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Zu einer ,,Bilanz der Theologie im 20. Jahrhundert**

Von Professor Dr. Leo Scheffczyk, Miinchen

Eine kurz nach dem Beginn des letzten Drittels des 20. Jahr-
hunderts erscheinende Bilanz der Theologie in diesem Sikulum
wirft einige Fragen auf. Man kénnte meinen, daB es verwegen sei,
die Geschichte der Theologie dieses Jahrhunderts zu schreiben,
bevor es wirklich in die Distanz des Historischen geriickt sei und
aus dieser Distanz erst einigermaBen giiltig beurteilt werden
konne. Das erscheint um so anspruchsvoller, als heute deutscher-
seits noch nicht einmal die Geschichte der katholischen Theologie
des 19. Jahrhunderts geschrieben ist. (Die entsprechenden fran-
zbsischen Unternehmungen von E. Hocedez und J. Bellamy erfiillen

* Bilanz der Theologie im 20. Jahrhundert. Perspektiven, Strémungen,
Motive in der christlichen und nichtchristlichen Welt. 4 Bde, hrsg. von
Herbert Vorgrimler und Robert Vander Gucht, — Freiburg/
Basel/Wien: Herder 1969 — 1970. Lw. je Bd DM 64.—. Ergiinzungsband
»Bahnbrechende Theologen" 240 S. Lw. Separatpreis DM 32.—
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noch nicht die an eine pragmatische und genetische Geschichts-
darstellung zu stellenden Forderungen).

Andrerseits erscheint das Unternehmen auch wieder nicht so
einzigartig und analogielos, wenn man, etwa — im Blick auf das
19. Jahrhundert — bedenkt, daB es A. von Schmid, seit 1866
Dogmatik-Professor in Miinchen, bereits 1862 unternahm, in seinem
Werk iiber die ,Wissenschaftliche[n] Richtung[en] auf dem Gebiete
des Katholizismus in neuester und gegenwirtiger Zeit* die katho-
lische Theologie des 19. Jahrhunderts einer Analyse zu unterzie-
hen, die, trotz des Fehlens der historischen Distanz, begriindete
Einsichten in die Theologie der Zeit vermittelte und der Nachwelt
wertvolle Orientierung bot. Auch innerhalb der heutigen theologi-
schen Landschaft steht der vorliegende Versuch nicht so vereinzelt
da, wie man meinen méchte, wenn man etwa an den informativen
GrundriB von A. Kolping ,Katholische Theologie gestern und
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heute”, Bremen 1954 oder an die (allerdings weniger anspruchs-
vollen) Sammelwerke ,Tendenzen der Theologie im 20. Jahrhun-
dert* Stuttgart 1966 (hrsg. von H. ]. Schultz), ,Theologie heute"
Miinchen 1959 und ,Theologen unserer Zeit* Miinchen 1960 (das
in etwa einen verkleinerten Vorentwurf des vierten abschlieBen-
den Bandes des vorliegenden Werkes darstellt) denkt. In all
diesen Fillen handelt es sich wie auch bei dieser ,Bilanz“ nicht
um eine ausgefiihrte geschichtliche Darstellung der Theologieent-
wicklung, auch nicht in dem Sinne einer ,Zeitgeschichte”, sondern
um eine kritische Information iiber die Bewegungen und den
Stand der Theologie auf dem Felde des 20. Jahrhunderts.

Der unternommene Vergleich mit Arbeiten eines #hnlichen
Genres sollte jedoch nicht dazu verleiten, die Eigenart und den
besonderen Rang dieses Werkes zu iibersehen. Dieser Rang
bemiBt sich nicht nur nach dem auBergewohnlichen Umfang, der
weitrdumigen Anlage und der Reichhaltigkeit dieser vier Bédnde. Er
ergibt sich auch schon aus der Intention und der Struktur dieses
von etwa 60 Bearbeitern erstellten Gemeinschaftswerkes. Wenn
fiir die Bestimmung der Grundintention weder das Genus der
Geschichte noch das der Zeitgeschichte noch das des Nachschlage-
werkes ausreicht, so sind doch in dem Ganzen Ingredienzien aller
genannten Gattungen enthalten. Mit den Enzyklopddien alten
Stils hat diese ,Bilanz“ auch dies gemein, daB sie nicht nur iiber
die Theologie informieren will (obgleich auf Information groBer
Wert gelegt wird), sondern daB sie aus dem gegenwirtigen Be-
wubBtseinsstand theologischen Denkens kritisch urteilen und durch
dieses Urteil ein neues Verstindnis von Theologie vermitteln
und ihren weiteren Weg bestimmen will. Letztere Intention tritt
besonders deutlich zutage in dem abschlieBenden Aufsatz K.
Rahners ,Uber die kiinftigen Wege der Theologie® (III, 530-
551). Von dieser normativen Intention sind vor allem die Bei-
tridge des ersten Bandes, der eine Diagnose der ,Welt des 20. Jahr-
hunderts® zum Vorwurf hat, bestimmt. Von der Theologie ist
hier ex professo nur am Rande die Rede; dennoch ist das Ganze
Ausdruck einer hermeneutischen Vorentscheidung iiber das We-
sensverstidndnis der Theologie. Nach diesem Ansatz ist die Theolo-
gie in dem sozio-kulturellen Raum der Gegenwart verwurzelt und
muB zu ihm in Korrelation stehen. Deshalb die ausfiihrlichen
Analysen dieses Bandes iiber ,Die Welt von heute®, iiber ,Kunst
und Literatur im 20. Jahrhundert®, iiber ,Die Wissenschaften im
20. Jahrhundert®, iiber die Psychologie und Philosophie dieser
Epoche wie iiber die nichtchristlichen Religionen. Alle diese Analy-
sen sind mit theologischen Folgerungen und Forderungen ver-
bunden, die den oben erwihnten normativen Charakter unter-
streichen. Besonders deutlich tritt das in dem Beitrag von Frangois
Houtart iiber ,Die Religionen als soziale Realititen in der
Welt von heute* hervor und in seiner Forderung, ,die Theologie
miifite als empirische Wissenschaft betrachtet werden* (86) und im
sozio-kulturellen Zusammenhang verstanden werden. Dem wird
gewiB heute kein Theologe widersprechen. Die Frage ist nur,
welche Bedeutung diesem sozio-kulturellen Zusammenhang fiir die
Religion, zumal fiir die biblische Offenbarungsreligion, zukommt,
ob sie ndherhin auch aus diesem Zusammenhang erkldrt werden
soll. Dieser Auffassung kommt etwa die Aussage nahe, daB die
dogmatischen Spaltungen und Trennungen viel hédufiger sozialen
und kulturellen als spezifisch religitsen Ursprungs sind. Hier
wird das Sozial-Kulturelle geradezu zur Norm und zum Konstitu-
tivum des Religiésen erhoben, was wohl kaum eine treffende An-
gabe seines Stellenwertes sein kann. Es scheint aber, daB diese Auf-
fassung indirekt von dem ersten, auflerordentlich detailliert gear-
beiteten Beitrag des Werkes iiber ,Die Welt von heute* korrigiert
wird (wie die Beitrdge iiberhaupt nicht eine monotone Einheits-
auffassung zur Schau stellen). Hier zeigt Jean-Marie Domenach
in einer subtilen Diagnose des geistigen Erscheinungsbildes der
Moderne, die sich zu einer. “tragischen Sicht" des gegenwirti-
gen Weltzustandes bekennt (11), auch die negativen Implikationen
des durch planetarische Emanzipation, Fortschritt und Konsum-
zwang gekennzeichneten Weltzustandes auf. Die daraus fiir die
Theologie abgeleitete Folgerung weist auf die Mdglichkeit hin, die
Welt vor die Entscheidung zu stellen: ,Entweder versinkt sie in
der Phrenesie der Begehrlichkeit, der Anhdufung der Dinge und
der Gleichgiiltigkeit gegeniiber dem Sinn und der Bedeutung, oder
aber sie st6Bt mit ihren Schopfungen bis zu dem Punkt vor, wo
man den wesentlichen Bediirfnissen, dem Verlangen nach einem
Sinn, nach Kommunion, nach dem Wort — nicht mehr aus-

weichen kann“ (70). Hier ist erkennbar, daB das entscheidende
Wort gerade nicht aus der ambivalenten Situation kommen kann,
sondern aus Bereichen, die dem Wandel der Situation iiberhoben
sind.

Das MiBverhéltnis der Kirche zu dieser Situation wird auch
in dem Beitrag iiber ,Kunst und Literatur im 20. Jahrhundert"
betont herausgestellt. Es geht dem Verf. (Urban Rapp) darum,
»die Welt der Kunst als Angebot und Aussage zu erkennen, Wege
fiir eine Begegnung mit der Theologie zu finden und zu ebnen®
(101). Diese Forderung findet einen starken Ausdruck in dem fol-
genschweren Satz, ,dab jede gute Kunst sakral“ sei (106). Deshalb
gibt es auch kein ,Gegeniiber” von Kirche und Kunst. Das Wesens-
merkmal allen kiinstlerischen Schaffens ist eine anonyme Christ-
lichkeit (107), die Kirche und Theologie als Potenz der Gottbe-
gegnung entdecken sollten. Freilich wird die im Hintergrund ste-
hende These von der Preisgabe einer eigenen sakralen Kunst und
die Forderung nach der Bildlosigkeit des christlichen Kultes (103)
aufgrund der Menschwerdung Gottes nicht eigentlich einsichtig
gemacht. So stellt sich die Frage, ob die behauptete legitime Sdku-
laritdit der Kunst (103) den Gedanken von der Eigensténdigkeit,
die doch nur eine relative sein kann, nicht ins Extrem fiihrt. Die
theologische Vertiefung miiBte aus der differenzierten Einheit von
Schépfung und Erlésung, von Natur und Gnade erfolgen, in der
auch die eigentlich sakrale Kunst ihren Platz erhalten konnte.

Wie sich die Grundgegebenheiten der zeitgentssischen Welt-
erfahrung in der Literatur niederschlagen, bringt Charles Moel-
ler in einem reich belegten Beitrag zur Darstellung (129). Schrift-
steller und Theologen sind gleicherweise um das Auffinden der
»Ankiindigungen des gottlichen Absoluten bemiiht (131). Das
erlaubt dem Theologen nicht mehr wie friiher, die Literatur ,als
eine Art von mehr oder weniger verddchtigem Zeitvertreib* anzu-
sehen (132). Es kommt hier vielmehr etwas vom Heil zur Sprache,
auf das die Theologie als Sprechen des endgiiltigen ,Wortes"
eingehen muB (145).

Die Problematik und der Schwierigkeitsgrad der Einstellung der
Theologie zur Welt wird in dem Kapitel iiber die moderne Natur-
wissenschaft noch gesteigert. Die ,Fragen der modernen Wissen-
schaften von der Materie an die Theologie* (Dominique Du-
barle) zielen auf die Anerkennung der von der Naturwissen-
schaft entbundenen ,Fédhigkeit zu rationaler Erfassung der Wirk-
lichkeit" (156) durch die Theologie, die hier auch vor vorschnellen,
sverfremdenden Synthesen* gewarnt wird. Hier werden an einer
einzigen Stelle in dem Bande auch einmal Fragen an die Natur-
wissenschaft gerichtet, was heute selten ist, aber eigentlich erst
einen wirklichen Dialog erbringt. In diesen Fragen tritt das Unge-
niigen des heutigen Materialismus vor allem in der Erkldrung des
Lebens als bloBen ,Epiphéinomens” der Materie offen zutage (160).

Etwas von diesem Ungeniigen wird der Betrachter auch bei der
umfassenden Darstellung des heutigen biologischen Weltbildes
spiiren (Joachim Illies), in dem der SchliisselprozeB der Urzeu-
gung als, ,sich steigernde und gleichsam aufschaukelnde Bildung
von sich vervielfdltigenden Nukleinsduren” (172) erkldrt wird.
Wenn dann aber als die letzte treibende Kraft der ,Zufall* (175)
benannt wird, so erscheint die nachfolgende Aufgabe der Theolo-
gie eigentlich unlosbar; denn die Einfithrung eines Sinnelemen-
tes in das, was die Naturwissenschaft ,Zufall nennt, muB die
Theologie in den Verdacht bringen, auf einen deus ex madhina
zu rekurrieren und einen ,LiickenbiiBer heranzuholen. Damit
will gesagt sein, daB die Naturwissenschaft in ihrer Betrachtungs-
weise eine abschlieBbende Antwort nach den Griinden vermeiden
sollte, weil sie sonst den Ansatz der theologischen Aufgabe verun-
moglicht. Etwas, was in der Naturwissenschaft als ,Zufall" aus-
gegeben wird, kann dem von dieser Auskunft beeindrudkten
Menschen schwerlich noch als géttlicher Sinn erklirt werden. Von
der neodarwinistischen Zufallshypothese gibt es kaum einen
Weg zum offenbarungsgeméBen Glauben an die Schopfung. Daf
hier die naturwissenschaftlichen Fakten ein ihnen nicht gebiihren-
des Eigengewicht entfalten, das die spéiter ansetzende theologische
Fragestellung nahezu erdriickt, zeigt auch die Behauptung, daB
durch den Massengebrauch von Kontrazeptiva ,das Recht auf die
medikamenttse Planung der Familie zu einem Grundrecht (der
Menschen) geworden ist* (190). Offensichtlich ist mit diesem Urteil
des Naturwissenschaftlers iiber die theologische Frage nach der
Sittlichkeit des Gebrauches solcher Mittel schon entschieden. Solche
Entscheidungen lassen die besorgte Frage aufstehen, ob heute der
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Naturwissenschaftler (der die theologische Problematik kennt),
nicht denselben Fehler wiederholt, den er der Theologie seit dem
Fall Galilei vorwirft: daB némlich eine Wissenschaft die andere
bevormundet.

Da zu den Ausdrucksformen unserer wissenschaftlichen Zivili-
sation auch die Psychologie gehirt (Vladimir Satura, 197), unterzieht
André Go din die christlichen Grunderfahrungen (Vorsehung, Bitt-
gebet, Hoffnung auf den Erl6ser) einer psychologischen Analyse, die
zu dem Ergebnis gelangt, daB die Psychologen es keineswegs darauf
abgesehen hitten, ,die Wahrheit des Atheismus zu fundieren, eher
die des Christentums® (229). Dennoch scheint der Vorschlag, in
der Botschaft Christi nur das ,Angebot eines Mehr an Sinngehalt
filr die menschliche Existenz zu sehen" (228), das die Ebene der
Tatsachen nicht modifiziert, den schépfungsgemiBen Realismus der
christlichen Botschaft zu unterschdtzen. So wird eine Scheidung
zwischen Wirklichkeit und Glaube geschaffen, die zwar die wis-
senschaftlichen Phénomene unberiihrt 1d46t, aber dem Glauben audh
den Realitdtsgehalt nimmt. Es wiirde so ein gewisser Dualismus
zwischen Schopfungs- und Heilswirklichkeit etabliert, der den
Wissenschaftler beruhigt, aber den Glauben spiritualisiert und
irgendwie unwelthaft erscheinen 1aBt.

Die Fragen, die die Erziehungswissenschaft (Hans Bokel-
mann) und die Soziologie (Fr. Xaver Kaufmann) an die
Theologie zu stellen haben und die jeweils eine Uberpriifung der
theologischen Aussagen an erziehungswissenschaftlichen (242) bzw.
soziologischen Erkenntnissen fordern (ohne doch die von einem
Dialog verlangte umgekehrte Fragerichtung als Moglichkeit recht
zu bedenken), bilden die Uberleitung zu einem weiteren Themen-
kreis, der kraft Geschichte und Inhaltlichkeit die gréBte Bezie-
hungsnéhe zur Theologie besitzt: zum philosophischen Denken des
20. Jahrhunderts. An dem Uberblick iiber die philosophischen
Stromungen dieses Sikulums, beginnend beim neueren Idealis-
mus (Helmut Kuhn, Christoph Wild), iiber die Lebensphilo-
sophie (Hans Michael Baumgartner), die Phinomenologie (Hel-
mut Kuhn), den Existentialismus (Albert Dondeyne), den Per-
sonalismus (Jean Lacroix), den Marxismus (Robert Vander
Gucht), die analytische Philosophie (Yves Nolet), den Struk-
turalismus (Pierre Watté) bis hin zur Neuscholastik reichend
(Ferdinand van Steenberghen), wird etwas von der Dis-
kontinuitdt des Denkens des 20. Jahrhunderts offenbar, das auch
fiir die Theologie schicksalstrichtig werden muBte. Wenn Theologie
auf Philosophie als auf ihre methodische und sprachliche Denk-
form angewiesen ist, so muB der Pluralismus der Philosophien,
der sich im ProzeB der funktionellen Differenzierung und der
zunehmenden Kommunikationslosigkeit zwischen den philosophi-
schen Richtungen zeigt, auch auf die Gestalt der Theologie
zuriickwirken. Die Differenzierung der Philosophien ld8t auch
einen durchgehenden Kontakt mit der Philosophie immer schwie-
riger erscheinen. So werden auch nur noch einige Kontaktstellen
etwa zum Existentialismus oder zum Personalismus sichtbar,
wihrend von der analytischen Philosophie nur noch sporadische
Hinweise zu entnehmen sind, etwa die Mahnung, daB die Theolo-
gie noch einen gréBeren Respekt vor den Worten bezeugen sollte
und sich zu ihrem niichterneren und genaueren Gebrauch ver-
pflichten sollte (344). Die oft beklagte Wirkungslosigkeit der
Theologie im Hinblick auf den modernen Menschen wird hier
bereits in der denkerischen Situation der Neuzeit grundgelegt,
deren tiefster Mangel das Fehlen einer Metaphysik ist, die frei-
lich (das zeigen besonders die Erwidgungen iiber die Neuscho-
lastik) nicht eine rational-objektivierende Metaphysik sein kann.

Auf breiterer Front kann die Begegnung der Theologie mit der
atheologischen Wissenschaft von der Religion, mit der Religions-
wissenschaft, sichbar gemacht werden. Gegeniiber der in der Ent-
stehungszeit der Religionswissenschaft vorherrschenden Spannung
und Antithetik zur Theologie scheint sich nach Henri Desroche
eine ,Zeit des Zusammenhangs" anzudeuten, in der die Religions-
wissenschaftler nicht mehr als Antitheologen betrachtet werden
(371), was aber nach der realistischen Einsicht des Verf. niemals
zu einer formellen Synthese fithren kann. Eine gewisse inner-
theologische Synthese lieBe sich dennoch finden, wenn (was in die-
sem Beitrag, der mehr das wissenschaftstheoretische Interesse
verfolgt, nicht geschieht) die Frage nach der Heilsbedeutung der
Religionen fiir das Christentum noch einer genaueren Unter-
suchung unterzogen wiirde. Die fiir die Zukunft als Mdglichkeit
erschaute Einheit zwischen dem Christentum und den Religionen,

die dann erscheinen konnte, wenn das Christentum sich als nicht-
religitser Weg zum Heiligen verstehen wiirde, der sich mit ande-
ren nichireligiosen Wegen zu diesem Ziele trdfe, krankt wohl an
einer undeutlichen Wesensbestimmung des zentralen Begriffes der
Religion, der, wie die abschlieBenden Untersuchungen iiber den
Buddhismus (Etienne Cormnélis), den Hinduismus (Richard V.
de Smet), den Islam (Youakim Moubarac) und das Juden-
tum (Ernst Ludwig Ehrlich) zeigen, nicht als ein véllig univoker
Begriff verstanden werden kann.

In diesen genauso weiten wie inhaltlich gefiillten Rahmen eines
zeit- und geistesgeschichtlichen Vorverstindnisses wird im 2. Bd
das Bild der Theologie des 20. Jahrhunderts hineingestellt, zunédchst
in einer Gesamtschau, die von Roger Aubert bis zur Mitte des
Sikulums gefiihrt wird (,Die Theologie wihrend der ersten Hilfte
des 20. Jahrhunderts®). Mit Recht wird der Einsatz beim Modernis-
mus gesucht, dem Stiick unbewiltigter Vergangenheit, das die Ent-
wicklung der Theologie des 20. Jahrhunderts indirekt in mancher
Hinsicht bestimmte. DaB die Zeichen nach dem 1. Vatikanum
nicht unbedingt auf diesen Sturm gestellt waren, zeigt am Anfang
die positive theologiegeschichtliche Wiirdigung des Pontifikats
Leos XIII., der nach Aubert ,den Beginn eines notwendigen Neu-
aufschwungs der katholischen Wissenschaft auf positiver und
spekulativer Ebene“ (7) bedeutete. Zutreffend wird hier vor allem
der Anstieg des historischen Interesses und der geschichtlichen
Forschung im Bereich der katholischen Theologie als bedeutsam
vermerkt, der sich aber ungliicklicherweise nicht in die Systematik
iibersetzte, wohl aber auch auf biblischem Gebiete keine vollige
Entsprechung fand. Diese Disharmonie muBte sich nach Aubert
dort zu einer bedrohlichen Liicke auswachsen, wo das historische
BewuBtsein sich mit einem engagierten systematischen Interesse
verband, wie das bei A. Loisy (1857—1940) der Fall war.

Ein wenig iiberraschend, weil heute nicht mehr oft gehort, mag
die ,positive Bilanz* des Neuthomismus anmuten (8). Wenn man
bedenkt, daB nach dem begriindeten Urteil Auberts der Neutho-
mismus neue Ansdtze und andersgeartete Gruppierungen nicht
ausschloB, daB ferner etwa in H. Schell (dessen Wirkung frei-
lich unterbunden wurde) und in M. Blondel durchaus dem
neuen Lebensgefiihl offenere Richtungen zum Vorschein kamen, so
wird man das Aufkommen des Modernismus nicht geradezu als
fatale Notwendigkeit verstehen kénnen, die aus den Versdumnis-
sen der Vergangenheit resultierte. In den weitverzweigten Aus-
fithrungen, die freilich weder den Begriff des ,Modernismus* noch
den des ,Integralismus“ zu einer definitiven und eindeutigen Be-
stimmung fithren koénnen, wird als das entscheidende Movens
dieser Bewegung das mit dem Entwicklungsgedanken gepaarte
geschichtliche BewuBtsein benannt, das auf der einen Seite in den
Relativismus abzustiirzen drohte, auf der anderen Seite aber durch
den Gegensatz eines Immobilismus und Fixismus paralysiert wer-
den konnte.

Immerhin zeigt die Entwicklung bis zum Zweiten Weltkrieg,
daB sich die Theologie von den falschen Alternativen nicht bestim-
men lief und ein bemerkenswert reichhaltiges Leben entfaltete,
was sich etwa an den einander durchkreuzenden und miteinander
verschlungenen Bewegungen der religionspsychologischen oder
phiéinomenologischen (K. Adam, R. Guardini), der kerygmati-
schen und der versuchten charismatischen Theologie (A. Stolz,
Th. Soiron u. a.) zeigt. In diesem Zusammenhang wird wohl der
mit der ,Verkiindigungstheologie* aufkommende Neuansatz und
seine grundsdtzliche Bedeutung fiir den Weg der modernen
Theologie unterschitzt, so wenn gesagt wird, daB es sich hier um
einen Schritt hinter die Theologie der Scholastik zuriick handelte
(26 Anm. 28). In Wirklichkeit wurde hier (in einer wenig beachte-
ten Parallele zum gleichen Vorgang auf evangelischer Seite bei K.
Barth), wenn auch in ungelenken &duBeren Ausdriicken und Formen
ein Typus der Theologie ausgepriigt, der das Dilemma zwischen
einer nur auf das Selbstverstindnis des Menschen ausgerichteten
existentialen Theologie und einer objektivierenden Satztheologie
in einem Neuverstdndnis des Kerygmatischen hitte iiberwinden
kénnen und zwar in einer Einheit, die sowohl den Vorrang des
Wortes Gottes wie die Ausrichtung auf den Adressaten der Bot-
schaft und seine Seinsverfassung hiétte wahren kénnen. Auch das
etwas abwertende Urteil iiber die Repristinierung des ,patristi-
schen Schemas der Heilsbkonomie“ miifite etwas maBvoller aus-
fallen im Hinblick auf die Tatsache, daB die katholische Theologie
den heilsékonomischen Ansatz erst in der letzten Zeit entschieden
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ausgebaut hat, was als eine Fernwirkung jenes Aufbruches in den
dreiBliger Jahren zu deuten ist.

Wihrend es Aubert verhéltnisméBig gut gelingt, die Bewe-
gungen der Theologie bis zur Mitte des Jahrhunderts in charak-
teristischen Typen zu fixieren, wird die Aufgabe fiir Joseph
Comblin und seinen Durchblick durch ,Die katholische Theolo-
gie seit dem Ende des Pontifikats Pius’ XIL.“ schwieriger. So ist es
auch von der Sache her wohl kaum moglich, die theologische
Bedeutung des 2. Vatikanischen Konzils heute schon kritisch zu
wiirdigen. Die mangelnde Distanz und die Unkenntnis der erst
noch beginnenden Wirkungsgeschichte des Konzils bringen die
Gefahr mit sich, mit zu einfachen Kategorien wie der von der
»Vollendung einer Epoche“ die theologische Entwicklung zu sche-
matisieren und dem vom Evolutionismus immer nahegelegten
TrugschluB zu verfallen, die gegenwirtige Epoche als das non plus
ultra der bisherigen Entwicklung zu betrachten. Dabei bleiben die
liefen Schlagschatten unberiicksichtigt, die sich hinter der plurali-
stischen Theologie der Jetztzeit auftun, und die z. B. die Frage
wachrufen konnen, ob etwa die so positiv beurteilte anthropo-
zentrische Theologie nicht ihren Gegenstand vollends zu verlieren
droht.

Problemreicher ist hier der von Woligang Trillhaas gebo-
tene Durchblick durch ,Die evangelische Theologie im 20. Jahr-
hundert”, der allerdings leider unverhilinisméBig kurz ausgefal-
len ist. Nicht ohne Grund nimmt die Uberwindung des Liberalis-
mus durch die Dialektische Theologie und die Dogmatik Karl
Barths in dieser Darstellung eine Zentralposition ein. Aber es
werden auch die Aporien dieser Theologie sichtbar, die in ihrem
Offenbarungspositivismus geradezu den entgegengesetzten Pendel-
ausschlag einer sdkularisierten Theologie provozierte, der gegen-
iiber die berechtigte Frage gestellt wird, ob eine solche Theologie
nicht Unaufgebbares preisgibt und ob ,sich die Konturen der
Kirche im Bemithen um die Solidaritdt mit der Welt (nicht) verlie-
ren konnen® (113). Schonungslos wird hier auch die Frage gestellt,
ob ,eine Auslegung der heutigen Situation ertrdglich ist, welche
die Grenzen zwischen Glaube und Unglaube (2 Kor. 6,14ff) nicht
mehr findet und Christus mit Beliar reimen zu kénnen meint“ (120).
In welche Féhrnisse sich eine Theologie begeben kann, die sich
riicksichtslos zur Profanitdt bekennt, tritt am Beispiel der skan-
dinavischen Linder schlaglichtartig hervor, wo die Theologie unter
dem Druck der positivistischen Philosophie und der mathemati-
schen Logik nahe daran ist, ihren Wissenschaftscharakter aufzu-
geben und sich nur noch als eine Form der Semantik zu ver-
stehen (118).

Wiéhrend das Bild des Anglikanismus (entworfen von Lauren-
tius Klein, J. Litticken, A. Miiller, A. Polag, A. Piitz,
K. Schmidt) die Abhéngigkeit vom festlindischen Protestan-
tismus erkennen 1d6t, l4Bt die Darstellung der orthodoxen
Theologie von Lilli Sertorius die Unterschiede zur abend-
landischen Geistigkeit drastisch hervortreten. Der westliche Theolo-
ge, der leicht geneigt ist, in der orthodoxen Theologie einen in die
Neuzeit heriibergeretteten archaischen Torso zu sehen, wird hier
belehrt, daB die ,Kirche der Tradition® nach ihrem Selbstver-
stindnis sehr wohl auf die Auslegung und Aneignung der Lehre
unter den wechselnden historischen Bedingungen achtet (165).
Bemerkenswert sind hier besonders die ekklesiologischen Gedan-
kenbewegungen, die sich mit dem Papsttum befassen. Danach
wiirde dem Papst heute auch in Kreisen der Orthodoxie eine
»schiedsrichterliche und mahnende Rolle“ (176) zugebilligt. Diese
Position lieBe sich wohl noch weiter abkldren, wenn die (auch von
der Verfasserin) miBverstandene Aussage des 1. Vatikanums
beziiglich der Unfehlbarkeit (,ex sese, non ex consensu ecclesiae")
eine organische Deutung erfahren wiirde, die den lebendigen (aber
nicht plebiszitidr zu erfragenden) Konsens der Kirche einschlieBt.

Im Vergleich mit der Situation der Orthodoxie mutet die Ent-
wicklung und das Leben der katholischen Theologie des Abend-
lands bedeutend bewegter und riskanter an, wie die den Haupt-
anteil des Werkes beanspruchenden Darstellungen iiber die theolo-
gischen Einzeldisziplinen dartun. Was hier an Fakten, Daten und
Erkenntnissen iiber die Fundamentaltheologie (Josef Schmitz),
iiber Hermeneutik (René Marlé) und die Exegese des Neuen
(Werner G. Kiimmel) wie des Alten Testamentes (Ewald
Lipinski), iiber die Dogmatik (Gotteslehre: Pius Siller;
Trinitdtslehre: Wilhelm Breuning; Schépfungslehre: Giuseppe
Colombo; Anthropologie und Hamartiologie: Pierre Watté ;

Christologie und Soteriologie: Robert Lachenschmid; Pneu-
matologie: Wilhelm Breuning; Mariologie: Heinrich-M.
Koster; Gnadenlehre: Heribert Miihlen; Ekklesiologie:
Jean Frisque; Sakramententheologie: Colman E. O’Neill;
Eschatologie: Timotheus Rast), iiber die Moraltheologie (Josef
Georg Ziegler) und die Christliche Gesellschaftslehre (Rudolf
Henning), iiber Pastoraltheologie (Viktor Schurr), historische
Theologie (Georg Denzler), iilber Dogmengeschichte (Johannes
Beumer) und Patrologie (Henri Crouzel) ausgebreitet wird,
ergibt eine in ihrer Reichhaltigkeit, Differenziertheit und inneren
Verbundenheit bisher nirgends dargebotene Zusammenschau der
katholischen Theologie unseres Jahrhunderts. Trotzdem wird man
fragen diirfen, ob die gewihlte, am traditionellen Ficherkanon
vorgenommene Anordnung der Einzeldisziplinen dem Gewicht und
der inneren Konstruktion des heutigen theologischen Lehrgebéu-
des entsprechen (so muB etwa die Fundamentaltheologie doch
wohl mehr in die Néhe der Dogmatik geriickt werden) oder
ob nicht manche Disziplinen zu kurz gekommen sind (so in der
sich heute zunehmend differenzierenden ,Pastoraltheologie® die
sLiturgik® und die ,Religionspddagogik“). Die Fixierung der
Autoren auf das je eigene Sachgebiet, das durchweg mit groBer
Eindringlichkeit und scharfem ProblembewuBtsein erschlossen
wird, 1dBt auch die wissenschaftstheoretisch und fiir das prak-
tische Bediirfnis der Theologen so gewichtigen Fragen der Zuord-
nung und Verbindung der einzelnen Disziplinen zu kurz kommen.
So wird die gerade im 20. Jahrhundert der Exegese zugewachsene
Autoritdt nicht eigentlich mit den Anspriichen der Dogmatik kon-
frontiert, eine Thematik, deren unaufgearbeitete Problematik ein
charakteristisches Einzelmerkmal der Situation der neueren katho-
lischen Theologie ist, das in einer ,Bilanz“ aufscheinen kénnte.
Die in diese Richtung weisenden knappen Ausfithrungen R. Marlés
iiber ,Das Problem einer Bibeltheologie" (II, 276—278) erfiillen das
Desiderat nicht. Das hier zu spiirende Ungeniigen stellt sich nicht
zuletzt deshalb ein, weil der am stdrksten ausgebaute dogmatische
Teil des Werkes (III, 11-315) sofort mit der Behandlung dogmati-
scher Einzelthemen ansetzt (beginnend mit der Gotteslehre] und
die Reflexion der Dogmatik iiber sich selbst (das Anliegen einer
dogmatica generalis) wie die dazu gehérigen Grundlagenfragen
nicht thematisch aufgenommen werden.

Damit soll nicht bestritten werden, daB solche Grundlagen-
fragen und die entsprechenden Antworten in den Beitrdgen zur
dogmatischen Theologie im einzelnen doch vorhanden sind, so z.
B. schon in dem Beitrag iiber die Gotteslehre, der die bemerkens-
werte Frage stellt, ob die Theologie nicht doch wieder lernen
sollte, ,von einer wenn auch noch so legitimen Anthropozentrik
loszukommen und das zentrische Denken aufzultsen in ein beziig-
liches“, worunter die personal-relationale Ausrichtung auf Gott
gemeint ist (14). Gott kommt erst in der geschichtlichen Begegnung
»hervor! (15). Dieser fiir ein offenbarungsgemiBes Denken von
Gott zutreffende Gedanke erscheint aber wohl etwas iiberzogen,
wenn zugleich gesagt wird, Gott bestimmt sich in seiner Bezogen-
heit auch frei dazu, wer er ,an sich® sein will. Dann wire ein
wahres ,an sich Sein“ Gottes niemals zu treffen und die Bezogen-
heit Gottes wiire das letzte, was wir von ihm aussagen koénnten.
Dann bleibt die Gefahr bestehen, daf Gott schlieBlich doch auf ein
anonymes ,Woher" und auf ein ,Unverfiigbares“ reduziert wiirde,
was der Autor mit Recht ablehnt. DaB die katholische Gottes-
lehre trotz aller Aufgeschlossenheit gegeniiber dem modernen Den-
ken solches nicht intendiert, zeigt W. Breuning in den Uberlegun-
gen zur Trinitétslehre, vor allem dort, wo er bei Behandlung der
Differenz zwischen immanenter und 6konomischer Trinitdt die
Feststellung trifft, ,daB alle Ukonomia nur dann Sinn hat, wenn
Gott sich uns so mitteilt, wie er in seinem Innersten ist* (30).

An der Fruchtbarkeit des heilstkonomischen Ansatzes in der
Trinitdtslehre partizipieren auch die anderen Gegenstinde der
Dogmatik, die im 20. Jahrhundert immer mehr einer vergegen-
stdndlichten  philosophischen  Betrachtungsweise  natiirlicher
Theologie entzogen werden, wie besonders die Schépfungslehre
zeigt (Guiseppe Colombo). Diese wird heute nicht mehr auf das
kosmologische Problem beschréinkt, sondern ist auf die Ausar-
beitung des heilstheologischen Sinnes ausgerichtet, weshalb die-
ser Auffassung auch die Sichtweise des evolutiven Denkens nahe-
liegt. Dabei wird aber die Bemerkung nicht unterdriidkt, daB die
grandiose Einheitsschau zwischen theologischer Schépfungswirk-
lichkeit und natiirlicher Evolution, wie sie Teilhard de Chardin
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biete, in den Einzelheiten an denkerischen Méngeln leidet, unter
denen u. a. die fehlende Gratuitdt des Christusereignisses zu
nennen ist. Trotzdem wird dem evolutiven Weltbild, wie es
scheint, in einem Punkte ein unangemessener Tribut gezollt:
die Wirklichkeit einer angelischen Schépfung findet hier keinerlei
Erwdhnung mehr, was auch wissenschaftstheoretisch nicht ganz
zu rechtfertigen ist, wenn man bedenkt, daB in diesen Jahren
erstmals die Dogmengeschichte der Angelologie einer ausfiihr-
lichen Untersuchung unterzogen wurde (G. Tavard: Hdb. der Dog-
mengeschichte, III 2b, 1968). Vielleicht héingt damit auch der andere
Umstand zusammen, daB dem Problem der Hamartiologie und der
Erbsiinde, das etwa seit der Mitte des Jahrhunderts ein geradezu
dramatisches Ringen entfacht hat, nur eine mehr beildufige Beach-
tung geschenkt wird.

Wenn man das moderne funktionelle Denken in der Theologie
des 20. Jahrhunderts als eine Entsprechung zum evolutiven Denken
wertet, so wird man allerdings ersehen, daB in der Christologie
(R. Lachenschmid) und in der Gnadenlehre (H. Miihlen) der Funk-
tionalismus und Aktualismus wieder in seine rechten Grenzen ein-
gewiesen sind. Wie ,Die Lehre von der funktionellen Christologie
die Seinsaussage nicht aufhebt® (95), so wird auch der Auflésung
der Gnade in den personalen Akt der Antwort des Menschen auf
das Wort Gottes (so E. Brunner) keine Konzession gemacht.

Eine auf Vollstindigkeit bedachte ,Bilanz“ konnte auch das
mariologische Thema nicht unbeachtet lassen, das zudem in der
Mitte des Jahrhunderts eine Bewegung entfachte, die man damals,
wohl etwas zu hoch greifend, als ,marianisches Zeitalter" dekla-
rierte. Der Entwicklung des marianischen Gedankens geht H. M.
Koster in einer umsichtigen Untersuchung nach, die als bemerkens-
wertes Charakteristikum fiir diese Epoche die Einbeziehung dieses
Gedankens in andere dogmatische Traktate und die organische
Verkniipfung des Mariengeheimnisses mit dem Gesamtdogma der
Kirche herausstellt. Was hier mehr von den Kridften des gelebten
Glaubens emporgetragen wurde, findet seine Entsprechung in
einem Parallelvorgang in der Ekklesiologie, deren Bewegungen J.
Frisque nicht unzutreffend um die beiden Brennpunkte ,Leib
Christ* und ,Volk Gottes” gruppiert. Wenn allerdings von der
. Volk-Gottes-Vorstellung" eine Solidarisierung der Kirche mit der
Welt und damit ein neues, méchtigeres Wirksamwerden der Kirche
in der Welt erwartet wird, so stellt sich die Frage, ob die in die-
sem Begriff angelegte Spannung zur Welt nicht doch verkannt und
ob nicht iiberhaupt die Dialektik des Verhiltnisses von Kirche und
Welt zu gering veranschlagt wird. Bei der Darstellung der sich in
diesem Jahrhundert entwickelnden Sakramentstheologie, innerhalb
deren vor allem die kultische und personale Vertiefung des Sakra-
mentsbegriffs mit Recht hervorgehoben wird, findet vielleicht der
Ausbau einer fiir das Okumenische Gesprdch bedeutsamen Ent-
wicklung der Theologie des Wortes nicht die gebithrende Beach-
tung (trotz der Hinweise auf S. 260).

Das personale und geschichtliche Denken, das als inneres Fer-
ment den theologischen ProzeB in diesem Jahrhundert bestimmte,
beweist auch in der Darstellung des Entwicklungsgangs der Moral-
theologie (J. G. Ziegler) seine Wirksamkeit. Der Entwidklungsgang,
der gradlinig auf das 2. Vatikanum und seine Bevorzugung der
»Orthopraxis® hinzusteuern scheint (welcher Begriff wohl einer
schirferen Fixierung bediirfte), fithrt heute zu einer neuen Kon-
zeption der Moraltheologie als ,,Werterfassung aus dem Glauben®,
die sich ,mehr dem demiitigen, wirklichkeitsverpflichtenden Emp-
fangen als dem eigenmiichtigen, die Wirklichkeit verfehlenden
Geben verpflichtet weiB“ (356). Es ist allerdings die Frage, wie
zu einer solchen empfangenden Grundeinstellung der imperative
und normierende Charakter der moraltheologischen Aussagen
steht.

In der ,Frage nach dem Wesen und der Geschichtlichkeil
der Kirche" (371) sieht V. Schurr auch den wesentlichen Impuls fiir
die Entwicklung eines neuen Verstindnisses der Pastoraltheologie
in diesem Jahrhundert, der als praktischer Theologie nun auch
»als neue Aufgabe die politische Theologie zuwéchst® (376). Deren
Problematik wird hier aber nicht weiter aufgenommen. In der
Katechetik wird das von der entgegengesetzten Seite der existen-
tialen Theologie, nidherhin von der Bultmann-Schule, herkommende
Anliegen einer Umorientierung der Katechese auf die existentielle
Dimension gerechtfertigt, wenn auch einschrinkend gesagt wird,
daB bei H. Halbfas ,die Grenze dessen iiberschritten zu sein
scheint, was ,Katholische Katechetik® ist“ (400).

Es entspricht der inneren Ukonomie dieses Uberblicks iiber die
theologischen Einzeldisziplinen, in deren Entwicklung die Wirk-
lichkeit des ,Geschichtlichen® sich immer wieder als treibendes
Moment herausstellt, dab am Ende der historischen Theologie
selbst das Wort erteilt wird. Fiir die Ambivalenz des Urteils iiber
das geschichtliche BewubBtsein und seinen Rang im 20. Jahrhundert
ist das Eingestdndnis G. Denzlers charakteristisch, daB ,das Inter-
esse an der Kirchengeschichte, ja an der Geschichte allgemein . . .
heutzutage gering ist” (464). Es zeigt sich darin eine Schwerpunkt-
verlagerung in der Konzeption von ,Geschichte® und ,Geschicht-
lichkeit* auf die Gegenwart an, die fiir ein organisches geschicht-
liches Denken héchst nachteilig ist. Das ist um so bedauerlicher,
als die historische Forschung des 20. Jahrhunderts auch katholi-
scherseits hervorragende Leistungen erbrachte (vgl. u. a. den
Bericht H. Crouzels iiber die Arbeiten zur Origenes- und Augu-
stinusforschung) und sich zusammen mit der Dogmatik ein Gebiet
sogar génzlich neu erarbeitete, ndmlich das einer genetisch und
kritisch vorgehenden Dogmengeschichte (J. Beumer).

Was in den drei gewichtigen Einzelbidnden des Werkes an
Fakten und Daten umfénglich ausgebreitet wird, erfdhrt in einem
Nachtragband eine gleichsam biographische Interpretation durch
die Zeichnung von elf ,Theologen-Portrits“, die in manchem die
Antriebe und Impulse der Theologie dieser Epoche noch originérer
und anschaulicher hervortreten lassen. Mag man auch iiber Aus-
wahl, Gestaltung und Wertung dieser Portridts (Bultmann, Barth,
Tillich, Brunner, Niebuhr, Chenu, de Lubac, Rahner, Congar, v.
Balthasar, Bonhoeffer) verschiedener Meinung sein und manches
daran als Ermessensfrage ansehen, so bleibt doch unbestritten, daB
diese von fachkundiger Hand erstellten theologischen Biographien
die notwendig etwas flichenhaft ausgefallene Darstellung des Ge-
samtwerkes um die Dimension des Perstnlichen erweitern und
bereichern. Dabei wird auch manches von dem lebendigen Atem
der Zeitgeschichte eingefangen, der sich in einer Analyse der Sache
der Theologie nicht festhalten 14Bt. Insofern wirkt dieser Nach-
tragshand wie eine Konzentrierung des Ganzen in einigen biogra-
phischen Brennpunkten, die ihrerseits dieses Ganze nochmals erhel-
len und mit manchen Nuancen versehen kénnen.

