Brontesi, Alfredo: L’incontro misterioso con Dio. Saggio sulla
teologia affermativa e negativa nello Pseudo-Dionigi. Note di una
lettura. — (Brescia:) Morcelliana (1970). 165 p.; Lire 4000.

Bissinger, Anton: Die Struktur der Gotteserkenntnis. Studien zur
Philosophie Christian Wolffs. — Bonn: Bouvier 1970. XVIII, 342 S. =
Abhandlungen zur Philosophie, Psychologie und Péddagogik LXIII;
kart. DM 48,— [Diss., Tiibingen]

Di Napoli, Giovanni: Tommaso Campanella e le confessioni della
sua incredulitd giovanile. — Euntes docete XXII, 1970, 111—148.

Hegel and the philosophy of religion. The Wofford symposium. Ed.,
and with introduction by Darrel E. Christensen. In celebration of the
bicentennial of birth of Hegel, 1970. — The Hague: Nijhoff 1970.
XVIII, 300 p.; hil 37,45.

Clair, André: L'homme malade et la santé comme tache,
Kierkegaard. — RSPhTh LIV, 1970, 489—515. 619—635.

Hummel, Gert: Die Sinnlichkeit der Gotteserfahrung. Ludwig Feuer-
bachs Philosophie als Anfrage an die Theologie der Gegenwart. —
NZSPh XII, 1970, 44—62.

Koch, Traugott: Revolutionsprogramm und Religionskritik bei Karl
Marx, — ZThK LXVIII, 1971, 53—81.

Gibbomns, Alan: Religion und Sprache. Ein Untersuchung iiber Rudolf
Ottos Buch Das Heilige. — Bern, Mchn: Francke (1970), 111 S.; sfr 10,80.

Smith, William A.: Giovanni Gentile on the existence of God. —
Lv: Nauwelaerts; P: Béatrice-Nauwelaerts 1970. 138 p. = Philo-
sophical questions. Series VII; FB 350,—.

Virgoulay, René: La méthode d'immanence et I'encyclique Pascendi.
Incidences de la crise moderniste sur la pensée blondélienne. —
RSR LVIII, 1970, 429—454.

Wilhelmsen, Frederick D.: Metaphysics as creativity. — Thomist
XXXIV, 1970, 369—386; p. 387—422: Cahalan, John C.: Analogy and
the disrepute of metaphysics.

Gibson, A. Boyce: Theism and empiricism, — Lo: SCM Pr. 1970.
VIII, 280 p. = Library of philosophy and theology; sh 50,—.

Dalledonne, Andrea; Intorno al tomismo essenziale. — DTh LXXIV
«XCII», 1971, 56—65.

selon

Piclin, Michel: La notion de transcendance. Son sens, son évolution.
— (P:) Colin 1969. 300 p.; F 70,—.

ITammerone, Luigi, OFMGConv: Il valore metafisico delle cinque
vie tomistiche. — R: Miscellanea Franciscana 1970. IV, 296 p.; £ 4000.

Leahy, Louis: Chemins de l'esprit vers 1'étre. Essai sur l'existence de
Dieu. Préface de Fernand Dumont. — Brux, P: Desclée [&] de
Brouwer; Montr: Ed. Bellarmin 1969. 238 p. = Essais pour notre
temps. Section de philosophie XI; F 33,50.

Ogiermann, Helmut, SJ: Via prima. — ThPh XLVI, 1971, 161—194.

Liverziani, Filippo: L’eclissi del Dio vivente. — Bologna: Patron
(1969). 206 p. = Scienze filosofiche XIV: Lire 2900.

Pascu a} de Aguilar, Juan Antonio, OSB: La dimensién religiosa
del ateismo contemporéneo. — Studium X, 1970, 241—291.

Fabro, Cornelio: Antropologia esistenziale e metafisica tomistica. —
De homine. Studia hodiernae anthropologiae. ¢(Acta VII congressus
Thomistici internationalis>. Vol. I, R 1970, 105—119; p. 120-142:
Giacon, Carlo: Immaginazione e intelligenza nell’uomo.

Miiller-Markus, Siegfried: Wo die Welt nochmal beginnt. Moderne
Physik und die Moglichkeit des Glaubens. — Olten, Frb/B: Walter-
Verl. (1970). 336 S.; Lw. DM 22,—.

VII. Fundamentaltheologie

Theologie als Wissenschaft. Aufsdtze und Thesen. Hrsg. u. einge-
leitet von Gerhard Sauter. — Mchn: Kaiser 1971. 356 S. = Theo-
logische Biicherei XLIII; kart. DM 26,50; S. 325-334: Auswahl-
bibliographie der Diskussion auf evangelischer Seite seit 1900;
S. 835-339: Auswahlbibliographie der Diskussion auf kath. Seite
seit 1923.

Hummel, Gert: Theologie als Hermeneutik der christlichen Religion.
Zum Selbstverstdndnis einer Wissenschaft. — NZSTh XIII, 1971, 44—57.

Hemberg, Jarl: Theologie und moderne Wissenschaft. — NZSTh XII,
1970, 165—174.

Liedke, Gerhard: Zur Aufgabe der Theologie im Rahmen der Wissen-
schaften. — Theologie als Wissenschaft in der Gesellschaft. Ein Hei-
delberger Experiment, Gé (1970), 55—66.

Hidding, K. A.H.: Godsdienstfenomenologie als apologie. — NThT
XXV, 1971, 121—136.

Lessing, Edhard: Die Bedeutung des religiosen Apriori fiir wissen-
schaftstheoretische Uberlegungen. — EvTh XXX, 1970, 355—367.

Joseph de Sainte Marie, OCD: Théologie de I'histoire et philo-
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