Fiir die Sachproblematik dieses Vorentwurfs einer Geschichte
der Theologie im 20. Jahrhundert ist aber wohl der letzte Beitrag
des dritten Bandes des Werkes gewichtiger. NaturgemiB treibt
die entwicklungsgeschichtliche Darstellung des Weges der Theolo-
gie mit deutlicher Akzentuierung des Hochpunkts im 2. Vatikanum
die Frage nach der Zukunft dieser Theologie hervor, die K.
Rahner in dem Beitrag ,Uber die kiinftigen Wege der Theolo-
gie" beantwortet. Diese ,Fragmente von Voraussicht, Wunsch und
Ahnung® (530) weisen mit Recht das Ansinnen einer vorausgrei-
fenden intellektuellen Verplanung der Geschichte von sich, die das
Wirken des schopferischen Geistes mit seinen Uberraschungen
reglementieren miite und so im Endergebnis geradezu unter-
binden kénnte. Die Zukunftsschau, die hier an Hand der tragen-
den Begriffe des Pluralismus der kiinftigen Theologie, ihres mis-
sionarisch-mystagogischen Charakters, ihrer entmythologisieren-
den Tendenz, ihres transzendentalen Ansatzes, ihrer Skumeni-
schen und ,politischen® Ausrichtung geboten wird, erweist sich —
wie eigentlich nicht anders zu erwarten — als eine vorsichtige
Extrapolation gewisser Grunddaten der Gegenwartstheologie auf
das vor uns liegende Feld der Geschichte. Dabei scheint in dem
Moment der ,pluralistischen Einheit* der meiste Problemstoff auf-
gehduft zu sein, solange nicht kenntlich gemacht wird, was das
einheitsstiftende Prinzip ist und wie es sich in den verschieden-
artigen Theologien durchsetzt. Solange diese Frage nicht beantwor-
tet ist, konnte die Formel vom Pluralismus auch eine alle Einheit
sprengende Dynamik entfalten, die gerade dem so hoch angesetz-
ten missionarischen wie ebenso auch dem 8kumenischen Anliegen
der kiinftigen Theologie zuwiderlaufen miiBte.

Diese Problemsicht legt eine letzte Frage an das Gesamtwerk
nahe, die sich aus der Zentrierung aller Entwicklungslinien auf
das etwas enthusiastisch gewertete 2. Vatikanum und die nach-
konziliare Theologie ergibt. Das Werk konnte in seinen zeitlich
abgesteckten Grenzen die Wirkungsgeschichte des 2. Vatikanums
noch nicht aufnehmen und der gegenwiirtig anstehenden Ausein-
andersetzung um die Interpretation des Konzils noch nicht in vol-
lem Umfang Rechnung tragen. Von dieser Interpretation und
Wirkungsgeschichte wird es aber entscheidend abhiéingen, wie der
Weg der Theologie im 20. Jahrhundert endgiiltig beurteilt werden
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wird. Wenn es z. B. dazu kiime — um nur ein, wenn auch wesent-
liches Teilproblem herauszustellen —, daB die durch das geschicht-
liche Denken und die moderne Hermeneutik gestellte Christus-
frage von der Gesamttheologie im Sinne von A. Hulsbosch
und P. Schoonenberg (vgl. III, 103) mit einer radikalen
Uminterpretation des Chalcedonense beantwortet wiirde, dann
wiirde sie ihre Selbstidentitdt in der Geschichte (auf die auch K.
Rahner in seinem Beitrag groBen Wert legt) einbiifen und in die-

sem Sinne keine Zukunft haben. Dieser Hinweis soll nur veran-
schaulichen, daB auf dem Felde unserer Gegenwart Bewegungen
im Gange sind, die in dieser ,Bilanz“ noch nicht registriert wer-
den konnten. Auch wenn sie deshalb auch nicht als eine abschlie-
Bende Geschichte der Theologie dieses Jahrhunderts bis zum
2. Vatikanum gewertet werden kann, so ist sie doch bedeutsam
genug, um vielleicht einmal gewichtige Teile fiir den Bau des gan-
zen weiten Bogens dieser Geschichte zu liefern.

Barthes, Roland / Beauchamp, Paul / Bouillard, Henri u. a.: Exégése et
Herméneutique. — Paris: Editions du Seuil 1971. 366 S. (Collection
»Parole de Dieu").

Vom 3.—7. Sept. 1969 fand in Chantilly eine Tagung der
»Katholischen franzosischen Gesellschaft fiir das Studium der
Bibel® statt, zu der sich 170 Teilnehmer einfanden. Es ging auf
der Tagung um die Nachpriifung der Positionen der ,historisch-
kritischen Methode“ angesichts der modernen Sprachphilosophie,
Psychologie und insbesondere der heutigen Sprach- und Literatur-
wissenschaft und des Strukturalismus. Die Exegeten hatten unter
der Leitung des bekannten franzdsischen Neutestamentlers X.
Léon-Dufour bedeutende Vertreter dieser Wissenschaften zu Refe-
raten eingeladen, so Paul Ricoeur, Antoine Vergote und Roland
Barthes. Ricoeur hielt auch das einleitende und einstimmende Re-
ferat ,Vom Konflikt zur Konvergenz der Methoden in der bibli-
schen Exegese“. Durchexerziert wurde die versuchte Konvergenz
der Methoden an drei Texten der Bibel: Gen 1,1-2,4a, R6m 7 und
Apg 10-11.

Im vorliegenden Band sind nicht bloB die Referate abge-
druckt, sondern auch die den Referaten jeweils vorausgehende
+Absteckung der Arbeit”, die an die Referate sich anschlieBenden
Diskussionsbeitrdge und auch noch iibrig gebliebenen ,Fragen®, die
auf der Tagung selbst nicht oder nicht geniigend beantwortet wor-
den sind. Den Tagungsteilnehmern war zuvor schon eine umfas-
sende Exegese von Apg 10,1-11,18 aus der Feder von E. Haulotte
zugesandt worden, die auch mitabgedruckt ist. Der letzte Tag war
nochmals grundsédtzlichen und zusammenfassenden Uberlegungen
gewidmet, die von H. Bouillard und P. Ricoeur vorgelegt wurden,
iiber die Themen: ,Exégése, herméneutique et théologie. Proble-
mes de méthode” (Bouillard) und ,Esquisse de conclusion®
(Ricoeur). In der den Band abschlieBenden Dokumentation erscheint
noch eine Studie von P. Ricoeur: ,Contribution d'une réflexion
sur le langage a une théologie de la parole“.

NaturgemdB spielte die gréBte Rolle in den Diskussionen auf
der Tagung der durch den Einbruch des Strukturalismus und der
modernen Sprach- und Literaturwissenschaft verursachte AnstoB
zur kritischen Methodenreflexion im AnschluB an das Referat des
bekannten strukturalistischen Literaturwissenschaftlers R. Barthes
itber das Thema ,L’analyse strukturale du récit. A propos d'Actes
10-11“, das von zwei in dieselbe Richtung vorstoBenden Refera-
ten von J. Courtés und L. Marin begleitet war. In der , Tafelrunde”
wurden vor allem an R. Barthes bohrende Fragen gestellt, die sich
um die mit den Themen ,Text“, ,Tradition“, ,Geschichte® und
+Auslegung® gegebene Problematik drehten. Dazu muf man noch
Ricoeurs abschlieBenden Beitrag lesen, in dem er die Meister der
historisch-kritischen Methode auf drei ,Illusionen” hinweist, denen
sie stdndig zu unterliegen drohen: die ,Illusion der Quelle“, die
»1llusion des Autors”, die ,Illusion des Adressaten“ (vgl. 290—294).
Von diesen ,Illusionen” befreit nur die radikale Hinwendung zum
Text und die Besinnung auf sein Wesen, zu der die moderne
Literaturwissenschaft wichtige Hilfe leisten kann.

Hoffentlich wird das Buch bald auch ins Deutsche iibersetzt,
nachdem auch im deutschen Sprachraum die Begegnung mit der
modernen Literaturwissenschaft die Exegeten allm#hlich dazu
fithrt, die Handhabung ihrer bisherigen Methoden, besonders
auch der formgeschichtlichen, kritisch zu reflektieren. Die Exegese
scheint dabei zu sein, in einen neuen Abschnitt ihrer Geschichte
einzutreten.

Regensburg Franz MuBner

Hesse, Franz: Abschied von der Heilsgeschichte. — Ziirich: Theologischer
Verlag 1971. 70 S. (Theologische Studien H. 108) kart. DM 8.—
Es ist ein eigenartiges Zusammentreffen, daB genau zum Zeit-
punkt des Todes von G. v. Rad (31. 10. 1971), dem es in seinem

Wirken, vor allem in seiner zweibéndigen Theologie des AT,
zutiefst um die Erarbeitung des Theologumenon Heilsgeschichte
ging, vorliegendes Werk erscheint, das diesem Theologumenon
den Abschied aus der theologischen Wissenschaft gibt. War G. v.
Rad noch in seinem letzten Werk: Weisheit in Israel (Neukirchen
1970) — von H. W. Wolff als sékulares Buch bezeichnet — bemiiht,
auch die Gegebenheiten der Schépfung und des Humanum aus
der Sicht des AT theologisch neu zu deuten, so bezieht H. dem-
gegeniiber eine betonte Gegenposition, die seine frithere Stellung-
nahme zu v. Rads Theologie nur noch radikalisiert (vgl. F. Hesse,
Die Erforschung der Geschichte Israels als theologische Aufgabe:
Kerygma und Dogma 4 [1958] 1-19 und: Bewiihrt sich eine Theolo-
gie der Heilstatsachen am Alten Testament?: ZAW/81 [1969]
1-18).

Um die Stellung von H. und den Aufbau seiner Monographie richtig
zu verstehen, ist es zwedkméBig, sie von hinten nach vorn zu lesen.
S. 64f identifiziert er seine Auffassung von Geschichte mit der von
E. Fuchs (Christus das Ende der Geschichte, in: Zur Frage nach dem
historischen Jesus, 1960) und bekennt sich damit zur Grundauffassung
der Bultmann-Schule. Weil Geschichte ,...das Produkt des Strebens
nach Macht ist, wie es der siindige, der gottlose Mensch allenthalben
an den Tag legt, so ist das Geschehen in der Geschichte summa sum-
marum etwas zutiefst Gottwidriges”. Daher ,ist Christus auch das
Ende der Geschichte*.

Von solcher Voraussetzung her gesehen, versteht es sich, daB fiir
H. Heil und Geschichte inkompatible GriéBen sind. Um das zu erwei-
sen, wird zundchst das Begriffsfeld Heil untersucht, wobei sich her-
ausstellt, daB ,Heil" im AT eine ,schillernde, schwer faBbare GroBe“
ist und sich durchaus nicht mit dem ntl. Aquivalent deckt. Eine Durch-
leuchtung der Geschichte Israels ergibt, daB es ihr wesentlich je auf das
punktuelle Ereignis der helfenden Gottheit ankommt, nicht aber auf
ein von Gott gewirktes Geschichtskontinuum. Von den atl. Schriftstel-
lern kann man héochstens den Jahwisten als Theologen der Heilsge-
schichte bezeichnen. Weitaus den meisten atl. Zeugen stellt sich die
Geschichte Israels eher als Unheilsgeschichte dar. Auch die ntl. Schrift-
steller vermitteln bis auf Lukas eine zu schmale Basis fiir das Ver-
stindnis der Geschichte Israels als Heilsgeschichte. Uberdies vermag
das kategoriale Schema von VerheiBung und Erfiillung keine Bestiti-
gung fiir echte Heilsgeschichte zu erbringen, denn nur im Sinne einer
»+Geschichte des Scheiterns® (hierbei iibernimmt H. die Meinung Bult-
manns) lduft die atl. Geschichte auf das Ziel Christus hin. Daher ldbt
sich auch nicht von einer Kontinuitit der atl. Geschichte sprechen; im
Gegenteil, Gott handelt nicht kontinuierlich, sondern kontingent, sein
Handeln unterscheidet sich vor allem sonstigen Geschehn darin, daB es
ykeine Kausalitit und Finalitdt kennt" (54). Es geht bei den verschie-
denen Heilstaten um zusammenhanglose, je neue Heilssetzungen durch
Gott, Folglich ldBt sich fiir die Geschichte Israels nicht von einer
providentia extraordinaria sprechen, so als ob sie das Vehikel fiir das
fortgesetzte besondere Handeln Gottes wire.

Auf der Grundlage solcher Ausfithrungen zieht H. das Fazit:
wDarum unterscheidet sich die Geschichte Israels nicht von der
Geschichte jeden beliebigen anderen Volkes“ (59). Das eigentliche
Heil in Christus wird von Gott her als unableitbares Wunder
Wirklichkeit. ,Zum Wesen des Wunders gehért die Einmaligkeit®,
»das Wunder als alles GesetzmiBige Sprengendes 14Bt sich auch in
kein Kontiunum einfiigen“ (66). H. schlieBt seine Ausfithrungen
damit, daB die Theologie der Heilsgeschichte an der Fehlsichtig-
keit des Astigmatismus leide, sie sei nicht imstande den Punkt
punktuell, sondern nur als Stab und Linie zu erkennen. Dieses
Fehlverhalten sei endgiiltig abzubauen, Wort und Sache Heils-
geschichte aus der Auslegung der Bibel zu verabschieden.

Statt kritischer Bemerkungen seien einige Fragen an den Verf.
gerichtet: Entspricht die Darstellung des Begriffsfeldes Heil im AT
wirklich der ,theopolitischen“ (Buber) Sonderstellung Israels? Gibt
es nicht eine echte Entwicklung der Heilsvorstellung etwa von
David bis hin zu Deuterojesaja sowohl dem Inhalt als auch der
Zielsetzung nach? Ist nicht besonders z. B. Ex 3f das Moment der
Ankniipfung an die Patriarchenzeit Hinweis auf das in der Bibel
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betonte Geschichtskontinuum? Stehen nicht die nachexilischen
Propheten so sehr mit den klassischen in Zusammenhang, dal
Gunkel sie als ;prophetische Epigonen® bezeichnet hat? Wie ist es
iibrigens zu verstehen, daB Israel durch iiber 1000 Jahre in der
Geschichte seine Selbstidentitit als auserwihltes Volk Gottes wahrt
und betont? Handelt es sich dabei um ein inhaltloses Formale?
Lassen sich die Wanderungen der Patriarchen, 146t sich der Aus-
zug aus Agypten rein historisch restlos versténdlich machen, sinn-
voll begriinden und mit den Unternehmungen anderer Volker
voll zur Deckung bringen? Ist es nicht ein Widerspruch, wenn zwar
keine Heilstaten Gottes Israels Geschichte zu einer Heilsgeschichte
aufwerten sollen, aber daB der ,lebendige Gott . . . sein Leben
schaffendes und Tod wirkendes Wort mitten in diese Gemein-
schaft und in ihre Geschichte gegeben hat* (59)? Ist dieses ,schaf-
fende” und ,wirkende" Wort nicht auf Geschehen und damit auf
Geschichte angelegt? SchlieBlich muB H. diese Besonderheit doch
hervorkehren, um die Geschichte Israels nicht ganz der seiner
Umwelt anzugleichen. Verwundert ist man auch, daB auf O. Cull-
mann, Heil als Geschichte, Tiibingen 1965, iiberhaupt nicht ein-
gegangen wird.

Meines Erachtens stellt sich die Geschichte Israels dem Theolo-
gen trotz des Einspruchs von H. als Heilsgeschichte dar, wobei
allerdings das Wort Heilsgeschichte analog zu verstehen ist, also
als eine Geschichte eigener Art und eigenen, absolut unberechen-
baren Verlaufs, aber eine Geschichte, deren bibeleigenes und nur
aus der Bibel verstehbares, singuldres Geschichtskontinuum sich
fiir uns riickschauend als zusammenhéngendes Ganzes ergibt. Md-
gen sich die duBeren Geschehnisse dieser Geschichte kaum von
denen der Umweltvilker unterscheiden, in ihrer inneren Ziel-
strebigkeit, die nur dem Glauben zuginglich ist, haben sie eine
Tiefendimension, die anderswo vergeblich zu suchen ist, vgl
Gen 12,1-3. Die frither vom Verf. vertretene Meinung, daB ,in,
mit und unter der Geschichte Israels” jene tiefere Schicht des von
Gott gegebenen, wachsenden Heils auf Christus als seine Fiille hin
verlaufe, scheint mir die Singularitdt der biblischen Geschichte
besser zu erfassen als jene ,Heilspunkte“, die rein zufillig dann
und wann auf den Geschichtsverlauf des atl. und ntl. Gottes-
volkes treffen. Ist nicht das Wort Josefs zu seinen Briidern Gen
50,20: ,Ihr habt Boses gegen mich gesonnen, doch Gott hat es
zum Guten umgesonnen® der bessere biblische Schliissel fiir das
Versténdnis der Geschichte Israels, die als Heilsgeschichte zugleich
auch Unheilsgeschichte ist? — Fine kleine Anmerkung zu Seite 59:
Es ist ungewdhnlich und auch irrefithrend, von der ,Maske Jahwe"
zu sprechen.

Regensburg Heinrich Gross

Each, Stanislaus: Leviticus. Numeri. Deuteronomium. — Warszawa

(Poznan): Pallottinum 1970/1970/1971. 344/343/374 S.

Der bekannte polnische Alttestamentler Stanislaus f.ach, ord.
Professor fiir atl. Exegese und Leiter der Biblischen Schule an der
Katholischen Universitdt in Lublin, hat sein Werk iiber den Penta-
teuch vollendet. 1970/71 erschienen drei Kommentare: Leviticus,
Numeri und Deuteronomium. Genesis erschien 1962 (J. Scharbert,
BZ 1964, 112f) und Exodus 1964 (]J. Scharbert, BZ 1966, 281f) (G.
Fohrer, ZAW 77, 1965, 119). Schon die Gesamtzahl der Seiten aller
fiinf Kommentare (2063) spricht fiir sich. Das gigantische Werk,
das den Verfasser lange Jahre voll in Anspruch nahm, kann wegen
der polnischen Sprache zunichst nur den Hunger des polnischen
Leserkreises nach reifer und fachménnischer Literatur stillen. Es
verdient aber auch, in einer kritischen Beurteilung Gelehrten, die
-diese Sprache nicht beherrschen, und allen, die die neueste atl.
Forschung in Polen mit Interesse verfolgen, zugiinglich gemacht
zu werden. Dieses Ziel verfolgt die hier vorgelegte Besprechung.
Sie beschrinkt sich hauptséichlich auf die drei letzten Bénde und
geht nur auf das Wichtigste ein.

Der Verf. blieb in allen Kommentaren der Einteilung seines Genesis-

kommentars treu:

1. Bibliographie, die auch neueste Literatur beriicksichtigt.

2. Erkldrung der angewandten Sigla.

3. Eine ausfiibrliche historisch-kritische Einfiilhrung, wobei den theolo-
gischen Fragen sehr viel Interesse gewidmet wird.

4. Der Kommentar selbst: Die Ubersetzung ist einwandfrei; die Text-
kritik nicht in extenso, aber gut gewdhlt, begriindet die Ubersetzung
und verbindet diese mit der Erkldrung.

5. Etwa 6-8 Exkurse bereichern jeweils die Kommentare; sie sind vor-
wiegend theologisch ausgerichtet.

Leviticus.

Hier greift der Forscher schon in der Einfithrung auf und behandelt
synthetisch, was im eigentlichen Kommentar breiter und direkt vom
jeweiligen Text her ausgefithrt wird. So wird dargelegt, dab Lev 1-15
aus zwei literarischen Komplexen besteht, in denen eine Anzahl von
Vorschriften verarbeitet wurde. Der erste hat die Form einer Opfer-
Thora (Kap. 1-7), der zweite die einer Reinheits-Thora (Kap. 11-15).
Die Liicke zwischen beiden fiillt der Bericht iiber die Griindung des
Priestertums Aarons (Kap. 8-10). Den Schlub des Ganzen bildet die
Ordnung des Versghnungstages. An diesem wurde Israel durch grofe
Opfer von aller Schuld befreit (Kap. 15). Diesen Erwégungen laBt der
Verf. eine instruktive Erorterung folgen, in der er fiir den Gesamtinhalt
dieses Teiles von Lev eine Anzahl von Parallelen aus dem Alten Orient
aufzeigen kann. Man sieht deutlich, wie grof der EinfluB der Umwelt
auf Israel war. Trotzdem setzte sich der monotheistisch geformte Glaube
Israels durch und machte sich fremdes Ideengut zu eigen. Der letzte
Gedanke wird in A.III: Die Theologie des Buches in bezug auf Opfer
und kultische Reinheit, entwickelt. Das Opfer war ein Ausdruck der
Ehre, die man Jahve schuldig war. Wer ein Opfer brachte, betete dabei,
vor allem bei einem Brandopfer. Wer auf kultische Reinheit bedacht war,
beugte sich vor Jahve dem Gesetzgeber. Wer sich von den Vélkern
absonderte, befolgte den Willen Gottes, der sich im Reinheitsgesetz
offenbarte.

B. I. Die Frage nach dem Heiligkeitsgesetz als eigener Einheit wird
positiv beantwortet und sowochl mit formalen wie auch sachlichen Argu-
menten untermauert (75—84). Aus H ist seine Geschichte zu erschlieBen.
Kleinere Einheiten, von verschiedenen Redaktoren bearbeitet, nehmen in
der letzten Redaktion eine einheitliche Gestalt an, wobei die Spuren
ihrer Vorgeschichte doch erkennbar sind. Auf die Frage, wann das
geschehen ist, erhalten wir (103—108) die Antwort. Sie nimmt schon
erwogene Ansichten wieder auf, hat aber den Vorteil, daB sie auf einer
groBeren Umschau im ganzen AT griindet. H wurde demnach vor dem
Untergang des Reiches Juda redigiert. Der Verfasserkreis ist wohl unter
Prophetenschiilern zu suchen, die von der Idee der Heiligkeit Jahves,
nach der Israel streben sollte, einem Hauptgedanken der prophetischen
Unterweisung Isaias, begeistert waren. Jahves Heiligkeit ist eine andere
als die des Menschen. Hier ist kein nur gradueller Unterschied gemeint,
sondern ein Wesensunterschied. Der letzte soll aber auch irgendwie von
Bedeutung sein, wenn es um Israel und um die Vélker geht. Das ist
die Konzeption des Heiligkeitsgesetzes. S. Lach hat die von W. Vischer
(Das Christuszeugnis des AT, 1934, 1942, franzosisch 1949) dargelegte
Idee der Verkniipfung des Alten Bundes mit dem Neuen, die immer
mehr Verstindnis findet!, auch fiir H in Betracht gezogen. H bringt das
in nuce, um was es im NT eigentlich geht. Der Weg zur Heiligkeit
(Gottes) beginnt von der Heiligkeit des Menschen. Nur wer das Wich-
tigste im Gesetz befolgt, kann vollkommen sein.

Der Kommentar meidet eigentlich Diskussionen. Er will als eine
positive Auslegung des Textes verstanden werden. Ab und zu er-
scheinen grofere Literaturreihen, die manchmal stérend wirken.
Denn das z. B., was schon A. Dillmann 1880 sagte oder W. F. Oester-
ley 19385, 25—27 und jetzt wieder von katholischer Seite L. Moraldi
1961 wiederholte usw. (150), scheint m. E. nicht so wichtig zu sein.
Es kommt ja nicht nur hier vor; auch andere Griifen begehen die-
sen Fehler.

Dem Kommentar zu Lev sind sechs Exkurse beigefiigt: I. Der
Sinn von kipper, II. Das ,ewige” Feuer am Brandopferaltar, III. Das
Opfer zebah $elamim, IV. Die Wurzel h-¢-’, V. Das Opfer hatia’t
und ’afam, VI. Die biblische Ausdrucksweise fiir das Opferwesen.

Hinweisen mochte ich nur auf V. und VI Von altersher (Flavius
Josephus, Augustinus) meinte man, es handele sich bei Exkurs V.
um zwei verschiedene Opfer. Der Autor sieht hier eins. Er hat
seinen Standpunkt noch ausfiihrlicher in einer eigenen Abhandlung
begriindet: ,Die Entwidklung des Opfers in der Religion des AT
Poznan 1970 (190). Auch VI. scheint, soviel ich mich diesbeziiglich
auskenne, ein eigener Losungsversuch zu sein: minkeh meint ein
Opfer, das aus Mehl (Brot) besteht; zebah selami ein Gastmahl;
hatta’t ein Sithnopfer, *afam ein Schuldopfer.

Numeri.

Der Verf. sieht in Numeri eine Komposition von drei Schichten
(J.E.P). Manche Fragmente, z.B. die Geschichte Bileams (Kap.
21—24) enthalten sehr alte Elemente. %.. handelt auch dariiber, wann
die in Numeri mitschwingenden Traditionen endgiiltig in das Buch
aufgenommen wurden. Eigentlich wire es besser gewesen, wenn

1 Vgl. G. von Rad in: Probleme alttestamentlicher Hermeneutik hrsg.
von C. Westermann, 1960; G. Larcher, L'actualité chrétienne de
I’Ancien Testament d'aprés le Nouveau Testament, 1962; H. J. Kraus,
Die Biblische Theologie, 1970, vor allem 141—188; 380—387.
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der Verf. dieses wohl noch nicht entschiedene Problem in seiner
allgemeinen Einfithrung in den Pentateuch (Genesis, 43—129) wenig-
stens angedeutet hitte.

Bei Untersuchung der Theologie in Num hat Verf. m. E. gut die
Diskrepanz beobachtet, die sich bei der Giite Gottes gegeniiber
seinem Volke und dessen Blindheit und Undankbarkeit feststellen
1dBt. Auch der Bezug auf Ps 95,6 und Hbr 13,4 scheint gelungen zu
sein. (S. L.ach ist auch Verfasser eines polnischen Kommentars zum
Hebrierbrief [B. Zielinski, Bb 43 (1962) 97].) Vielleicht hat er in
diesem Werk zu wenig E. Kdsemann, Das wandernde Gottesvolk
21957 und F. Schierse, VerheiBung und Heilsvollendung 1955 be-
riicksichtigt. Er hdtte zu beiden Studien genauer und ausdriick-
licher Stellung nehmen kénnen, da er diese Arbeiten kannte.

Die Erwidgungen iiber den messianischen Gedanken (49-58)
gelten eigentlich den vier Prophezeiungen des Bileam, die Israel
und seinen (messianischen) Konig betreffen. Der Verf. scheint auch
hier original zu denken. Das kommt vor allem S. 56 zum Ausdruck,
Die climax ascendens scheint gut begriindet zu sein: 1. Lob dem
Volke; 2. Preis dem Konig; 3. Ehre dem zukiinftigen (noch nicht
klar umrissenen) Messias.

Diesem Kommentar werden sechs Exkurse beigefiigt (291-327):
I. Der Sinn von <edak; II. Moses, Vir mitissimus (oder) humillimus
in Anspielung auf Num 12,3; III. Erstlinge im Pentateuch; IV. Die
Erstgeborenen im AT; V. Ist masal der geeignete Gattungsbegriff
fiir Bileams Zukunftsaussagen? VI. Zum Ursprung des Messia-
nismus.

Bei Exkurs I befriedigt nicht ganz die Literaturangabe. Es fehlen
z.B. J.D. W. Kritzinger, Qahal Jahve, Wat dit is en wie daaraan
mag behoort, Kampen 1957 und H.C.M. Vogt, Studie zur nach-
exilischen Gemeinde in Esra-Neh, Werl 1966. Wesentlich ist, daB
der Autor eine treffende Beschreibung Israels bietet. Israel ist
bereits eine gut organisierte Gemeinschaft.

Der Exkurs II ist mehr am Platz. Num 12,3 scheint den Verf.
zur Aussage gefiihrt zu haben, daB Mose der humillimus ist. Sein
Glaube und seine Hoffnung, daB Jahve die Israeliten von Pharao
befreien wird und seinen VerheiBungen treu bleibt, bestitigen
dieses Hoheitspradikat.

Die Erwidgungen in Exkurs V sind instruktiv, doch etwas dem
Kommentar aufgezwungen.

Exkurs III. und IV. gehéren eher zum Deuteronomium.

Deuteronomium.

Im historisch-kritischen Teil des Kommentars werden erértert
(31—86): Der Inhalt und Komposition des Buches, der Ort seiner
Niederschrift, Zeit, Sprache und Stil, endlich Text und Theologie.

Nach einer kritischen Beurteilung der Ansicht von M. Noth iiber
das Aufgehen des ganzen Deuteronomiums im sogenannten Deu-
teronomischen Geschichtswerk stellt der Verf. fest, daB dies nur
fiir die ersten drei Kapitel gelten kann. Man konne daher weiter
vom Pentateuch sprechen und nicht vom Tetrateuch. Die literarische
Form des Buches ist an hethitischen Biindnissen orientiert.

Der Verf. vertritt bez. des Ortes eine andere Meinung als Alt
und andere. Nicht im Konigreich Israel ist das Buch niedergeschrie-
ben, sondern im Siidreich, und zwar zur Zeit des Hiskija. Unter
den Redakteuren waren hichstwahrscheinlich auch Emigranten aus
dem Nordreich.

Die theologische Hauptaussage des Buches diirfte die Idee des
Gottesvolkes sein. Das Gottesvolk wird verschieden umschrieben;
man begriindet seine Entstehung und stellt sowohl die Prirogative
Israels als auch seine Pflichten ins Blickfeld. Wie man sieht, haben
wir es in Dtn mit einer bereits entwickelten Gottesvolk-Theologie
zZu tun.

Der Kommentar selbst ist ausfiihrlich (z.B. die Erklirung von
11,10—12). Bei der reichen Literaturangabe werden des ofteren
einige wertvolle Bemerkungen zu den Ansichten der Autoren
gemacht.

Den Kommentar vervollstdndigen acht Einzelbetrachtungen:
I. Die Bedeutung von rée’ im Pentateuch.
II. Der theologische Sinn von bahar.
III. Erwdgungen zu gér im Pentateuch.
IV. Die Zentralisation des Kultus nach Dtn.
V. Wer ist mit dem in Din 18,15f verheiBenen Propheten gemeint?
VI. Die Natur des Menschen im Lichte des Pentateuchs.
VII. Das Weiterleben des Menschen nach dem Tode.
VIIL. Der Pentateuch in den Lesungen der hl. Messe.

Zu Exkurs I wird nach der Bedeutung von réa’ gefragt, um zu
entscheiden, ob das Gebot der Nichstenliebe in Lev 19,18 b und
Dtn 10,18 jeden Menschen vor Augen hat oder nur den Israeliten.
Urspriinglich scheint letzteres zu gelten. Allméhlich galt aufgrund
Lev 19,33—34 der Begriff auch fiir Nicht-Israeliten. Die LXX gibt
réa’ mit whnowog wieder. Dabei ist klar, daB es sich nicht um ein
Glied des Bundesvolkes handelt.

Durch bahar (Exkurs II) im Din wird die alte Uberzeugung
Israels iiber seine Erwdhlung aufgegriffen.

Gér bedeutet nicht nur einen Fremden, der zwar in Israel weilte
und irgendwie mit ihm verbunden war; das gilt auch im ganzen
Pentateuch.

Der in Dtn 18,15f. verheiBene Prophet meint eine ganze Anzahl
von Gottesménnern, die das Werk Moses realisierten und weiter-
fithrten. Diese Reihe schlieBt in der Endzeit mit dem Messias.

Jedem der drei Bdnde sind beigefiigt: ein Autorenverzeichnis,
eine Tabelle bedeutender Namen und Begriffe sowie eine Zusam-
menstellung der wichtigsten hebrdischen Ausdriicke. Diese Ver-
zeichnisse verfertigten Schiiler des Verfassers.

Zum SchluB ein allgemeiner Uberblick. Wie bereits vermerkt
wurde, erschien Genesis 1962. Damals vertrat der Verf. noch einige
traditionelle Auffassungen. Sie hinderten ihn jedoch nicht, seinen
ersten Kommentar modern und wissenschaftlich zu gestalten.
S, Lach unterscheidet natiirlich Quellen oder Schichten. Er wollte
sie halt irgendwie nabe an die Zeit Moses heranriidken. Exodus
ist schon ginzlich der neuesten Forschung angepaBt. Das kommt
auch in dem ersten Exkurs (303—312) zum Ausdruck. Uber den
Gottesnamen Jahve (303—312) ist auch bis dahin nichts neueres
gesagt worden — auBer einer kleinen, schon fritheren Bemer-
kung zu Ex 38,14. Ich zitiere A. Gelin, Moses im Alten Testament,
Bibel und Leben 3 (1962) 97-110, genau S. 104, Anm. 28: ,Ex 3,14
ist, von Gott her gesehen, die Weigerung, seinen Namen zu nen-
nen*, ,Ich bin, der ich bin“; dies ist eine Glosse, die mit der Quelle
nicht iibereinstimmt und zu Beginn von V. 15 zu einer redaktio-
nellen Berichtigung gefiihrt hat (Volz, Eerdmans, Beer). ,Dies ist
auch der einzige Fall einer Gottesnamen-Etymologie im Alten
Testament.” Das dndert eigentlich nichts am Ganzen. Aber es wire
angebracht, den Leser dariiber zu informieren.

Da der Autor, soviel ich weiB, an ein kurzes einbindiges Werk
iitber den Pentateuch denkt und dieses schon vorbereitet, wird in
baldiger Zukunft wenigstens dem polnischen Leser und weiteren
Kreisen eine sehr wertvolle Arbeit vorliegen. Mit seinen streng
wissenschaftlichen Kommentaren aber zur ,Thora“ ist Prof. f.ach
in die Reihe der groBen und wenigen Pentateuchkenner einge-
treten.

Lublin Hugolinus Langkammer

Wiirthwein, Ernst: Wort und Existenz. Studien zum Alten Testament. —
Gottingen: Vandenhoedk u. Ruprecht 1970. 319 S. engl. br. DM 38.—
Der Sammelband umfaBt Arbeiten aus der Zeit von 1935—1965.

In dankenswerter Weise werden so Beitrdge leicht zugénglich

gemacht, die sonst nur mit Mithe oder — wie z. B. die Abhandlung

ilber das Buch Hiob — fiir die meisten Leser nicht auffindbar
sind.

Im folgenden sei noch eine Bemerkung zu dem ausfiihrlichen
Beitrag iiber Ps 139 beigefiigt. Der Verf. setzt sich mit diesem
Psalm so erfolgreich auseinander, daB er gegeniiber den bisheri-
gen Deutungen zu einem besseren Verstdndnis vordringt. Seine
Argumentation hétte durch eine sorgfiltigere Beachtung der text-
kritischen Probleme an Uberzeugungskraft gewinnen kénnen. Dies
148t sich z. B. anhand des sehr umstrittenen Verses 11 aufzeigen.
Denn in diesem Fall ist sowohl das w 'mr als auch das 'wr als
sekunddr zu kennzeichnen. Denn die direkte Rede muB nicht
besonders gekennzeichnet werden und das 'wr diirfte in Zusam-
menhang mit dem Zusatz ,wie Finsternis, wie Licht® in Vers 12
stehen, den auch der Verf. als Glosse bezeichnet. Der Abschnitt
V. 7—12 lautet dann:

7 ,Wohin kdnnte ich gehen vor Deinem Geiste
und wohin fliehen vor Deinem Angesicht?
8 Stieg ich zum Himmel empor, du wirest dort,
Stieg ich zur Unterwelt hinab, siehe auch da wiérest Du.
9 Néhme ich die Fliigel der Morgenrite,
lieBe ich mich nieder am duBersten Meer,
10 auch dort wiirde Deine Hand mich fassen,
und Deine Rechte mich umgreifen!
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11 [Und spréche ich:]
,Finsternis umgibt mich
und Nacht [Licht] ist um mich!*
12 Auch die Finsternis ist nicht dunkel fiir Dich
und die Nacht leuchtet wie der Tag [wie Finsternis, wie Licht]!"

Miinster Oswald Loretz

Fuhs, Hans Ferdinand: Die #thiopische Ubersetzung des Propheten Ho-
sea. Edition und textkritischer Kommentar nach den Handschriften
in Berlin, Cambridge, Frankfurt am Main, London, Miinchen, Oxford,
Paris und Wien. — Bonn: Peter Hanstein 1971. XVI, 127 S. (Bonner
Biblische Beitrdge 38) DM 56.—

Es gibt bis heute keine wissenschaftlich verwendbare Ausgabe
der ithiopischen Bibeliibersetzung. Zu klein ist die Zahl der
Gelehrten, die sich intensiv mit dem Athiopischen beschdftigt
haben und groB und mannigfaltig sind die Schwierigkeiten, mit
denen der Herausgeber eines biblischen Buches sich auseinander-
setzen muB. Eine vorziigliche und sehr lesenswerte Einfiihrung in
die Probleme und Aufgaben gab kiirzlich der fithrende Athiopist
Edward Ullendorff in seinem Buch ,Ethiopia and the Bible*
(London 1968). Danach hat sich eine Kommission gebildet, die eine
Gesamtausgabe der d#thiopischen Bibel vorbereiten will. Auf
S. 33f sind die Ausgaben alttestamentlicher Biicher genannt, die bis
1967 vorlagen. Fiir die Propheten Jeremia, Hesekiel, Hosea und
Micha sowie die Proverbien gab es bis dahin keine Ausgabe. In-
zwischen hat sich in Bonn H. F. Fuhs an die Arbeit gemacht
und 1968 den &Athiopischen Text des Micha-Buches herausgegeben
und nunmehr auch den des Hosea-Buches. Fiir beide Ausgaben
hat er eine groBe Anzahl von Handschriften aus der Zeit von etwa
1400—1800 verglichen; ganz unberiicksichtigt blieben nur die Hss.
des 19. Jhdts. Das Ziel war die Gewinnung des Textes des sog.
Altdthiopen der Zeit um 1300. Wenn die u. a. von Ullendorff ver-
tretene Annahme zu Recht besteht, daB mindestens groBe Teile
der Bibel schon im 5. Jhdt. ins Athiopische iibersetzt wurden, so
hat auch dieser ,Altiithiope‘ eine iiberaus lange Vorgeschichte, die
uns auch fiir andere Biicher des AT nicht iiber das 13. Jhdt. hinaus
durch Handschriften bezeugt ist. In diesen Jahrhunderten vor
1200 kam es zu manchen Textverdnderungen. Uberarbeitungen
fanden statt, Korruptelen schlichen sich ein, vor allem aber fithrten
Ausspracheverdnderungen zur Vertauschung von Konsonanten und
der Vokale der a- und @-Reihe besonders bei Laryngalen. § wurde
als s gesprochen, d als s, h und h als h sowie ° als ’; daher ver-
wechselten die Schreiber oft die Konsonanten mit nunmehr gleicher
Aussprache, wenn man sich auch beim Bibeltext um korrekte
Schreibung bemiihte. Da nicht alle am dth. Bibeltext Interessierten
Athiopisten sind, sollten die Herausgeber die Leser ihrer Biicher
auf diese Tatsachen, die z. B. die Benutzung des Waorterbuchs
erschweren, immer hinweisen.

Die vorliegende Erstausgabe des Hosea-Textes ist ganz dhnlich
angelegt wie die des Micha, ist im textkritischen Apparat aber
iibersichtlicher und wirksam gestrafft. Die Ausgabe des viel um-
fangreicheren Hosea-Buches nimmt daher trotz der gréBeren Zahl
der benutzten Hss. und wichtiger Zusitze nur 1 Bogen mehr ein
als die Micha-Ausgabe. Nach einem umfangreichen Literaturver-
zeichnis werden die benutzten Hss. zuerst beschrieben und dann
zu Gruppen zusammengefaBt, die ndher gekennzeichnet werden.
Unter dem é&th. Text, dessen Kapiteleinteilung weder dem MT
noch der LXX iiberall entspricht, steht zunichst der Varianten-
Apparat mit genauen Nachweisen. Unter diesem finden sich aus-
gewidhlte Hinweise auf Textabweichungen gegeniiber dem hebr.
MT, der LXX und der Vulgata sowie den syrischen, koptischen und
arabischen Ubersetzungen. Dieser zweite Apparat wird den mit
diesen Sprachen vertrauten Textforschern und Exegeten sehr will-
kommen sein. Zwei der benutzten Hss. bieten einen kommentierten
Text. Ein umfangreicher ,Anhang® (70—102) gibt den Text dieser
Kommentare wieder, verweist aber fiir Ubersetzung und Bear-
beitung auf eine spidtere Arbeit des Verf.s. Diese Kommentare
enthalten erlduternde Paraphrasen sowie ,historische” und theolo-
gische Erkldrungen zu manchen Versen. Als Probe méchte ich hier
die Bemerkung zu dem bekannten Wort 11,1 zitieren.

A. Weiser iibersetzte in ,Das AT Deutsch’ nach dem MT:
»Als Israel jung war, gewann ich es lieb,

und aus Agypten habe ich meinen Sohn gerufen.”
Nach dem Athiopischen wire zu iibersetzen:

sDenn ein Kind (noch) war Israel, da liebte ich ihn und rief
seine Kinder aus Agypten heraus.”

Der Kommentar (96) sagt dazu: ,Und es gibt (Leute), die die-
ses Wort auf den Auszug Israels aus Agypten deuten. Das ist
nicht wahr, vielmehr hat es auf Christus Bezug. Wenn diese Weis-
sagung nicht (als) zutreffend (erwiesen) wire, hiitte sie Matthidus
im Evangelium nicht aufgefiihrt.” Die christologische Deutung des
Verses in Mt. 2,15 wird hier also als verbindlich erkldrt. Man
rechnet iibrigens mit griechischen Vorlagen fiir die Kommentare
(Anaklet? Gregor von Nazianz?).

Hinter dieser sorgfdltigen Textausgabe steht eine gewaltige
philologische Arbeit des mit den westsemitischen Hauptsprachen
und dem Koptischen vertrauten Verf.s. Die Kritik der Textherstel-
lung mub ich den Fachleuten {iiberlassen. Diese werden sich auch
eingehend mit den auf dem textkritischen Kommentar basieren-
den ,Textkritischen Anmerkungen“ (103—122) befassen miissen.
Hier ist von einer syrisch-arabischen und einer ,hebriischen’ bzw.
zweiten arabischen Rezension die Rede. Fiir 10 Stellen wird eine
unmittelbare Beeinflussung durch koptische Versionen vermutet.
Als letztes wird der ,Altdthiope besprochen, der seine grie-
chische Vorlage manchmal recht frei behandelte und bisweilen
mibBverstand. Verzeichnisse der Konjekturen und der Eigennamen
beschlieBen das Buch, dessen groBer Wert durch einige — bei der
Eigenart der dthiopischen Schrift nicht ganz leicht zu vermeidende
— Druckfehler nicht beeintrichtigt wird. Weiteren Arbeiten von H.
F. Fuhs zur #dthiopischen Bibel diirfen wir mit groBen Erwartun-
gen entgegensehen.

Miinster Wolfram von Soden

Rost, Leonhard: Einleiftung in die alttestamentlichen Apokryphen und
Pseudepigraphen einschlieBlich der groBen Qumran — Handschriften. —
Heidelberg: Quelle & Meyer 1971. 150 S. Werkstoff. DM 28.—

Wenn man bedenkt, daB seit der umfassenden Einleitung in das
AT von O. EiBfeldt (Tiibingen 21964), die den Apokryphen und
Pseudepigraphen des AT immerhin 133 Seiten gewidmet hat,
keine wissenschaftliche Einleitung zu dieser Literatur mehr in
deutscher Sprache erschienen ist, daB aber die betreffenden
Schriften fiir die Exegese des AT und NT zunehmend an Bedeu-
tung gewonnen haben, wie die wachsende Zahl der einschligigen
Publikationen zeigt, dann wird man das Erscheinen des vorliegen-
den Einleitungswerkes mit dankbarer Freude begriiBen. Es han-
delt sich hierbei um die gesonderte Neubearbeitung des Anhangs
iiber die Apokryphen und Pseudepigraphen aus der Sellin’schen
Einleitung in das AT, deren Neubearbeitung fiir den hebréiischen
Kanon von der 10. Auflage an (Heidelberg 1965) bekanntlich G.
Fohrer {ibernommen hat.

Nach einem einleitenden Abschnitt iiber den hebriischen und
den griechischen Kanon, iiber die Zeitgeschichte und die geistige
Situation des zu behandelnden Schrifttums folgt zunéchst die Dar-
stellung der Apokryphen und sodann — nach dem jeweiligen Raum
ihrer Entstehung geordnet—die Darstellung der Pseudepigraphen,
wozu auch die Qumranschriften gezdhlt werden. Ein Anhang iiber
Achigar und Pseudo-Philon sowie eine Zeiitafel beschlieBen das
Werk.

Innerhalb der Darstellung sind einige Ungenauigkeiten und
Mingel zu vermerken.

Bei der Wiedergabe von Luthers Ansicht iiber die Apokryphen
heiBt es zundchst, daB er u. a. Baruch unter die Apokryphen
aufnahm; doch gleich darauf liest man, daB er Baruch ebenso wie
3Esr und 3Makk verwarf (21). DaB in Tobith Fasten und Gebet
»als Mittel der Einwirkung auf Gott" angesehen werden und daB
sich ,die Magie als hilfreich, ja als vom Engel Gottes selbst emp-
fohlen und daher auch einem Israeliten gestattet® erweist (47), 1aBt
sich in dieser Form schwerlich behaupten. Ahnliches gilt fiir den
Satz, die Bedeutung der Erzdhlung von Susanna im Buche Daniel
liege darin, daf sie den Aufweis erbringe, fiir die ,Uberlegenheit
der Methode der Jugend, die getrenntes Verhor der beiden Zeugen
fordert, gegeniiber der der Alten, die das Ubereinstimmen der
beiden Zeugen fiir genug erachtet” (66).

Auch bei allem Verstindnis fiir eine Beschrinkung der
bibliographischen Angaben kann man iiber einige Liicken nicht gut
hinwegsehen. So fehlt — wahrscheinlich wegen der frithen Druck-
legung — bei den Biichern Judith, Tobith und Esther (Zusitze) der
Hinweis auf die Neu-Kommentierung dieser Biicher durch H. GroB
in der Echterbibel (Wiirzburg 1970). Bei Tobith sucht man ver-
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gebens: ]. Gamberoni, Die Auslegung des Buches Tobias (Miin-
chen 1969); bei 1 und 2Makk: D. Arenhoevel, Die Theokratie
nach dem 1. und 2. Makkabderbuch (Mainz 1967); bei der Da-
maskusschrift: O. J. R. Schwartz, Der erste Teil der Damaskus-
schrift und das Alte Testament (Diest 1965); bei den Hodajoth:
H. W. Kuhn, Enderwartung und gegenwirtiges Heil. Unter-
suchungen zu den Gemeindeliedern von Qumran (Gottingen 1966).
Die Arbeit von G. Jeremias, Der Lehrer der Gerechtigkeit (Got-
tingen 1963) wird zwar inhaltlich beriicksichtigt (140), aber ohne
Angabe des Titels und ohne Vermerk in der Bibliographie.

Diese kritischen Bemerkungen sollen jedoch nicht die Tatsache
verdedeen, daB die neue Einleitung, die vornehmlich fiir Studen-
ten bestimmt ist (5), ein gutes Hilfsmittel fiir eine erste Beschéfti-
gung mit den Apokryphen und Pseudepigraphen des AT dar-
stellt.

Trier Ernst Haag

Hengel, Martin: Judentum und Hellenismus. Studien zu ihrer Begegnung
unter besonderer Beriicksichtigung Paldstinas bis zur Mitte des
2. Jh. v. Chr. — Tiibingen: J. C. B. Mohr 1969. VIII, 692 S. (Wissen-
schaftliche Untersuchungen zum Neuen Testament 10) Lw. DM 145.—
br. DM 137.—

Mit dieser Habilitationsschrift (Tiibingen 1966) wird ein schon
seit lingerem bestchendes Desiderat gerade auch der neutesta-
mentlichen Exegese erfiillt. Unter Beriicksichtigung eines breiten
archéologischen, numismatischen und papyrologischen Materials
und in souverdner Verarbeitung der Sekundérliteratur erschlieBt
H. die soziologischen und religionsgeschichtlichen Voraussetzungen
des frithen Christentums. Der vorliegende (1.) Band beschrénkt
sich auf die Darstellung der Hellenisierung Paléistinas im 3. und
2. JTh. v. Chr. und das Scheitern des hellenistischen Reformver-
suchs, zwei Faktoren jedoch, denen fiir die politische und religidse
Entwidklung des Judentums bis in die neutestamentliche Zeit hin-
ein entscheidende Bedeutung zukommt. Die folgende Besprechung
méchte vor allem die Bedeutung der Arbeit fiir das Versténdnis
des Urchristentums aufzeigen.

Die ersten zwei Kapitel behandeln ,Die Begegnung des Juden-
tums in Paldstina mit der Zivilisation des frithen Hellenismus als
technisch bestimmter politischer und wirtschaftlicher Macht" (8—107)
und den ,Hellenismus in Paldstina als kulturelle Macht und
sein{en) EinfluB auf die Juden“ (108—195). Sie haben eine mehr
vorbereitende Funktion. Die in der einleitenden historischen Skizze
aufgestellte These, daB in der achtzigjéhrigen Friedenszeit Pa-
listinas unter ptolemédischer Herrschaft im 3. Jh. eine intensive
Begegnung mit dem Hellenismus stattfand (vgl. 1-7), soll in diesen
Kapiteln erhirtet werden.

Wie der Orient iiberhaupt, erfubren auch die Juden die Zivili-
sation des Hellenismus zunidchst ,als vollig sidkulare Macht* (105)
in einer perfekten, {iberlegenen Kriegsfilhrung und einer nicht
minder perfekten und unerbittlichen staatlichen Verwaltung und
Wirtschaft. H. zeigt zuniichst die Einwirkung dieser Faktoren auf
Palistina (einige Details seien erwdhnt):

Es kommt zu militdrischen Stidtegriindungen in Palédstina, umge-
kehrt werden jiidische Soldnergruppen auberhalb Palédstinas stationiert
{Anfinge der jiidischen Diaspora). Die Ptolemé#er fithren ,jenes bis
ins Detail durchorganisierte (urspriinglich griechische) Steuer- und Pacht-
system ein, das . . . in seinen Grundziigen bis in die rémische Zeit
fortdauerte* (41). ,Die Staatsmacht wurde von jetzt ab nicht zuletzt
durch die verhaBten tel®dvor verkorpert® (105). Die Verfassung des
jlidischen Tempelstaates ,mit dem ausbalancierten Gleichgewicht zwi-
schen Hohempriester und Synhedrion® geht wohl auf diese Zeit zuriick
(105, vgl. 48-51). Paldstina ist einer zielstrebig arbeitenden Staats-
wirtschaft ausgesetzt, die sich um eine wirtschaftliche ErschlieBung des
Landes bemiiht (vgl. die Reise Zenons). Der Kontakt vollzieht sich vor-
wiegend mit der semitischen Oberschicht; die einfache Landbevilkerung
erscheint primér als Ausbeutungsobjekt, Aus wirtschaftlich-sozialen und
religitsen Griinden bahnt sich hier ein Konflikt an: der relativ kleinen
Oberschicht (Priester- und Laienadel) stehen die Vertreter der toratreuen
Theokratie (niedere Priester, Leviten) und prophetisch-apokalyptisch
orientierte Gruppen gegeniiber, die sich mdglicherweise aus dem ,anwach-
senden stddtischen Kleinbiirgertum® und der ,konservative(n) klein-
béuerliche(n) Bevélkerung” rekrutieren (vgl. 102f).

Der kulturelle Einflub des Hellenismus ldBt sich an der Verbreitung
der griechischen Sprache, an Grabausstattungen und der Grézisierung
der Namensgebung verfolgen. Die Grundlage hellenistischer Bildung
waren die Schule und das Gymnasium; zu ihnen hatten die Juden vor
allem in der #gyptischen Dispora schon frith Zutritt; in Paldstina
waren diese Einrichtungen durch hellenistische Militdrs und die Phoni-

zier verbreitet; griechische Elementarschulen (auf privater Basis) sind
fiir die jiidische Fiihrungsschicht — schon lange vor der Errichtung des
Gymnasions in Jerusalem (175 v. Chr.) — vorauszusetzen. Die Entste-
hung der jiidischen Elementarschule (vgl. dazu Exkurs 1 S. 143—152), die
jeden Juden mit der Tora vertraut machte, 146t sich als Reaktion auf den
hellenistischen Reformversuch verstehen. Aber auch in ihr wurden
Methoden und Formen des griechischen Bildungsdenkens iibernommen.
Im nichtjiidischen Paldstina und benachbarten Phonizien lassen sich
literarisch-philosophische Bildungszentren nachweisen, die einen bedeu-
tenden EinfluB auf die hellenistische Philosophie (Stoa) und Dichtung
hatten. Die Aufnahme griechischer Bildung im Judentum wird durch die
Ansitze einer jiidischen Literatur in griechischer Sprache in Paldstina
bestiitigt; diese war vor allem an der eigenen Geschichte interessiert.
Man wird also in einzelnen Gruppen auch im jiidischen Palistina Zwei-
sprachigkeit und Bekanntschaft mit hellenistischer Kultur voraussetizen
miissen.

Als methodisch bedeutsames Ergebnis notiert H.: ,Die Dif-
ferenzierung zwischen ,palédstinensischem’ und ,hellenistischem’
Judentum, die zu den heuristischen Prinzipien der neutestament-
lichen Wissenschaft gehort, wird durch diesen Tatbestand
erschwert und erweist sich im ganzen als nicht mehr ausreichend”
(194).

Im dritten Kapitel kommt H. zum Kernproblem seiner Unter-
suchung: ,Das palistinensische Judentum in der Begegnung und Aus-
einandersetzung mit dem Geist der hellenistischen Zeit* (196—463).
Indem er die verschiedenen Entwicklungslinien verfolgt, die einer-
seits zur hellenistischen Reform hinfiihrten, andererseits aber die
judische Reaktion bestimmten, vermag er anschaulich zu zeigen,
wie in einem beziehungsreichen geistesgeschichtlichen Wechsel-
spiel gerade mit der Abwehr der hellenistischen Uberfremdung
auch die Rezeption hellenistischer Denkformen und -inhalte ver-
bunden war. Die vielfdltigen Formen der jiidischen Literatur zu
Beginn der hellenistischen Herrschaft bezeugen ein reiches geisti-
ges Leben in dem kleinen Tempelstaat. ,Offensichtliche ,griechi-
sche Einfliisse’ sind vor Ben-Sira kaum direkt nachweisbar,
wohl aber rationale, kritische. spekulative und universalistische
Tendenzen" (208), die den Boden fiir die Begegnung mit dem Hel-
lenismus vorbereiten und auch die spédtere Entwicklung begleiten.
Dennoch steht das jiidische Denken — auch beim Ubergang in den
griechischen Sprachraum — zundchst noch iiberwiegend in der
Kontinuitdt mit der traditionellen Frommigkeit. Einen Bruch
brachte erst die Krise unter Antiochus IV, einen Bruch, der letzt-
lich auch den Pharisdismus prédgte und das Schicksal der christ-
lichen Botschaft im Judentum bestimmte (vgl. dazu 563f).

Die kritische Auseinandersetzung mit den geistig-religitsen
Grundlagen der traditionellen Schulweisheit findet bei Qohelet
ihren ersten literarischen Niederschlag (210—240). Mit seiner aus-
gepriagten Individualitdt und strengen Rationalitdt, seinem Uni-
versalismus (selbst der Gottesbegriff erscheint entnationalisiert),
seiner Skepsis (vor allem der traditionellen Vergeltungslehre
gegeniiber), dem Fatalismus angesichts des unabénderlichen Todes-
geschicks und dem resignierten Sichbescheiden mit dem von Gott
zugemessenen Teil steht er dem Lebensgefiihl des frithen Hellenis-
mus erstaunlich nahe. Vermutlich hat Qohelet eine Weisheitsschule
gegriindet, durch die jene Entwicklung weitergetragen wurde, die
am Ende zur Griindung der hellenistischen Reformpartei fiihrte.
Ben-Sira (241-275) steht am Ende der Epoche, unmittelbar vor
dem hellenistischen Reformversuch (ung. 190—175 v. Chr.). Er leitet
die Epoche der kritischen Abwehr des Hellenismus ein.

In dem 5. Abschnitt dieses dritten Kapitels ,Die Begegnung
zwischen jiidischem und hellenistischem Denken im Zusammen-
hang mit der jiidischen Weisheitsspekulation® (275—318) stellt H.
eine erste Entwicklungslinie jiidischen Denkens heraus, der einer-
seits fiir die alexandrinische Religionsphilosophie und die phari-
sdische Tora-Ontologie, andererseits aber auch fiir die urchrist-
liche Christologie grundlegende Bedeutung zukommt. Die Verbin-
dung der Weisheit- mit der Schépfungslehre, wie sie Prv 8,22—31
und Hiob 28 vorliegt, fiihrt zur enzyklopddischen Betrachtung aller
Phdnomene der von Gott geschaffenen Welt. Der Einzelne, der dem
religios und ethisch verpflichtenden Anruf der Weisheit folgt,
erhilt Anteil an der kosmischen gottlichen Weisheit. Bei Ben-Sira
(H. bezieht sich hier vor allem auf die zwei Hymnen 1,1-10 und 24)
steht die Auseinandersetzung mit der hellenistischen Aufklirung
im Vordergrund. Die miBdeutbare Vorstellung der kosmi-
schen Weisheit wird darum von ihm untrennbar mit der Ge-
schichte Israels verbunden. Die Weisheit wird mit der Tora iden-
tifiziert. Durch diese Verbindung wird der zur Zeit Ben-Siras in
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Jerusalem angefochtenen Tora eine iibergeschichtliche und zugleich
rationale Basis gegeben. Das geschieht nicht ohne stoischen Ein-
fluB: Weisheit als Weltvernunft entspricht dem stoischen Logos.
Die Berithrungen mit philosophischem Gedankengut verstirken
sich dort, wo die griechische Sprachgrenze iiberschritten wird:
Die griechische Ubersetzung von Prov 8,22-31 zeigt eine Anndhe-
rung an stoische Vorstellungen, beriihrt sich mit dem spétplatoni-
schen Dialog Timaios. Von dem ersten bekannten jiidischen ,Reli-
gionsphilosophen® Aristobul (ca. 170 v. Chr.) wird die Beziehung
zu Plato ausdriidlich bezeugt. Er und das spitere Diasporajuden-
tum fithren die universale Konzeption der &lteren Weisheitstradi-
tion weiter; an sie wird die Missionspredigt des frithen Chri-
stentums ankniipfen kénnen.

Die jidisch-paldstinische Entwicklung fithrt dagegen zu einer
Verengung der Standpunkte, vor allem bei jenem Zweig der Cha-
sidim, aus dem der Pharisdismus hervorwuchs. Aus der Gleich-
getzung der Weisheit mit der Mose-Tora ergibt sich jene Kon-
sequenz, die fiir den Pharisdismus typisch wurde: die Toravor-
schriften (auch die levitisch-rituellen) werden auf das ganze Le-
ben des Frommen iibertragen. Doch auch diese Konsequenz
beriihrt sich mit dem stoischen Gedanken der Einheit des Welt-
nomos mit dem Sittengesetz. Die Tora wird zur Schopfungs- und
Offenbarungsmittlerin zwischen Gott und Welt. Die 613 Tora-
gebote und -verbote sind die ,vermaterialisierte Ausdrucksform
der gottlichen Schopfungs- und Heilsordnung“. Eine massive In-
spirationslehre, die kasuistische Absicherung der Gebote und eine
minutiose Fixierung des Textbestandes sind die Folge. Die unun-
terbrochene Beschiftigung mit der Tora wird zum jiidischen Le-
bensideal, der Schriftgelehrte zum geistigen Machttriiger des Juden-
tums. Die Umformung der alttestamentlichen Vorstellung von der
geschichtlichen Offenbarung ist hier also kaum weniger tiefgrei-
fend als in der alexandrinischen Theologie. Die Tora wird zu
einer wesentlich ungeschichtlichen GréBe; der ,Sinn fiir das freie
Handeln Gottes in der Geschichte® geht verloren. Der griechische
EinfluB zeigt sich auch hier in der Betonung des Studiums, in der
Schulbildung, dem Lehrer-Schiiler-Verhdltnis, den Traditionsketten,
den inspirierten Schriften, der exegetischen Methode und vielen
Einzelvorstellungen auf dem Gebiet der Kosmologie, Anthropolo-
gie und Eschatologie.

Der zweiten bedeutsamen Entwidklungslinie jiidischen Den-
kens wendet sich H. im 6. Abschnitt zu: ,Die Chasidim und der
erste Hohepunkt jiidischer Apokalyptik® (319—381). Aus der chasi-
dischen Bewegung sind die Essener, die Pharisier und offenbar
zahlreiche parteimédBig nicht festlegbare Konventikel jiidischer
Frommer hervorgegangen, denen in der Folgezeit eine betrdchtliche
Bedeutung zukommt. Auch einzelne prophetische Gestalten, u. U.
Johannes der Tdufer, konnen aus solchen Kreisen stammen (vgl.
327 Anm. 464). Die Anfidnge der Bewegung liegen im 3. Jh., viel-
leicht sogar schon in der Perserzeit. In den mehr vom einfachen
Volk geschétzten Konventikeln wird besonders die eschatologische
Uberlieferung der Propheten tradiert und erweitert. Erst anldB-
lich des hellenistischen Reformversuchs schlieBen sich die Grup-
pen zusammen und unterstiitzen den Kampf um die Erhaltung
des jiidischen Glaubens. Aufgrund des Konflikts mit dem hasmo-
ndischen Staat kommt es jedoch zur Zersplitterung der chasi-
ddischen Bewegung in den Essenismus und Pharisdismus. In
chasiddischen Kreisen diirften die Apokalypsen des Danielbuches
und die #ltesten Teile des Buches Henoch entstanden sein. In
Einzelziigen finden sich auch hier Parallelen zur hellenistischen
Orakelliteratur und zur astronomisch begriindeten Weltzyklen-
lehre. Durch seine Universalitdt und Naherwartung unterscheidet
sich das apokalyptische Weltbild jedoch von ihnen. Das alte
Theodizeeproblem erhélt eine neue Losung durch die Lehre von
der Auferstehung bzw. der Unsterblichkeit und der Vergeltung
nach dem Tode bzw. im Eschaton. Die erkenntnismiBige Grund-
lage bildet der Gedanke der Offenbarung (durch Ekstase oder
Vision) iiber die verborgenen Geheimnisse der Geschichte und
Welt (bis hin zur Astrologie und Zauber). Diese Offenbarung will
zu Einsicht und Gerechtigkeit fithren und so Heil vermitteln. Die
universale Weisheit wird hier also mit der Prophetie verbunden:
»Der Prophet ist Weiser und der Weise Prophet” (457). Auch die
jlidische Apokalyptik steht innerhalb des geistigen Milieus, das
seit dem Beginn des 2. Jh. fiir die hellenistische Umwelt typisch ist
(vgl. den Exkurs: ,H6here Weisheit durch Offenbarung als We-
sensmerkmal spitantiker Religiositidt" 381—394).

Den AbschluBb dieses dritten Kapitels bildet eine Darstellung
des frithen Essenismus (394—453). Dem apokalyptischen Geschichts-
bild wird durch die deterministisch-dualistische Lehre von den
zwei Geistern eine systematische Grundlage gegeben. Die anthropo-
logischen Elemente der Weisheitsiiberlieferung werden zu einer
soteriologischen Anthropologie zusammengefaBt (vgl. 458). Die
Begriffe Erkenntnis und Wissen sind primér als Heilserkenntnis ver-
standen, das Erkennen umgreift jedoch auch ,mit den ,wissen-
schaftlichen' Mitteln seines mythischen Weltbildes das ganze von
Gott gewirkte ,Sein und Geschehen'* (458). Auch hier ist wiederum
der EinfluB hellenistisch-synkretistischer Vorstellungen unverkenn-
bar.

Den Ertrag des dritten Kapitels faBt H. in einigen ,Konsequen-
zen“ (458—463) fiir die folgende Geschichte zusammen, denen auch
fir die Beurteilung des Urchristentums =zentrale Bedeutung
zukommt:

1) Bezeichnend ist einerseits die ,Vielseitigkeit” des jlidischen
Denkens in der Folgezeit, andererseits aber auch die Fixierung
auf das Gesetz: Jede ,Bewegung, die in grundsétzlicher Weise
Kritik an der Tora iibte, (war) in Paldstina zum Scheitern ver-
urteilt® (459).

2) Auch in der Folgezeit gilt, daB mit der Abwehr fremder
Einfliisse ihre Rezeption verbunden bleibt. Auch das paldstinische
Judentum ist hellenistisches Judentum, Jerusalem ist eine ,inter-
nationale® Stadt.

3) Die Entwicklung vom rationalen Weisheitsverstdndnis zu der
durch Offenbarung vermittelten Heilserkenntnis im Judentum ver-
lduft parallel zur hellenistischen Umwelt.

4) Bis zur Zerstdrung Jerusalems war die Frommigkeit von der
apokalyptischen Naherwartung geprégt, die selbst allerdings keine
einheitliche GréBe darstellt (Heilsgegenwart und Heilserwartung,
zeitliche Zukunfishoffnung und rédumliche Himmelssphérenvorstel-
lung schlieBen sich gegenseitig nicht aus). Die Naherwartung war
vor allem eine Sache der unteren — sozial ungesicherten — Volks-
schichten. Sowohl der Pharisdismus als auch das Diasporajudentum
sind von ihr beeinfluBt. An diese apokalyptischen Neigungen des
Diasporajudentums konnte die christliche Missionspredigt
ankniipfen. Die apokalyptischen Voraussetzungen des paulinischen
Denkens lassen sich von dieser Entwicklung her verstehen.

Im 4. Kapitel: ,Die ,interpretatio graeca’ des Judentums und
der Reformversuch der Hellenisten in Jerusalem® (464—564) sucht
H. die Begegnung von Judentum und Hellenismus vom Standpunkt
des Griechen zu betrachten und von hier aus eine Briicke zum
Selbstverstindnis der hellenistischen Reformpartei zu schlagen, von
der uns ja keine direkten Zeugnisse erhalten sind.

H. untersucht zunéchst die philosophisch-theologische (Theokra-
sie). sodann die politisch-6konomische Vorgeschichte der hellenisti-
schen Reform und ihres Scheiterns. Er nimmt an, daB die Religions-
edikte Antiochius’' IV, durch die das jiidische Gesetz verboten und
der Tempel von Jerusalem dem Kult des héchsten universalen Him-
melsgottes angeglichen wurde, auf die Initiative der Reformpartei
selbst zuriickgehen, die dadurch die verniinftige Form des Gottes-
dienstes ohne abergldubische Verfilschung wiederherstellen, aber
auch das Judentum dem Hellenismus voll assimilieren wollte.

Die Auseinandersetzung in Jerusalem nach 175 war ein Kampf
um das Gesetz. H. findet hier die Wurzeln fiir die von nun an
typische Fixierung auf das Gesetz und die — durch die makka-
biischen Erfolge noch verstirkte — ,Verbindung zwischen Nation
und Religion* (560). Die Uberempfindlichkeit in Gesetzfragen fiihrte
zu einer ,anarchischen Radikalitét", die sich sowohl gegen eigene
und fremde Herrscher als auch gegen das Volksganze richten
konnte, da sie die streitenden Parteien hinderte, zur Aktionsein-
heit zu kommen. Sie fand in einer intensiven nationalen Zukunfts-
hoffnung ihren Ausdruck und ist eine Hauptursache fiir die stédn-
digen Aufstinde und am Ende fiir die Katastrophen der rémisch-
jiidischen Kriege. Geistesgeschichtlich gesehen, erklédrt diese Fixie-
rung auf das Gesetz, wie es zum Konflikt Jesu, der Hellenisten
und des Paulus mit dem Judentum kommen muBte und macht die
Schiirfe der Auseinandersetzung verstdndlich.

Sowohl fiir die Geschichte des frithen Judentums als auch fiir
die des Urchristentums ist mit diesem Band — mag auch diese
oder jene Einzeldeutung noch ihre Korrektur finden — ein unent-
behrliches Hilfsmittel geschaffen worden. Das gilt schon fiir das
immense Material, das hier aus Primir- und Sekundérliteratur
zusammengetragen und durch die Indizes erschlossen ist (eine
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Zeittafel wire wiinschenswert, sie konnte mdéglicherweise dem
zweiten Band beigefiigt werden). Indem H. jene oft einseitig als
Kriterium angewandte Alternative: ,jiidisch oder hellenistisch®
historisch gesehen als Anachronismus erweist, filhrt er dazu, auch
einzelne Positionen in der Geschichte des Urchristentums neu zu
bedenken. Die aufgezeigten Entwidklungslinien jiidischen Denkens,
in dessen Bahnen sich auch die frithen christlichen Theologen
bewegten, lassen uns die geistesgeschichtliche Bedingtheit zen-
traler theologischer Aussagen des Urchristentums priizise erken-
nen. Schon das ,Material® verlangt — mit vollem Recht — die
Riickkehr zur religionsgeschichtlich-historischen Arbeit am Neuen
Testament. Die neutestamentliche Exegese ist aus dem berechtigten
Anliegen, der Verkiindigung zu dienen, h#ufig in der Gefahr, iiber
der Aktualisierung des Kerygmas die historische Aussage zu ver-
gessen. Von Hengels Arbeit her wird deutlich, wie wichtig es ist —
vor aller Ubersetzung — den Text in seiner historischen Fremdheit
lesen zu lernen. Nur so diirfte die ,,Ubersetzung® vor jener Willkiir
oder Sentimentalitdt geschiitzt sein, die uns hdufig begegnen.

Bamberg Paul Hoffmann

Kiimmel, Werner Georg: Die Theologie des NT nach seinen Hauptzeugen
Jesus, Paulus, Johannes. — Gottingen: Vandenhoecdk & Ruprecht 1969.
312 S. (Grundrisse zum NTD, Ergénzungsreihe Bd 3) engl. br. DM16.80
Der gegenwirtige Herausgeber des NT Deutsch hat sich entschlos-

sen, die Reihe der Kommentare zu den ntl Biichern durch eine Reihe

von ,Grundrissen” zu ergdnzen. Einen gewichtigen Beitrag zu dieser

Reihe bildet das vorliegende Werk. Von der herkémmlichen Dar-

stellung der ntl Theologie unterscheidet es sich dadurch, daB es

nicht alle Schriften des NT auf ihren theologischen Gehalt hin be-
spricht, sondern nur eine Auswahl davon. K. geht bei dieser stoff-
lichen Beschrinkung seines Themas von einem Problem aus, mit
dem sich die prot. Theologie seit Jahren intensiv beschiftigt. Es
ist ndmlich eine Frage, ob man iiberhaupt von einer einzigen

Theologie des NT sprechen kann. Das NT als Ganzes ist eine

Sammlung von Schriften, die im Lauf von etwa einem halben

Jahrhundert von verschiedenen Verfassern geschaffen wurden, und

es ist eine unbestreitbare Tatsache, daB von diesen verschiedenen

Verfassern jeder seine eigene Theologie besitzt, in der er sich von

den anderen Autoren wenigstens zum Teil unterscheidet. Damit

ist dann der Kanon des NT zum Problem geworden. Die prot.

Theologie der letzten Jahre fragt darum nach der Mitte des NT und

versteht darunter die theologischen Aussagen, in denen die ntl

Autoren oder wenigstens ein Teil von ihnen iibereinstimmen. Um

dieses Problem deutlich zu machen geniigt es, wenn man die wich-

tigsten theologischen Autoritdten des NT nebeneinander zu

Worte kommen 14B8t. Der Verfasser behandelt in vier Kapiteln

die Verkiindigung Jesu nach den drei ersten Evv, den Glauben der

Urgemeinde, die Theologie des Paulus und die des Johannes.

An der Darstellung der Lehre Jesu ist bemerkenswert, in welch
groBem AusmaB K. der synoptischen Uberlieferung Geschichtswert
zuerkennt. Ich hebe aus diesem Abschnitt hervor, was der Verf
iiber den Heilswert des Todes Jesu sagt. ,Auch wenn Jesus seinem
Tod sehr wahrscheinlich noch keine néhere Deutung gegeben hat,
so kommt in der willig iibernommenen Wirklichkeit dieses Todes
ein gottliches Handeln zum Vorschein, das verstindlich zu machen
spater den Christen aufgegeben war. Und auch wenn Jesus nicht
direkt von seiner Auferwecdkung durch Gott gesprochen haben
wird, so hat er zweifellos seinen Tod als Durchgang zu dem von
ihm erwarteten Kommen als ,der Mensch’ von Gott her angesehen
und damit die Christen vor die Aufgabe gestellt, seine Person,
sein Wirken und Sterben von der Erfahrung der Auferweckung
Jesu her zu deuten“ (84). Der durch Jesus selbst vorbereitete
Glaube an den Siihnewert seines Todes ist schon der Urgemeinde
aufgegangen und nicht erst von Paulus, dem ersten christlichen
Theologen, gelehrt worden. K. ist ferner der Uberzeugung, daB
Paulus die Bezeichnung des erhdhten Christus als Kyrios nicht aus
dem Hellenismus iibernommen hat, sondern daBl diese Benennung
Jesu auf das élteste paldstinensische Christentum zuriickgeht, wie
durch Paulus selbst (1 Kor 16,22) mit Sicherheit bezeugt wird. Was
er dagegen nicht glaubt, ist, daB von der Bezeichnung Jesu als
Gottessohn in der Urgemeinde ein direkter Weg zu der Art fiihre,
wie Paulus und Johannes die Gottessohnschaft Jesu verstanden.
Die weithin herrschende Anschauung, daB in Phil 2,5-11 und im
Joh-Prolog jeweils ein vom Verfasser iibernommener Hymnus
vorliege, wird von K. deshalb als fraglich erklirt, weil wir ,iiber

die beherrschenden Prinzipien urchristlicher Dichtung gar nichts
Sicheres wissen und Paulus selbst sehr wohl unter Verwendung
iiberlieferter Formulierungen dieser Dichtung geschaffen haben
kann“ (1385f). Beim Joh-Prolog entsteht dann das Problem, daB der
Verfasser seinen Hymnus durch polemische Prosaeinschiibe zer-
stort haben sollte. Ein paar Bemerkungen meine ich zu dem, was
K. iiber die paulin. Eschatologie sagt, machen zu sollen. Er teilt die
herrschende Meinung, daB von einer Entwicklung in dieser Lehre
bei Paulus nicht gesprochen werden konne (212ff). Er glaubt also,
daB man in 2 Kor 5,1ff und Phil 1,23 nicht einen Wandel in der
Anschauung des Apostels iiber das Schidksal der Christen nach
ihrem Tode gegeniiber 1 Thess und 1 Kor sehen konne. Die Stel-
len aber, die man dafiir anfiihrt, daB Paulus das gleiche schon aus-
spreche in 1 Thess 4,16f und 1 Kor 15,22f, sind, was die Wendung
ol xowundévreg év Xpwotd betrifft, umstritten, weil es némlich frag-
lich ist, ob Paulus dabei mit v Xouot® %owndévres vom Tode oder
vom Zustand nach dem Tode spricht. Phil 1,23 aber auf dem Hinter-
grund der bei Paulus immer beherrschenden Erwartung der Heils-
vollendung zu verstehen, scheint mir deshalb unméglich zu sein, weil
dann die Alternative zwischen dvoliicor xal oiv Xoword elvor und
¢mpévew 1§ capxi verloren geht. Zu 2 Kor 5,3 bemerke ich, daB ich
dem Wort yvuvés iiberhaupt nur einen Sinn abgewinnen kann,
wenn dabei die Leiblosigkeit gemeint ist. Uber die Apokatastasis
urteilt K. vorsichtiger als z. B. Michaelis. Als einen besonders wert-
vollen Abschnitt hebe ich den iiber Paulus und Jesus (218—27) her-
vor. Im Kap. iiber Joh ist namentlich der einleitende Abschnitt sehr
lesenswert. Mit besonderer Zustimmung habe ich ferner gelesen,
was K. iiber das Nebeneinander von présentischer und futurischer
Eschatologie bei Joh sagt (261f).

In einem SchluBkapitel faBt K. die Ergebnisse seiner Dar-
stellung der vier von ihm ausgewdhlten Theologien zusammen.
Er findet die Mitte des NT in dem Gedanken darin, ,daB Gott
sein fiir das Weltende verheiBenes Heil in Jesus Christus hat be-
ginnen lassen und daB Gott in diesem Christusgeschehen uns
begegnet ist und begegnen will als der Vater, der uns aus dem
Gefangensein in der Welt erretten und zu titiger Liebe frei-
machen will® (294f). Dies muB, wie K. beifiigt, aber geglaubt wer-
den und kann vom Historiker nicht mehr festgestellt werden.

Wir erhalten in dem Buch K.'s ein mit souverdner Stoff-
beherrschung geschaffenes auBerordentlich substanzreiches Werk,
das auch durch die Klarheit des Urteils wie der Sprache an-
sprechend wirkt.

Miinchen Josef Schmid

Sanders, Jack T.: The New Testament Christological Hymns. Their
Historical Religious Background. — Cambridge: University Press
1971. XII, 163 S. (Society for NT Studies, Monogr. Series, 15) Lw.
£ 3.60
Diese Untersuchung der ntl. Christushymnen basiert auf einer

Dissertation aus dem Jahre 1963, die bei J. M. Robinson (Clare-

mont, Cal.) entstanden ist, dann aber eine Revision erfahren hat.

So konnte der Verf., jetzt Professor of Religious Studies, wenig-

stens in FuBnoten noch auf die einschligige Arbeit von R. Deich-

griber (Gotteshymnus und Christushymnus in der frithen Christen-
heit, Gottingen 1967) eingehen. Richtete sich das besondere Augen-
merk bei Deichgridber auf ,Form, Sprache und Stil der frithchrist-
lichen Hymnen" (Untertitel), so liegt das Interesse bei S. eindeutig
auf dem religionsgeschichtlichen Hintergrund der Christushymnen.

Ausgangspunkt fiir die Untersuchungen ist die Uberzeugung, dafl

bestimmte (mythologische) Vorstellungen der ntl Christushymnen

diesen vorgegeben seien und aller Wahrscheinlichkeit nach ihren

Ursprung in vorchristlichen Kreisen hiitten. Diese Kreise so genau

wie méglich zu bestimmen, ist das Ziel der Arbeit (IX).

Auf einen einleitenden Abschnitt, der eine ni#here Bestimmung der
Gattung ,Hymnus“ versucht (1—5), folgt im Teil 1 (9-25) eine for-
male Analyse folgender Hymnen: Phil 2,6—11; Kol 1,15—20; Eph 2,14-16;
1 Tim 3,16; 1 Petr 3,18-22; Hebr 1,3; Joh 1. Dieser Teil schlieBt mit einer
Aufziéhlung von acht sachlichen Beziehungen, die diese Hymnen weit-
hin miteinander verbinden. Sie sollen die Vermutung -stiitzen: ,these
hymns all seem to present generally the same myth of the redeemer”
(24). Das erschlossene ,pattern umfaBt (in schematischer Darstellung)
1. die Einheit (bzw. Gleichheit) des Erlésers mit Gott; 2. seine Schop-
fungsmittlerrolle; 3. seine Rolle innerhalb der Schépfung; 4. seinen
Abstieg vom Himmel zur Erde; 5. seinen Tod; 6. seine Wiederbele-
bung; 7. sein Versdhnungswerk: 8. seine Erhéhung und Inthronisation
mit der Unterwerfung der kosmischen Michte. Mit gutem Grund diirfe
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man daher annehmen, ,that this mythical drama has some background
in the history of religions" (25). Die beiden folgenden Teile wollen den
Hintergrund bestimmen.

Teil 2 (29-98) geht nun den Hymnen im einzelnen nach und
diskutiert die bisher angebotenen religionsgeschichtlichen Antworten.
Den Joh 1 zugrunde liegenden Hymnus will 8. im Anschluf an L. Diirr
und H. Ringgren mit einer progressiven Hypostasierung des ,Wortes”
im Judentum zusammenbringen. Man habe sich als Hintergrund nicht
einen entwidkelten Mythos vorzustellen. Da die iibrigen Hymnen den
Logos nicht erwidhnen, muB weiterhin nach dem eigentlidmr.l Hinter-
grund gefragt werden (56f). Phil 2,6—11 bleibt problematisch, insbeson-
dere hinsichtlich der Beziehung zu Jes 53. ,The fact that there are so
many points of contact between this bymn and the Servant . . . tends
to make one think that Georgi was correct in emphasizing the role
of the Righteous One in Sapientia as at least a major component in
the historical religious badkground of Phil. I1.6—11* (74). Kol 1,15-20
wird mit Fr-W. Eltester aus der vorchristlichen jiidischen Eikon-
Theologie erklirt (80—87). Nach einer kiirzeren Besprechung der iibrigen
hymnischen Texte meint S. in einer Zusammenfassung, daB der Hin-
tergrund der Hymnen aller Wahrscheinlichkeit nach im vorchristlichen
Judentum gesucht werden miisse. Dort gab es ,an emerging mythical
configuration which could be attached . . . to various and different
redeemer or revealer figures, above all Wisdom, Word, and Man
(Adam)“ (96). Die Tendenz zur Hypostasierung géttlicher Eigenschaf-
ten sei durch den Trend zu einem entfalteten Mythos unterstiitzt
worden. Beide Bewegungen verschmolzen zu einem ProzeB (ebd.).

Teil 3 (Historical Religious Background; 101-144) befragt nach-
einander die Oden Salomos, die koptisch-gnostische Literatur von Nag
Hammadi und die ,Weisheits-Schule* auf mogliche Hintergrundfunk-
tionen hin. Ein Kapitel ,The NT Christological Hymns and Language"
(140—144) bildet hier den AbschluB. Der Erlésermythos soll in den
0OdSal mit einem weniger entwickelten Stadium hypostasierter gétt-
licher Eigenschaften verbunden sein als in den Christushymnen des NT
und darum die Méglichkeit verstirken, daB der Mythos vorchristlichen
Ursprungs ist (113; vgl. 119). Wenn — unabhéngig vom NT und fast
gleichzeitig — ,alle filhrenden Elemente® der ntl. Christushymnen in
dem literarischen Corpus einer jiidischen Sekte bezeugt sind, so wichst
die Wahrscheinlichkeit, daB die Vereinigung dieser Elemente schon im
vorchristlichen Judentum vollzogen war (120). Obwohl S. die Abhéngig-
keit des Evangeliums der Wahrheit (EvVer) von den ntl. Hymnen einzu-
rdumen bereit ist, meint er, daB die kosmologische und theologische
Begrifflichkeit dieser gnostischen Schrift nicht insgesamt vom NT her
erklirt werden konne (124). Als Beleg fiir diese Vermutung soll EvVer
21,6-31 dienen (126). Die Verwandtschaft des EvVer mit den OdSal
deute auf vorchristliche Traditionen hin, die freilich im heutigen Text
christlich interpretiert wiirden. Besonders die Adam-Apokalypse stelle
ein Beispiel dafiir dar, wie jiidische Motive sich mit der Erléservor-
stellung anderer Religionen (im werdenden Gnostizismus) vermischen
konnten, bevor sie christlichem EinfluB ausgesetzt waren (132). Die
Christushymnen des NT und die Texte von Nag Hammadi sowie die
Oden Salomos reprisentieren ,a more or less parallel development of
concepts infiltrating the various religions of the eastern Mediterranean
world around the beginning of the Christian era” (ebd.). Eingangstor
fiir den sich entwickelnden Erlésermythos seien im Judentum jene
Kreise gewesen, die die weisheitlichen Dank-Hymnen hervorbrachten.
Die ntl. Hymnen reflektieren das Stadium dieses Verschmelzungsvor-
ganges, in dem der Aspekt einer kosmischen Erlésung ins Judentum
eindrang. Einige Christen fanden dieses Stadium eines werdenden
Mythos angemessen (,appropriate*) fiir die Deutung des Christus-
ereignisses (139).

Die straff und iibersichtlich durchgefiihrte Arbeit, die durch gute
Register (145-163) noch brauchbarer wird, leidet allerdings unter
der ungelésten Problematik einer angemessenen ,religionsge-
schichtlichen® Methode. In einer Kombinatorik, die nicht unproble-
matisch ist, werden aus den ntl. Hymnen acht Bausteine heraus-
gelost, die dann wieder (nur teilweise) in den auBerchristlichen
Vergleichstexten aufgefunden werden. Die Formanalyse der Hym-
nen bleibt in manchen Punkten fragwiirdig. Die Funktion der
Analogien innerhalb der betreffenden Literatur wird nicht hin-
reichend beriicsichtigt. Die Urteile iiber den vorchristlichen Cha-
rakter der Vergleichstexte konnen nicht ganz befriedigen (vgl
etwa zu ApkAd: R. McL. Wilson, Gnosis und NT, Stuttgart 1971,
129f). Dennoch wird das Buch die Hymnenforschung stark anregen
und zur Diskussion herausfordern konnen. Die weitere Erérte-
rung wird sich allerdings um Einzelanalysen der Texte bemiihen
miissen. Denn eine noch so interessante Erdrterung der bisherigen
Lisungsversuche kann diese nicht ersetzen.

Bochum Gerhard Schneider

Christ, Felix: Jesus Sophia. Die Sophia-Christologie bei den Synopti-
kern. — Ziirich: Zwingli 1970. 196 S. (Abhandlungen zur Theologie
des Alten und Neuen Testaments, Bd 57) brosch. DM 24.—

Innerhalb der im vergangenen Jahrzehnt intensiven Forschung
nach der traditionsgeschichtlichen Entwicklung der ntl Christolo-
gie stoBt die bei O. Cullmann in Basel angefertigte Dissertation
von Chr. auf ein Gebiet vor, das von den einschligigen Mono-
graphien Hahns und Cullmanns noch nicht beachtet wurde, wenn
auch die Thematik u. a. durch Untersuchungen von Arvedson, Bult-
mann und Wildens bereits fiir die ntl Forschung fruchtbar
gemacht wurde. Der Vorzug der vorliegenden Untersuchung ist die
Komplexitit der Fragestellung (eingeschrinkt allerdings auf die
synoptische Tradition ohne Mk) und der streng traditionsgeschicht-
liche Ansatzpunkt. Der Methodik entspricht der Aufbau.

Fast die Hilfte des Buches bietet einen Uberblick iiber die exempla-
rischen Texte der atl (Hi 28, Prov 1.8, Sir 1.24, Bar 3f, Sap 6-9) und
spitjiidischen Weisheitsliteratur (11QS Ps2XVII, 1 Hen, 4 Esr 5, 1
Bar 48), deren Ergebnisse der Verf. dankenswerterweise auch tabella-
risch festhilt (156—163). In Verbindung mit dem Stellenregister ent-
steht so ein gutes Kompendium weisheitlicher Vorstellungen. Dem
eigentlichen Thema dient der zweite Teil unter der Uberschrift ,Jesus
als die Weisheit, womit zugleich die Grundthese Chr. ausgesprochen
ist. Den Nachweis, daB Jesus nicht nur Weisheitslehrer und -bote ist,
sondern als die Weisheit selbst erscheint, versucht Chr. durch eine
Auslegung von fiinf synoptischen Logien zu erbringen: dem Rechtferti-
gungswort (Mt 11,1619 par Lk 7,31-35), dem Jubelruf (Mt 11,25-27
par Lk 10,21f), dem Heilandsruf (Mt 11,28-30), dem Weisheitswort
(Mt 23,34—36 par Lk 11,49-51) und dem Jerusalemwort (Mt 23,37—39 par
Lk 13,34f).

Ob letzteres schon in Q stand, bleibt nach Chr. offen, ,da der
Kontext bei Mt und Lk verschieden ist (136). Geniigt diese Angabe
als Kriterium? Dem methodischen Verfahren hier entspricht der
Ansatz an den anderen Stellen: vier Schichten ,miissen® nach
Chr. ,grundsitzlich“ unterschieden werden: ,vor Q, bei Q, bei Mt,
bei Lk“ (63.120; vgl. 81, wo Verf. von ,vier verschiedenen Ausle-
gungsmoglichkeiten“«?> spricht). Ahnlich postuliert der Verf. eine
vormt Schicht beim Heilandsruf (Mt 11,28—30), die er ausfiihrlich
behandelt (100—117), wiihrend das Logion im MtEv auf einer Seite
abgehandelt wird. Dem entspricht der Proporz an den anderen
Stellen.

Fragt man nach den literarischen Kriterien fiir die methodisch
berechtigte traditionsgeschichtliche Scheidung vor allem von Stoff
in Q und vor Q, so bleibt der Verf. die notwendige Begriindung
schuldig. Sein bei der Exegese angewandtes Selektionsprinzip lau-
tet: ,Interpretation des Wortes als isoliertes Einzellogion® (100;
vgl. 137); mit Hilfe dieses Kriteriums (vgl. 63: ,unabhdngig von
seinem Zusammenhang bei Q) unterscheidet Chr. auch zwischen
den Logien in der Spruchquelle, deren Akoluthie in der noch
jungen Q-Forschung keineswegs unumstritten ist, und einer
Schicht vor Q. Postulatorische traditionsgeschichtliche Dekrete ohne
die angewandte Methode reflektierende Hinweise dienen der Sache
wenig, zumal in den Ausfithrungen iiber die Logien vor Q nicht
redaktionsgeschichtlich argumentiert, sondern thematisch-motivge-
schichtlich interpretiert wird.

Dieses methodisch undifferenzierte ProblembewubBtsein wirkt
sich auch in thematischer Hinsicht aus. Liest man z. B. die mit
.Ergebnis® titulierten Zusammenfassungen (80.99.119.135.152), so
gewinnt man den falschen Eindrudk einer von jedwedem tradi-
tionsgeschichtlichen Ansatz absehenden Exegese mit dem Ergebnis,
daB Jesus an allen Stellen und in allen synoptischen Schichten
nicht nur als Tridger der Weisheit, sondern als Weisheit selbst
auftritt. Diese Grundthese hat aber Chr. m. E. nicht verifizieren
kénnen, zumal — gerade im biblischen Horizont — eine funk-
tionale Aussage keineswegs eine ontologische impliziert.

So ist es nicht einsichtig, etwa Mt 23,34—36 par zunichst von
einem jiidischen Sophia-Wort im Munde Jesu zu sprechen und
(mit Recht) festzustellen, daB eine explizite Sophia-Christologie
nicht vorliegt (129), um sofort anschlieBend (130) eine Identitét
Jesus—Sophia zu postulieren, die eine Prdexistenz Jesu einschlieBt.
(Seite 130 ist ein Beispiel dafiir, wie Chr. mit Urteilen von Fach-
exegeten argumentiert, nicht aber mit exegetischen Fachurteilen.)
Mag fiir die jiidische Weisheitsliteratur die Identitdt von der
Weisheit als Offenbarer und Inhalt der Offenbarung ein Grund-
dogma sein (90), so bleibt die Frage, inwieweit dieses literarische
Bild auf Jesus iibertragbar ist und er zum Inhalt der Offenbarung
gemacht werden darf. Dies erscheint gerade fiir eine der ,iltesten
Christologien® (154) problematisch zu sein. Traditionelle Vor-
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stellungen verdndern sich ipso facto durch eine Transformation in
einen neuen Kontext.

So sehr sich die Vorstellung von Jesus als Weisheit Mt 23,34—36.
2739 par (in Verbindung mit dem Bild vom gewaltsamen Geschick
der Propheten) nahelegt, so sind nach Mt 11,1619 par Johannes
und Jesus Boten der Weisheit. Unzweifelhaft ist auch Mt 11,28-30
(mt ,Sondergut®) ein Sophia-Wort; doch ist es eine petitio princi-
pii, wenn man die Formulierung dieses Logions durch den Redak-
tor nicht einmal in Erwigung zieht (100) und seine Verbindung zur
Konzeption der mt Christologie nicht bedenkt. Die differenzierten
— urspriinglich vierbdndigen — Einzeluntersuchungen Chr. deuten
auf eine komplizierte und keineswegs einheitliche Traditionsge-
schichte, wie sie im Summarium (154) hypothetisch wiedergege-
ben wird. Sicherlich gehort die Sophia-Christologie zu den ilte-
sten Christologien; allerdings bleibt auch nach den Untersuchun-
gen Chr. fraglich, ob und wo eine Identitdt Jesus — atl-jiidisch
verstandene Sophia ausgesprochen ist und ob ihr Ursprung schon
vor Q angesetzt werden kann. Diesen Fragen weiter nachzugehen,
dazu muntert das Buch von Chr. als Fundgrube der wichtigsten
Sophia-Stellen und exegetischer Stellungnahmen dazu die Fach-
welt auf. :

Minster Hubert Frankemdlle
Wrege, Hans-Theo: Die Uberlieferungsgeschichte der Bergpredigt. —

Tiibingen: J. C. B. Mohr (Paul Siebeck) 1968. VIII, 207 S. (Wissen-

schaftliche Untersuchungen zum Neuen Testament 9) Lw. DM 41—,

br. DM 36.—

Die auf eine ,Anregung” von J. Jeremias (V) zuriickgehende Un-
tersuchung zur Frage der synoptischen Spruchiiberlieferung lag
1963/64 der Gottinger Theologischen Fakultdt als Dissertation vor
und wurde fiir den Druck neu bearbeitet.

Ihr Ziel ist, die Hypothese einer schriftlichen Logienquelle (Q)
an Hand der Uberlieferungsstoffe der Bergpredigt zu widerlegen
und zweitens die ,Konstanz der konkurrierenden Traditionen®
unter Vermeidung der Annahme einer literarischen Abh#ngigkeit
von Q zu erkldren (vgl. 3).

Der ersten Frage ist der groBte Teil des Buches (5-155) gewidmet.
In drei Unterabschnitten: ,Die Seligpreisungen®, ,Die Antithesen, ,Der
SchluB der Bergpredigt (warum eigentlich diese drei?) untersucht W.
in sorgfiltiger Verarbeitung der Spezialliteratur Uberlieferungseinheit
fiir Uberlieferungseinheit des Spruchguts der Bergpredigt unter Beriick-
sichtigung der auBersynoptischen Uberlieferung der Spriiche (Apostoli-
sche Viter, Justin, Thomasevangelium u. a.). Gemessen an seinem
Ansatz, nicht von Q als gesicherter Voraussetzung auszugehen, viel-
mehr ,die verschiedenen Gruppierungen in der Wortiiberlieferung je fiir
sich zu untersuchen® (3], bleiben diese Analysen jedoch immer noch
zu sehr — nun negativ im Nachweis des Gegenteils — am synoptischen
Vergleich fixiert. Eine eigenstdndigere Analyse der Einzeltraditionen
unter literarkritischem und formkritischem Gesichtspunkt vor der tradi-
tionsgeschichtlichen Diskussion hitte méglicherweise dem anvisierten
Ziel noch besser gedient (vgl. dazu jetzt W. Richter, Exegese als Lite-
raturwissenschaft, Gottingen 1971).

In der Regel geht W. folgendermaBen vor: Im Vergleich der
matthdischen und lukanischen (u. U. auch der markinischen oder auber-
synoptischen) Uberlieferungsvarianten wird besonders die Unterschied-
lichkeit der Fassungen erarbeitet. Diese Divergenzen lassen sich nach
W. nur selten auf die Redaktion der Evangelisten zuriickfithren, viel-
mehr gehdren sie, wie er jeweils nachzuweisen sucht, eher der vor-
matthidischen bzw. vorlukanischen miindlichen Uberlieferung an. So
beweisen sie, daB den beiden Evangelisten nicht eine schriftliche
Quelle, sondern verschiedene Ausformungen miindlicher Tradition vor-
gelegen haben. Dies ist besonders naheliegend, wenn sich auf der (unter
der Voraussetzung von Q zu postulierenden) Redaktionsebene uniiber-
briickbare Spannungen ergeben. So lassen sich nach W. z. B. der ,Erfiil-
lungsgedanke®, den Matthdus in 5,17—20 sowie in den Reflexionszitaten
vertrete (vgl. 2£.35—38.45—57), nicht mit der Aufhebung des AT bzw. der
Thora in den sekunddren Antithesen vereinbaren (69f.82.93f), wie es die
Q-Hypothese erforderlich mache, da nach ihr ja Matthdus auch diese
Antithesen gebildet haben muB. Die redaktionsgeschichtliche Fragestel-
lung erweise hier also, dall die sekundéren Antithesen einem vor-
matthéischen Uberlieferungsstadium angehdren (3). Ahnlich argumentiert
W. fiir Lukas unter Bezugnahme auf die Spannung von Israelpolemik
in Lk 13,23-35 und den lukanischen Missionsreden, in denen den Juden
immer wieder Unwissenheit bei der Ablehnung des vordsterlichen
Jesus zugestanden wird (3 sowie 168.176f).

In einem vierten Unterabschnitt, den W. als ,Anhang” bezeichnet: ,Die
Uberlieferungsgeschichte des Geistwortes Mt 12.32/Lk 12,10 im Zusam-
menhang ihrer urchristlichen Voraussetzungen® (156—180) sucht er nun
positiv eine Erkldrung fiir die Konstanz der vorsynoptischen Uber-
lieferung zu bringen. Er beginnt mit einer traditionsgeschichtlichen

Analyse des Logions und untersucht dann dessen Bedeutung fiir die
urchristliche Traditionsgeschichte iiberhaupt. Das Geistlogion in dem die
Entscheidung gegeniiber dem vordsterlichen Jesus (sowohl die Ableh-
nung durch die Gegner als auch das Versagen der Jiinger) relativiert
wird, macht verstindlich, wie es zur Neuaufnahme der Worte Jesu
kommt. Es bringt also ,die Grundlage auch der synoptischen Logien-
tiberlieferung zur Sprache®, beeinfluBt aber auch — mit verschiedenen
Modifikationen — das Unwissenheitsmotiv in den Missionsreden der
Apostelgeschichte, die Deutung des historischen Jesus in 2 Kor 5,16,
Joh 6,63, im 1. Johannesbrief, wo nun die Identitit des Erhohten mit
Jesus herausgestellt wird, oder in 1 Kor 12,3, wo in der Verfluchung Jesu
die ,dubersten Konsequenzen des Wortes... zu Gesicht* kommen
(169-171).

Die Vergebung der vordsterlichen Ablehnung Jesu setzt, wie Wrege
ohne nidheren Nachweis behauptet, die urchristliche Uberzeugung vor-
aus, daB ,der Weg Jesu auch im Leiden . . . die Schriften erfiillt* (167).
Sowohl im Geistlogion als auch im Erfiillungsgedanken werden ,Vor-
strukturen* (nach Dodds ,The Substructure of New Testament Theology*“)
sichtbar. Die Evangelisten stehen ,als ganz verschieden geprigte End-
und Gesamtredaktoren ihrer Werke deutlich unter dem EinfluB (sol-
cher) vorgegebener urchristlicher Denkschemata®, die sie in ihre Evan-
gelienkonzeption aufnehmen und modifizieren (172ff). Ahnliche Vorstruk-
turen zeigen nach Wrege auch die ,Wortgruppen der vorliterarischen
Gemeindeunterweisung®., ,Die Gesichtspunkte dieser Gruppierungen
lieBen sich gelegentlich an ganz verschiedenen Stellen des NT nach-
weisen, so daB sie bestimmende und stabilisierende Elemente des
miindlichen Traditionsprozesses gewesen sein miissen” (172). Sie sollen
offenbar anstelle der Logienguelle erkldren, wie es zur Traditionsbil-
dung des Spruchgutes kam.

Die kritische Auseinandersetzung kann verstdndlicherweise nur
auf die Grundthesen des Buches Bezug nehmen. Die zahlreichen
Detailbeobachtungen, die die Synoptiker-Exegese bereichern,
manchmal jedoch auch zum Widerspruch herausfordern, kénnen
hier nicht eigens diskutiert werden. Wenn Wrege gegeniiber dem
synoptischen Vergleich stdrker Traditionsgeschichte und Form-
geschichte bei der Diskussion der Abhi#ngigkeitsverhiltnisse
berticksichtigt haben mochte, meldet er ein berechtigtes Desiderat
an.

Die Diskussion der Q-Hypothese muB, das ist gegen ihn zu
sagen, auf jene Problematik eine Antwort finden, die sich aus der
auffallenden Ubereinstimmung und ebenso aus den auffallenden
Unterschieden des Matthédus-Lukas-Spruchgutes im Wortlaut der
einzelnen Logien, in kleinen und gréBeren Kompositionseinheiten
ergibt. Ubereinstimmung und Unterschiede bediirfen einer Er-
kldrung. Es bleibt die Frage, ob gerade die Ubereinstimmungen in
gréBeren Kompositionen durch die miindliche Uberlieferung aus-
reichend erkldrt werden kdnnen. Wenn W. in seiner Analyse von
den Unterschieden her auf miindliche Vorstufen schlieBt, ist dies
nicht zwingend. Denn die Annahme verschiedener Vertreter der
Q-Hypothese, daB die Quellschrift Matthdus und Lukas in zwei
verschieden entwickelten Fassungen vorlag, vermag den Befund
auch und sogar besser zu erkldren, da sie neben der Verschieden-
heit auch die bestehenden Ubereinstimmungen verstindlich ma-
chen kann. Zudem lassen sich die von Wrege festgestellten Diver-
genzen oft mit derselben oder sogar gréBerer Wahrscheinlichkeit
auf die Redaktionsarbeit der Evangelisten zuriickfiihren. Das gilt
z.B. fiir den Zusatz 1® mvedpare Mt 5,3 diff. 6,20. Die Bildung
ist sprachlich durch die qumranische Tradition erkldrt. Dies beweist
aber noch nicht, daB Matthdus diese ,besondere Form der Uber-
lieferung® aus paldstinensischen Kreisen der Christengemeinde
iibernimmt, in die ,ein den Qumran-Frommen vergleichbares
Selbstverstdndnis“ eingedrungen ist (7). Der Ausdruck verrit eine
Nihe zu Jes 66,2 und fiigt sich der Redaktionsintention des
Matthéus durchaus ein, der einerseits an der inneren Haltung (vgl.
die Bedeutung des Herzens), andererseits an vamewvds (vgl. beson-
ders Mt 11,29) interessiert ist. Ebenso ist der Zusatz tiv dxatootvny
in Mt 5.6 redaktionell erkldrbar (gegen 17—19). Die Anderung
in Mt 5,11f (gegen 21), die Unzuchtklausel in 5,32 (gegen 68)
konnen durchaus auf den Redaktor Matthdus zuriickgehen. Die
Gestaltung von Lk 6,32—35 konnte der lukanischen Auseinander-
setzung mit einer hellenistischen Gegenseitigkeits-Ethik entspre-
chen (gegen 85—91, vgl. jetzt van Unnik, NovTest 1966, 284—300).
Die ,exklusive® Interpretation von Mt 5,20 ist nicht zwingend nach-
weisbar, der Vers kann also nach wie vor der matthéischen Redak-
tion entstammen (gegen 43f). W.s hdufige Zuriidkhaltung in der
Annahme redaktioneller Eingriffe ist nicht gerechtfertigt ange-
sichts der Souverdnitidt, mit der derselbe Evangelist das Markus-
Evangelium redigierte. Diesen Aspekt beriidksichtigt W. kaum.
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Methodisch gewichtiger ist der Hinweis auf die Spannung
zwischen der Erfiilllungstheologie und den Antithesen. Vorausge-
setzt, sie trifft zu, miiBte allerdings auch W. erkldren, wieso
Matthéius ohne direkte Korrektur die Antithesen aufnimmt, die
letzte sogar redaktionell durch megiocév an 5,20 bindet und damit
seiner Erfiillungstheologie einordnet. Die Erklirung W.s, Matthdus
habe ,dabei den iiberlieferten Bestand der Antithesen nicht ange-
tastet, diesen aber durch 5,17.18f. 20 unter Inkaufnahme aller
Spannungen seiner Erfiillungschristologie untergeordnet®, ver-
schleiert eher diese Problematik (vgl. 57). Beide Aspekte lassen
sich aber sogar aus der matthdischen Redaktionskonzeption ver-
stindlich machen. Die Antithese 5,32 entspricht Mt 19,1-9, wo
Matthius gegen Mk 10,10 eine antithetische Formulierung ein-
fiihrt (vgl. 19,9) und diese Position durch den Rekurs auf die
urspriinglichere Schépfungsordnung rechtfertigt (gegen 66-70 sowie
52f). Die zwei letzten Antithesen haben den Malstab fiir ihre
Gesetzeskritik im Liebesgebot (vgl. dazu die matthdische Redak-
tion in Mt 7,12b; 19,19b; 22,37—40; 23,23 sowie die redaktionelle
Einfiigung von Os 6,6 in die Markusvorlage in Mt 12,7 und 9,18).
Die Erfiillung des Gesetzes schlieBt fiir Matthdus offenbar nicht
aus, daB Gesetz und Gesetzesiiberlieferung im Einzelfall annulliert
werden, wenn sie dem Schépfungswillen Gottes oder dem Liebes-
gebot widersprechen. Die von W. konstatierte Spannung ist in
der matthéischen Erfiillungstheologie aufgehoben.

Die Verschiedenheiten zwischen den beiden Evangelisten las-
sen sich also durch die weiterentwickelte Form der Logienquelle
oder durch die Redaktion erkldren; ein EinfluB miindlicher Uber-
lieferungsformen kann zwar in Einzelfidllen nicht grundsétzlich
ausgeschlossen werden, er reicht aber nicht aus, die Q-Hypothese
zu widerlegen. LiBt sich schlieBlich die Annahme einer schrift-
lichen Vorlage fiir das Matthidus-Lukas-Spruchgut durch die An-
nahme von ,Vorstrukturen* ablésen? Die von W. aufgewiesenen
+Vorstrukturen* betreffen auf der Ebene der Evangelienredaktion
die theologische Konzeption der Evangelisten, auf der Ebene der
Logiengruppen (vgl. 172 Anm. 1) z. B. die Verbindung von Gebet,
Vergebung und ErhérungsgewiBheit in Mt 6,5{f/Lk 11,2ff (99f), ein
(eschatologisches) SelbstbewuBtsein, dem das AT als ,vorldufig”
erscheint, in den Antithesen (93f), die eschatologische Bedeutung
des Redens bzw. Bekennens, die Mt 12,32—37 und Lk 12,212 ver-
bindet (164). Die Belege zeigen, wie im Rahmen der vorausgesetz-
ten ,Vorstrukturen“ jeweils sehr verschiedenartige Kompositionen
entstehen. Ihre Annahme vermag die Entstehung kleinerer Ein-
heiten oder die Konstanz (und Modifikation) bestimmter Theolo-
gumena verstdndlich zu machen, erkldrt aber gerade nicht wie es —
trotz der Verschiedenheit — zu den Ubereinstimmungen zwischen
Matthéus und Lukas in den groBen Spruchkompositionen — also
zur ,Konstanz der konkurrierenden Traditionen“ (3) — kommt.

Bamberg Paul Hoffmann

Nestle, Dieter: ELEUTHERIA. Studien zum Wesen der Freiheit bei
den Griechen und im Neuen Testament. Teil 1: Die Griechen. —
Tiibingen: J. C. B. Mohr (Paul Siebedk) 1967. XII, 164 S. (Herme-
neutische Untersuchungen zur Theologie 6) Lw. DM 19.50

Die vorliegende Untersuchung bildet den ersten Teil der theolo-
gischen Dissertation des Autors (Marburg 1965); der dem NT gel-
tende Abschnitt wurde einem zweiten Teil vorbehalten, dessen
Verdffentlichung noch aussteht. In der methodischen Einleitung
[1—4) grenzt N. sein Vorgehen gegeniiber Schliers Artikel im ThW
und gegeniiber Mullers ,Freedom in the Ancient World“ ab.
Seine Arbeit ist der ,Begriffsgeschichte insofern verbunden, als
sie nur ein Wort mit seinen Derivaten ins Auge faBt“. Sie geht
iiber eine solche hinaus, insofern sie jeweils von der Analyse
zentraler Texte her nach der Geschichte der Freiheit selbst fragt:
»Welche Entscheidung in Sachen Freiheit wird in diesem oder
jenem Sprachgebrauch von eleutheros etc. erkennbar?“ (1f) Dabei
geht es N. nicht um die ,liickenlose Genealogie eines neutesta-
mentlichen Begriffes”; die ,Weise des Ableitens® soll vielmehr
ergidnzt werden durch die ,Weise des Vergleichens" (3). N.
mochte die antiken Texte ,in ein freies Gesprdch mit denen des
Neuen Testaments“ bringen (89).

Im ersten Kapitel: ,Der alte Sinn des Adjektivs eleutheros"
(6—15) sucht N. durch einen ,nachtrégliche(n) Seitenblick auf die
etymologische Forschung” (§ 1) und eine Analyse des Sprach-
gebrauchs der Ilias an Hand von 6,448ff. 526f; 16,830ff; 20,193f (§ 2)

zu zeigen, daB ,frei* urspriinglich nicht als Kontrastbegriff zu
yunfrei* zu begreifen ist (,Das spiter im Griechischen so unge-
mein verbreitete Gegensatzpaar eleutheros-doulos ist fiir das Indo-
germanische noch nicht nachzuweisen” 8), sondern einem ,hei-
misch®, ,stammeszugehorig® entspreche. ,Das Wort wird laut in
eins mit der Erfahrung der heimatlichen Polis als eines Ganzen und
zugleich Begrenzten und als solches vom Untergang bedrohten
Ortes der Bergung. Insofern ist das Wort im Griechischen von
Anfang an ,politisch® freilich in einem weiteren Sinn als dem eines
,politischen Begriffes' (Schlier)” (14, vgl. 8.135).

Solon (2. Kapitel § 4 mit der Analyse von Jambus Fr. 24] stellt
gegeniiber der einseitigen Beanspruchung des Adjektivs durch die
Adligen (vgl. § 3 ,Eleutheros als Adelswort*) mit Nachdruck den
Bezug zur Polis heraus: Athen, die Polis, ist frei, insofern sie
Heimat fiir alle Glieder der Polis (Adel und Demos) ist. ,IThre
Knechtschaft' #duBert sich darin, daB sie diese bergende Kraft
verliert, so daB diejenigen, die eigentlich zu ihr gehoren, heimat-
los werden oder sich in ihr nicht mehr zu Hause fithlen konnen”
(29).

Die néchste Etappe der Entwicklung des Freiheitsverstéindnis-
ses ist durch die Perserkriege gegeben (3. Kapitel ,Der Kampf um
eleutheria als Poliswort* 31—46). Im Zusammenhang mit den
Perserkriegen kam es offenbar zu einer Ausweitung des Frei-
heitsbegriffs: Das Substantiv eleutheria, der Name Zeus eleutherios
gelangen zu weiter Verbreitung. ,In diesem neuen Wort
(eleutheria) erschloB sich der allen Hellenen gemeinsame, die ein-
zelne Polis transzendierende Grund. Der heimatliche Raum hatte
sich unwiderruflich, den Horizont der Polis sprengend, auf ganz
Hellas erweitert. Mit eleutheria war nun das namhaft gemacht, was
jede Polis zur Polis machte® (32). Aischylos sucht der hier ent-
stehenden Gefahr zu begegnen, daB sich die Freiheit von ihrem
religivsen Grund in der Polisgemeinde lése. ,Fiir eine selbsténdige
,Freiheit!, fiir einen Freiheitsbegriff, ist (bei ihm) kein Platz® (42).
Zu bewahren ist Frei-Sein nur in der ,aktiven Bewidhrung des
Glaubens an den géttlichen Grund der Polis* (45).

Die Folgen der Loslésung des Freiheitsbegriffs von der Polis
behandelt N. im 4. Kapitel ,Der Kampf um die Bewahrung der
eleutheria® (47—75), das Herodot und Euripides gewidmet ist. ,In
Herodots Geschichtswerk begegnet — fiir uns zum ersten Mal —
das Wort eleutheria als an hervorragender Stelle stehender Begriff”
(47). Die eleutheria ist fiir Herodot selbst die Madht, fiir die es sich
zu sterben lohnt, weil sie das Leben selber ist. Sie erweist sich als
die stdrkste Kraft in den Auseinandersetzungen um die Tyrannis
in den griechischen Stéddten ebenso wie im Kampf mit Persien.
Wird das Wort in diesem umfassenden Sinn verstanden, bedarf
es einer niheren Bestimmung. Bei Herodot tritt ,zum ersten Mal”
eine ,vollige Ungebundenheit als Konkurrent der wahren Freiheit
auf* (53). Diese wird jener gegeniiber als ,Herrschaftsbereich
des Nomos" bestimmt (52f). Nomos ist hier der ,Inbegriff all des-
sen, was in Kult, Brauch, Sitte, Recht den Lebensraum des Men-
schen ausmacht. Hinter dem Nomos steht die naturgemdBe Ge-
meinschaft“ (54). Herodot trifft also eine dhnliche Entscheidung wie
Aischylos, er kann es aber nicht mehr tun ,im sprachlichen Bereich
einer einzelnen Polis®; darum findet das Gottliche ,nunmehr sei-
nen Ausdruck im ,Begrifft (Nomos)* (55). Euripides (§ 8 ,Der
freie Einzelne und die freie Polis bei Euripides: £heviepwg daveiv)
kann angesichts der sophistischen Kritik an Mythos und Nomos
die Freiheit nicht mehr auf den Nomos beziehen. Die Frage wird
in den Herakliden im Opfertod fiir die Polis akut. ,Nicht schon
die (empirische) Polis, nicht schon ein (in die . . . Aporie fiihren-
der) Nomos, nur das Dikaion selbst hat das Recht, das Opier des
Lebens zu fordern.” ,Der Hinweis auf das Dikaion macht jede
positivistische Auffassung des Nomos unmoglich. Seine Geltung ist
unbedingt. Am reinsten zeigt es sich dort, wo es als die das
Ohnmichtige schiitzende Macht erscheint” (64). ,Den seiner ,physi-
schen' Freiheit bewuBt gewordenen Menschen verweist Euripides
an die Polis. Die neue Freiheit des Einzelnen erfiillt sich in der
freiwilligen Hingabe fiir das Dikaion in der Polis“ (75).

Im 5. Kapitel beschreibt N. ,Die Niederlage der #hevdeowtdry
natoic (Athen) und die Reaktion“ darauf bei Thukydides und
Platon (76—101). Thukydides entfaltet in der Reflexion der Erfah-
rung des peloponnesischen Krieges das sophistische Verstédndnis
der Freiheit. Freiheit erscheint als ,die im Grunde unbegrenzte
Moglichkeit des Menschen“. ,Als solche enthilt sie, recht ver-
standen, die strengste Forderung, das Hochste und Beste zu lei-
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sten (137). Von daher deutet er das Schicksal Athens, der ,aller-
freiesten Stadt“. Das ,FreiheitsbewuBtsein“ ist hier nicht mehr auf
den Herrschaftsbereich der Polis, des Nomos oder des Dikaions
bezogen, es bedarf fiir den thukydideischen Perikles auch ,keiner
moralischen Grenzpfihle, die dngstlich einen Bereich der Freiheit
abzustecken suchen. Denn die hier erdffnete Freiheit wird ja
bewuBt ergriffen als freie Méoglichkeit, das Hochsterreichbare zu
erlangen® (85f). Zugleich wird hier jedoch deutlich, daB Freiheit
und Macht zusammengehoren, Perikles kann Athen als Tyrannis
bezeichnen. Die mit einem solchen Freiheitsverstdndnis verbun-
dene Maglichkeit der Katastrophe ist bei Thukydides gesehen
(80—84). Demgegeniiber geht es Platon in ,Reaktion auf diese Re-
volution® um die friedliche Dauer der Polis-Gemeinde, wie N. in
einer Analyse des 8. Briefes darlegt. ,Zur Freiheit gehort deshalb
die Philia, das ,freundschaftliche’ Verhiltnis der die Polis bilden-
den Gruppen, das den sich fortgesetzt wiederholenden revolu-
tiondren Umschlag der Demokratie in die Tyrannis und dieser wie-
der in die Demokratie unnétig und unméglich macht® (187).

Im 6. Kapitel ,Die Gemeinschaft der Freien® (102-119)
beschreibt N. den Ubergang vom ,politischen“ zum ,kosmopoliti-
schen” Verstindnis der Freiheit, in seiner Grundlegung bei Aristo-
teles und einer ersten Ausfiihrung bei Epikur. Fiir Aristoteles
nennt er als die zwei charakteristischen Stichworte 0 gioel
ghevdeoov und die odtdonere (§ 11). Bei Aristoteles zeigt sich
die Distanz zur Polis in der Erérterung der Frage, ob die apoliti-
sche der politischen Existenz vorzuziehen seien, oder in der ver-
gleichenden Darstellung der Verfassungen. Diese Distanz lenkt
den Blick des Philosophen von Anfang an auf ,jede Polis” (vgl
103). So fragt er nach dem Wesen der besten Polis und findet sie in
der Méoglichkeit ungehinderter Vollendung der eigenen Arete. Ein
Mensch ist frei, wenn er ,um seiner selbst willen und nicht um
eines anderen willen ist® (108). Die beste Polis hat also ,fiir die
Autarkie des Politen" zu sorgen und ,mub daher selbst als Ganzes
autark sein“ (108). Der eleutheros ist nicht mehr primdr durch
seine Zugehorigkeit zur Polis bestimmt (denn in der Polis sind
notwendig eine groBe Zahl von Menschen von der Eudaimonie
ausgeschlossen, vgl. 108), sondern durch den Besitz des ,physisch
Freiheitlichen®, durch die prohairesis. Sie ist die Bedingung fiir den
bios politikos oder — noch erstrebenswerter — fiir den bios theoreti-
kos (vgl. 109). Insofern der Bewpdv die Polis als Lebensraum und
die Polis ihn als Bedingung ihrer Autarkie und Eudaimonie
braucht, sind beide noch miteinander verbunden. In einer poli-
tischen Entscheidung spricht sich also am Ende Aristoteles dafiir
aus, den Menschen von vornherein und ausschlieBlich in dem ihn
zukommenden Zusammenhang der Gemeinschaft zu bedenken und
zu belassen (110). Doch hat sich aufgrund seiner Begriindung der
Freiheit ,der Kampf um das Wort eleutheros endgiiltig aus dem
Bereich der Polis in den Bereich der Kosmopolis verlagert” (137).
Epikur, dessen Lehre N. im folgenden § 12 darstellt, wird von
seinen Anhingern als #hevleporic gefeiert. Der Ausdruck
eleutheros bios hat bei ihm vorwiegend polemischen Sinn. Er kann
dies ,unter dem Titel eleutheros tun, weil er verheiBt, daB der
Mensch zu sich selbst kommen soll, ,befreit’ von den Michten,
die ihn sich selbst entfremden®. Das Wort wird jedoch bei ithm
nicht zu einem zentralen Begriff, weil die Sache mit dem Wort
nicht beschworen werden kann. Die epikureische Gemeinschaft
versucht vielmehr durch ,Freundschaft, Menschlichkeit, Ehrfurcht,
Dankbarkeit, Treue, Fiirsorge, gesellschaftliche Unbefangenheit,
unbedingte Aufrichtigkeit, durch Frommigkeit und Freude am Ge-
sprich . . . dem Wesen der Freiheit als Geborgenheit gerecht
zu werden® (117f).

Das 7. und letzte Kapitel: ,Der Kampf um den religiosen
Sinn von Eleutheria® behandelt im § 13 Epiktet und sein Verhalt-
nis zur kynisch-stoischen Tradition an Hand der Diatribe neoi
glevdeplog (Diss. IV 1). Epiktet findet in der kynisch-stoischen
Tradition eleutheria im sdkularisierten Verstdndnis der volligen
Unabhéngigkeit des Menschen vor. ,In seiner Auslegung geht es
Epiktet darum, jene Tradition in ihren religidsen Zusammenhang
zuriickzuholen. Der eleutheros ist der, der ganz seinen von Gott
gegebenen Platz ausfiillt. Dieser Platz ist gem&B der speziellen
Begabung des Menschen mit dem Logos, dem Sinn, mit dem vor
allen anderen der Sinn des Kosmos als festliche Bewegung — Gott
und den Menschen zur Freude — wahrgenommen wird, der Platz
dessen, der Gott zu loben hat* (134). Epiktet geht es nicht um
eine Loslésung vom Kosmos (so Schlier u. a.), sondern um den

gotthestimmten Platz des Menschen, damit er ,dem Kosmos als
schonem Kosmos entspreche® (ebd. 135 Anm. 6). Die ,stoische
Grundentscheidung fiir den Kosmos als Heimat des Menschen®
wird von Epiktet mit Hilfe der religiosen Interpretation erneut
behauptet (vgl. 138). § 14 bringt ,Zusammenfassung und SchluB*.
Es folgen ein Literaturverzeichnis und Stellenregister.

N. bietet in seiner Arbeit einen aufschluBreichen Uberblick
iiber die Entwicklung des griechischen Freiheitsversténdnisses.
Wohltuend ist, daB er in seiner Darstellung streng von den
Texten und ihrer Analyse ausgeht und zugleich den Bezug zur
gesdchichtlichen Situation herzustellen sucht. Es gelingt ihm dabei,
eine klare Entwicklungslinie aufzuzeigen, wobei allerdings der
Ausgangspunkt seiner Bedeutungsgeschichte, die ethymologische
Ableitung des Wortes und sein Verstiindnis bei Homer, nicht unbe-
stritten ist. Dieser 1. Teil ist im Hinblick auf den 2. Teil geschrie-
ben, er soll zum ,freien Gesprich® mit dem NT fiihren. Hier erge-
ben sich einige Fragen: Kann es geniigen (abgesehen von den
§ 12.13) primdér sich der klassischen Zeit des griechischen Freiheits-
verstindnisses zuzuwenden und die hellenistische Zeit nur ansatz-
weise zu behandeln? Fiir das frithe Christentum wiirde m. E. der
Vergleich effizienter, wenn die Arbeit stirker auf die Vorstellun-
gen des zeitgenodssischen Hellenismus mit seinen vielfdltigen
philosophischen, religiésen und gesellschaftlichen Ausformungen
eingehen wiirde (vgl. dazu N. selbst S. 2). So bietet die Arbeit doch
nur einen Ausschnitt aus der Geschichte des griechischen Freiheits-
verstdndnisses; der 2. Teil wird zu zeigen haben, wieweit er fiir
das Gespréch mit dem Neuen Testament ausreicht.

Bamberg Paul Hoffmann

Bauer, Karl-Adolf: Leiblichkeit — das Ende aller Werke Gottes. Die
Bedeutung der Leiblichkeit des Menschen bei Paulus. — Giitersloh:
Gerd Mohn (1971). 206 S. (Studien zum Neuen Testament Bd 4)
Lw. DM 44—

Wir erhalten hier eine neue Behandlung eines Problems, das
in den letzten Jahren von zahlreichen protest. Forschern diskutiert
worden ist. Die Diskussion des Terminus ,Leib“ bei Paulus ist
immer noch nicht an einem Endpunkt angelangt. Das vorliegende
Buch, eine Bonner Dissertation, unternimmt einen neuen Versuch,
zur Aufhellung dieses Terminus beizutragen. Das Buch besteht
aus 2 Teilen, von denen der erste ausschlieBlich iiber die Be-
handlung des Leibproblems bei Paulus in der neueren Forschung
seit A. Schlatter referiert. DaB er selbst einen neuen Anlauf zur
Erhellung dieses Problems unternimmt, beweist schon, daB dar-
iiber das letzte Wort noch nicht gesprochen ist. Das Wort odpa
ist bei Paulus deswegen ein schwieriger Terminus, weil Paulus
keine feste Terminologie besitzt. Deutlich ist aber, daB das eine
Wort sowohl den Korper des Menschen als auch den ganzen
Menschen bezeichnen kann, diesen aber in einer gewissen Hin-
sicht. Der Verfasser bespricht nun sédmtliche Soma-Stellen von
neuem in bestindiger Auseinandersetzung mit der neuesten For-
schung. #&v natolvdf (2Kor 5,1) deutet er wieder mit Bultmann
und anderen dahin, daB wir beim Abbruch des irdischen ,Hauses"
ein himmlisches Haus haben, so daB die alsbaldige Uberkleidung
mit dem himmlischen Leib erfolgt. Es ist aber gerade die Frage,
ob Paulus dies wirklich sagen will. Ich glaube ferner dem Ver-
fasser darin widersprechen zu miissen, daB Paulus, wenn er Rom
6,12 von seinem sterblichen Leib spricht, dabei den der Siinde ge-
storbenen Leib des Getauften meint. Diese Deutung scheint gut
in den Zusammenhang zu passen, hat aber doch wohl den Ein-
wand gegen sich, daB dann vexp® statt dvnr®d stehen miiBte, wie
das im vorausgehenden V. 11 der Fall ist. Das in Rém 8,10 durch
die Gegeniiberstellung von o@pe und mvedpo geschaffene Problem
will der Verfasser mit vielen anderen Auslegern in der Weise aus
der Welt schaffen, daB Paulus unter mvelpa nicht den natiirlichen
Geist des Menschen, sondern das gottliche mvetpo meint, wofiir
auch die Fortsetzung in V.11 zu sprechen scheint. Fiir die Deutung
von odue ergibt sich dann, daB dieses hier den Menschen bezeich-
net, der in der odoE existiert, und V. 11 wiirde den Gedanken
von V. 10 weiterfilhren und begriinden. Das {wonowiv wiirde die
eschatologische Totenerweckung bezeichnen, was Lietzmann u.a.
bestreiten. Aber wahrscheinlich behélt doch B. hier recht. In V. 11
ist odpa wieder nicht der ganze Mensch, sondern bloB sein sterb-
licher Leib. V. 13 aber ist pariinetisch zu verstehen. Dabei wechselt
Paulus zwischen odue und cdek und gebraucht cdpoe im Sinne von
oGgE. B. bestreitet das (169), bemerkt aber dann doch, daB die Ta-
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ten des Leibes gemeint sind, der immer noch den Anfechtungen
der oGeE unterliegt. Paulus hat sich hier wieder einmal schwer
werstindlich ausgedriickt. Ich méchte aber beifiigen, daB das
ni#mliche von den Darlegungen des Verfassers gilt. Man wird ihm
nicht abstreiten, daB in seinem Buch ein groBes Aufgebot von
Scharfsinn steckt. Aber es scheint mir, daB die paulinische Anthro-
pologie in der heutigen Forschung noch lange ein umstrittenes
Gebiet bleiben wird. Ich habe mir schon oft die Frage vorgelegt,
was die einfachen Christen etwa der rémischen Gemeinde sich zu
diesem Brief gedacht haben werden.

Miinchen Josef Schmid

Schweizer, Eduard: Gott versthnt. 6 Reden in Nairobi. — Stuttgart-

Berlin: Kreuz-Verlag 1971. 79 S. kart. DM 5.80

Keine spezifisch fachwissenschaftlichen Referate werden in die-
sem kleinen Bindchen vom Ordinarius fiir NT an der Universitit
Ziirich vorgelegt, wohl aber im besten Sinn exegetisch wohlfun-
dierte Bibelarbeiten als methodische Anleitung fiir ein zeitge-
miBes Reden von Gott. Entsprechend dem Thema der Welt-
konferenz des Bundes Reformierter Kirchen von 1970 ,Gott ver-
sohnt und macht frei — die Starken und die Schwachen, die Rei-
chen und die Armen, die Alten und die Jungen® zeigt der Verf. in
der Kombination von atl und ntl Perikopen, wie ein jeweils
zeitbedingtes Sprechen von Gott den Menschen ganz einfordert —
damals und heute. Hier werden nicht im iiblichen Sinn vergan-
gene Texte modisch aktualisiert, eher schon auf ijhren theologi-
schen Skopus komprimiert und mit heutigen Weltproblemen kon-
frontiert. Dies geschieht in eindringlicher Sprache und mit gewand-
ter Feder, die manchmal vielleicht etwas zu salopp formuliert (vgl.
12.17£.24 u. a.). Allerdings entgeht der Verf. methodisch nicht im-
mer einer bereits iiberwunden geglaubten AnmaBung der Theolo-
gie, die Kirche und Welt ,mit Gottes Augen“ (49) betrachtet und
.50 wie Gott sie sieht* (51 u. 6.) deutet. Atl und ntl Gottesglaube
ist sich stets der anthropologischen Perspektive seiner gldubigen
Reflexion bewuBt; dem hat der Ausleger zu entsprechen. Dieser
kritische Hinweis muB gemacht werden — gerade auch wegen des
sonst wohlgelungenen Versuches, zeitgeméB und ,weltlich® von
Gott und seinem Handeln zu sprechen.

Miinster Hubert Frankemdlle

Schneyer, Johannes Baptist: Repertorium der lateinischen Sermones des
Mittelalters fiir die Zeit von 1150-1350 (Autoren: I-]) — Miinster:
Aschendorff 1971. 886 S. (Beitrige zur Geschichte der Philosophie
und Theologie des Mittelalters, Bd XLIII, Heft 8) kart. DM 148.—

Uber Anlage und Aufbau des Gesamtwerkes vgl. die Bespre-
chung zu Heft 1 und 2 (Autoren: A—D/E—H): ThRev 67 (1971) 57f.

Bonn Hans Jorissen

Thomas von Sutton: Quodlibeta. (Hrsg. von Michael Schmaus
unter Mitarbeit von Maria Gonz4lez-Hab a). — Miinchen: C. H.
Bedk'sche Verlagsbuchhandlung 1969. L, 681 S., 4 Tafeln (Bayerische
Akademie der Wissenschaften. Verdffentlichungen der Kommission
fiir die Herausgabe ungedruckter Texte aus der mittelalterlichen
Geisteswelt, Bd 2) kart. DM 92.—

Hiermit liegt zum ersten Male eine kritische Gesamtedition der
vier Quaestiones quodlibetales des Oxforder Dominikanertheolo-
gen Thomas von Sutton (* nach 1250, t nach 1315) vor, eines der
Hauptverteidiger des Thomas von Aquino gegen den traditionellen
Augustinismus, besonders gegen Heinrich von Gent, sowie gegen
die Franziskanertheologen Johannes Duns Scotus und Robert
Cowton. Die Edition erfiillt ein lange gehegtes wissenschaftliches
Desiderat und wird deshalb von der mediévistischen Forschung
dankbar begriiBt werden. Eine kritische Ausgabe der Quaestiones
disputatae ist angekiindigt und wird hoffentlich bald folgen. Sut-
tons Werk bietet aufschluBreiche Einblicke in das philosophisch-
theologische Ringen des endigenden 13. und des beginnenden
14. Jahrhunderts wie auch in die Entwiddung der thomasischen
Lehre zum Thomismus.

Der Edition ist eine Einleitung, ein Handschriften-, Abkiirzungs- und
Quellenverzeichnis und ein Verzeichnis der Quaestionen vorangestellt
(VII-L). Der Anhang enthidlt ein Verzeichnis der Zitate und einen
Sach- und Personenindex (661—681), dazu 4 Handschriftentafeln und eine
Zusammenstellung von Errata.

Die Einleitung gibt einen knappen Uberblick iiber den Forschungs-
stand zu Leben und Werk Th. von Suttons, zur Datierung der Quodlibeta,
zu deren handschriftlicher Uberlieferung und Authentizitit. Zwischen-
iiberschriften hitten hier der besseren Ubersicht dienen konnen. Die
Ausfithrungen zur (umstrittenen und schwierigen) Datierung insbe-
sondere der Quodlibeta I und II erscheinen etwas verwirrend und unein-
heitlich (vgl. vor allem S. XII mit S. XVIII—XX). S. XXVI, Z. 9-11, ist
der Satz: ,Zu der handschriftlichen Uberlieferung . . . (siehe Anm. 55)"
zu streichen, da die hier erwdhnte Hs. Troyes 717 nur die Quaestiones
disputatae enthilt. — Die Edition fithrt im kritischen Apparat sémtliche
Varianten der benutzten Handschriften an. AuBerdem ist ein Sach-
apparat beigegeben. — Es wiire zu wiinschen gewesen, daB die Editoren
wie im Quaestionenverzeichnis (allerdings nur zu Quodl. I und II), so
auch in der Edition selbst den Prolog zu den Quodlibeta (Einteilung
und Untereinteilung) jeweils den Quaestionen vorangestellt und nicht
in die Quaestio I einbezogen hiitten (vgl. S. XLIIIf mit S. 3, 155, 339,
495). Ahnliches gilt fiir die Uberleitungen und Einteilungen innerhalb
der Quaestionenreihen (vgl. S. 247, 253, 270, 554, 564, 617). So wird
beispielsweise auch im Quaestionenverzeichnis S. XLV unter q. 10
nicht das Thema dieser Quaestio, sondern die Einteilung der folgenden
Quaestionengruppe angegeben. Die logische Gliederung des Ganzen
wiire auf diese Weise auch duBerlich besser hervorgetreten. Stattdessen
behelfen sich die Editoren durch Sperrdruck, der jedoch nicht konse-
quent durchgefiihrt ist. So ist z. B. der Prolog zu Quodlibet I und II
nicht gesperrt. S. 247 hitte die Sperrung bis Z. 12 reichen miissen.
S. 286, Z. 4, miiBte mit Arguitur quod non eine neue Zeile beginnen. —
Im Sachverzeichnis liest man S. 672: asinus, capra elc. (non dicuntur
proprie de deo); der Text (12f) sagt jedoch, daB solche Namen iiber-
haupt nicht (also auch nicht improprie) von Gott ausgesagt werden
konnen. S. 673 steht: creaturae corporalia; creaturae intellectualia;
deus (non sunt potentias passivas in eo).

Diese Ausstellungen mindern jedoch nicht den wissenschaftlichen
Wert der verdienstvollen Edition. Auch die drucktechnische Ausstattung
ist vorziiglich.

Bonn Hans Jorissen

Klinger, Elmar: Offenbarung im Horizont der Heilsgeschichte. — Koln —

Einsiedeln: Benziger 1969. 256 S. br. DM 16.80

Dieser Titel 146t nicht deutlich erkennen, was in dem Buch ent-
halten ist, und man versteht nicht recht, warum er gewihlt wurde.
Der Inhalt des Buches ist ndmlich konkret: er betrifft das Pro-
blem der heilsgeschichtlichen Stellung des Alten Bundes. Und die-
ses Problem wird nicht ,an sich“ abgehandelt, sondern innerhalb
der Katholischen Tiibinger Schule, zumal bei Drey und Stauden-
maier. Die Hervorhebung dieser Thematik im Haupttitel hitte
wahrscheinlich ein gréBeres theologisches Interesse hervorgeru-
fen als die im Titel bezeichnete zeitlos und formal klingende Uber-
schrift. GewiB will dieses Buch — aus einer theologischen Disser-
tation in Innsbruck hervorgegangen — nicht nur sagen, wie es
gewesen ist, sondern im Gesprdch mit der Geschichte einen Bei-
trag zur Sache selbst und zur theologischen Fragestellung der
Gegenwart leisten. Die Sachproblematik kann ihrerseits auf die
geschichtlichen Riickkoppelungen nicht verzichten, ohne sich wich-
tiger Erkenntnisse und Einsichten zu begeben; die Theologie, die
auf die Fragen der Gegenwart eine Antwort zu geben versucht und
vermeint, die Geschichte eines Problems entbehren zu konnen,
kommt in die Gefahr, wie Karl Rahner im Geleitwort zu dieser
Arbeit schreibt, als Beitrag zur Gegenwart ,nur das Echo auf
deren eigenen Lirm“ zu liefern. Damit ist die Intention dieses
Buches ,als historisch systematische Untersuchung der heilsge-
schichtlichen Stellung des Alten Bundes in der Offenbarungs-
philosophie der Katholischen Tiibinger Schule® (Untertitel) ange-
geben.

Der zuletzt genannte Hinweis 146t erkennen, daB der Verf. den Alten
Bund nicht als Schrift, sondern als geschichtliche Epoche innerhalb
eines universalen Aspekts und Horizonts behandelt: sie heiBen Ge-
schichte und Offenbarung. Damit vollzieht er den Denkansatz der Tiibin-
ger, vor allem Dreys und Staudenmaiers nach. Fiir sie ist die Theologie
dann wissenschaftlich vertretbar — damit nehmen sie die wissen-
schaftstheoretische Reflexion ihrer Zeit auf —, wenn es gelingt, das
Moment des positiv Gegebenen, wie es der geschichtlich begegnende
Alte Bund darstellt, aus dem Horizont des Zufélligen zu lésen und in
seinem Grund, in seiner Idee und damit in seiner Notwendigkeit zu
begreifen und dadurch als Wahrheit zu erkennen. Eine solche Erkennt-
nis ist der Vernunft méglich, nur von ihr ist sie zu erbringen. Dies
schlieBt ein, daB die Vernunft imstande ist, das positiv Zufillige
aus dem an sich Notwendigen und Absoluten, die Realitit von Welt
und Geschichte in ihrem absoluten Aus sich in Gott, in ihrem gott-
lichen Ursprung, als gottliche Idee zu verstehen und eben damit zu
erkennen.
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Mit dieser Problembestimmung riicken die Tiibinger — das ist GriBe
und Risiko ihres theologischen Entwurfs — in die unmittelbare Néhe
des Deutschen Idealismus. Die Differenz dazu ist allerdings unverkenn-
bar: ,Wahrend die klassischen Idealisten grundsétzlich behaupten, in
der menschlichen Vernunft als solcher komme die Wirklichkeit zu ihrem
absoluten Selbst, der Weg zu Gott sei das notwendige Produkt eines
reinen Naturprozesses, fithren die Tilbinger gerade an dieser Stelle den
Begriff der Offenbarung ein: Der persénliche Gott vermittelt in freier
Tat den Menschen seinen absoluten Anfang, nicht die Selbstreflexion
der Vernunft® (51). Das heiBt: die theologische Differenz liegt in der
Bestimmung der Vernunft, nicht als autonomer, sondern als endlicher
und geschopflicher, als auf Gott urspriinglich und wesentlich verwie-
sener Vernunft.

Diese Verwiesenheit der Vernunft auf Gott, die damit gegebene
Einheit, Verbindung und Differenz von Gott und Mensch wird im Phi-
nomen der Religion artikuliert; diese ist ihrerseits eine mit der Ver-
nunft gegebene Tatsache. Die mit der Vernunft gegebene Religion
bringt diese Ursprungsbeziehung, die Transzendentalitit des mensch-
lichen Geistes, zur Anschauung und ist dadurch in sich selbst Offen-
barung.

Die so — universal und transzendental — bestimmte Offenbarung
schlieBt eine kategoriale, spezifische geschichtliche Offenbarung jedoch
nicht aus oder macht diese iiberfliissig: im Gegenteil: sie fordert sie
iiber den mit der Schépfung gegebenen Ursprung hinaus und ist fiir die
Entwicklung des religiésen BewuBtseins darauf angewiesen; dieses
kann sich wie das Selbst- und WeltbewuBtsein nur in der Mannigfaltig-
keit ihrer Erscheinungen und Anschauungen entwickeln. ,AuBere, das
Gottliche objektiv zuriickstrahlende Erscheinungen und Anschauungen
sind die notwendige Bedingung der Entwicklung des religidsen Be-
wubBtseins® (58). ,Die Offenbarung ist ein Vorgang, in dessen Verlauf
sich Gott im Bereich des Nicht-Gottlichen als er selbst enthiillt.”

In diesem Zusammenhang weist der Verf. die Qualifizierung der
Tiibinger als Semirationalisten, die die grundlegende Unterscheidung
von Natur und Gnade und die Gratuitiit der Gnade nicht geniigend
beachtet hiitten, zuriick. Klinger macht geltend, daB nach den Tiibin-
gern die Moglichkeit von Offenbarung zu den Grundkonstitutiven der
menschlichen Natur gehdre, daB es ihnen gelungen sei, die urspriing-
liche Einheit von Natur und Gnade zu erkennen und das Stockwerk-
denken zu iiberwinden, das in dieser Frage die Schultheologie
bestimmte.

Mit diesen grundsitzlichen Uberlegungen leistet Klinger einen wich-
tigern und weiterfithrenden Beitrag zur Interpretation der Grundanlie-
gen der Tiibinger Schule.

Damit sind auch die Voraussetzungen geschaffen und die Horizonte
erdfinet, um die positive Offenbarung zu beschreiben und sie in ihrer
Verbindung mit der universalen Offenbarung sowie in ihrer Spezifitdt
sehen zu lassen: Der Verf. ist beim konkreten Thema seiner Unter-
suchung iiber die heilsgeschichtliche Stellung des Alten Testamentes.

Auch diese Formen spezifischer Offenbarung sind nicht zufdllige
Phinomene, sondern — das spricht vor allem Staudenmaier aus — sie
bringen innerweltlich transzendente Dimensionen zum Ausdruck, ,sie
bringen der Geschichte zum BewuBtsein, daB sie Offenbarung ist", sie
sind ,Offenbarung in der Offenbarung®. Dies setzt wiederum voraus,
daB die Geschichte die transzendentale Offenbarung ist, die alle kate-
gorialen positiven Offenbarungen erst moglich macht. Der Alte Bund
fixiert nach den Tiibingern ,den Ort der Geschichte, an dem die Offen-
barung aus ihrer vorgeschichtlichen Allgemeinheit sich herausentwik-
kelt, sich ganz bewuBt der menschlichen Religion im Heidentum gegen-
iibergestellt und so sich erstmals selbst gefunden hat* (181).

Damit wird das Alte Testament der Grund und die Wurzel des Chri-
stentums. Das Alte Testament erweist vor allem darin seine Notwen-
digkeit, daB es im Gegensatz zum Heidentum steht, das seinerseits durch
die Ablehnung der Offenbarung, durch die Siinde konstituiert wird.
Davon sind die Religion und die Religionsgeschichte betroffen, die von
der Offenbarung leben und sich gleichzeitig gegen sie wenden. Das
bedeutet: ,Die spezielle Heilsgeschichte muB sich notwendig von der
allgemeinen trennen und gerade durch die Trennung die Heilsnot-
wendigkeit der besonderen Offenbarung sichtbar machen® (157). Eine
solche — im wesentlichen nur negativ bestimmte — Charakterisierung
der Religionsgeschichte und des Heidentums: ,als Weg auBerhalb der
Offenbarung und im Gegensatz zu ihr", als Anwesenheit der Offen-
barung nur in der Form der Ablehnung, die sich als ,Zersplitterung"
manifestiert und eine darin liegende Begriindung fiir den Alten Bund
paBt nicht recht — das muB gesagt werden — in die sonstige theolo-
gische Konzeption der Tiibinger von Religion, Offenbarung und Heils-
geschichte, die Dialektik wird vereinseitigt, ganz abgesehen, daB sie
weder der im Heidentum noch der im Alten Bund vermittelten Realitdt
voll gerecht wird.

Andererseits wird etwa von Staudenmaier die im Alten Bund
repriasentierte Geschichte allzusehr in den negativen Horizont einge-
wiesen: Als Zeugnis des Widerspruchs zwischen dem am Verhalten
zum Gesetz offenbar werdenden ,unerbittlichen Sollen und sich dauernd
widersetzendem Wollen®. ,Was im ganzen Alten Bunde dem Gesetz
fehlte, war die Gnade® (197). ,Es konnte nicht verséhnen, je mehr es
den Menschen in die Enge trieb“ (ebd.).

Von hier aus wird es verstindlich, daB die im Neuen Bund, in Chri-
stus erfolgte Offenbarung als Erfiilllung im umfassenden Sinn ange-
sehen wird: Als Uberwindung der die Vélker und die Religionen betref-
fenden Zersplitterung: Die Einheit aller Menschen ist die Grundidee
des Christentums, weil der eine Gott ,nun in seiner ganzen Eigen-
tiimlichkeit erscheint, als eine Kraft, die sich vom Natiirlichen unter-
scheidet und iiber alle Grenzen hinweg sich an alle Menschen wendet®
(215). Der Neue Bund ist die Erfiilllung des Alten Bundes, weil das
diesen charakterisierende ,noch Nicht“, und die fiir ihn spezifische Erwar-
tung von Gnade und Verschnung Ereignis wurde, weil die im Alten
Bund begegnende Trennung von den Heiden, von den Religionen zur
Einheit zusammengefiihrt wurde.

»Christus ist der Ort, in dem sowohl das Alte Testament wie auch
das Heidentum sich wiederfinden. Er hat Gott und Welt zusammen-
klingen lassen und das Fundament gelegt fiir den Einheitsvollzug der
Vilker. Wie daher, in Beziehung auf den Gang der Offenbarung, der
menschgewordene Gott und seine Erscheinung die vollendete Offenba-
rung ist, wie er eben dadurch den Zwiespalt und die Unvollkommen-
heit der alten Religionen durch seine allein wahre und vollkommene
Religion aufgehoben hat, so ist er in Beziehung auf den Zwiespalt zwi-
schen Gott und den Menschen der Verséhner und das Christentum dis
Religion der Erlésung” (221). (Auch hier ist die Frage zu stellen, ob diese
Sicht: Christentum als Erfiillung nicht zu einseitig ist, ob sie der mit
dem Christusereignis gegebenen Dialektik gerecht wird).

Die vorliegende Arbeit ist eine imponierende theologische
Leistung, sie verrdt ein waches ProblembewuBtsein und eine
groBe spekulative Kraft. An einem Teilproblem gelingt dem Verf.
der Einstieg in ein Ganzes: in die theologische Grundkonzeption
der Tiibinger, deren Verstéindnis er ein gutes Stiick weiter und
tiefer fithrt. Die Bedeutung und der Rang von Drey und Stau-
denmaier werden eindrucksvoll herausgearbeitet. Der Verf. selbst
identifiziert sich und seine theologische Intention — das ist der
Eindrudk — weithin mit der der Tiibinger. Auf jeden Fall ist eine
Distanz davon kaum erkennbar. Das schlieBt nicht aus, daB Klin-
ger die Grenze der Tiibinger im Blik auf deren Theologie des
Alten Testaments sieht und auch artikuliert: Sie liegt in der sie
beherrschenden formalen und ideen- und offenbarungsgeschicht-
lichen Betrachtungsweise, die vieles historische Detail unbeachtet
laBt, die auswdhlt, die der historischen Vielgestaltigkeit der alt-
testamentlichen Theologien nicht gerecht wird (233). Ferner ist zu
sagen — worauf der Verf. nur ab und zu verweist —, daB die syste-
matisch-spekulative Betrachtung des Historischen dieses selbst in
die Gefahr bringt, mehr im Sinn des Systems als in seiner Faktizi-
tit gedeutet zu werden. (Um so schlimmer fiir die Tatsachen
wiirde man dann erwidern konnen). Dies wire noch deutlicher
erkennbar geworden, wenn der Verf. hie und da den Stand der
heutigen Theologie des Alten Testaments vorgestellt hédtte. Das
hindert nicht, ausdriicklich zu betonen, daB eine Betrachtung des
Alten Testaments als Zusammenhang und Einheit fiir die Theolo-
gie, weil fiir den Glauben, unerldBlich ist. Deshalb hat eine Be-
trachtung, wie sie hier vorgelegt wird, auch und gerade heute ihr
Recht und ihren Sinn: diese liegen in der Sache selbst. Es geht
darum, bildlich gesprochen, nicht nur viele einzelne Bdume zu
sehen und diese nach allen Seiten zu untersuchen, sondern zu
erkennen, daB es auch einen Wald gibt und daB auch theologisch
die Gefahr besteht, vor lauter Biumen den Wald nicht mehr zu
sehen.

Miinchen Heinrich Fries

Birke. Adolf M.: Bischof Ketteler und der deutsche Liberalismus. Eine
Untersuchung iiber das Verhdltnis des liberalen Katholizismus zum
biirgerlichen Liberalismus in der Reichsgriindungszeit. — Mainz:
Matthias-Griinewald 1971. XVIII, 136 S. (Verdffentlichungen der Kom-
mission fiir Zeitgeschichte bei der Katholischen Akademie in Bayern.
Reihe B, Bd 9) kart. DM 28.—

Die Geschichte der Neuzeit, besonders die des 19. Jahrhunderts,
wird vielfach als Freiheitsgeschichte hingestellt und von der Kirche
gesagt, daB sie der Freiheit des modernen Menschen im Wege
gestanden habe. Ein solches Urteil ist viel zu pauschal, um vor der
geschichtlichen Wirklichkeit standzuhalten. Man darf ja nicht Kirche
gleichsetzen mit einem Papsttum, das durch den lédngst iiberhol-
ten Kirchenstaat den Kriéften der Vergangenheit verhaftet blieb.
Faktisch hat der aufstrebende Katholizismus Mitteleuropas sich
die demokratischen Freiheiten zunutze gemacht. Aber war das
nicht bloBe Taktik? Hat man nicht den Liberalismus bekdmpft
und sich dabei seiner Errungenschaften bedient? Ist man nicht
lediglich dort fiir Glaubensfreiheif eingetreten, wo man in der Min-
derheit war? Zum mindesten die belgische Verfassung von 1830,
die von Liberalen und Katholiken geschaffen und von der Kurie
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nie desavouiert wurde, beweist, daB ein Zusammen von Katholi-
zismus und demoraktischen Freiheiten méglich war. In Belgien,
unter anderen Verhiltnissen auch in Polen und Irland, war eine
Annidherung der katholischen Kirche an ein freiheitliches-konsti-
tutionelles Staatswesen Wirklichkeit geworden. ,Freiheit wie in
Belgien" wurde ja geradezu sprichwdortlich. :

Man sollte an sich nicht vermuten, daB bei einem westfili-
schen Landadeligen wie Wilhelm Emmanuel v. Ketteler mit einem
positiven Verhiltnis zu den freiheitlichen Ideen seiner Zeit zu
rechnen ist bzw. daB ein solches grundsétzlich und nicht bloB
taktisch gemeint war.

Der Stellung Bischof Kettelers zum deutschen Liberalismus gilt
vorliegende Studie, eine Dissertation an der Freien Universitit
Berlin. Verf. meint mit Recht, damit einem Desiderat der Ketteler-
forschung nachzukommen. Denn die zahlreichen Darstellungen wis-
senschaftlicher wie populidrer Art sehen in Ketteler fast aus-
schlieBlich den ,sozialen Bischof“. So zentral das Problem der
Integration des aufkommenden industriellen Proletariats in die
Gesellschaft in seinem Denken auch war, es war aber eingebettet
in sein allgemeines Bemiihen um die religiése Erneuerung der
Menschen und um eine Reform der gesellschaftlichen und staat-
lichen Zustdnde. ,Die einseitige Hervorkehrung der sozialrefor-
merischen Intentionen des Mainzer Bischofs fithrt zu einer Ver-
zerrung des Bildes seiner Personlichkeit” (38). Verf. mochte des-
halb den inneren Zusammenhang der sozialpolitischen Ideen
Kettelers mit seinen gesellschaftspolitischen Ordnungsvorstellun-
gen tiberhaupt herstellen.

Nach ihm war der Antiabsolutismus ein Grundzug der Lebens-
einstellung des westfilischen Standesherren. Die sich daraus erge-
benden Freiheitsforderungen ermoglichten es Ketteler, ,mit Libe-
ralen gemeinsam politisch zu agieren, solange sie die Macht des
Staates zugunsten der Freiheit des Individuums und der gesell-
schaftlichen Korporationen — besonders der Kirche — einzuschrin-
ken gedachten; er mubBte sich gegen sie kehren, als sie begannen,
den Staat als abstrakte und unabhéngige GroBe zu mystifizie-
ren” (5). Somit ergeben sich 2 Perioden im Verhiltnis des Bischofs
zum Liberalismus, eine der Bundesgenossenschaft und eine der
Gegnerschaft. Dieser Gegensatz ist nach Verf. nicht in einem Gesin-
nungswandel des Bischofs, sondern in zweierlei Liberalismus
begriindet. Als breite Kreise der Liberalen, vor allem Hegelianer,
spiirten, daB liberale Prinzipien wie Trennung von Kirche und
Staat nur den ,dunklen Machenschaften der katholischen Hierarchie
zum Siege“ verhelfen wiirden, verkehrten sich zwei wesentliche
Kriterien politisch-liberalen Verhaltens in ihr Gegenteil: das ver-
wurzelte MiBtrauen gegeniiber der staatlichen Gewalt wich einer
Staatsvergotzung, dessen Gesetz zum offentlichen Gewissen des
Landes wurde, und die Regel, dab man die Freiheit, die man fiir
sich beansprucht, auch anderen zugestanden werden muB, wich der
Forderung nach massiven Eingriffen in das innerkirchliche Leben.

Der Hinweis auf diesen Wandel des Liberalismus wird bei
Ketteler zum Vorwurf des Verrates an den eigenen Prinzipien.
In einer unverdffentlichten Skizze ,Wie ist Bismarck ein Feind
der Kirche geworden?“ schreibt Ketteler z. B.: ,Kaum hatte aber
der Liberalismus unter Mitwirkung vieler Katholiken den Absolu-
tismus des Fiirstenregimentes beseitigt und in dem modernen
konstitutionellen Staate eine gewisse Machtstellung errungen, so
fing er sofort am, alle seine alten liberalen Prinzipien, welche er
als die unverduBerlichen Menschenrechte proklamiert hatte, seinen
Gegnern gegeniiber zu verleugnen. Diese Hédutung des Liberalis-
mus hat sich allméhlich und fast unbemerkt vollzogen. Sie hat
bald nach den 50er Jahren begonnen; sie hat dann ihre ersten
Ubungsjahre, wo sie schon sich auf die groBen Schlige der spé-
teren Zeit vorbereitete, in den deutschen Kleinstaaten durchge-
macht; bis sie dann jetzt endlich so sehr die Oberhand gewon-
nen hat, daB von den alten liberalen Parolen fast keine Spur mehr
iibrig ist. Um unsere jetzigen Zustéinde richtig aufzufassen, muB
man durchaus festhalten, daB der Liberalismus unserer Zeit viel-
fach das gerade Gegenteil des Liberalismus vor dem Jahre 1848
ist" (112).

Ketteler war sich klar dariiber, daB ,der EinfluB der Kirche auf
das Volk nie stirker war, als nach Proklamation der liberalen
Freiheit . . ., daB iiberall, wo die Freiheit ehrlich proklamiert ist,
die Kirche mit allen ihren Institutionen einen riesenhaften Fort-
schritt macht* (113). Er fithrte Klage iiber ,kurzsichtige Katholi-
ken, welche nach der Polizeigewalt sich zuriicksehnen* (113).

Die Frage ist aber, ob Ketteler die liberalen Freiheiten nur
taktisch dort forderte, wo sie wie in Deutschland der katholischen
Minderheit zunutze kamen, oder ob er sie grundsitzlich bejahte
und ihnen auch innerhalb der Kirche Raum geben wollte. Fir
das Letzte spricht sein Grundsatz: ,Wie die Religion der Freiheit
bedarf, so bedarf die Freiheit der Religion.”

Verf. zeigt, wie Ketteler auch als Bischof der jeglicher Bevor-
mundung abgeneigte westfilische Freiherr geblieben ist. Ausge-
hend von Mbhlers organischem Kirchenbegriff, traute er der Kirche
soviel Lebenskraft zu, daB ihr Freiheit und Unabhidngigkeit am
besten tdten. Er war bereit, mit alten Institutionen zu brechen,
und wollte die beanspruchten Aufgaben und Rechte der Kirche in
der Gesellschaft nicht als Privilegien verstanden wissen. Ihm war
ein religiés indifferenter Staat lieber als einer, der das Leben
der Kirche auf unertrigliche Art reglementierte (94; 19). Eine bis-
her unveréffentlichte Schrift , Trennung zwischen Kirche und Staat"
und ein Fragment im NachlaB ,Trennung zwischen Staat und
Kirche“, die Verf. beide mit anderen Stiicken aus dem Ketteler-
NachlaB im Anhang ediert, beweisen, daB der Bischof sich gerade
zur Zeit des Kulturkampfes mit der Frage einer Trennung von
Kirche und Staat als praktisch-politischer Moglichkeit beschaftigt
hat. Mit solchen Ansichten sah er sich bald in einem Zweifronten-
krieg. Sowohl Liberale wie katholische Kreise suchten ihn in Wi-
derspruch mit pipstlichen Verlautbarungen zu bringen.

Wie Ketteler 1866 in seiner Schrift ,Deutschland nach dem
Krieg® sein Eintreten fiir Religions- und Gewissensfreiheit in
JFreiheit, Autoritit und Kirche" (1862) als mit dem Syllabus
(1864) vereinbar hingestellt hatte, so scheute er sich auch nicht,
den Beweis anzutreten, daf die These von der Trennung zwi-
schen Staat und Kirche unter gegebenen Verhiltnissen auf Zeit
auch nach dem pépstlichen Lehrschreiben von einem Katholiken
vertreten werden konne (96).

Mit dem Scheitern des Grundrechtsantrages des Zentrums,
der die Ubernahme der Kirchenartikel der preuBischen Verfas-
sung — der ,Magna Charta des religitsen Friedens" —in die Reichs-
verfassung forderte, mit dem bei diesem AnlaB schon zu Tage
tretenden Bemiihen Bismarcks, das Zentrum gegen die politische
Rison der Kurie auszuspielen, und mit Beginn der Kulturkampf-
gesetzgebung wurde dem Bischof die Aussichtslosigkeit seiner
politischen und diplomatischen Bemiihungen deutlich. ,Der Kern
seines kirchenpolitischen Lebensprogramms (war) unerfiillt geblie-
ben“ (89). In der 1872 erschienenen Schrift, in der er die Nieder-
legung seines Reichstagsmandats rechtfertigte, stellte Ketteler
nicht ohne Resignation fest: ,Der Liberalismus hat vollig gesiegt.”
Damit meinte er nicht den Liberalismus schlechthin, sondern seine
pervertierte Gestalt, die er in der 2. Hilfte des Jahrhunderts
gefunden hatte. Der Wert dieser iiberaus zeitgeméBen Studie wird
noch wesentlich erhéht durch die im ,Anhang® (102—130) edierten
LUnverdffentlichen Stiicke aus dem Ketteler-NachlaB*.

Kritisch ist zu bemerken, daB Verf. zwar feststellt, daB Kette-
ler ,dem breiten Spektrum der politischen Ansichten im deutschen
Liberalismus nicht immer gerecht wurde® (101), er seine Studie
aber fast ausschlieBlich aus der Sicht des Bischofs geschrieben hat,
ohne zu fragen, wie sich die Probleme in den Augen seiner Gegner
darstellten.

Miinster Erwin Iserloh

Berichte des SD und der Gestapo iiber Kirchen und Kirchenvolk in
Deutschland 1934-1944. Bearb. von Heinz Boberach. — Mainz:
Matthias Griinewald 1971. XLIV, 1024 S. (Veroffentlichungen der
Kommission fiir Zeitgeschichte bei der Katholischen Akademie in
Bayern, Reihe A: Quellen Bd 12) Lw. DM 140.—

Schon vor der nationalsozialistischen Machtergreifung hatte die
NSDAP neben der SA und SS einen eigenen Beobachtungs- und
Abwehrdienst eingerichtet und ihn sowohl gegen staatliche als
auch nichtstaatliche Organisationen eingesetzt. Schriftliche Ergeb-
nisse dieser Titigkeit aus der Zeit vor 1933 besitzen wir jedoch
nicht. Auch fiir die ersten beiden Jahre des Dritten Reiches sind die
Zeugnisse fiir die Arbeit des SD noch liickenhaft bzw. unvollstin-
dig. Mit der Ubernahme der Macht im Staat wurde das Netz des
SD groBziigig und planméBig ausgebaut; ab 1941 widmete sich der
SD endgiiltig der Auslandsarbeit und trat die Aufgabe der inldn-
dischen Uberwachung an die Gestapo ab, die bis dahin héufig
mit dem SD konkurrierend den gleichen Personenkreis bespitzelt
hatte.
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Neben einem relativ kleinen Teil hauptamtlicher Mitarbeiter beschéf-
tigte der SD rund 30000 neben- oder ehrenamtliche Vertrauensleute,
die sogenannten ,V-Minner*, die nach nahezu wissenschaftlicher Me-
thode ausgesucht und auf Berliner Tagungen entsprechend geschult
wurden, um dann auf die einzelnen Volksgruppen angesetzt zu wer-
den. Neben Marxisten, Juden und Freimaurern galt die besondere
Aufmerksamkeit des SD und spdter der Gestapo den beiden christ-
lichen Kirchen.

Um Geistliche und kirchliche Organisationen erfolgreich bespitzeln
zu konnen, versuchte man nach Moglichkeit Angehérige des zu iiber-
wachenden Personenkreises selbst zu gewinnen, wobei nicht auszu-
schlieBen ist, daB die Bereitschaft zur Mitarbeit in einigen Fillen auch
durch Erpressung erzielt wurde. So fungierten als Referenten fiir Kir-
chenfragen bzw. zur ,Bekdmpfung des politischen Katholizismus* zwei
ehemalige katholische Priester, von denen einer ein Vetter Himmlers
war. Nach Aussage des Referenten fiir die evangelischen Kirchen, SS-
Obersturmbannfithrer Hartl, ebenfalls ein fritherer katholischer Prie-
ster, sollen etwa 200 Geistliche aller Religionsgemeinschaften zu seinem
Mitarbeiterstab gehort haben. Vielfach diirfte es dem SD bzw. der
Gestapo aber auch gelungen sein, ihre eigenen Leute unerkannt in
Klostern und anderen Einrichtungen ihrer konfessionellen Gegner ein-
zubauen. Zur Uberwachung von Predigten, vor allem in der Bekennen-
den Kirche, boten sich Anhénger der Deutschen Christen an, HJ-Fiihrer
standen zur Verfiigung, um konfessionelle Einfliisse in den Schulen
und kirchlichen Arbeitsgemeinschaften fiir Jugendliche zu beobachten.
Mitglieder der NS-Frauenschaft fanden sich bereit, konfessionelle
Frauenvereine zu durchsetzen. — Von allen diesen Vertrauensleuten
wurde erwartet, daB sie iiberall im Freundes- und Bekanntenkreis, ins-
besondere aber an der Arbeitsstitte, jede Gelegenheit wahrnahmen,
um im Gesprich unauffillig die Gesinnung der Angesprochenen zu
erkunden. Auf diese Weise diirfte auch mancher Geistliche im Gesprich
mit einem dieser Eingeschleusten als Zufrdger fiir V-Leute gewirkt
haben, ohne es jemals zu erfahren.

Wie gut dieses Spitzelsystem funktionierte, zeigt die Tatsache,
daB man iiber den Verlauf der Fuldaer Bischofskonferenz von 1938,
1939 und 1940 informiert war und sich im Jahre 1942 sogar das streng
geheimzuhaltende Protokoll der Fuldaer Bischofskonferenz und selbst
wichtige Informationen aus dem Vatikan zu beschaffen wuBte. Dennoch
war man auf nationalsozialistischer Seite noch nicht zufrieden, wie
aus einem Sitzungsprotokoll der Gestapo Aachen vom 4. 5. 1942
hervorgeht. Es heiBt dort: ,Es muB immer wieder darauf hingewiesen
werden, daB das Vertrauensménner-Netz der Kirchen-Sachbearbeiter
nicht ausreicht. Die V-Ménner sind fast ausschlieBlich katholische Geist-
liche, die nicht die Moglichkeit haben, Einzelheiten aus Generalvikariaten
zu erhalten. Es muB uns gelingen, in die Generalvikariate selbst herein-
zukommen" (943).

Die jeweiligen Einzelergebnisse aus dem gesamten Reich wie auch
den eingegliederten Gebieten wurden im SD-Hauptamt und spiter im
Reichssicherheitshauptamt zu Berichten verarbeitet, die nur einem
duberst kleinen Kreis hoher Funktionidre zuginglich waren, einmal, um
die Geheimhaltung zu gewihrleisten, zum andern aber auch, weil sie
— vor allem nach den militdrischen Niederlagen im Winter 1942/43 —
die Zweifel der bespitzelten Beviélkerung am Endsieg der deutschen
Truppen unmiBverstindlich formulierten und damit auf viele demora-
lisierend wirkten. Der Leiter der Reichskanzlei, Bormann, bezeichnete
sie geradezu als ,Sprachrohr des Defaitismus® (XXXII).

Die Berichte beriicksichtigen alle Bereiche des kirchlichen Le-
bens. Der Episkopat bzw. die evangelischen Kirchenleitungen wer-
den ebenso exakt beobachtet wie die Orden und ihre verschie-
denen Aktivititen. Das gesamte katholische Vereinswesen unterlag
einer scharfen Kontrolle, angefangen von den fiir das Regime
relativ harmlosen Jungfrauenkongregationen bis zu den katholi-
schen Arbeitervereinen, Studentenverbindungen und den Nach-
folgeorganisationen der ehemaligen christlichen Parteien. Der Reli-
gionsunterricht an Volks- und héheren Schulen interessierte den
SD ebenso wie die katholisch-theologischen Fakultiten an den
deutschen Universitiiten. Man bespitzelte die Predigt des Dorf-
piarrers, kontrollierte den Kirchenbesuch von KDF-Urlaubern und
verschaffte sich Einsicht in die Planungen der durch national-
sozialistische Schikanen weitgehend stillgelegten katholischen Ver-
lage.

Alle diese Punkte sind Gegenstand der im niichternen Amts-
stil, stilistisch bisweilen sogar etwas unbeholfen abgefaBten Be-
richte. Im groBen und ganzen darf man sie als zuverldssig und der
Wirklichkeit entsprechend betrachten; allerdings mit zwei Ein-
schrinkungen. Einmal unterliefen den Informanten immer wieder
kleinere Fehler, vor allem bei der Schreibweise von Personen- und
Ortsnamen, aber auch bei der Schilderung komplizierter Zusam-
menhiénge, die sie nicht genau zu durchschauen vermochten. Solche
Fehler diirften jedoch einem jeden Nachrichtendienst in der einen
oder anderen Form unterlaufen. Die zweite, mehr generelle Fehler-

quelle liegt in der ideologischen Voreingenommenheit der mei-
sten Mitarbeiter begriindet. Sie alle standen mehr oder weniger
unter dem Einfluf der von Himmler entwickelten Vorstellungen
iiber die geheimnisvolle Macht der Kirche und ihre Teilnahme an
der internationalen Verschworung mit den iibrigen vermeintlichen
Feinden des vélkischen Lebens. So erhalten einige Berichte iiber
an sich harmlose und in der katholischen Kirche iibliche Vor-
kommnisse ein gréBeres Gewicht als ihnen tatsidchlich zukommt.
Beriicksichtigt man diese beiden Faktoren, dann diirften die Be-
richte ein hohes MaB an allgemeiner Giiltigkeit beanspruchen. Sie
bestitigen fiir ganz Deutschland und fiir die gesamte Zeit des
Dritten Reiches die von Vollmer (Volksopposition im Polizeistaat,
1957) und Witetschek (Kirchliche Lage in Bayern nach den Regie-
rungsprédsidentenberichten, 1966—71; vgl. Th. Rv. 2/1972, S. 128) be-
reits frilher nachgewiesene permanente Bespitzelung gerade des
bewuBt katholischen Volksteils, wie auch die dauernde Existenz
einer religids fundierten Volksopposition, die auch in zwolfjdhriger
Gewaltherrschaft nicht ausgerottet werden konnte.

Das eigentliche Riickgrat des SD und der Gestapo bildeten die
Mitarbeiter der mittleren und unteren Stellungen. Durch ihre bru-
talen, alle rechtsstaatlichen Normen sprengenden Untersuchungs-
und Foltermethoden haben sie Gestéindnisse erpreBt, die zur Ver-
urteilung Unschuldiger filhrten. Sie waren die eigentlichen Zulie-
ferer fiir die Konzentrationslager. Boberach ersetzt ihre Namen
durch Chiffren. Auch wenn viele von ihnen heute wieder wich-
tige Positionen innehaben, fragt man sich dennoch, ob eine solche
schonende Noblesse ihnen gegeniiber angebracht ist, die allein in
10 Monaten der Jahre 1942/43 ihren eigenen Berichten zufolge
568 Menschen aufgrund ihrer Zugehérigkeit zur Kirche verhaftet
haben (XXXIII).

Ein erheblicher Teil der Berichte des SD sowie der Gestapo
aus den Jahren 1934-1944 ist im Bundesarchiv Koblenz iiberlie-
fert. Soweit sie sich auf die beiden Kirchen, ihre Glieder und
Organisationen beziehen, hat sie Heinz Boberach, Ober-
archivrat am Bundesarchiv in dem vorliegenden, #uBerst umfang-
reichen, 1021 Seiten umfassenden Dokumentarband verdffentlicht.
Die Edition ist &uBerst exakt. Der genaue Fundort des jeweili-
gen Dokuments wie auch sein vollstdndiger oder teilweiser Ab-
druck in anderen Werken wird erwédhnt. Falls ein Bericht das
Wissen von Fakten voraussetzt, werden sie in den Anmerkungen
erwdhnt, ebenso werden falsche oder halbwahre Angaben korri-
giert oder ins rechte Licht geriickt. Ein 65 Seiten umfassendes, mit
Fleib und Akribie erstelltes Register ermoglicht das Durcharbei-
ten der Quellen nach sachlichen Gesichtspunkten.

Insgesamt handelt es sich um eine Edition, die sowohl inhalt-
lich als auch formal allen Kriterien standhilt. In erster Linie
kommt sie selbstverstindlich fiir den Kirchen- und den Profan-
historiker infrage. Auch kirchliche Organisationen, denen hier
amtlich ihr Widerstand im Dritten Reich bestdtigt wird, diirften
sich dafiir interessieren. Dariiber hinaus ist die Edition wegen
ihres Inhaltes auch fiir alle diejenigen lesenswert, die sich mit
Deutschlands jlingster Vergangenheit, vor allem dem Dritten Reich,
auseinandersetzen.

Bonn Klaus Weber

Die Kirchliche Lage in Bayern nach den Regierungspriisidentenberichten
1933—1943. III: Regierungsbezirk Schwaben. Bearb. von Helmut
Witetschek. — Mainz: Matthias Griinewald 1971. XXIV, 285 S.
(Verdffentlichungen der Kommission fiir Zeitgeschichte bei der
Katholischen Akademie in Bayern. Reihe A: Quellen Bd 14) Lw.
DM 45.—

Der 3. Band der Regierungspriisidentenberichte iiber die kirch-
liche Lage in Bayern enthilt die Vertraulichen Berichte der Regie-
rung von Schwaben und der Polizeidirektion Augsburg von 1933
bis 1943. Uber Form und Ausstattung dieses 3. Bandes, seinen
potentiellen Leserkreis wie auch iiber die Art der Darstellung
ldBt sich das Gleiche sagen wie iiber die beiden ersten Binde
(vgl. Th. Rv. Nr. 4/1968, S. 332 und Nr. 6/1969, S. 470). Eine 8 Sei-
ten (X. XVII-XXIV) umfassende Einleitung informiert iiber die —
von einigen Ausnahmen abgesehen gute — Quellenlage, die bericht-
erstattenden Behdrden sowie iiber die allgemeine als auch die
verwaltungsrechtliche Situation im Regierungsbezirk Schwaben. Da
sich bei einer Volkszdhlung vom 16. Juni 1933 86,05 %0 der schwi-
bischen Bevélkerung als rémisch-katholisch bekannten, widmen
sich die Berichte dieses Bandes dhnlich wie in Bd 1 natiirlich mehr
der katholischen Kirche. Sie schildern mit z. T. kleinlicher Genauig-
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keit das alltégliche Leben der bayerischen Bevélkerung in seiner
Auseinandersetzung mit bzw. in seinem passiven Verhalten zu
dem Nationalsozialismus. Da die Berichte alle Vorkommnisse, die
vom Standpunkt der neuen Herrscher aus erwidhnenswert sind,
enthalten, sind sie nicht auf eine bestimmte Thematik festgelegt,
sondern vielgestaltig wie das Leben selbst. Hier erweist sich das
umfassende Register — S. 256—285 — als eine unentbehrliche Hilfe.

Wie schnell personliche Willkiir alte Rechtsnormen und Verwal-
tungsmaximen zu verdringen vermochte, zeigt ein Faktum aus dem
Bezirksamt Marktoberdorf (8). Bei der Volksabstimmung vom 12. No-
‘vember 1933, in der sich Hitler den Austritt aus dem Vélkerbund
bestiitigen lieB, waren in dem o. g Bezirk die hochste Zahl von
Nein-Stimmen festgestellt worden. Der Sonderbeauftragte der SA-
Fithrung, also nicht etwa eine staatliche Behérde, hatte daraufhin aus
Verdrgerung kurzerhand jede Titigkeit der dortigen katholischen Bur-
schenvereine verboten, denen er — nicht ganz zu Unrecht — die Schuld
fiir diese ,Schlappe” gab. Ein Einschreiten der Polizeibehérden unter-
blieb sowohl in diesem, wie in anderen dhnlich gelagerten Féllen selbst-
verstindlich. Bei einer solch rechtlosen Situation iiberrascht ein Be-
richt vom 17. 2. 1934 aus Augsburg (16). In ihm wurden — soweit der
Rezensent feststellen konnte, das einzige Mal in allen drei Binden — fiir
Spannungen zwischen katholischen Jugendvereinen und HJ beiden Tei-
len die Schuld gegeben, wobei das rechtswidrige Verhalten der HJ als
der ,eigentliche Stein des AnstoBes“ bezeichnet wird.

Trotz aller Schikanen fehlte es der Bevolkerung nicht an Zivil-
courage. Das zeigt ein Vorfall aus Augsburg, wo am 14. 11. 1938 fiinf
Bauern aus dem nahen Ort Lamerdingen die Freilassung ihres seit
dem 29. 8. 1938 ohne Begriindung in Schutzhaft befindlichen Pfarrers
erbaten. Sie erreichten fiir ihren Pfarrer nichts, sondern wurden selbst in
Polizeigewahrsam genommen (173). Die Einschiichterung, die von einem
solchen Vorgehen ausging, diente einerseits der Durchsetzung des jewei-
ligen Nahzieles, war aufs Ganze gesehen aber auch ein wohlberech-
neter Faktor der nationalsozialistischen Herrschaftstechnik und zeigt,
wie auch die Vielzahl der iibrigen WillkiirmaBnahmen, daB sich per-
sonlicher Mut in einer Diktatur anders ausdriicken muB, als in einer
Demokratie. Hier wire das Ersetzen des mehr oder weniger amtlichen
»Heil Hitler* durch das traditionelle ,GriiB Gott“ zu nennen, eine feine
Form des passiven Widerstandes, die den Machthabern nicht verborgen
blieb, wie die AuBerung eines Landrates zeigt, der verdrgert von einer
+Griif-Gott-Bewegung* sprach (245). Ebenso schwer angreifbar war das
Verhalten vieler Bauern, die noch im Jahre 1942 an den fiir die Deut-
schen als gesetzliche Feiertage abgeschafften kirchlichen Festen Epipha-
nie (233) oder Fronleichnam — also mitten in der Erntezeit — (239)
wiederum zum unverhohlenen Arger der NS-Behorden, ihren polnischen
Landarbeitern Arbeitsruhe gewédhrten. Die Tatsache, daB ,die Kirchen
immer voller, die Parteiversammlungen immer leerer” wurden (236),
war ein weiteres, nicht zu iibersehendes Zeichen fiir die Gesinnung der
Bevilkerung, der man in einem solchen Fall kaum etwas anhaben
konnte.

Die jeweilige Meldung skizziert immer nur einen kleinen, fiir
den Berichterstatter zeitlich wie rdumlich iiberschaubaren Bereich.
In ihrer Gesamtheit zeichnen die Berichte ein geschlossenes Bild
der unteren und mittleren Schichten des Kirchenvolkes, die sonst
quellenmédBig kaum erfaBbar sind. Da diese Quellen in einer sol-
chen regelmiBigen Folge und inneren Geschlossenheit einmalig
sind, reicht ihre Bedeutung als Nachweis fiir die Verhaltensweisen
der verschiedenen Bevidlkerungsgruppen unter totalitirer Herr-
schaft weit iiber Bayern hinaus.

Bonn Klaus Weber

Benz, Ernst: Wittenberg und Byzanz. Zur Begegnung und Auseinander-
setzung der Reformation und der éstlich-orthodoxen Kirche. 2. Aufl.
mit einem neuen Vorwort des Verf. und 11 Abb. — Miinchen: Wil-
helm Fink 1971. XII, 288 S. (Forum Slavicum Bd 6) kart. DM 38.—

Der unverédnderte Neudruck des zuerst 1949 erschienenen Buches
ist durchaus zu begriiBen, da es sich um ein niitzliches und bahn-
brechendes Buch handelt. In seinem neuen Vorwort berichtet der
Verf. iiber seine Begegnung mit dem Gegenstand und seine in
Dorpat, Halle und Marburg getriebenen Studien, die zu den in
diesem Buch niedergelegten Ergebnissen fiihrten. Es ist im ersten
Teil ein wesentliches Stiick Melanchthon-Forschung, das noch wei-
tergefithrt werden muB. Der zweite Teil gilt der Reformation im
slowenischen Raum, die von Hans von Ungnad ausgegangen und
gefordert worden ist, und den Missionspldnen, die er und seine
Mitarbeiter hegten.

Es wire wiinschenswert gewesen, im AnschluB an das neue
Vorwort auch auf die seit 1949 erschienene Literatur hinzuweisen,
sei es iiber die Beziehungen Melanchthons zur Orthodoxie, sei es

iiber das Wirken Primus Trubers und die Reformation Sloweniens
und das Nachwirken dieser Bestrebungen im ost- und siidost-
europdischen Raum.

Miinster Robert Stupperich

Archiv fiir Kirchengeschichte von Béhmen — Mihren — Schlesien. Hrsg.
vom Kénigsteiner Institut fiir Kirchen- und Geistesgeschichte der
Sudetenldnder e. V., Schriftleitung: Augustinus Kurt Huber. Bd 2. —
Konigstein/Taunus: Selbstverlag 1971. 344 S. br.

Der 2. Bd des in zwangloser Reihenfolge erscheinenden Archivs
bietet eine Fiille von Material, das nicht nur unter dem Gesichts-
punkt des Konservierens (wie es war! — Auch das ist wichtig:
spitere Historiker werden dafiir dankbar sein), vielmehr gibt es
auch Beitréige, die die Forschung vorwiirtstreiben. Thematisch las-
sen sich die Beitrdge in ordensgeschichtliche und biographische
einteilen. Vor allem die Beitrdge zur Geschichte weiblicher Ordens-
niederlassungen sind beachtenswert. E. M. J. Wetter, Mary
Ward in Bohmen (77-87) gestaltet auf Grund neuer Quellen
(Miinchen und Rom) eine Episode der Gegenreformation in Béh-
men (1628), zu der das Intrigenspiel der Kardindle Klesl — Wien
und Harrach — Prag und die Denuntiationen der Nuntien Carafa
und Palloto den Hintergrund abgeben. . Hart, Deutsche Ordens-
frauen in den bdhmischen Lindern (88-153) ist eine griindliche
und auf 12 Tabellen statistisch ausgewertete Ubersicht iiber die
Niederlassungen, bei denen die der Kongregationen dominieren.
Der absolute Nullpunkt der statistischen Auswertung wird prizise
angegeben: ,1950 feierte der antireligitse Kampf einen schein-
baren Endsieg in der Aufhebung aller, auch der tschechischen
Kloster.“ Ein Blick in die Anmerkungen zu: W. Pfeifer, Das
Prager Emaus-Kloster — Schicksal einer Idee (9—35) zeigt, daB der
Verf. sich zu diesem wichtigen Thema — beschrieben wird die
slawische Liturgie und Sprache im Kirchenraum — mit tschech.
Literatur auseinandergesetzt hat. Demgegeniiber sind die Miszel-
len von A. K. Huber, Die Pramonstratenser in den bhmischen
Léndern (154-159) und von . Hemmerle, Der Deutsche Ritter-
orden in Béhmen — Mihren — Schlesien (164-167) knappe Skizzen
zur Geschichte dieser Orden, deren Wert in den Literaturangaben
liegt. Dem biographischen Interesse dient L. Loidl, Wenzel
Pohl — Zum hundertsten Geburtstag (168—172). Beigegeben ist eine
Bibliographie der Publikationen des Wiener Philosophen und
Pédagogen. Bei K. A. Huber, Johann Nep. Neumanns Prager
Studienzeit 1833—1835 (36—61) hat man fast den Eindruck, als
werde die Hauptquelle dieser Darstellung, Neumanns Tagebuch
(Redemptorist Archives of the Baltimore Province, Brooklyn N.Y.)
etwas iiberbewertet. Aber der Artikel ist gegen vorgefaBte Sche-
men der Hagiographie geschrieben und stellt als wichtigstes Ergeb-
nis heraus, daB Neumann wihrend seiner Studienzeit Ansichten
vertrat, die dem Josefinismus geldufig waren. Diese ,irritierende
Tatsache” haben Bio- und Hagiographen unterdriickt. In einem
Anhang sind beigegeben: Kurze Lebensbeschreibung des P. Joh.
Nep. Neumann, Priester der Versammlung des hl. Erlésers und
erwihlten Bischofs in Philadelphia in N. America (Selbstbiographie
1852) (52—57) und ein Brief Neumanns an seinen Freund (1834),
in dem er zur Infallibilitit des Papstes kritische Stellung nimmt
(58—61). Der umfassendste Beitrag sind die Lebenserinnerungen
(189-329) des Moraltheologen und Politikers (Deutsche Christ-
soziale Volkspartei) Karl Hilgenreiner (1867—1948). Die Tat-
sache, daB die ganze Auflage der Lebenserinnerungen 1939 von der
Berliner NS — Zensurstelle vernichtet wurde und nur ein Exemplar
iiberdauerte, berechtigt zu dieser Publikation und macht sie
lesenswert. R. Quoika, Geistliches Lied und Kirchenmusik bei
den Deutschen in den béhmischen Ldndern (62—78) zeigt die kon-
tinuierliche Entwidklung der Tonkunst als einer Ausdruckskultur
ersten Ranges auf, deren Eigenart es ist, daB Hohepunkte inner-
halb dieser Entwicklung nur selten sichtbar werden und daB diese
Entwicklung Stiirme und Umstiirze auf der religisen Ebene nicht
rezepiert hat. . Andorf, Die deutsche Tepler Bibel (Codex
Teplensis) — die indirekte Vorlage der Mentel-Bibel von 1466 zu
StraBburg (160-163) riihrt den Fragenkomplex um die vorlutheri-
schen Bibeliibersetzungen an. Die Kontroverse zwischen J.
Kadlec, Johannes Hus in neuem Licht? (173—180) und P. de
Vooght, Obscurités anciennes autour de Jean Huss (181—188)
ist ein Abdruck aus ThPQ (Linz) 118 (1970) 163—168 bzw. aus RHE
(Lowen) 66 (1971) 137—145. Besprechungen (331—337), eine
Bibliographie 1969/70 mit vielen tschech. Titeln (338—342) und ein
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deutsch-tschech. Ortsnamensverzeichnis (343—344) beschlieBen den
Band. Ein Personen- und Ortsregister in dem fiir 1973 angekiin-
digten 3. Bd wiirde jedem Beniitzer gute Dienste leisten.

Tiibingen Jochen Kdéhler

Fries, Heinrich: Ein Glaube. Eine Taufe. Getrennt beim Abendmahl? —

Graz. Wien. Kéln: Styria 1971. 104 S.

Biicher und Aufsiitze iiber die Interkommunion héufen sich. Sie
manifestieren den Schmerz und das Argernis einer gespaltenen
Christenheit, gespalten iiber dem Sakrament der Einheit und des
Friedens. Die Frage ist aber, ob das Dréngen zur Abendmahls-
gemeinschaft echt sein kann, wenn es nicht verbunden ist mit
dem wirksamen Willen, die trennenden Glaubensunterschiede zu
iiberwinden und zur Kirchengemeinschaft zu kommen. Gemein-
same Abendmahlsfeier, nach der man wieder in getrennte Kir-
chen auseinandergeht, tduscht Einheit vor und ist unglaubwiirdig.

Der Titel vorliegender Schrift ist als Herausforderung gedacht,
aber auch als Frage, ob die Voraussetzung ,Ein Glaube" denn
iiberhaupt stimme. Verf. geht davon aus, daB ,ein Getrenntsein
im Glauben . . . das Getrenntsein beim Abendmahl nach sich*
zieht (10). Er zitiert aus dem 16. Jahrhundert das ,ewiglich geschie-
den und widereinander® der Schmalkaldischen Artikel und die
Bezeichnung der Messe als ,vermaledeite Abgottterei” im Heidel-
berger Katechismus — beides bis heute giiltige Bekenntnisschrif-
ten — und fithrt Karl Barth und den Konzilsbeobachter Edmund
Schlink an, die beide in der romischen Messe das Abendmahl Jesu
nicht wiederzuerkennen vermdgen. Er weist hin auf die ,bis vor
kurzem vorherrschende katholische Auffassung®, ,,daB in den refor-
matorischen Kirchen keine giiltige Eucharistie gefeiert” werde wegen
des Fehlens des Weihesakraments in der Nachfolge des apostoli-
schen Amtes (15).

Er meint aber, neue Tatsachen hidtten neue Erkenntnisse
geschaffen und umgekehrt. Der ,Sinn fiir Geschichtlichkeit®, d. h.
dafiir, daB Geschichte der Raum ist fiir menschliche Entscheidung
und damit fiir Freiheit und fiir Verédnderung, gebiete, das Beste-
hende ,nicht nur zu verstehen, sondern es zu verindern" (18).
Angesichts des Gemeinsamen und Trennenden frage der Ukume-
nismus, ob das, was einst kirchentrennend war, unverédndert wei-
ter besteht, ob es immer so sein muB, ob es heute noch zutrifft®
(19). Aus der Tatsache des Gemeinsamen ziehe er die Konse-
quenzen: ,Er fut, was eint“ und fordere iiberall gemeinsames
Handeln, ,wo nicht uniiberwindliche Gegensétze im Wege stehen"
[19). Es liege in seiner Dynamik, unter dieser Parole Abendmahls-
gemeinschaft zu fordern und sie gegebenenfalls auch zu prakti-
zieren. Verf. weist hin auf die Beispiele von Abendmahlsgemein-
schaft in Paris, Uppsala, Medellin, Holland unJ Frankfurt im
Jahre 1968 und auf dem Okumenischen Pfingsttreffen in Augsburg
1971. Er meint, daB seien nur Beispiele fiir eine Praxis, von der
er sicher sei, ,dabB sie dfter stattfindet, als man offiziell weiB oder
zugibt® (21).

DaB alle diese Beispiele auf entschiedenen Widerspruch der
Kirche gestoBen sind, wobei diese nicht vertreten war durch hoff-
nungslose Reaktiondre und Exponenten ,verfestigter Amtsstruk-
turen®, sondern durch Protagonisten des Ukumenismus wie die
Kardinidle Bea und Willebrands und von einem aufgeschlossenen
Bischof wie W. Kempf von Limburg, verschweigt Verf. an dieser
Stelle. Diese fragwiirdige Methode geht so weit, daB er den Ein-
druck erweckt, als habe die offene Kommunion in Augsburg mit
Wissen des Ortsbischofs stattgefunden. Dabei hat dieser auf dem
Pfingsttreffen selbst noch festgestellt, er sei hintergangen worden,
und hat spéter einen fiir die Feier verantwortlichen Geistlichen von
seiner Stelle abberufen. SchlieBlich ist die deutsche Bischofskonfe-
renz von den Vorgdngen in Augsburg ausdriicklich abgeriickt und
hat sie miBbilligt. In diesem Vorgriff hat Augsburg der Skumeni-
schen Bewegung sicher geschadet, er war kein ,Markstein“ (63)
auf dem zu beschreitenden Weg.

Gegeniiber ,Einwiinden und Bedenken® (III) wird in IV betont,
daB neue Fragen nicht illegal seien, weil die Kirchenleitungen ja
immer nur von einem ,jetzt noch nicht* spréichen, iiber das man
doch hinausdenken diirfe (33). Gerade die Theologie sei berufen,
svorauszudenken®. Verf. weist hin auf eine tiefe Wandlung des
Selbstverstindnisses der Kirche des 2. Vaticanums und vor allem
der Auffassung von Eucharistie und Opfer. Die Mysterientheolo-
gie, die liturgische Bewegung und die Liturgiekonstitution hitten
zu einer Liturgiereform gefiihrt, der gegeniiber die Proteste der

Reformatoren und die Einwénde Barths, Brunners und Schlinks
nicht mehr aufrecht erhalten werden kénnten. Andererseits miiB-
ten die Katholiken zur Kenntnis nehmen, was in den neuen Agen-
den der evgl-luth. Kirchen iiber Verstindnis und Vollzug des
Abendmahls enthalten sei. Es sei schwer, hier einen kirchentren-
nenden Unterschied wahrzunehmen.

Darin ist Verf. ausdriicklich zuzustimmen. Allerdings diirfte
er auch nicht verschweigen, daB es sich hier um Gruppen und
Richtungen im Protestantismus handelt, die in den letzten ca.
20 Jahren leider wieder an EinfluB verloren haben. Hat doch inzwi-
schen in Theologie und Gemeinde wieder eine Sakramentsver-
gessenheit um sich gegriffen, die in einem merkwiirdigen Gegen-
satz zum Dréngen nach Interkommunion steht. Dazu kénnte gerade
die Tatsache, daB geduldiges theologisches Bemiihen, verbunden
mit entsprechender gottesdienstlicher Praxis, in beiden Kirchen
uns in der tiefer erkannten und gelebten Wahrheit so viel nidher
gebracht hat, uns von einem Vorgriff, der theologisch nicht
gedeckt ist, abhalten. -

Verf. neigt dazu, Texte des Vaticanums, die ihm ins Konzept
passen, exzessiv auszulegen und daraus Konsequenzen zu ziehen,
die der Intention des Konzils widersprechen. So wird behauptet,
die Abendmahlsgemeinschaft mit dem Osten sei gegeben und
damit die bisherigen ,Kriterien fiir die Zulassung zum Abend-
mahl durchbrochen® (49). Abendmahlsgemeinschaft mit den Ortho-
doxen, die den Primat des Papstes ablehnten, heiBe: ,Einheit im
Abendmahl ist méglich, auch ohne daB in Glaube und Bekenntnis
eine materiale Vollstdndigkeit vorhanden wiire* (50). Wenn Paul VI
in einem Brief an den Ukumenischen Patriarchen Athenagoras vom
7. Februar 1971 davon spricht, daB alles zu unternehmen sei, ,um
das Herannahen jenes heiB ersehnten Tages zu beschleunigen, an
dem wir als AbschluB einer Konzelebration wieder gemeinsam an
demselben Kelch des Herrn kommunizieren konnen® (AAS 63, 1971,
214), dann bedeutet das eben auch, dab die Abendmahlsgemein-
schaft noch nicht gegeben ist.

Wie kann man von ,Einheit im Abendmahl“ sprechen, wenn
lediglich in einem ,Heilsnotstand“ bei physischer oder morali-
scher Unmoglichkeit des Zugangs zu einem katholischen Priester
und bei AusschluB des ,Anschlusses an den Irrtum® (Dekret iiber
die kath. Ostkirchen Nr. 26 und 27) im Einzelfall offene Kommu-
nion praktiziert werden darf! Die ,Sorge um die Gnade”, daB
dem einzelnen Christen ,die Teilnahme an den Mitteln der
Gnade“ ermoglicht wird (Oek. Dekret Nr. 8), laBt den anderen fiir
die Abendmahlsgemeinschaft entscheidenden Gesichtspunkt, ,die
Bezeugung der Einheit der Kirche", zuriicktreten, ohne ihn des-
halb aufzuheben. Die Tatsache, daB ein Katholik in articulo mortis
von einem exkommunizierten Priester die Sakramente erbitten
soll, sofern dieser bereit ist, diesen Dienst im Sinne der Kirche zu
leisten, dndert doch auch nichts an der Realitit von dessen Ex-
kommunizierung oder evtl. Unglauben. Auf andere Konsequenzen,
die aus der Ausnahme deduziert werden, kann nicht eingegangen
werden.

Wenn Mitglieder der eigenen Kirche am Abendmahl teilneh-
men, obwohl sie Meinungen vertreten, die die Mitte des Glau-
bens preisgeben, so zeigt das, daB Voraussetzungen fiir die Zulas-
sung zur Kommunion wie wahrer Glaube und Freiheit von der
schweren Siinde sich nicht rechtlich durchsetzen lassen, und somit
ein Empfang ,zum Gericht* sich nicht verhindern 14Bt; von hier
1aBt sich aber doch kein Argument fiir die Zulassung ausdriicklich
»konfessionell* getrennter Christen herleiten. Wenn im Oeku-
menismusdekret (Nr. 22) mit so groBer Hochachtung vom Abend-
mahl der reformatorischen kirchlichen Gemeinschaften — eben nicht
»Kirchen”, wie es beim Verf. heiBt (61) — gesprochen wird, dann
miifte man auch das ,Nein“ zur Abendmahlsgemeinschaft, das
eben dieses Dokument und nicht nur ,bisherige amtliche Verlaut-
barungen“ (62) enthalten, ernstnehmen. Gerade im Zusammen-
hang mit den positiven AuBerungen spricht das Konzil dem
Abendmahl der Protestanten ,die urspriingliche und vollstindige
Wirklichkeit (substantia) des eucharistischen Mysteriums® ab, weil
ihnen das Weihesakrament fehle (Nr. 22). Deshalb ist fiir das Kon-
zil die Lehre von den Dienstdmtern der Kirche ,notwendig Ge-
genstand des Dialogs®, und somit ist dem Verf. zuzustimmen, daB
»die Diskussion i{iber das Amt . . . in den Kirchen noch nicht am
Ende“ (81) ist. Das darf aber nicht hindern, die Frage des Amtes
noch als ,entscheidendes Kriterium und Hinderungsgrund® der
Abendmahlsgemeinschaft anzusehen.
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Die ,Dokumentation®, die zeigen soll, daB der ,Defekt* von
besonderem Priestertum wund sakramentaler Ordination gegen
die Abendmahlsgemeinschaft ,in dieser globalen und pauschalen
Weise* — vom ,Defekt" spricht das Konzil — nicht aufrechtzuerhal-
ten sei (79), gibt nicht her, was Verf. intendiert. Es stimmt ein-
fach nicht, daB der wesentliche Unterschied des ,Priestertums des
hierarchischen Dienstes“ vom allgemeinen Priestertum ,durchaus
auch der Auffassung innerhalb der reformatorischen Kirchen" (78)
entspricht. Man sollte doch redlich den grofen Unterschied sehen,
der darin liegt, ob einer feierlich beauftragt wird, eine Funktion
fiir alle auszuiiben, zu der grundsitzlich alle befdhigt sind, oder ob
einer in einer sakramentalen Ordination erst die Vollmacht nicht
nur zur ,konkreten Wahrnehmung® (73), sondern auch zur giilti-
gen Ausiibung bekommt. Man kann auch nicht Aussagen des spé-
ten Luthers iiber das Amt anfiihren, ohne zu sagen, daB sie mit
denen von 1520/21 in keiner Weise in Einklang gebracht wurden
und an diesem Zwiespalt die Diskussion iiber das Amt in der
lutherischen Kirche bis heute leidet (vgl. Handbuch der Kirchen-
geschichte IV, 69.225.231). Die jungen evangelischen Theologen,
die heute die Ordination verweigern, betonen ja nicht ohne Recht,
daB das, was in der Ordination getan wird, in reformatorischer
Theologie nicht gededkt sei. ,Mogliche*, ich wiirde sogar sagen
wirkliche, ,Annéherungen® in der Amtsfrage sind nicht zu bestrei-
ten. Nur waren wir uns vor 20-30 Jahren hier schon niher als
heute, Der Hinweis auf die ,Diskussion um das Amt im eigenen
Hause" ist kaum als Zeichen der Hoffnung zu werten.

In den ,Konsequenzen fiir die Praxis“ betont auch Verf.: ,Eine
uneingeschrénkte, bedingungslose, pauschale allgemeine Aufnahme
der Abendmahlsgemeinschaft zwischen katholischen und reforma-
torischen Kirchen ist der heutigen kirchlichen Lage noch nicht
angemessen® (83). Er sieht aber doch ,positive Maglichkeiten fiir
eine Abendmahlsgemeinschaft . . . fiir besondere Situationen und
fiir Menschen in besonderen Situationen“ (85). Es ist gedacht an
offene Kommunion bei einer ,wahrhaft christlichen, 6kumenisch
engagierten Ehe — nicht fiir jede konfessionsverschiedene Ehe®
(86) und fiir ,okumenische Gruppen und Arbeitsgemeinschaften
(87). Gerade solche ,Gastfreundschaft auf hoher Ebene" (86) scheint
mir fragwiirdig. Denn den hier Genannten, die iiber das notige
MaB theologischer Reflexion verfiigen, ist am ehesten zuzumuten,
daB sie die Spannung der Trennung durchhalten, den Pfahl im
Fleische zu spiiren bekommen und sich nicht im Vorgriff vom lan-
gen Marsch auf dem Weg zur echten Einheit dispensieren. Diese
Abendmahlsgemeinschaft kleiner Gruppen von Eingeweihten kann
nicht als ,prophetischer und charismatischer Vorgriff* (88) ange-
sehen werden. Das ,Noch nicht“ durchstehen heiBt nicht, einem
»Niemals" verfallen (92). Geduld als &kumenische Tugend iiben,
bedeutet ja nicht, untitig einen skandalésen Zustand hinnehmen.

Minster Erwin Iserloh

Lay, Rupert: Der neue Glaube an die Schépfung. — Olten u. Freiburg i.

Br.: Walter 1971. 223 S. Lw. DM 19.—

Das Buch vereinigt sieben Vortriige, in denen Verf. ,das Schick-
sal der Theologie, ihrer GriBe, ihres Niedergangs und ihres end-
lichen Neuerwachens erzidhlen“ (7) will. Die Situation der Theolo-
gie ist ,in den Augen eines Profanwissenschaftlers trostlos. Wie
es dazu kam, ja kommen muBte, aber auch wie ein neuer Ansatz
zu einer ,neuen' Theologie moglich sein kénnte, wird dargestellt
werden® (7).

So fiihrt Verf. den Hérer (bzw. Leser) zunichst in die Vergan-
genheit, er stellt den Fall Roger Bacon (11-32) und den Fall
Galileo Galilei (33—58) dar. Die Absicht dabei ist ,nicht historisch,
sondern aktuell-kritisch, denn der Sinn der Geschichte ist die
Gegenwart und ihre Bedeutung die Zukunft® (7). Dieses Motto
pabt wohl in seiner evolutionistischen Einlinigkeit besser ins aus-
gehende 19. Jahrhundert und entsprechend bieten die Darlegungen
des Verf. wahrlich nichts Neues — vor allem das Kapitel iiber R.
Bacon versimplifiziert in kaum verstéindlicher Weise (man vergl.
etwa die Aussage Dijksterhuis‘l) die Fiille der Probleme.

Das 3. Kapitel behandelt den Fall Teilhard de Chardin (59-87),
worin Verf. eine tiefere Kenntnis als in den beiden ersten Kapiteln
bekundet. Leben und Grundintention T.’s werden gut dargelegt.

Nach der Darlegung dieser drei ,Fille® — ,Mége der ,Fall Pierre
Teilhard de Chardin‘ der letzte Fall der Kirche sein. Sie kénnte
sich sonst iiber dem Fallen zu Tode stiirzen" (87) — stellt Verf.
eine Reflexion ,Uber die Einsamkeit des Naturwissenschaftlers in

der Kirche* an (88—113), die wohl noch aufriittelnder geworden
wire, wenn eben nicht so einseitig die drei ,Félle® dargelegt
worden wiren, die aber trotzdem von jedem Leser sehr eingehend
mitvollzogen werden sollte! Es wire sehr schade, wenn er bei dem
einen oder anderen konkret Gesagten, was auch anders gesagt
werden kann, hdngen bliebe und dies als Vorwand gebrauchte,
sich nicht in seiner Selbstsicherheit in Frage stellen zu lassen.
Die Intensitit des jahrhundertlangen Versagens und Fehlens
kirchlicher Stellen und Theologen gegeniiber der Naturwissen-
schaft (nicht nur dieser, aber auch dieser gegeniiber!) ist letztlich
nicht begreiflich und jeder Theologe hat wohl die Pflicht, von die-
ser Schuld — im weiteren und genauen Sinne! — ein bifichen abzu-
tragen!

Ein Zwischenkapitel — Vor dem Ende der Theologie? (114—133) —
bereitet den , Versuch einer Synthese“ vor, der in zwei Schritten
vorgelegt wird, zunéchst in der Entfaltung der Konzeption Teil-
hards ,Der kosmische Christus® (124-175), sodann systematisch
(176—208). Die Konzeption T.'s wird gut dargestellt. Wenn aber der
Leser nach der Lektiire des letzten Kapitels fragt, worin denn die
Neuheit dieses ,Neuen Glaubens an die Schéopfung” bestehe, dann
bleibt er wohl fragend, sofern er iiber den ,alten“ Glauben nicht
eine ganz oberflichliche Ansicht hat. Eine Lektiire von De poientia
des hl. Thomas v. A. konnte forderlich sein, um zu erkennen,
was alles dieser schon bedacht hat und was in der Sprache der
Gegenwart erst noch zu sagen ist.

Das Buch bringt zweifelsohne Anregungen, auch Vertiefungen —
ich halte aber die Grundintention des Verf.’s fiir verfehlt (um es
genau zu sagen: fiir mittelalterlich). ,Ein Weltbild mit einer Domi-
nanz nicht mehr der theologischen Denkstimmung, sondern eines
mit einer Dominanz naturwissenschaftlicher Denkhaltung ist in
Sicht. Uber all dem steht die Vision einer neuen Religiositit,
der Religiositdt der Erde und der Welt von Gott . . . Einer Reli-
giositét, die, wie die des Mittelalters, wieder Gott und Welt in eins
sehen kann, aber mit anderen Vorzeichen. So etwas gibt es nicht,
sagen die Skeptiker, solche Erwartung ist hiretisch, klagen manche
Theologen. Sie aber ist unsere einzige Hoffnung“ (113). Hoffnung
worauf? Einzige Hoffnung? Nein! Diese Hoffnung haben wir
endgiiltig ad acta zu legen! Ein kohérentes Weltbild — ob
mit diesem oder jenen Vorzeichen, gleichviel — gibt es nicht
mehr. Wir haben inskiinftig auf zwei Schultern zu tragen — und
wenn einer darum wubBte, dann war es Teilhard!

Verf. vergleicht Gfters den Gang der Geistesgeschichte seit R.
Bacon mit der Odyssee und meint, daB das heimische Ithaka heute
swieder in Sicht zu kommen" scheint (13). Die Odyssee lehrt uns
wohl vor allem dies: Wer die Heimat direkt ansteuert, erleidet
Schiffbruch; in die Heimat kommt zum Ende nur der, den Freunde
als Schlafenden/BewuBtlosen dorthin tragen.

Bad Honnef Heimo Dolch

Haas, Adolf: Teilhard de Chardin — Lexikon. Grundbegriffe, Erldute-
rungen, Texte. — Freiburg/Br.: Herder 1971. 382/397 S. (Herder-
biicherei Bd 407 A—H, Bd 408 I-Z) Ppb. je DM 8.90
Teilhard de Chardin hat kein System geschrieben, das er viel-

leicht wegen widriger Umstdnde — Verbote der Vertffentlichung

— nicht hétte vollenden kénnen. Aber systematisch und logisch hat

er wie selten einer gedacht. Das Instrument des Denkens ist der

Begriff. Adolf Haas hat in mehrjéhriger Arbeit ein Lexikon

Teilhard’'scher ,Grundbegriffe® zusammengestellt. Diese sind

alphabetisch geordnet, jedem Hauptbegriff sind ,Erkldrungen“ vor-

ausgeschickt. Durch derartige Erlduterungen werden Teilhards Zen-
tralideen, soweit sie sich dafiir anbieten, in weitere philosophische

Zusammenhénge eingefiigt, so daB dieses Lexikon streckenweise

geradezu begriffsgeschichtlichen Charakter hat. In den erkliren-

den Ausfithrungen wird jeweils auf die entsprechenden Original-
texte verwiesen, die aus dem Gesamtwerk Teilhards, auch aus

Briefen und Inedita entnommen sind.

Wer Teilhards Gedankenwelt kennt, findet in dieser lexikali-
schen Zusammenschau bestédtigt, daB bei ihm wortlich alles mit
allem verkniipft ist. Er wird dariiber hinaus, dank der beherr-
schenden Zusammenordnung der Begriffe und dank des Netzes
von Verweisen, das der Verf. durch das Ganze spannt, neu erfah-
ren, daB Teilhard, so sehr er kraft der die Gesamtwirklichkeit
durchziehenden Analogie die Begriffe fliissig macht, doch zugleich
eine prézise Bedeutung mit den verschiedenen Begriffen verbin-
det. Aber jeder Leser findet in den zwei Lexikon-Binden eine
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zuverldssige Orientierung in der Universalgeschichte der Welt, um
die es Teilhard zu tun war. Dem heutigen Menschen droht die
tédglich sich mehrende Menge naturwissenschaftlicher Erkenntnisse
die Frage nach dem Sinn der Welt und des Menschen in ihr zu
verstellen. Von Teilhards eigenen einzelwissenschaftlichen Ansich-
ten mogen nicht wenige heute schon iiberholt sein, so liegt es ja
in der Natur des Weitergehens der Forschung. Er hat aber Gesetz-
lichkeiten der konkreten und in Evolution befindlichen Welt auf-
gedeckt, die in das sinnerhellende Fragen der Philosophie hinein-
ragen und die Teilhard, der unabldssig den ,Glauben an die
Welt" und den ,Glauben an Gott“ zu ,versthnen® bestrebt war,
noch in den theologischen Offenbarungsglauben, der seine Mitte in
Christus hat, sich hindurchziehen sieht. Man lese dazu als Probe —
es konnen ja nicht die Grundbegriffe im einzelnen wiedergegeben
werden — das unter dem Stichwort ,Glaube (foi, croyance)“ Aus-
gefiihrte.

Adolf Haas hat mit seinem Werk, in welchem er die groBen
Linien und Perspektiven der Weltsicht Teilhards de Chardin
sichtbar macht, dem umgetriebenen Menschen der Gegenwart eine
Lebenshilfe und denen, die sich gegeniiber dem heutigen Wissen
von der Welt Rechenschaft von ihrem Glauben geben wollen, eine
Glaubenshilfe gereicht. Diese Leistung konnte ihm nur gelingen,
weil er selbst wie Teilhard Forscher (Biologie), Naturphilosoph
und Theologe ist.

Gars am Inn Alois Guggenberger

Dolch, Heimo: Der Glaube des Teilhard de Chardin. — Wiesbaden: Franz
Steiner 1971. 32 S. (Institut fiir europédische Geschichte Mainz Vor-
trdge Nr. 53); brosch. DM 3.50

»Der christliche Glaube ist gréBer als der Glaube des Chri-
sten!" (31) Die Glaubensweisheit, die der Verf. mit diesem Satz
ausspricht, ist der Schliissel zum Glaubensverstindnis des Teil-
hard, vor allem fiir seinen Glauben an Christus. Er lebte aus der
Uberzeugung, daB wir nie alles wissen werden, was an neuen
ErschlieBungen und Reichtiimern des menschgewordenen Logos aus
der fortschreitenden Erkenntnis der Welt und des Menschen in
ihr zu gewinnen ist. So bemiihte sich Teilhard ein Leben lang
darum, unserer, besonders dank der Evolution, gréBer geworde-
nen Welt den immer gréBeren Christus zu zeigen.

»In seiner* — Teilhards — ,lebenslangen Suche nach diesem je
tieferen Glauben“ weist Dolch ,Konstanten® auf (Eucharistie, un-
entwegtes Durchhalten ,als Priester und Jesuit”, unbeirrbare Treue
zur Kirche), die Teilhard als den Mann kennzeichnen, der ,leiden-
schaftlich mit seiner Zeit zu fiithlen glaubt* und dabei doch ,nur
die Lehre der Kirche . . . wiederholt” (Der gottliche Bereich, S. 21).
Zugleich ist es mehr als ,Lehre“, und darin liegt das besonders
Wertvolle des schmalen Bédndchens von Dolch: es ist der anstecken-
de Glaube Teilhards, ,daB vermittels der Kirche in ihm Christus
werde“ (26), es ist ,die Darbietung seiner selbst als christifizier-
bare Materie* (29).

Gerne nimmt man dem Verf. ab, daB Teilhard von genialer
»Einseitigkeit" ist (31), in der er ,die Ausweitung des Inkarna-
tionsgeheimnisses in die Dimension des Kosmischen® (30) zum
A und O seines Denkens macht. Daran schlieBt sich die theolo-
gische Frage nach dem Verhiltnis von Schépfung und Inkarna-
tion. Trefflich erblickt Dolch in dieser Verhiltnisbestimmung ,das
eigentlich ,Problematische’™ in Teilhards Theologie. Der Verf. wird,
meine ich, zustimmen, wenn gesagt wird: eben da liegt die von der
Theologie noch lange nicht ausgetragene Frage, die er selbst for-
muliert: ,Was ist Schépfung?“, wenn sie nach der Weisung Teil-
hards im Lichte der Inkarnation angegangen wird.

Gars am Inn Alois Guggenberger

Gorres, Ida Friederike: Sohn der Erde: Der Mensch Teilhard de Char-

din, — Frankfurt/M.: J. Knecht 1971. 184 S. Lw. DM 19.80

In einem dreimaligen Umgang umkreist Verf. die Gestalt Teil-
hard de Chardin: I. Die Versthnung oder die Kriegsbriefe (11—486),
II. Teilhards erste und zweite Person (47—120) und III. Unter den
Augen einer Frau (121—184).

I. bringt im allgemeinen Bekanntes; es ist trotzdem ergiebig,
da es eine klare, durch viele Zitate belegte Darstellung der inne-
ren Genese T.’ bringt, im besonderen die zentrale Bedeutung des
Kriegserlebnisses fiir die Selbstwerdung T.'s deutlich macht.

In II. und III. geht Verf. neue Wege und férdert auch wert-
volle Einsichten zu Tage, an denen man kiinftighin bei einer

Stellungnahme zu T. wird nicht vorbeigehen diirfen. In II. analy-
siert Verf. Person und Werk mit den Mitteln der Tiefenpsycholo-
gie, vergl. die Uberschrift ,Erste und zweite Person®. , Uns scheint,
daB Teilhards prinzipielle Gegner sich nicht nur an einzelnen sei-
ner oft provozierenden, oft naiven Formulierungen stieben: sie
spiirten auch den iiberlebensgroBen dunklen Doppelgédnger, der
eine ihnen unverstdndliche Sprache redete. Zusammenstof mit
den verantwortlichen Tridgern der Tradition konnte nicht ausblei-
ben* (66). (,Aber er hat die ungeheure Spannung ausgestanden,
mag sie ihn auch oft fast zerrissen haben. Er iiberwand sie in
Glaube und Liebe“, 117). War sein Denken ,grandioses Wunsch-
denken? Eine gigantische Projektion, die eines ganzen Welt-Ent-
wurfes bedarf, um die eigene tiefverwurzelte Angst vor der Ver-
nichtung, das Nicht-Ertragen-Kénnen von Tod und Vergédnglich-
keit mundtot zu machen? Gegenfrage: Kann nicht gerade solch
existentieller Spiirsinn von der tiefsten Not der Selbsterhaltung
getrieben, auf allgemein-giiltige Wahrheit stoBen, wenn auch auf
sonderbaren Wegen? Kann, wie er selbst fest glaubte, solche
Not geradezu als Medium solcher Vision geschaffen worden sein?“
(94).

In III. greift Verf. ein ,heiBes Eisen“ an: T.’s Stellung bzw. Ver-
héltnis zur Frau. Wer wire besser befdhigt und mehr legitimiert
dies zu tun als sie? Sie weist auf die grofe Bedeutung der Briefe
etwa an Léontine hin (144) und bespricht, ,exegetisiert® ausfiihr-
lich u. a. die Hymne ,L'Eternel Féminin®. ,Was Teilhard in diesem
gewaltigen Gesang verehrt, ist nicht die Freundin, nicht das Weib
als Gattung, nicht alle Frauen insgesamt. Er meint wirklich das
,Ewig-Weibliche‘; gar keine Abstraktion (die es stets gehaBt hat),
weder einen Archetyp der Seele, noch eine platonische Idee, son-
dern zuerst und durchwegs eine Element der ,wirklichen Erde’,
eine physische, eine ,physikalische Kraft’ (165).“ Sie kann aber
die Frage nicht umgehen: ,Aus dem kreisenden Wolkenschiff
wieder zu Tal gekehrt, noch leise schwindlig, fragt sich der Leser
(oder nur die Leserin?): Und wo bleibt in alledem nun eigentlich
die Frau? Die Frau selbst, die normale, lebendige, gewdhn-
liche...* (173/4), und kann nicht umhin festzustellen: ,Wir mer-
ken, ldchelnd, die charakteristische Grenze auch der genialen
Schau. Der ,Hymnus' ist eben die Dichtung eines Jiinglings...
Thre gewaltige Fiille ruht, ein umgekehrter Berg, auf sehr schmaler
Erfahrungsspitze — die sich, scheint es, bis ins Alter nicht verbrei-
tert hat“ (175/6). ,Schon frith suchte er nach ,dem kosmischen
Ort Mariens’ und auf dieser Suche kristallisierte sich all-
mihlich die Schau des Weiblichen, des namenslos dunklen, des auf-
steigend menschlichen, des vom Mann verehrten und vergotzten,
des gefallenen und erlésten. All das formt sich zur Strahlenrose,
in deren Herzen zuletzt das Antlitz unserer Herrin erstrahlt,
Wotre Dame, als die ,Briicke von Schénheit’, die Gott zur Eignung
mit der Welt beschritt” (181). —

Ein Mangel des Buches sei angemerkt. Verf. war keine Wis-
senschaftlerin und wollte es auch nicht sein; trotzdem wire es sehr
forderlich gewesen, wenn die Fundstellen der vielen Zitate im
einzelnen angegeben worden wéren.

Bad Honnef Heimo Dolch

Gorres, Ida Friederike: Teilhard de Chardin als Christ und als

Mensch, — Wiesbaden: Fr. Steiner 1971. 70 S. br. DM 6.40

Dieser Vortrag ist die letzte Gabe eines Menschen, der — von
der Jugendbewegung in der Zwischenzeit der beiden Weltkriege
geprigt — dem Geheimnis des ,heilen® Menschen, den es ja nur als
geheiligten gibt, nachspiirte und es in vielen Gestalten darstellte.
Wie so ein Mensch die groBe Gestalt Teilhard de Chardin wahr-
nimmt, dies mitzuvollziehen, ist zweifelsohne sehr lehrreich.
+Teilhard der Seher, der Mystiker, der Gottesfreund... hat uns
ungleich mehr zu sagen als Teilhard der Naturwissenschaftler”
(60)! Auch dies gilt: ,Dieser echte Prophet bietet mit erstaunlicher
Prizision das Gegengift gerade zu vielen modischen Glaubens-
verirrungen® (63). Vielleicht regt diese Schrift manchen Leser sogar
dazu an, das Gebet des fast 70jdhrigen nachzusprechen: ,Herr
meiner Kindheit und meines Endes — Gott, vollendet in Dir selbst
und doch, fiir uns, immerfort im Werden — schieb doch endlich die
Wolken beiseite, die Dich noch immer verhiillen — die der feind-
lichen Vorurteile wie der falschen Gldubigkeiten. O daB, durch-
strahlend zugleich und entflammend, Deine weltweite Gegenwart
hervorbreche, o immer gré8erer Christus!” (69/70).

Bad Honnef Heimo Dolch
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Auer, Alfons: Autonome Moral und christlicher Glaube. — Diisseldorf:

Patmos 1971. 204 S. DM 19.80

Unter Hinweis (13) auf seinen Artikel ,Nach Erscheinen der
Enzyklika ,Humanae Vitae’. Zehn Thesen iiber die Findung sitt-
licher Weisungen® (in: Theol. Quartalschrift 149 [1969] 75—85) legt
der Verfasser in der vorliegenden Arbeit ndher dar, worum es ihm
geht, wenn er fiir das von ihm zum Unterschied vom ,Heilsethos"
sogenannte ,Weltethos* Autonomie, Rationalitit, empirisch ge-
schichtliche Grundlegung, rein sdkular-innerweltliche Inhalte, kri-
tische Distanz zu jeder hier nicht verbindlichen, weil hier nicht
entscheidend zustindigen kirchlichen Lehre, fordert. Die Unter-
scheidung in die beiden genannten Ethos-Formen (12 Anm. 2)
meint beim Heilsethos ,die ,Unmittelbarkeit zu Gott'“, wofiir wir
auf ,die Orientierungshilfe der Heiligen Schrift angewiesen® sind.
Dieses wird fiir das Weltethos im Ganzen geleugnet. Es ist nicht
klar, ob der Verfasser mit dieser Unterscheidung dasselbe meint,
was man in der moraltheologischen Systematik auch mit ,religi6-
sem Pflichtenkreis” und ,irdischem Pflichtenkreis” bezeichnet hat;
denn wire es klar, wiirde sich manches hier vereinfachen.

Der Verfasser behandelt seine Thesen zunichst im ,1. Kapitel: Welt-
ethos als Ja zur Wirklichkeit* (15-54). Nicht vom Sein und einer Seins-
ethik, sondern von der ,Wirklichkeit* und damit einer Wirklichkeits-
ethik wird hier ausgegangen. ,Wirklichkeit* meint hier wohl Seiendes,
das sich wirkend zeigt. ,Im Begriff Wirklichkeit steckt also unverkenn-
bar die Komponente des ,Wirkens** (17,6). Wir halten diese Heraus-
stellung des esse als Wirklichkeit zur Erfassung des agere (agere se-
quitur esse) fir richtig, wenngleich wir jedoch meinen, daB das nicht-
wirkende Sein, das doch auch zur Realitdt gehort, so beachtlich ist, daB
Wirklichkeit nicht gleichgesetzt werden kann mit empirisch wirkender
Realitdt. A. baut auf einer ,realistischen Erkenntnislehre“ seine ,ratio-
nale Ethik“ auf. In einer Zeit, in der gerade diese beiden Gesichtspunkte
herausgestellt werden miissen, und zwar gegeniiber fideistischen Biblizi-
sten und mehr noch gegeniiber empiristischen Positivisten, muB dieser
Begriindungszusammenhang einer philosophischen Ethik bei A. lobend
hervorgehoben werden.

Die menschliche Existenz besitzt nach A. ,Dreidimensionalitédt” (Per-
sonalitit, Sozialitit, Materialitit) und kann sich nur ,im Horizont des
Geschichtlichen entfalten® (20). Richtig, wenn auch miBverstindlich,
heiBt es (20): ,Welthaftigkeit gibt es nur in der Gestalt der Werdehai-
tigkeit"., Es geht hier wie auch sonst bei der menschlichen Existenz um
ihre ellipsoide VerfaBtheit: Statik und Dynamik (dhnlich zahlreiche ande-
re Grundbestimmungen als Brennpunkte) stehen sich in stédndiger
dialektischer Spannung gegeniiber. ,Die Legitimation einer Entwicklung
erweist sich ausschlieBlich an dem realen Gewinn an Freiheit, den sie in
die menschliche Gesellschaft einzubringen vermag® (21). Aber der Maf-
stab kann dabei nicht sein ,Konsonanz oder Dissonanz mit der Grund-
dynamik der Evolution“ (21). Es miibte ndher erldutert werden, was
denn ,Gewinn der Freiheit® meint. Sehr gut wird von A. dargelegt, was
wir selbst Philosophie nennen: die Interpretation der Wirklichkeit vom
Menschen her auf den Menschen hin. Von dorther ist der ,Anspruch der
Wirklichkeit* an den Menschen zu verstehen. Die Wirklichkeit begegnet
den Menschen als ,sozial auferlegte Sittlichkeit* (23ff), als ,personal
bejahte Sittlichkeit* (25f) und als ,christlich integrierte Sittlichkeit* (27).

Hier nun (26) spricht A. von seinem Anliegen: ,Man kann sitt-
liches Sein und Handeln, das auf das Gute um seiner Selbst willen
gerichtet ist, als ,autonome Sittlichkeit' bezeichnen®. Diese ist ge-
bunden an das Gewissen, das selbst ,eben nicht autonom ist; es ist
vielmehr der personale Grund, in dem der Mensch sich der Ver-
bindlichkeit der Werte bewuBt wird. Das Gewissen steht nicht fiir
sich selbst, es findet sein MaB in der ,Wirklichkeit der Dinge* (J.
Pieper), d. h. in ihrem jeweiligen Seinkénnen“. Wenn , Autonomie"*
von A. so verstanden wird, dann ist ,autonome Sittlichkeit* bei
ihm eine Tautologie. Doch dariiber weiter unten.

Zunéchst erkldrt dann A. schon hier, spitere eingehendere Darlegun-
gen vorwegnehmend: ,...Die christliche Botschaft (legt) gegeniiber einer
autonomen Ethik keine zusédtzlichen materialen Normen (vor), sondern
(sie stellt) die autonom entwickelte Sittlichkeit in einen neuen Begriin-
dungszusammenhang“ (27).

Aber schon hier wird deutlich, daB A. bei aller immer wieder beton-
ten Leugnung material-inhaltlicher sittlicher Normen auf Grund der von
der Kirche verkiindeten Erlésungsbotschaft Jesu Christi doch nicht aus
diesem neuen sittlichen Bezugssystem herauskommt: ,Indem die bib-
lische Verkiindigung das durch die Offenbarung vermittelte Menschen-
und Weltbild vorlegt und die aus der Sachgesetzlichkeit der einzelnen
weltlichen Bereiche sich ergebenden Normen im gottlichen Schépferwillen
begriindet und im Mysterium des Heils integriert, bringt sie die volle
Wahrheit iiber die Wirklichkeit in den Bereich und erméglicht dann auch
die erfiillte Gestalt der Sittlichkeit* (27). Wenn dieser Zusammenhang
der innerweltlichen Sachgesetzlichkeiten zur Schiépfungs- und Erlésungs-
ordnung keine neuen material-ethischen Sinngehalte auch fiir das Welt-

ethos mit sich bringen soll, dann beruht diese Ansicht auf einem Wi-
derspruch zu dem eben Gesagten, und der Zusammenhang wird zu
duberlich, oberflichlich genommen, wihrend er in Wirklichkeit alle Be-
reiche der zur Erlésung bestimmten Schépfung durchzieht.

Daher verlegt A. die ,Autonomie des Sittlichen" in die ,Rationalitdt
des Sittlichen” und begriindet diese aus der ,Vernunftnatur des Men-
schen” (29). ,Auch als Theologe (kann) man ohne jede Gefahr des MiB-
verstindnisses von der Autonomie des Sittlichen sprechen. Man muB
allerdings darauf verzichten, von allem Anfang an und ausdriicklich
die ontologischen Grundlagen des Sittlichen bis auf den tiefsten Grund
in die Diskussion miteinbringen zu wollen“ (29f). Eine so verkiirzte Sicht
allein um der Legitimierung einer formalen (,autonomen Moral®) willen,
diirfte wissenschaftlich nicht vertretbar sein. Auch ist es nicht richtig
zu sagen: ,Nach theologischer Lehre kann der Mensch zwar nicht ohne
die wirksame Hilfe Gottes, aber sehr wohl ohne die ausdriickliche
Erkenntnis Gottes den vollen Sinn seiner Existenz in der Welt und
damit den entscheidenden Kern des Sittlichen verstehen. Aus der Mitte
seiner eigenen Existenz tritt ihm der unabdingbare Anspruch der ihm
vorgegebenen Wirklichkeiten entgegen® (30).

‘Wenn ,,Vollsinn® wirklich voll genommen wird, und wenn die abso-
lute Forderung des Menschen als Person in der sittlichen Norm gerade
das Kennzeichen des Sittlichen in seiner Wesenseigenart ist, weil nur
eine absolute Person den Menschen unausweichlich absolut fordern
kann, dann ist diese Aussage von A. nicht zu halten. Denn wer verbie-
tet mir, einer Forderung der vorgegebenen Wirklichkeit zuwiderzuhan-
deln? Wenn es Selbstwiderspruch ist, wer verbietet mir diesen. Eine
absolute Inpflichtnahme meiner Person kann nur von einer absoluten
Person her letztlich verstanden werden. Jede andere Begriindung des
Sittlichen verbleibt in einem feineren oder groberen Utilitarismus, das
gilt auch von Kants ,kategorischem Imperativ®. Mit Recht wird mit der
»Rationalitdt* die ,Realistik® als wesentliches Kriterium des Sittlichen
herausgestellt (31). Wenn A. aber sagt: ,Ob eine Norm oder eine Struk-
tur sachgerecht und geschichtsgerecht entwickelt und eingesetzt wird,
erweist sich nicht nach schliissigen Deduktionen, sondern in ihrem rea-
len Beitrag zur Humanisierung der Welt. Normen und Strukturen sind
richtig, wenn und solange es unter ihrer Geltung mit der Menschheit
auf ihrem Weg zur Freiheit und Liebe vorangeht® (31), dann fragt sich
aber, wer anders dariiber befindet, wenn nicht die Beurteilung der
wandelbaren duBeren Erscheinungswirklichkeit von dem in ihr immer
anwesenden gleichbleibenden Kern aus? Wenn das nicht der Fall wire,
wiirde die Sittlichkeit den geschichtlichen Wandelbarkeiten ausgeliefert
und selbst aufgehoben sein.

Mit Recht stellt A. in Beziehung die ,humane wissenschaftliche
Grundlegung” (39ff), die ,anthropologische Integrierung” (44ff) und, dar-
aus sich ergebend, die ,ethische Normierung® (46ff).

Allerdings muB man doch hinter vielen Aussagen Fragezeichen an-
bringen. Zum Beispiel (37): ,Durch die umstiirzenden Fortschritte der
Humanwissenschaften (der Physiologie, der Biologie, der Psychologie,
der Soziologie, der Verhaltensforschung, der Kulturgeschichte, der Eth-
nologie) ist das jahrhundertlang feststehende metaphysische, ethische
und rechtliche Leitbild unserer Kulturkreise in Frage gestellt worden.
Wir wissen sehr viel mehr iiber den Menschen als frithere Genera-
tionen“. Die Frage ist doch, welche anthropologisch-ethische Relevanz
diese und andere, z. B. 6konomische und politische geschichtliche Wand-
lungen haben. Und wenn der entscheidende Bezugspunkt die philoso-
phische Anthropologie ist, dann muB doch gesagt werden, wie diese
aussieht (40, 44).

Das wird besonders deutlich, wenn A. sagt (45): ,Bis in die neueste
Zeit heran haben kirchliches Lehramt und Moraltheologie sich des glei-
chen Fehlers schuldig gemacht, wenn sie die physiologisch-biologische
Integritdt des ehelichen Aktes als solche — die Zwischenschaltung einer
,Metaphysik des ehelichen Aktes' ist kaum mehr als ein Versuch der
Erreichung eines ,ideologischen Uberbaues‘ — in den Rang einer sittlichen
Norm erhoben haben, anstatt sie von ihrer Bedeutung fiir die gesamt-
menschliche Entfaltung her zu wiirdigen.“ Gerade weil Kirche und Mo-
raltheologie anders als viele Gegner von ,Humanae Vitae“ den ehelichen
Akt auf die Person der Eheleute und ihren personalen ganz-mensch-
lichen Lebens- und Liebesbezug bezogen haben und eben keine Physi-
zisten waren, haben sie den Fehler nicht gemacht, den ihnen A. hier
und anderswo unterstellt. Wie bei vielen Kritikern der Moraltheologie,
so fehlen auch bei A. iiberzeugende Beispiele etwa fiir die Aussage
(46f): ,Ethische Untersuchungen sind hinsichtlich ihres Grundlagenwis-
sens nicht selten schon nach einem Jahrzehnt durch die weitere Ent-
wicklung einzelner Wissenschaften {iberholt und vermégen die aktuelle
Problematik nicht mehr genau zu treffen. Es ist kaum moglich, das
Gesamt der humanwissenschaftlichen Forschungen im Auge zu behal-
ten... Nun soll man gewil die Lage nicht dramatisieren... wenn sich
die Verhiltnisse spiirbar dndern und die tradierten Leitbilder als der
gewandelten Situation nicht mehr angemessen erscheinen, aktiviert
sich spontan die sittliche Reflexion, um je neu gewonnene Einsichten an
die menschliche Existenz fiir die gesamte Daseinsorientierung fruchtbar
zu machen”. Und wer entscheidet, was hier sittlich verbindlich bzw.
verwerflich ist?

i

!
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Das 2. Kapitel: Weltethos in der Heiligen
Schrift* (55—122), ausmiindend in dem ,Exkurs: Modelle aus
der Geschichte der Moraltheologie* erscheint uns der problema-
tischste Teil dieses Buches. Alles steht unter der Grundthese von
A., daB es auch in der Schrift keine aus der Offenbarung stammen-
den material-ethischen Weisungen gibt, sondern daB die Vernunft,
wie sie schon im vor- und auBerbiblischen Raume zu ethischer
Normerkenntnis gefithrt hat, auch hier im AT und NT das Welt-
ethos bestimmt. Wir halten bei aller Bewunderung fiir die Bewan-
dertheit von A. in der Exegese sowohl seine Grundthese als auch
die einseitige Uberbewertung des rationalen und geschichtlichen
Momentes bei weltethischen Normierungsfragen fiir falsch. Mégen
die Normenerkenntnisse herkommen, woher sie wollen, sie sind
sowohl im Alten wie und erst recht im Neuen Bund integriert,
aufgehoben, hineingenommen in die Lebensordnung, die in Gott
und seine Heilsverkiindigung und -verwirklichung aufgenommen
ist. Die Tatsache, daB die normative Definition des Menschen mit-
tels des Lichtes seiner Vernunft (d. h. die Ethik) nicht aufgehoben,
nicht zerstort, sondern geldutert und vollendet wird in der nur im
Glauben erkennbaren normativen Definition des Christseins in der
Kirche (d. h. Moraltheologie), in die Welt bei Wahrung ihrer
relativen Eigenstindigkeit aufgenommen werden soll (d. h.
irdischer Pflichtenkreis in der Moraltheologie) muB immer beach-
tet werden. Vieles somit schon natiirlich-sittlicher Erkenntnis Zu-
gingliche bleibt es auch im gréBeren Zusammenhang der Erlo-
sungsordnung. Und wer deren System einmal gldubig akzeptiert,
wird auch die darin geltenden verbindlichen Zusammenhinge als
#vollig verniinftig“, ,ganz selbstverstindlich und ,iiberzeugend"
(weil systemkonform!) finden, obwohl es sich nicht um die Ratio-

nalitdt der Vernunft, sondern um eine Rationalitit des Glaubens
handelt.

Vom NT behandelt A. die Synoptiker und Paulus, aber das Corpus
Johanneum und die Pastoralbriefe werden véllig unterschlagen, viel-
leicht weil gerade hier die iiberzeugendste Widerlegung der Grund-
these von A. zu finden ist.

Die Geschopfe haben eine relative Eigenstindigkeit. Die Ver-
nunft kann diese erkennen und fiir den Menschen als zu beachtende
erfassen. Das gilt besonders fiir die weltlichen Bereiche. Aber der
Glaube sagt, daB die Schépfungswirklichkeit Logos-Wirklichkeit ist und
somit auch auf den inkarnierten Logos ausgerichtet ist. Es geht nicht
nur darum, die weltlichen Bereiche zu ,verwirklichen®, sondern auch
ihren Christusbezug gldubig zu erfassen und gemi#B ihrer relativen
Eigenstdndigkeit in ihrem Christusbezug zu realisieren.

Allein schon die Tatsache, die ja auch in der Geschichte der Moral-
theologie eine zentrale Rolle spielt, daB Glaube, Hoffnung und Liebe
nicht bloB Gnadengeschenke Gottes, sondern auch die Grundkrifte des
sittlich zu vollziehenden neuen Lebens in Christus und in seiner Heils-
gemeinschaft ist, sollte doch die These sichern, daB im christlichen Of-
fenbarungsbereich zu den schon vorhandenen und verniinftig erkenn-
baren (R6m 1 + 2) auch inhaltlich neue sittliche Normen hinzugekommen
sind. Wer den Aufbau der Summa theologica des Aquinaten darauf hin
sich ansieht, kann zu keinem anderen Standpunkt kommen, es sei denn,
er wolle unter allen Umstéinden einen solchen propagieren.

Das ,3. Kapitel: Weltethos in der lehramtlichen Praxis und in der
moraltheologischen Reflexion* (137—197) gilt dem Nachweis der An-
sicht von A. (,Die in der vorliegenden Untersuchung vertretene Position
stimmt mit der J. Davids: Das Naturrecht in Krise und Lduterung. Eine
kritische Neubesinnung, Kéln 1963, weitgehend iiberein® [143]), daB es der
Bereich der Ehemoral war, der ,die innerkirchliche Diskussion iiber die
Zustdndigkeit des kirchlichen Lehramtes und der Moraltheologie bei der
Statuierung weltethischer Weisung definitiv in Gang brachte* (147), den
letzten AnstoB gab ,Humanae Vitae“ (147).

Nach A. war ,die Schliissigkeit der Beweisgriinde fiir die kirchliche
Lehrkompetenz in Fragen des Sitilichen bereits fundamental in Frage
gestellt® (147). Mit J. Ratzinger (Naturrecht, Evangelium und Ideologie
in der katholischen Soziallehre, in: Christlicher Glaube und Ideologie,
hrsg. v. K. v. Bismarck und W. Dirks, Stuttgart-Miinchen 1964, 24-30)
spricht A. von einem ,hermeneutischen Zirkel, in dem sich die Argumen-
tation dreht“: ,Einerseits wird nimlich gesagt, Theologie griinde auf
Offenbarung, andererseits wird trotzdem das Naturrecht in die kirch-
liche Lehrkompetenz einbezogen.” Wir glauben, daB hier eine ad-hoc-
Theologie vorliegt. In Wirklichkeit griindet Theologie in der Lehre der
Kirche, die aus den Quellen schépft, vornehmlich aus ihrem eigenen in
der Schrift gewonnenen Christuszeugnis der ersten Stunde. Wihrend
das Naturrecht im Munde der Kirche nichts anderes ist, als die Inter-
pretation der Schépfungswirklichkeit in ihrer Bedeutung fiir das Recht
als der duberen Gemeinschaftsordnung. Ein hermeneutischer Zirkel ist
hier nicht gegeben. Es ist nicht wahr, daB Naturrecht einerseits das
positive Recht der Kirche stiitzt und andererseits vom positiven Recht
der Kirche gehalten wird (148). — Besonders der moderne S#kularisie-

rungsprozel (153ff) macht nach A. eine kirchliche Lehrautoritdt in welt-
ethischen Fragen unméglich, zumal dieser Anspruch dahingehend schon
grundsétzlich sich verbiete. So sehr man A.'s Intention verstehen mag,
daB er den modernen nicht mehr vom Glauben und der Glaubenspredigt
erreichbaren Menschen zur rationalen Einsicht in sittlichen Pflichten fiih-
ren will, so sehr muB man den Versuch, eine rein weltimmanente Ethik
ohne direkten Bezug zum Heilswerk und zur Heilsordnung aufzubauen,
fiir verfehlt halten. Demgegeniiber hilft es weder, sich auf die ,Autono-
mie des Sittlichen“ zu berufen, noch die Behauptung (160ff): ,... muBb
man feststellen, daB Weltethos ein immanentes Ethos ist, ein Ethos der
Sachlichkeit, daB die Einsichten in die Wirklichkeit unter dem Aspekt
ihrer Verbindlichkeit artikulieren... Der Inhalt der christlichen Moral
ist menschlich und nicht unterscheidend christlich, darum stammt das
sittliche BewuBtsein der christlichen Gemeinde erkenntnismidBig aus
menschlichem Verstehen®.

Nach A. ,konnen“ wir nicht bloB den Ausdruck ,Autonomie des Sitt-
lichen" verwenden, sondern wir ,miissen“ es sogar (161f). Aus dieser
Sicht heraus ist es verstéindlich, ,daB ein konkretes weltethisches Kon-
zept mit theologischen Mitteln iiberhaupt nicht entwickelt werden kann.
Die Tatsache, daB christliche Theologie und Pddagogik dies getan haben
und immer noch tun, ist... kein Argument dagegen... Es gibt kein
ychristliches' Instrumentarium, mit dessen Hilfe man die Forderungen
der christlichen Liebe auf die gesellschaftliche oder politische Praxis
anwenden konnte. Es bedarf dazu der Sachkenntnis, der Erfahrung, der
Urteilsfdhigkeit und der Phantasie” — und wir fiigen als Korrektur hinzu:
der Ausrichtung der vom Christen zu verantwortenden Wirklichkeit
auf Christus und die Endvollendung von allem in IHM auf Heil hin.

Das ist mehr als bloB eine vertiefte Motivation des Sittlichen. Das
geschopfliche Sein, die geschichtliche Wirklichkeit enth#lt bei aller Wan-
delbarkeit ihrer geschichtlichen Ausprdgung nicht bloB den unverinder-
lichen Kern des Geschipflichen — also des Menschlichen und des Sozialen
als Bereich des Mit- und Zwischenmenschlichen —, sondern die potentia
oboedientialis zur gnadenhaften Verbindung mit Christus (= christlich
i.e.S., d.h. = dhristusverbunden in der Gnade) bzw. zum Dienst an der
Verdchristlichung der Welt aufgrund der Christusbezogenheit aller Dinge
(= christlich i.w.S., d. h. christusbezogen).

Es geht dabei nicht um eine ,Mythisierung der Inkarnation®, sondern
um jenes von Anfang an in allem angelegte Christusgeheimnis, an dem
teilzunehmen alle je nach dem MaB ihrer Berufung und Beféhigung aus-
erwdhlt sind. Ohne eine solche christologisch verstandene Ontologie
zerfdllt der Bereich des Christlichen nicht bloB in die beiden Stiick-
werke: Gnade und Natur, sondern auch in die beiden auseinandergeris-
senen Bereiche: Kirche und Welt, Heiligkeitsstreben und Weltgestal-
tungsstreben. In der Wirklichkeit hat dieses alles in Christus seine Ein-
heit, an der christliche Sittlichkeit sich orientieren muB, natiirlich ein-
beziehend alle rationale Erkenntnis der Wirklichkeiten der Menschen-
welt, die schon jetzt verborgen Gottes Erlésungswelt geworden sind.
Dieser Ansicht scheint auch A. sehr nahe zu kommen, wo er die escha-
tologische Dimension der Wirklichkeit und des Sittlichen darstellt (165ff).
Nur, und das muB ihm entgegengehalten werden, beginnt die eschatolo-
gische Erneuerung schon hier und jetzt, offenbar wird sie erst am Ende
der Tage.

»Das christliche Proprium der Sittlichkeit* besteht also weder bloB
in der Motivation oder in der christlichen Intentionalitit, sondern im
christusbezogenen bzw. christusverbundenen Sein der sittlich zu gestal-
tenden Dinge selbst, mégen sie den Innenraum des Christlichen, die
Kirche, oder deren AuBenraum, die heimzuholende Welt betreffen. Das
Neue und spezifisch Christliche sind weniger einzelne weltethische
Weisungen in der Schrift, wenn wir diese Weisungen fiir duBeres Tun
in der Welt betrachten, mit dem es ja auch Nichtgldubige zu tun haben.
Der Gldubige jedoch handelt nicht bloB aus seiner persénlichen Seins-
und Lebensverbundenheit mit Christus, sondern gestaltet die Schép-
fungsdinge, wenn auch nicht duberlich (wie Nicht-Christen auch), so doch
innerlich-ontisch, um so mit an einer seinshaft christlich erneuerten Welt
zu arbeiten. Ahnlich und richtig ist bei A. (178) zu lesen: Des Christen
Engagement ,in der autonomen Welt ist im Glauben gewuBte Partner-
schaft mit Jesus Christus in der Hinordnung alles Geschaffenen auf das
Heil. Sein Engagement in der autonomen Welt ist schlieBlich Partner-
schaft mit dem Vollender der Geschichte, vorbereitender Dienst, durch
den die irdischen Bereiche jener Erfiillungsgestalt entgegengefiihrt wer-
den, deren endgiiltige Heraufkunft der letzten Heilstat des wiederkom-
menden Herrn vorbehalten ist“. Statt auf dieser christlichen Wirklich-
keitsinterpretation aufzubauen und daraus die Konsequenzen zu ziehen,
fihrt A. fort (178): ,Das christliche Proprium des Sittlichen liegt also
nicht in neuen, nur dem Gldubigen zugénglichen Verhaltensnormen,
sondern in der Integrierung des natiirlich-sittlichen (autonomen) Han-
delns in den Vollzug seiner religiGsen Verbundenheit mit Gott... Die
autonom entwickelte Sittlichkeit wird zum Bewéhrungsfeld der Gottes-
liebe.” Integrierung meint aber doch gerade seinshaftes Einbezogensein
von allem in die Christusverbundenheit. Es meint also mehr als ,die
autonom entwickelte Sittlichkeit wird zum Bewéhrungsfeld der Gottes-
liebe* (178): nicht Bewdhrungsfeld, sondern Realisationsfeld der Agape,
was mehr ist als ,eine neue Kraft der Motivation. Man mubB ja doch
auch fragen: Wie kann etwas Motivkraft, d. h. werthafte Ausrichtung
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erfahren, wenn es nicht innerlich in das christliche Sein und Leben ein-
bezogen ist. Anderenfalls bliebe ja doch die Motivation véllig duBer-
lich.

Daher reicht es auch nicht aus zu sagen: ,Als Zentrum der sittlichen
Botschaft Jesu erscheint die radikale Liebesforderung, die von Ihm und
seinen Aposteln im Material des menschlichen Alltags, in den geschicht-
lich bedingten sozialen und wirtschaftlichen Strukturen konkretisiert
wird. Die Theologie hat die Aufgabe, die sich in der Zeit présentieren-
den Daseinsentwiirfe mit dem Wort Gottes, vor allem mit der Forderung
der Liebe zu konfrontieren“. Hier wird die Kirche villig auBer acht ge-
lassen; konsequenterweise bei A. allerdings, wenn sie es nur mit dem
Heilsethos zu tun hat und fiir das Weltethos keine verbindliche Auto-
ritdt aufgrund der dariiber nichts oder zu wenig aussagenden biblischen
Quellen besitzt.

Wenn nun gar die Agape, wie einige heute meinen, vollig formal und
inhaltsleer gesehen wird — als ob die Liebe zu Gott, dem Schopfer und
Erldser, nicht die umfassendste Inhaltlichkeit beséBe! —, und allein die
wechselnden geschichtlichen Tatsachen und Strukturen das Inhaltliche
des Ethos liefern, dann landet man notwendig im ethischen Relativis-
mus, Soziologismus, Psychologismus usw.

In dem letzten Abschnitt des dritten Kapitels ,Die Funktion des
kirchlichen Lehramts und der Moraltheologie bei der Statuierung welt-
ethischer Weisungen" (185—197) faBt A. noch einmal seine Thesen zu-
sammen: Weltethos (= ,das Gesamt der aus der Sachordnung der ein-
zelnen menschlichen Lebensbereiche sich ergebenden Verbindlichkeiten")
und Heilsethos (= ,das Gesamt jener Verbindlichkeiten, durch die die
Abhingigkeit des Menschen von Gott und seiner Gemeinschaft mit
Christus ausdriicklich verifiziert werden; es handelt sich hier also um
Vollziige, bei denen nicht die Hinwendung zur Welt, sondern die Un-
mittelbarkeit zu Gott im Vordergrund steht") (185) héngen innerlich
zusammen, stehen im Verhéltnis der Reziprozitdit und der Interdepen-
denz, ,sind nur zwei Aspekte der einen christlichen Existenz“ (186). Da-
bei handelt es sich je nach der Sichtweise um ,inkarniertes Heilsethos*
oder ,integriertes Weltethos" (186). Wie aber stimmt das zur Grund-
these von A.?

Bei aller Bedeutsamkeit und Unentbehrlichkeit rationaler letzt-
lich auf Erfahrung gegriindeter Weltorientierung fiir christliche
Weltgestaltung d. h. fiir die konkrete Realisierung des Christlichen
hier und jetzt kann es kein AuseinanderreiBen geben. Wenn der
Kirche die ganze Wahrheit iiber die sittliche Verantwortung des
Christen in der Welt auf das Wiederkommen des Herrn hin anver-
traut ist, dann muB sie auch das Weltethos hinsichtlich seiner
Heilsrelevanz beurteilen kénnen. Nur die ,rein“ sachtechnischen
Normen unterliegen nicht ihrer Lehrzustdndigkeit!

DaB der einschlidgige ErkenntnisprozeB der konkreten geschicht-
lichen Weltorientierung vor allem vom Laien einzuleiten und
durchzufiithren ist, aber immer im Lichte der von der Kirche ver-
kiindeten Heilsoffenbarung, ist nur scheinbar das Neue in heutiger
Zeit. Allerdings kommt dabei der Kirche hinsichtlich des Welt-
ethos keine bloBe LiickenbiiBerfunktion zu, sondern eine echte vom
Ganzen der Schopfungs- und Erlésungswirklichkeit herrithrende
autoritative Funktion. A. nennt in Verkennung des Subsidiari-
tdtsprinzips, welches immer nur in einem umfassenden geglieder-
ten Ganzen vorkommt, die kirchlichen weltethischen Hilfen subsi-
didr, wihrend man nach seinen Vorstellungen nur von auxiliaren
oder instrumentalen Hilfen der Kirche gegeniiber der Welt sprechen
diirfte.

Soweit Weltethos heilsmiiBig relevant ist, kommt der Kirche
ihm gegeniiber auch wegen ihrer Pflicht zur umfassenden (,katholi-
schen“) Heilsverkiindigung eine autoritative Lehrzustindigkeit zu.

Das gilt auch, ob es paBt oder nicht, fiir ,Humanae Vitae®. Die
kirchlichen lehramtlichen Stellungnahmen gelten auch fiir den
Bereich des sogenannten Naturrechts, soweit in diesem nicht blof
pastorale Anweisungen, sondern Interpretation heilsrelevanter
Seins- und Lebensbeziige im Vordergrund stehen.

Die Arbeit von A. ist auch dann, wenn wir sie im ganzen fiir
verfehlt halten, gerade wegen ihrer Einseitigkeiten und wegen ihrer
Widerspriichlichkeiten fiir die heutige moraltheologische Diskus-
sion und Neubesinnung sehr wertvoll.

Witten (Ruhr) Gustav Ermecke

Pieper, Josef: Uber die Liebe. — Miinchen: Késel 1972, 207 S.

Es ist wohl nicht von ungefdhr, daB der Verfasser der berithm-
ten Traktate iiber die Kardinaltugenden und die géttlichen Tugen-
den des Glaubens und der Hoffnung so lange mit dem Schreiben
eines Buches iiber die Liebe gezigert hat. GewiB geschah dies
nicht deshalb, weil ohnehin iiber dieses Thema so viel geschrieben
worden ist wie vielleicht iiber keines sonst, sondern weil er mehr

als jeder andere sich der Schwierigkeiten bewuBt gewesen sein
mag, die einen gerade bei der Behandlung dieses Themas erwarten.
Um so begriifenswerter ist es, daBl er es schlieBlich doch unter-
nommen hat, ,die UnausmeBbarkeit des Gegenstandes® soweit zu
durchschreiten, daB wir ,des Begriffs und vor allem der Realitét
,Liebe‘ in ihrer vollen Erstreckung und Tiefe“ ansichtig werden
durften.

Ein trotz aller auferlegten Beschridnkung instruktiver und fiir die Sa-
che selbst ergiebiger sprachgeschichtlicher Uberblidk bildet den ersten
Abschnitt des Buches. In ihm wird unter anderem gezeigt, daB das
Grundwort gmor, Liebe, auf alle, zu Recht auch mit je eigenem Namen
benannten, Gestalten und Dimensionen der Liebe (angefangen vom
sinnlichen bis zum geistigen, ja geistlichen und iibernatiirlichen Bereich)
angewandt wird, so daB sie alle, dem Anschein und einem etwaigen
MiBbrauch zum Trotz, unbestreitbar etwas Gemeinsames besitzen miis-
sen. Dieses Gemeinsame in allem Lieben ist jenes GutheiBen, in dem
der Liebende von einem Gegenstand oder zu dem geliebten Jemand
sagt: Gut, daB es das gibt; gut, wunderbar, daB Du auf der Welt bist —
was zugleich heiBt: ich will, daB es das (dich)gibt! In dieser bejahend-
bestitigenden Zustimmung zur baren Existenz des Geliebten (nicht etwa
erst zu dessen qualitativem Sosein) erweist sich die Liebe als Urakt
des (noch nicht aktivistisch miBdeuteten) Willens, als ,Quellpunkt und
Mitte der Existenz iiberhaupt® (42). Denn diese GutheiBung eines bereits
vorhandenen Wirklichen ist, ob der Liebende es weil oder nicht, der
bejahende Nachvollzug der kreatorischen Liebe, welche die Welt und
den Menschen ins Sein rief und sie ,gut* und ,sehr gut“ geheiBen hat.
Sie setzt diese kreatorische Liebe als von ihr dankbar bejahte voraus
und gewinnt teil an ihr, indem auch sie will, daB der Geliebte sei; sie
wird als kreatiirlich-kreative, als Existenz erhalten wollende Liebe zu
einer Fortsetzung und Vollendung des kreatorischen Aktes selbst.

Der Mensch ist somit von Natur und Schépfung wegen ein liebendes
Wesen. Und daher kommt es, daB all sein Lieben (noch vor einer aktiv
auswiéhlenden dilectio) primér den passivischen Charakter eines Wider-
fahrnisses tréigt, eines ,Angetanseins® von jemandem, wie es das Wort
affectio ausdriickt; daB es schlieBlich geprégt wird durch den Aspekt
»des Hingerissenseins und der bis ins Leibhaftige reichenden Entflam-
mung® (27) — und das heiBt durch den Eros. Er ist es, dem Pieper, ge-
stiitzt auf die groBe abendldndische Tradition, insbesondere auf Platon
und Thomas von Agquin, in groBartigem Klarblick die indispensable
mittlerische Funktion in aller Liebe zuerkennt — oder besser: wieder
zuerkennt, nachdem eine schlechte Tradition die Begriffe Eros und Agape
zu einander ausschlieBenden erkldrt hat.

Der Mensch ist aber von Natur auch ein Wesen, das geliebt werden
will. Ja, ,erst im ,Bestdtigtwerden' durch die Liebe des anderen gelangt
er dahin, ganz und gar ,da zu sein'®, gelingt es ihm iiberhaupt erst,
selber zu lieben und so die hdchste Steigerung der eigenen Existenz
zu erreichen (53). In dieser Struktur des Phénomens Liebe als des
Kerns von Existieren und Existenz-Verleihen wird der Schépfungscha-
rakter der Welt transparent, die in einem Ur-Vertrauen erfahrene Ge-
wiBheit, daB alle Realitit, eingeschlossen der Liebende selbst, iiberhaupt
nur existiert auf Grund des ,Ur-Geschenks* (Thomas) des Gewollt-
und Geliebtseins, des Gutgeheiflenseins durch den Creator (54, 55), zu
dessen Wesen es gehort, das Geschaffene mehr zu lieben als von die-
sem geliebt werden zu konnen. Diese konkrete Erfahrung des eigenen
Geliebtseins durch Gott als Ursache meines Existierens ist der tiefste
Grund jener legitimen Selbstliebe, von welcher der Mensch auch als
Liebender sich gar nicht dispensieren darf und kann und die macht,
daB zum Beispiel auch in jener fiir alle Liebe paradigmatischen erotischen
wechselseitigen Hingabe von Mann und Frau die stets erstrebte Eins-
werdung sich doch nur so vollzieht, daB in ihr die Partner je sie selbst
bleiben, zwei verschiedene Personen; daB es eine ,absoclute” Selbst-
losigkeit gar nicht geben und daB notwendig in (scheinbar) paradoxer
Formulierung nur von einer ,selbstlosen Selbstliebe® als der dem Men-
schen méglichen Form hochster zwischenmenschlicher Liebe gesprochen
werden darf und kann. Denn Wurzel und MaB aller Liebe zum anderen
ist, wie Thomas immer wieder betont, von Natur und Schépfung wegen,
also notwendig, die Liebe zu sich selbst, das naturgegebene Verlangen
nach eigener Existenzerfilllung oder Vollendung, nach eigenem Gliick
und eigener Freude, weil ,wir im Akt der Erschaffung unhemmbar auf
den Weg zu unserer eigenen Erfiillung gesetzt worden sind, zu unserer
Gliickseligkeit auch® (128), so daB der Mensch gar nicht wollen kann,
nicht gliicklich zu sein: ,Der Engel wie der Mensch erstrebt naturhaft
sein eigenes Gut und die eigene Vollkommenheit; und dies heibt: sich
selber lieben® (S. th. I, 60,3). Und wenn echte Liebe ,nicht das Ihre
sucht, so kann dies nur auf dem Grunde jener bereits verfiigten und
unverfiigharen naturhaften Schwerkraft primérer Selbstliebe verstanden
werden, die den Nichsten eben liebt wie (nicht: statt) sich selbst, die
aber gerade in der ,uneigenniitzigen“, ,selbstlosen“ Teilnahme und Mit-
freude an seinem Gliick (so Goethe und Leibniz) auch ihre eigene Gliidks-
erhdhung erfihrt.

An dieser Stelle wird bereits sichtbar, ,wie flieBend die Grenzen
zwischen Eros und Agape sind“, wie ,eng ineinander verwoben das
Naturhafte... und das... Ethische und das Ubernatiirliche* (134, 135),
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wie sehr ,alle drei Impulse, der naturhafte, der sittlich-freie wie der
gnadenhafte, im Einklang miteinander sind. Wenn ich mein Boot in die
gleiche Richtung rudere, in die auch der Wind es treibt — wie soll ich
dann unterscheiden konnen zwischen dem, was der eigenen Anstrengung
zuzuschreiben ist und was dem Wind?* (135) — was nichts anderes heilt,
als daB die Gnade, da sie die Natur vollendet, diese auch voraussetzt,
und zwar als etwas an sich Gutes, der Vollendung Wertes.

Und hier ist der Punkt, an dem die berechtigte und hdchst ver-
dienstvolle Kritik Piepers an der Fehlkonzeption des beriihmten
Buches ,Eros und Agape“ des einfluBreichen Theologen Anders
Nygren ansetzt, die sich leider mehr oder weniger bis auf den heu-
tigen Tag als wirksam in Theologie und Christenheit (Karl Barth
nicht ganz ausgenommen) erwiesen hat. Auf Grund einer gewill
unbewuBten, letztlich aber die Gutheit der Schopfung leugnenden,
also gnostisch bestimmten (das heiBt Schopfung und Erlésung von
einander trennenden) unrealistischen Auffassung von der Natur
des Menschen gelangt Nygren zur Forderung einer erosfreien,
absolut selbstlosen, ,grundlosen®, ,souverdnen”, nichts empfangen
wollenden Agapeliebe als der allein christlich legitimen; er erklért
die kreatiirliche bediirfende Erosliebe mit ihrem Gliicksverlangen,
auch in ihrer Richtung auf Gott, als streng abzusondernden Wider-
part — und verfehlt damit die wahre Natur des Menschen. Denn
von Schopfungs wegen ist es dem Menschen unmoglich, ,unmoti-
viert* und ,souveridn“-selbstlos zu lieben, als Geschopf kann er
nicht anders als in der bediirfenden Erosliebe nach seinem Gliick,
seiner Vollendung auch und gerade nach seinem hdochsten Gliidk:
nach Gott zu verlangen. Nicht iiberspringbar ist das von Nygren
als ,selbstisch* diskreditierte Gliicksverlangen der Liebe, ,heibe
sie nun Eros oder caritas oder Agape“ (112). Immer bleibt Eros
das einigende Band nicht nur in der Ehe, wo die Untrennbarkeit
von Eros und Agape unwiderleglich vor Augen tritt, sondern er
allein kann in seiner humanisierend mittlerischen Kraft sowohl
,die Isolierung des sexus gegen die Liebe verhiiten“ als auch ,die
gleichfalls sténdig von der Entartung ins Unmenschliche bedrohte,
angeblich rein ethische oder geistliche ,Liebe' davor bewahren...,
zu einer diisteren... JKaritas ohne Liebe‘ zu werden" (150). Ohne
.diese Klammer, welche Eros heiBt“ (144), ,welche das Niederste
mit dem Héchsten im Menschen verkniipft* (und erst in dieser Inte-
grierung jeglichem seinen rechten Ort anweist); ,welche verhiitet,
daB eins sich gegen das andere isoliert; und welche allen Gestalten
der Liebe, von der Sexualitdt bis zur Agape die Qualitdt des Hu-
manen bewahrt* (156) — ohne diese Klammer ,l6st sich das Sinn-
ganze menschlicher Liebesmoglichkeiten® (die also alle zu diesem
Ganzen gehoren) ,augenblicks auf" (156).

Man mag vielleicht den Eindruck gewinnen, Piepers Buch stelle
vor allem eine groBartige Rehabilitierung des durch eine schlechte
(iibrigens nicht bloB theologische) Tradition beschddigten Eros dar,
der hier wieder mit einem neuen Klarblick geschaut und in jener
Kldrungsenergie, die der Autor an seinem Meister Thomas von
Aquin bewundert (und die er mit ihm teilt), dem Leser so vor
Augen gefithrt wird, daB dieser seine Unabdingbarkeit fiir das
Phinomen Liebe in dessen ganzer Erstreckung erkennen muB. Es
wiire jedoch ein MiBverstindnis zu meinen, der Schwerpunkt liege
in den Augen des Verfassers auf dem, was dieser aus Griinden
einer unerldBlichen Korrektur mit solcher Nachdriicklichkeit her-
auszustellen gendtigt ist, also allein auf dem naturhaft sinnlichen
Bereich. Vielmehr wird von Anfang an klar gesagt, daB, sosehr
die erotische Liebe sich an der sinnlichen Schonheit entziindet, sie
hier nicht ,Befriedigung” erfdhrt, sondern vielmehr etwas ganz
anderes: ,Verwiesenheit auf etwas nicht einfachhin Anwesendes*
(146), ,Offnung des Daseinsraumes auf eine unendliche Stillung
hin, die ,hier' gar nicht zu haben ist“ (147). Ja, es wird auch gesagt,
daB die Liebeserfahrung selbst erst durch ,Hinzubedenkung von
etwas Geglaubtem" begreiflich werden konnte (174).

Das eigentliche Anliegen des Autors ist es, durch jene Korrektur
den Blick wirklich freizugeben auf dieses GriéBere und Entschei-
dende, auf die Agape- oder Caritasliebe. Obwohl nichts von dem,
was von der Liebe von Schépfungs wegen gesagt wurde, auBer
Kraft gesetzt wird, so geschieht doch erst in der von Nygren zu
Recht als ,originale Konzeption des Christentums®“ bezeichneten
Agapeliebe jenes radikal Neue und andere, das dem Menschen
durch die Inkarnation, durch die unmittelbare und reale Teilhabe
an der schopferischen gottlichen Liebe also, geschenkt wurde. Erst
jetzt kann von einem ,schlechthinigen In-der-Liebe-Sein“ eines
Menschen gesprochen werden, erst jetzt von einer Gliickseligkeit
als objektiver seinshafter Stillung und Vollendung unseres ganzen

Wesens durch Gott, erst jetzt kénnen wir jeden Menschen lieben
als den ,moglichen Gefdhrten kiinftiger Gliickseligkeit® (und da-
durch gewahren, daB es ,gewdhnliche Menschen” iiberhaupt nicht
gibt). Und da die Gnade die Natur zwar voraussetzt, aber auch
vollendet, und da Vollendung immer auch Verwandlung einschlieft

.und Verwandlung (gerade um der Bewahrung der Identitdt im

Wandel willen) eine Art Sterben, so bedeutet dies fiir den Eros,
daB, will er Liebe bleiben und seine ,Ewigkeit® gewinnen, er sich
wandeln und neu werden muB in einem ,wie durch Feuer® ihn
lduternden Sterben hinein in die Agape.

Es ist hier nicht mdglich, im einzelnen auf alle von Pieper ge-
nannten Aspekte der Liebe und der Nicht-Liebe einzugehen, etwa
auf die umfangreichen Ausfithrungen zum abgetrennten Sex, der
die personale Liebe blockiert und triigerisch das Neutrum einer
.Befriedigung” und eines Genusses sucht, der den Partnern stait
Freude Frustration einbringt und schlieBlich, als bloBen Werkzeu-
gen eines manipulierten erleichterten Sex-Konsums, Frigiditdt nicht
bloB im klinischen, sondern im ddmonischen Sinn einer Destruktion
des wahren Menschseins. Die lebensnahe Beschreibung konkre-
ter Phdnomene, reich illustriert durch eine Fiille herangezogener
klassischer und moderner — keineswegs nur philosophisch-theo-
logischer und blo8 europdischer — Literatur erhéht den GenuB der
Lektiire dieses frei von aller Fachsprache geschriebenen Traktates.
Dankbar bestitigend: ,gut, daB es das gibt!®, legt man dieses
wahrlich aktuelle Buch eines Autors aus der Hand, der, zumindest
im deutschsprachigen Raum und auf diesem Niveau, eine gegliickte
und begliickende einmalige Symbiose von sokratisch-didaktischer
Kunst, philosophischer Pridgnanz und schriftstellerischem Kénnen
darstellt.

Miinster Annie Kraus

Bickle, Franz / Kohne, Josef: Geschlechtliche Beziehungen vor der Ehe

(Die Lage bei der studentischen Jugend). — Mainz: Griinewald (1967)

68 S. DM 6.80

F. Bockle behandelt in seinem Beitrag: Ethos der Liebe
(7—39) in einem ersten Teil ,Liebe und sittliche Norm*® im II. Teil:
»Liebe im geschlechtlichen Verhalten“. Der I. Teil gibt eine gut
begriindete Antwort auf die Frage: ,Wie verhilt sich das Liebes-
gebot, d. h. das Doppelgebot der Gottes- und Nichstenliebe, zu den
verschiedenen sittlichen Geboten und Weisungen, wie wir sie aus
der Bibel und aus der christlichen Tradition kennen?* (9—19). Das
Fazit lautet: ,Liebe in sinnerfiillender menschlicher Existenz ist die
zentrale Forderung christlicher Ethik" (20). Der II. Teil fragt ein-
gehend nach ,der sinnerfiillten Existenz im Bereich des Geschlecht-
lichen" (25). Dieses insistierende Fragen geschieht mit dem Blide
auf die sehr verschiedenen Verhaltensnormen in der Geschichte
der Volker und Kulturen, auf die ,Wirkgeschichte des Evange-
liums" (24), ohne die ,das heutige Verstindnis von Sexualitit und
monogamer ehelicher Liebe nicht denkbar ist“. Die Ausfithrungen
Bockles {iber ,Personalen Verstehenshorizont" iiber ,Freiheit zu
verantwortlicher Sinngebung und Gestaltung®, iiber ,Fundamental-
menschliche Beziehung, die ,mit dem Fruchtbarkeitsauftrag auf
das Gesamtwohl und auf die Gesamtkultur der Menschheit bezo-
gen ist* (26—27). Als Folgerungen aus den ,grundsitzlichen
Uberlegungen* ergeben sich: 1. die Umschreibung der Keuschheit
(29) als ,Selbstbesitz* und ,Hingabefihigkeit“, die als ,unabding-
bare Voraussetzungen der Liebesfihigkeit“ zu gelten haben. 2.
wDie geschlechtliche Liebesfdhigkeit findet ihren vollendeten Aus-
druck im Liebesakt” (31), der ,als Symbol der Einheit“, ,als Aus-
druck gegenseitiger Liebe", als ,ein Akt gegenseitigen Erkennens"”
erkldrt wird. B. folgert: ,So fordert der volle menschliche Liebes-
akt von seiner Sinnfiille her gebieterisch die Bereitschaft zur Hin-
gabe der Person mit dem Willen zur Ubernahme der vollen Ver-
antwortung in einer giiltigen Treuebindung" (32).

B. restimiert: ,Das christliche Ethos fordert: Die Bereitschaft,
den Willen Gottes (,radikale Liebesforderung®) zu héren, ferner,
die soziale Verantwortung zu bejahen, und schlieBlich: ,Normie-
rende Aussagen" als ,Hilfen" in ,konkreten Entscheidungen“ an-
zunehmen. Die Problemlage fiir die ,Zeit der Bekanntschaft" (35)
und fiir die ,Mdglichkeit einer NoteheschlieBung“ (36) wird kurz
und deutlich erértert. Der gesamte Beitrag 1dBt fiir jeden Leser
klar erkennen, daB der Verf. die einschldgige Literatur genau
kennt (weit mehr als genannt wird) und daB er von einem anthro-
pologischen Ansatz das seit einiger Zeit vielseitig diskutierte
Thema iiberzeugend behandelt. Die Erkenntnisse der Struktur-
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anthropologie (A. Vetter, Wirklichkeit des Menschlichen, 1960) spe-
ziell die Funktion der ,personalen Mitte* hitte dem Verf. dienlich
sein kénnen fiir die Beantwortung der in dieser Abhandlung offen
gebliebenen Frage: Wie die Inlegration der Sexualstrebungen in
das Erlebnisgesamt der Person in dem Verlauf des lebenslangen
Reifungsprozesses moglich ist.

Der Beitrag von Dr. med. (Facharzt fiir Psychiatrie) Josef
Kodhne: ,Das Verhiltnis von Student und Studentin vor der Ehe
in drztlicher Sicht“ (38—67), geht von der ,besonderen Situation des
Studenten“ aus: Finanzielle Abhingigkeit, Unentschiedenheit hin-
sichtlich des zukiinftigen Berufes und Isoliertheit. Die psychische
Dependenz der Studenten von ihrem Elternhaus wird hier nicht
erwihnt.

Die geschlechtliche Verschiedenheit und Gleichwertigkeit von
Mann und Frau werden in einem 2. Abschnitt kurz und treffend
charakterisiert. Nachdriicklich wird hingewiesen auf die UnerldB-
lichkeit des leiblichen und des seelischen (personalen) Reifens, um
die ,Ehefdhigkeit* zu erreichen (42). Die ,psychischen Stérungen
und Erkrankungen bei Studierenden* werden vornehmlich als Fol-
gen der ,Akzeleration“ kurz erwdhnt. Die Phinomene der mangel-
haften ,geistig-gemiithaften Entwiddung und Bindungsféhigkeit®,
die ,Spiegelliebe der Selbstbefriedigung“ werden genannt, ohne
sie mit der noch ausstehenden ,seelischen Entbindung“ von den
Eltern in Beziehung zu setzen. Die wertvollsten Einsichten und
Anregungen Kohnes finden sich in dem 24 Seiten umfassenden
Abschnitt, der den oben genannten Titel trdgt. In diesen Aussagen
spricht der durch die Beratung ungezidhlter Ehepartner erfahrene
Arzt. In seinem Eintreten fiir die Studentenehe verweist er auf die
weit hoheren Zahlen solcher Ehen in Frankreich und USA. Die
Bedingungen und Forderungen, die fiir das Gelingen der Ehen
von Studierenden genannt oder angemeldet werden, zeigen, daB
die Argumente pro und contra sorgsam und unter den verschiede-
nen Aspekten zusammengetragen worden sind.

Unter den zahlreichen Publikationen zu den genannten Themen
gehort der vorliegende Band eindeutig zu den seritsen und emp-
fehlenswerten, nicht zuletzt, weil die Begriindungen kritischer
Priifung standhalten.

Miinster Wilhelm Heinen

Schultz, Hans Jiirgen: Was weiB man von der Seele? Erforschung und
Erfahrung. — Stuttgart, Berlin: Kreuz Verlag (1967) 220 S. kt. DM 10.80
Nach einem gut orientierenden Vorwort des Hrsg. H. J.

Schultz, der offenbar diese Sendereihe des Siidd. Rundfunks

angeregt und moderiert hat, erdoffnet Max Horkheimer die

Reihe der Beitrdge mit einer Skizze: ,Zur Idee der Seele”, die mit

dieser Feststellung endet: ,Wer die Idee der Seele zu bewahren

sucht, hat mit dem Wissen um theologische und philosophische

Tradition auch den Zweifel zu bewahren, der ernsthaftem Denken

in der Gegenwart bewubBt zu eigen ist“ (19). Adolf Friedemann

schuf ein in seiner Knappheit ungewohnlich treffendes Portrait
von Sigmund Freud, das eine unaufdringliche Deutung impliziert.

Franz N. Ricklin deutet den Lebensweg und das Lebenswerk

von C. G. Jung auf dem Hintergrund seiner Herkunft und macht

den Unterschied zwischen S. Freud und C. G. Jung verstindlich.

Ulrich Ehebald: Was ist, was will und was kann die Psycho-

therapie? versteht es, auf 11 Seiten auf die Frage des Themas

Antworten zu geben, die den Nichtfachmann informieren und

iiberzeugen, den Fachkenner wegen der Kiirze und Treffsicherheit

iiberraschen. Gerhart Scheunert: Wie entstehen Neurosen?

Von der Psychoanalyse S. Freuds ausgehend, zeigt er die Ur-

spriinge der Neurosen auf, weiB jedoch genau um die Grenzen der

Neurosenheilung durch die Psychoanalyse. Wilhelm Laiblin

vermittelt unter dem Titel: ,Der Traum und seine Wirklichkeit*

eine ausgezeichnete Kombination Freud’scher, Adler'scher und

Jung'scher Trauminterpretation. Fritz Riemann : Die Bedeutung

der Angst im menschlichen Leben. In dem von Lebenserfahrung

und therapeutischen Erkenntnissen gesittigten Beitrag wird zwi-
schen Furcht und Angst nicht unterschieden. Vertrauen und Hof-
fen werden nicht entsprechend als Uberwindung der Angst ge-
sehen. Gustav Bally: Todeserwartung, Sterben und Trauer
heute — gibt eine vorziigliche Analyse, die fiir den akademisch
ausgebildeten Leser giiltig erscheint. Er geht von der Privatisierung
der Kleinfamilie und von dem beherrschenden Leistungsprinzip
der technisierten Gesellschaft aus. Joachim Scharfenberg:
Zum Problem von Gut und Bise — versucht der Autor die Psycho-

analyse ,von drei Grunderkenntnissen S. Freuds aus zu beleuch-
ten“ (108). Nicht einleuchtend ist, daB S. dem ,Udipuskonflikt®
die ,Gewinnung eines neuen ethischen Prinzips, ndmlich der ver-
antwortlichen Entscheidung” zuerkennt (114). Paul Matussek:
Verféllt die Moral? — zeigt an der Wandlung des Verstdndnisses
der Ehe und Liebe in Relation und Wechselwirkung, daB die pes-
simistischen Urteile iiber die Moral der Gegenwart entweder pau-
schale Vorurteile oder nicht selten Projektionen eigener Lebens-
unfdhigkeit sind. ,Die sich wandelnde Umwelt des Menschen in
ihren technischen, wirtschaftlichen und sozialen Bedingungen ver-
langt nach einer sich wandelnden Sittlichkeit* (122). Gerhard
Mauch: Probleme der Asozialitit — fithrt zu den Urspriingen
der Kriminalitdt und zeigt an gut gewihlten ,Fillen“, daB Ver-
brecher nicht ,geboren®, sondern ,erzogen“ werden. Deutlich wird,
wie die Resozialisierung behindert oder verhindert wird durch das
reaktive Verhalten in der Gesellschaft, durch die Vorurteile und
Fehlhaltungen in Familien und in Mitarbeitern, die den ehemaligen
Straftiter immer wieder riickfdllig werden lassen. Peter Briick-
ner: der manipulierte Mensch — dieser Beitrag gibt einen guten
Einblidk in die Moglichkeiten und Formen der Manipulation, ver-
mag jedoch nicht den klaren Weg zur Entmachtung oder Umgehung
der manipulierenden Beeinflussung aufzuzeigen. Adolf Port-
mann: Haben Tiere eine Seele? — ein vorsichtiger, von kritisch-
wissenschaftlichem Sehen und Verstehen bestimmter Beitrag, der
mehr mit Fragen als mit Behauptungen oder Feststellungen arbei-
tet. Der wesentliche Satz: ,Niemand — wenn er iiberhaupt die Tat-
sachen redlich zur Kenntnis nimmt — bestreitet heute ein reiches
Seelenleben der Tiere“ (154). Heinz Robert Schlette: Leib und
Seele in der Philosophie — versteht ,Philosophieren als Fragen, als
die Kunst und die Kultur des Fragens, oder aber... als Kritik...
als ,In-Frage-Stellen alles dessen, was uns von allen Seiten als
giiltig und selbstverstédndlich offeriert wird“ (157). Nach einer kur-
zen Geschichte des Leib-Seele-Problems wird ,sichtbar, daB wir
auf eine Anthropologie jenseits des Leib-Seele-Schemas zugehen*,
die sich jedoch noch nicht charakterisieren 14Bt. Claus Wester-
mann: Leib und Seele in der Bibel — ,Der Gebrauch dieses Wor-
tes (Seele) im AT ldBt ein Verstindnis des Menschen erkennen,
fiir das der Mensch, so wie er geschaffen ist, ein in sich einheit-
liches und ganzheitliches Wesen ist... Fiir das NT trifft dieses
Menschenverstdndnis nicht mehr so eindeutig zu, weil nun Ein-
fliisse aus griechischen Quellen hineinkommen®, ,Auf keinen Fall
kann sich ein Menschenverstéindnis, fiir das der Mensch von vorn-
herein in zwei Grundelemente geschieden ist, wie man sie auch
benennen mag, auf die Bibel berufen, weder auf das Alte noch
auf das Neue Testament“ (175/76). Dietrich Réssler: Arzt und
Seelsorger — Die Zusammenarbeit von Arzt und Seelsorger — bis-
her erst im Versuchs- oder Anfangsstadium — wird véllig neue
Wege beschreiten miissen, weil es ,keine Krankheiten, sondern
nur kranke Menschen gebe“. Diese Forderung wird an einer Kran-
kengeschichte einleuchtend erklirt.

Helmut Barz: Fragen der Tiefenpsychologie an die Kirche —
»Religiose Erfahrung als Ergriffensein vom gegenwértigen Heili-
gen ist, psychologisch gesehen, nur dort méglich, wo BewuBtsein
und UnbewubBtes gleichermaBen betroffen sind. Denn das isolierte
BewuBtsein kann das Heilige zwar denken, aber es niemals er-
fahren“ (192). Das Verlangen nach Symbolintuition und das For-
dern nach eigenstdndigem Sichentscheiden sind in den Menschen
der Gegenwart so ausgeprégt, daB ,von daher fiir Theologie und
Kirche sich die Aufgabe stellt, in ihrer Verkiindigung gerade nicht
die iibernatiirliche Qualitét, sondern im Gegenteil, die vollstindige
Entsprechung ihrer Botschaft zu den Grundstrukturen der intra-
psychischen Prozesse zu betonen® (193). Walter Bernet: Fragen
der Theologie an die Tiefenpsychologie — Ausgehend von S. Freuds
Schrift ,Zukunft einer Illusion“ findet B. in dieser Arbeit ,die
wesentlichen Elemente“, die heutige Theologie beriicksichtigen
muB: ,Sdkularitdt, Autonomie, die Religionslosigkeit moderner
Existenz" (198). B. folgert: ,Man kann die Religion nicht als Neu-
rose abtun, und man kann sie nicht als auch heute existierende
GriBe leugnen. Der religionslose moderne Mensch ist eine Illu-
sion" (202). Tobias Brocher: Herausforderungen der Zukunft —
Beginnt mit der prospektiv gemeinten Frage: ,Was konnten wir
tiber die Seele wissen? Und was wollen wir nicht wissen?* (203).
Nach einer Skizzierung der Anderungen und Wandlungen in der
Gesellschaft dieses Jahrhunderts folgert er: ,Nur Einsicht in die
Wirklichkeit und Wirksamkeit der Seele und die Verantwortung
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fiir die reale Wahrnehmung und Entwicklung des eigenen Ich wird
die Herausforderungen der Zukunft bewéltigen kénnen® (212).

Dem Herausgeber H. . Schultz mub jeder Sachverstdndige
eine kluge Auswahl der Themen und eine gute Koordinierung der
Beitrdge bestidtigen. Wer dieses Buch studiert hat, wird nach wei-
terfithrender Literatur fragen, die leider von keinem Referenten
genannt wird.

Miinster Wilhelm Heinen

Gorres, Albert: An den Grenzen der Psychoanalyse. — Miinchen: Késel

(1968) 247 S. DM 16.80

Der Autor dieser Sammlung von 9 Beitrdgen, Ordinarius fiir
Klinische Psychologie an der Universitit Miinchen, wurde einem
weiteren Leserkreis literarisch bekannt durch sein 1958 in 1. und
1961 in 2. Aufl. erschienenes Werk: Methode und Erfahrungen der
Psychoanalyse.

Die vorliegende Aufsatzsammlung enthélt ein kurzes Vorwort
des Autors, in dem er schreibt: ,Die Psychoanalyse kann sich in
Theorie und Praxis keinen Augenblick damit begniigen, reine Er-
fahrungswissenschaft oder in reiner Empirie begriindete Therapie
zu bleiben. Unvermeidlich und unablédssig, wenngleich manchmal
unbemerkt, iiberschreitet sie Grenzen zu jenen Bereichen, die wir
Philosophie, Ethik, Metaphysik, Theologie nennen“ (9). Die The-
men dieser ,Grenziiberschreitungen”, oder der vom Autor genann-
ten ,Grenzgéngerei“ (9) sind fiir zahlreiche Menschen dieser Zeit
so aktuell, daB sie hier genannt werden miissen: ,Physik der Trie-
be-Physik des Geistes® (11—30). ,Vernunft und Leidenschaft* (31—
52) ,Person, Psyche, Krankheit* (53—76). ,Heilung und Heil* (77—
96). ,Wunder und Wunderglaube® (99—114). ,Ein existentielles Ex-
periment" (115—-151). ,Uber die Gewissenspriifung nach der Weise
des Ignatius von Loyola“ (153—165). ,Der Mensch unserer Zeit und
seine Glaubenssituation“ (167—208). ,Der Leib und das Heil. Caro
cardo salutis“ (209—248).

Kennzeichnend fiir alle Beitrdge ist der Versuch, die Erkennt-
nisse der Psychoanalyse S. Freuds, die Gorres besonders hoch-
schdtzt, mit Aussagen der Thomasischen Philosophie, der christ-
lichen Theologie und der Ignatianischen Anthropologie sowohl zu
kontrastieren als auch zu integrieren (11). In dem Beitrag: ,Ver-
nunft und Leidenschaft* (Determination und Freiheit im Exempel
der Psychoanalyse) stellt Goérres Fragen, die m.E. keine klaren
Antworten erhalten, weil G. hier primér die Meinung Freuds refe-
riert. Solange man nach der Freiheit des Menschen unabhéingig von
den menschlichen Beziehungen (Relationen) fragt, sind iiberzeugen-
de Antworten auf die Freiheitsfrage nicht zu erwarten. Wenn Gor-
res schreibt: ,Es gibt einen vorpersonalen, vorsittlichen Struktur-
bereich im Menschen, ... (59), so ist damit wahrscheinlich ge-
meint, daB es spontanes Agieren und Reagieren nicht nur bei Kin-
dern, sondern auch im Leben der erwachsenen Menschen gibt.
Was besagt dann die ,Formel“: ,Der Mensch ist zwar als Person
frei {iber sich selbst verfiigendes Wesen, aber er ist als Natur
jedem Freiheitsvollzug immer schon vorgegeben® (59). Dieses offe-
ne, ungekldrte Verstindnis von ,Person“ und ,Natur“ zeigt sich
auch in den Ausfiithrungen S. 72, 73, 74, 76.

Ist das S. 95/96 dialektisch formulierte Urteil iiber die Einstel-
lung ,vieler Theologen und Seelsorger” zu den Menschen und
Psychotherapeuten nicht iiberpointiert, so daB es im Jahre 1968
in der Form nicht mehr zutraf?

Der Beitrag: ,Der Mensch unserer Zeit und seine Glaubenssitua-
tion" ist fiir den psychologisch nicht ausgebildeten Leser wahr-
scheinlich am ergiebigsten, wenn man von den schwach begriinde-
ten Feststellungen auf S. 179 und 180 (unten) absieht.

Mit dem Beitrag: ,Der Leib und das Heil" wird ein Essay natur-
philosophisch-theologischer Art angeboten, der eine ganze Reihe
interessanter Gedanken bringt. Die Mehrzahl der Leser wird dabei
nicht stéren, daB Zitate z. B. von E. Gilson. S. Kierkegaard, A.
Saint Exupéry nicht geortet werden. Die hier gesammelten Ge-
danken, durchsetzt mit Vergleichen und Bildern wollen nach Aus-
sage des Verf. keinem ,Erbauungsoptimismus® das Wort spre-
chen. Der Leser wird am besten selbst entscheiden, ob Gérres diese
Absicht in den genannten Ausfithrungen auch durchhilt. Wo auf
den Seiten 223—229 K. Rahner, wo C. S. Lewis zu Wort kommen,

ist nicht zu erkennen, es sei denn, der Leser vermag es stilkritisch
zu unterscheiden.

Wer die Verbindungen von Freudianischer Tiefenpsychologie
mit philosophischen Erwiigungen und theologischen Aussagen
schétzt, und das in sprachlich mitunter pointierten Kontrastierungen,
wird das Buch gern, und mit persénlichem Gewinn lesen.

Miinster Wilhelm Heinen

Verdross, Alfred: Statisches und dynamisches Naturrecht. — Freiburg:
Rombach 1971, 168 S. (rombach hochschul paperback band 20) geb.
DM 15.—; Snolin DM 14.—

Diese Biicherreihe will vor allem Studenten in der Verarbeitung
von Vorlesungen Hilfe bieten. V., der Nestor und der um die
christliche Rechtsphilosophie und das Vilkerrecht hochverdiente
Altmeister seines Faches, legt hier in klassischer Kiirze und Klar-
heit die historischen und systematischen Probleme zum Thema
Naturrecht dar. Angesichts der Tatsache, daB dieses Thema seit
Jahren mit an erster Stelle in der heute gerade auch sehr heftigen
allgemein-theologischen und speziell der moraltheologischen und
christlich-gesellschaftswissenschaftlichen Diskussionen steht, mub
man V. danken, daB er so iiberzeugend und in dieser Weise das
christliche Naturrechtdenken verteidigt.

Unter einem solchen versteht der Rezensent ein philosophisches Be-
denken — Philosophie ist die Interpretation der Wirklichkeit vom Men-
schen her auf den Menschen hin — der Gesamtheit der Normen, welche
das #uflere menschliche Gemeinschaftsleben im Hinblik auf das Ge-
meinwohl so ordnen, wie es die menschliche Vernunft aus der vor-
und zur Ordnung aufgegebenen Wesens- und geschichtlichen Erschei-
nungswirklichkeit des Sozialen als Forderung real geltender und daher
fiir jeden einzelnen und fiir die Glieder der Rechtsgemeinschaft insge-
samt personal verbindlicher Zusammenhédnge erkennen kann.

Die Konkretisierung des allgemeinen Grund- oder Naturrechts (= pri-
miires Naturrecht) in der je von der geschichtlich vor- und zur recht-
lichen Ordnung aufgegebenen konkreten wandelbaren Rechtsgemein-
schaft (= sekundédres Naturrecht) geschieht oder soll geschehen in
der positiven Gesetzgebung. Wenn der Rezensent von ,christlicher
Philosophie” und daher auch christlicher Rechtsphilosophie spricht,
dann meint er damit einen solchen Vernunftgebrauch bei der
Interpretation der Wirklichkeit iiberhaupt bzw. des Rechtes vom Men-
schen her auf den Menschen hin, der 1. festhédlt an dem, was Christen
als Philosophen oder philosophisch mit dem Licht der Vernunft im
Laufe der Geschichte schon an Wahrheiten erkannt haben und noch
erkennen werden (philosophia perennis); 2. der annimmt, daB, weil es
keine doppelte Wahrheit geben kann, niemals Vernunftwahrheiten
und Glaubenswahrheiten einander widersprechen kénnen, und
damit diese a) negative Grenze fiir jene sein und bleiben miissen und
b) die Glaubenswahrheiten fiir die Vertiefung, Léuterung, Fortentwick-
lung jener, und zwar mit den Mitteln der Vernunft, wichtige Anregungen
geben kénnen und immer zu geben in der Lage sind (ohne dadurch je-
doch die philosophischen Einsichten zu verdréngen). (Vgl. die geringere
Anfiélligkeit christlicher Philosophie gegeniiber fundamentalen Irrtiimern
im Vergleich zu jeder anderen. Man denke dabei nur an die philosophi-
sche Anthropologiel); 3. der schlieBlich akzeptiert, daB ,christliche Philo-
sophie” sich offen weiB fiir ihre letzte von ihr selbst nicht mehr erreich-
bare Erfiilllung in der letzten Wahrheitsfindung, die nur der Glaube
gewdhrt.

Der Rezensent hat dieses vorausgeschickt, um damit den MaB-
stab aufzuzeigen, den er bei der Beurteilung des hier zu bespre-
chenden héchst wichtigen Buches von V. anlegt.

Im I. Teil befaBt dieser sich nach allgemeinen terminologischen
Vorbemerkungen mit den wichtigsten Naturrechtslehren vom klas-
sischen Altertum angefangen bis zu den Naturrechtslehren des
Marxismus, des Existenzialismus, der ,neuen Linken“, ferner mit
einigen modernen Kritikern der Naturrechtslehre: Berghohm, Kel-
sen, Topitsch. Da der Verfasser sich in seiner groBen ,Abend-
lindischen Rechtsphilosophie® (2. Aufl. 1963) eingehend auch mit
diesen verschiedenen Naturrechtsschulen befaBt hat, konnte er
sich hier — fiir die Mdoglichkeiten der Studenten berechnet — auf
dem engen ihm zur Verfiigung stehenden Raum kurz fassen.

Im II. Teil legt V. die Grundlagen der Naturrechtslehre dar in
der Lehre vom Menschen, wobei die Menschenwiirde und das
Gemeinwohl die beiden Fundamente bilden (114).

Das besonders wertvolle und hdchst aktuelle III. Kapitel han-
delt von ,Sozialmoral, priméres und sekundéres Naturrecht”.

Heute beachten viele — vor allem auch katholische Kritiker des
Naturrechts — nicht geniigend die mindestens seit Domingo de Soto
zu machende Unterscheidung zwischen dem die gesamte ver-
niinftig-sittliche Lebensordnung normierenden sittlichen Na-
turgesetz und darin, als dessen wesentlicher (nicht bloB
integrierender) Bestandteil, dem Naturrecht. Bei V. ist dieser Un-
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terschied hervorgehoben, wenn es auch noch klarer hiitte gesche-
hen konnen. Aber auch jene Kritiker finden bei ihm Belehrung,
welche nur wenige ,rein formale* mit beliebigen geschichtlich
wechselnden Inhalten zu versehende naturrechtliche Grundnor-
men gelten lassen. — Allerdings werden jene Kritiker Entscheiden-
des vermissen, die die theologische Problematik der Naturrechts-
lehre bei V. suchen. Insofern kann die vom Rezensenten oben vor-
angestellte Definition von Naturrecht im Sinne einer christlichen
Naturrechtsphilosophie auf Punkte hinweisen, welche bei V. noch
stidrker hétten herausgestellt werden konnen.

Fraglich erscheint uns auch die mehrfach (z. B. 14, 100, 101) zu
lesende Behauptung von V.: Die Moral kenne nur Verpflichtungen,
aber keine Rechte. Moral bedeutet doch gesollter Freiheitsge-
brauch des Menschen. Moralische Rechte bedeuten, diesen Frei-
heitsgebrauch als etwas jemandem Zugehoriges, Zukommendes
beanspruchen. So haben z. B. Eltern ,moralische Rechte“ gegeniiber
ihren Kindern und diese gegeniiber den Eltern, welche sich nicht
erst vom positiven Recht als der duBeren geschichtlich-konkreten
gemeinwohlorientierten Ordnung herleiten. Die eigentlichen Rechts-
forderungen sind dagegen Gemeinschaftsforderungen, gestellt vom
Gemeinwohl. Moralische Forderungen umfassen auch diese, weil
auch in ihnen sich der sittlich richtige Freiheitsgebrauch ausdriik-
ken soll. Es fehlt hier der Raum, um das Verhéltnis von Moral und
Recht, ihre Unterscheidung und ihren Zusammenhang ndher dar-
zulegen.

Naturrechtliche Normen darf man, wie V. richtig bemerkt, natiirlich
nicht ,ontologisieren® (15), aber sie sind Seinsforderungen, die der
Mensch als soziales Wesen beim Gebrauch seiner Freiheit zu beachten
hat.

Sehr zu diskutieren wire aber der Satz: ,...versteht die klas-
sische Naturrechtslehre, im Einklang mit neueren Strémungen,
unter Naturrecht kein Recht im juristischen Sinne, sondern jene
soziale Ordnungsprinzipien, die dem positiven Recht vorgegeben
sind” (57).

Richtig ist doch wohl: Das Recht gehért zu den sozialen Ord-
nungsprinzipien, ndherhin zu den drei Realprinzipien: Recht, Wirt-
schaft, Kultur (vgl. Mausbach-Ermecke, Katholische Moraltheologie,
III [1961], § 2). Aber das Naturrecht als die aus dem Sein des Men-
schen in der gemeinwohlverpflichteten Gemeinschaft sich ergeben-
den zwingenden sozialen, d. h. mit- und zwischenmenschlichen
Forderungen oder Notwendigkeiten, sind, wenn auch nicht Recht
im positiv-juristischen, so doch Recht als Forderungen der Gerech-
tigkeit in der Gemeinschaft im wahren und eigentlichen Sinne. Das
positive Recht ist Konkretisierung, Positivierung von Naturrecht,
das selbst auch ohne positives Recht als Recht in Geltung ist.
Wertvoll ist die Ndhe von V. zu, aber auch seine iiberzeugende Kri-
tik an Hans Helsen, der ,die beste Kritik der Naturrechtslehre ge-
liefert” hat (59).

Nicht iiberzeugend ist, wenn V. meint, zwar sei das neminem laedere
eine inhaltlich gefiillte Norm. Dagegen sei das suum cuique leer, ,da sie
die Frage, nach welchem MabBstab das suwm zu bestimmen ist, offen
laBt* (71). In Wirklichkeit steht doch hinter dem suwm, das jedem und
dem ganzen Menschen Zukommmende. Erliegt V. hier wie manche
andere Beurteiler des suum cuique dem gleichen Fehler wie jene, die
z. B. im moral-theologischen Bereich meinen, die Agape sei rein formal
inhaltsleer zu verstehen und miisse jeweils inhaltlich erst vom sozio-
logisch und psychologisch und kulturanthropologisch aufgearbeiteten
geschichtlich-konkreten Wirklichkeitsverstdndnis aufgefiillt werden. In
Wahrheit ist doch die Agape als Gottes- und Nichstenliebe die inhaltlich
gefiillteste Norm, die sich iiberhaupt denken 13Bt!

S. 77 hitte nicht bloB Paulus, sondern auch Johannes erwidhnt wer-
den miissen. S. 78f. miiBte die Aussage, ,alle menschlichen Verbinde
(sind) bloBe Ordnungseinheiten von eigenstdndigen Individuen mit Ich-
BewuBtheit, die durch gemeinsame, naturgegebene oder frei gewiihlte
Ziele verkniipft sind“, doch wohl genauer begriindet werden, da sie so
offenbar der Metaphysik das Soziale nur unzulédnglich wiedergibt.

Hervorgehoben haben wir schon als besonders wertvoll die
Ausfithrungen des III. Kapitels. Mit diesem miiBten sich besonders
die Bestreiter des Naturrechts befassen. Hier wird allerdings auch
die Begrenzung der Aussagen von V. deutlich, wenn bei ihm Na-
men von Autoren wie Bdckle, David, Fuchs, Rahner u. a. gar nicht
vorkommen. Offenbar héngt das damit zusammen, daB sich V. nur
aufdie philosophische Betrachtung der Naturrechtsprobleme
beschrénkt. Wie problematisch das jedoch sowohl fiir die theologi-
sche als auch fiir die philosophische Sichtweite ist, die gerade fiir
eine christliche Naturrechtslehre bei aller ihrer philosophischen

Eigenart doch irgendwie zusammengeschaut werden miissen, macht
dieses III. Kapitel deutlich.

Wertvoll erscheint uns auch, daB V. die leider zum groBen
Schaden von Ethik und Recht so sehr in Vergessenheit geratene
Wertphilosophie und -ethik wenigstens kurz erwiihnt.

Wertvoll erscheint uns weiter auch, daB V. ,Victor Krafts
rationale Begriindung der sozialen Moral“ (97ff.) in seine Uber-
legungen einbringt und sich so vor dem Vorwurf einseitiger ,Scho-
lastik” erfolgreich abschirmt. Wie wenig das Naturrecht iiberhaupt
inhaltlich leere Formel-Sitze (107f.) bietet, zeigen besonders gut
die Ausfithrungen des Verfassers iiber ,Die leitenden Grundsitze
des Naturrechts“ (101ff.) mit der Aussage: ,Die Wiirde des
Menschen und das Gemeinwohl (bilden) die beiden
tragenden Pfeiler des Naturrechts* (104f.) sowie die iiberzeugenden
Beispiele fiir ,das sekundire Naturrecht* (118ff.) mit der Aussage:
»S0 erweist sich das Naturrecht als das humane Gewissen des
positiven Rechts® (114).

Die Aussage (115): ,Naturrecht und positives Recht miissen
zusammenarbeiten, um die Lebensverhiltnisse angemessen regeln
zu konnen“, zeigt vielleicht auch, daB das Verhiltnis von Natur-
recht und positivem Recht bei V. doch wohl zu &uBerlich gesehen
wirds

Als erste Orientierung iiber das, was Naturrecht ist, ist das
Buch von V. ebenso geeignet, wie es manche heutige, leider auch
katholische leichtfertige Kritiker des christlichen Naturrechts zu
einer ihnen sicher schwer fallen diirfenden Gegenkritik heraus-
fordert. Der Titel des Buches ist jedoch problematisch. Er hieBe
vielleicht besser: Naturrecht — philosophisch gesehen. Alles in al-
lem: V. liefert einen {iberaus wertvollen Beitrag zu einer fiir Theo-
logen, Philosophen, Juristen und Politiker unausweichlich gestellten
Frage.

Bochum GustavErmecke

Marhold, Wolfgang: Fragende Kirche. Uber Methode und Funktion
kirchlicher Meinungsumfragen. — Miinchen, Mainz: Kaiser, Griinewald
1971. 196 S. (Gesellschaft und Theologie, Abt.: Praxis der Kirche,
Nr. 5) Snolin DM 16.—

Marhold geht in seiner Studie von der Hypothese aus, daB die
Fiille der in den letzten Jahren von Einzelpersonen oder Gruppen
innerhalb der EKD durchgefiihrten Befragungen ein Ausdruck da-
fiir ist, daB die praktische kirchliche Arbeit nicht nur unter theo-
logischen, sondern mehr und mehr auch unter soziologischen
Aspekten reflektiert wird. Gerade die soziologische Refle-
xion aber spiegle ,das Problem heutiger Selbstauslegung des Chri-
stentums® (17). So kénnen die Befragungen mit Recht aufgefaBt
werden, als ,ein Reflex von vielen anderen moglichen auf
Probleme, die die Praxis der Kirche stindig begleiten" (ebd). Mar-
hold braucht deshalb die sehr unterschiedlich gearbeiteten Befra-
gungen nicht mit den inzwischen recht anspruchsvollen MaBstiben
der empirischen Theorie zu messen, sondern kann sie einfach als
Ausdruck einer kirchlichen und sozialen Wirklichkeit werten, die
sich von Praktikern iiber theologische Fragestellungen allein nicht
mehr ausreichend erschlieBen 148t. In den Befragungen artikuliert
sich also ,ein UnstimmigkeitsbewuBtsein der kirch-
lichen Funktionstriger zwischen dem... explizit oder implizit er-
hobenen Selbstverstidndnis der Kirche einerseits und dessen tat-
sdchlicher Verwirklichung in der Praxis andererseits, zwischen Sol-
len und Sein, angesichts des eigenen begrenzten Erfahrungsbe-
reichs" (20). Das BewuBtwerden dieses ,Wirklichkeits- bzw. Kom-
munikationsdefizits“ (ebd.) fithrt dann eben dazu, nach Mitteln
Ausschau zu halten, durch die sich der eigene Erfahrungshorizont
ausweiten 14Bt.

Die so entstandenen Befragungen bhilden das Rohmaterial fiir
Marholds Analyse. 115 zwischen 1953 und 1968 durchgefiihrte Um-
fragen konnte der Verfasser in einer miihseligen Kleinarbeit (vgl.
35—41) sammeln und 95 davon schlieBlich als in mehr oder minder
engem Kontakt mit der Kirche stehend (vgl. 68) in seine Unter-
suchung einbeziehen. Es geht Marhold dabei nicht um eine Erhe-
bung, die einen Uberblick iiber soziologische Ansitze kirchlicher
Praxis vermittelt, sondern vielmehr um eine kritische Analyse
der Interpretation dieser Wirklichkeit, die in den Einzelbefragun-
gen sichtbar wird. Dabei zeigt sich, daB der jeweilige theologische
Denkansatz (volksmissionarisch, kerygmatisch, sozialdiakonisch,
dogmatisch oder instrumental) den Fragehorinzont absteckt und
die Fragestellung steuert. Es zeigt sich aber ebenso, daB es stets
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die gleichen Problemfelder kirchlichen Handelns (Strukturen, Ge-
meinde, Gottesdienst, Jugend, Funktionstridger und andere Pro-
leme kirchlicher Praxis) sind, die den Theologen veranlassen, sich
mit Hilfe der Empire die fiir ihn wichtigen Informationen zu be-
schaffen. So wird letztlich die Anwendung der Soziologie im Be-
reich kirchlicher Praxis durch die Theologie legitimiert, umgekehrt
aber auch theologisches Handeln durch soziologische Erkenntnisse
gestiitzt. Diese Wechselseitigkeit der Beziehung beider Wissen-
schaften miiite von der kiinftigen Forschung stéirker als bisher
beachtet werden. Marholds Studie konnte dazu den AnstoB geben,
weil in ihr dieser dialektische ProzeB implizit immer wieder sicht-
bar wird.

Eine Studie, die sich villig auf wissenschaftliches Neuland be-
gibt, wire iiberfordert, wollte man in ihr ein Rezeptbuch fiir die
Durchfiihrung von Befragungen sehen. Es ist vollig unmoglich den
derzeitigen Wissensstand der empirischen Methodenlehre und
ihrer Probleme gleichsam als Nebenprodukt einer Dissertation mit-
zuliefern, auch wenn man dem Verfasser bescheinigen mufl, dafi
er die fiir seine Analyse relevanten Methoden beherrscht und so-
mit auch dem Leser gute Tips und (besonders in den FuBnoten)
Hinweise auf weiterfiihrende Literatur geben kann.

Da das Buch didaktisch klar aufgebaut und zudem gut lesbar
ist, empfiehlt sich die Lektiire nicht nur fiir Pastoralsoziologen,
sondern auch fiir alle, die einen Einblick in einen von den Theo-
logen bisher noch zu wenig bekannten Wissensbereich gewinnen
mochten.

Augsburg Norbert Glatzel

Sudbradk, Josef: Dienst am geistlichen Leben. — Mainz: Matthias Griine-
wald (1971) 136 S. (Pastorale. Handreichungen fiir den pastoralen
Dienst. Hrsg. i. A. d. Dt. Bischofskonferenz von der Konferenz der
deutschsprachigen Pastoraltheologen) kart. DM 6.60
Seit 1970 erscheinen in loser Folge die einzelnen Faszikel des Pasto-

rale. Wenngleich federfilhrend von einem Autor bearbeitet, sind sie der

Beurteilung verschiedener Kommissionen unterworfen. Das fithrt zu

einer besonderen Ausgewogenheit der Darstellung, die man auch dem

hier zu besprechenden Faszikel bescheinigen muB. Freilich 14Bt das die

Eigenpridgung einer bestimmten Sicht zuriicktreten und gibt manchem

Abschnitt lexikalischen Charakter.

In fiinf Abschnitten spricht das Buch iiber die Berufung aller Chri-
sten zum geistlichen Leben und geistlichen Dienst, iiber die Dialetik
des geistlichen Lebens, iiber die Schwerpunkte und die Vielfalt der
Verwirklichung, sowie schlieBlich iiber den geistlichen Dienst am Mit-
menschen.

Der Autor hat sich bemiiht, die anstehenden Fragen weniger
unter systematischem Gesichtspunkt, als vielmehr von ihrem ,Sitz
im Leben* her darzustellen (9). Das ist gelungen. Dabei wird das
geistliche Leben nicht verstanden als selbstzwedklich in sich ste-
hend, sondern als Verwirklichung des Glaubens im Dienst am Le-
ben (111). Die Gefahr, durch diese Sicht den Glauben zum Mittel
fiir die Verwirklichung des Lebens zu machen, wird gesehen und
dialektisch eingegrenzt. Uberhaupt mub die dialektische Darstel-
lung als ein Vorzug des Buches herausgehoben werden, wenn-
gleich sie an den Leser hohe Anforderungen stellt.

Auf die Vielfalt der dargestellten Gesichtspunkte kann hier
nicht eingegangen werden. Zu kritisieren ist weniger das, was ge-
sagt ist, als vielmehr das, was (mehr oder weniger) fehlt. Die
Dimension des sakramentalen Lebens hétte deutlicher eingearbei-
tet werden miissen; hier kann der Hinweis auf andere Faszikel
(11) nicht ganz befriedigen. Zu fragen wire auch, ob die Wirklichkeit
der Siinde in einer Darstellung des geistlichen Lebens so unthe-
matisch bleiben kann wie in diesem Buch. Sie erscheint mehr als
Bruch, in dem die natiirliche Befangenheit sich 6ffnet und der Blick
auf den gréBeren Gott geht (70), denn als massiv in dieser Welt
gegenwirtige Wirklichkeit. ,Wie Jesus Christus so scheitert auch
der Mensch an der iiberstarken Eigengesetzlichkeit des Leids und
der Siinde. Das wird jedem irgendwann als Inbegriff des Lebens
bewuBt!“ (94). Ob damit das im Neuen Testament Gesagte ge-
wichtig genug angesprochen ist, muB man fragen.

Entsprechend wird die Welt durchaus positiv gesehen, weniger
in der (auch) fragwiirdigen Beziehung des johanneischen Sprach-
gebrauchs. Das Scheitern der menschlichen Titigkeit in und an
der Welt wird zwar gesehen: darin wird die (notwendige) Hoff-
nung auf Gottes Gelingen sichtbar (85).

Ein letzter Hinweis: das durchgéngige Verstindnis christlichen
Lebens als Dienst an der Welt hat vieles fiir sich. Der Faszikel

wendet es auch zum Verstdndnis des Ordenslebens an. In diesem
Zusammenhang heiBt es: ,Andere Leitbilder wie Weihe (conse-
cratio) an Gott, wie Ndhe zum Heiligtum, zweckfreier Lobpreis
Gottes sind dem BewuBtsein unserer Zeit schwer zuginglich.* (113)
Man wird der Feststellung zustimmen, ihrer unkritischen Uber-
nahme weniger. Nimmt im Denken des heutigen Menschen der
Dienstbegriff nicht hdufig die Funktion wahr, das eigene (und
fremde) Leben unter dem Gesichtspunkt seiner Funktionalitdt ra-
tional zu begreifen und mehr oder weniger selbstherrlich zu pla-
nen?

Die kritischen Anmerkungen sollen den Wert des Buches nicht
herabsetzen; es hat den groBen Vorzug, viele Wirklichkeiten des
geistlichen Lebens, die dem modernen BewubBtsein verstaubt vor-
kommen, neu und iiberzeugend in den Blick zu fassen.

Drudcfehlerberichtigung: S. 73, letzte Zeile: BewuBtsein statt Be-
wulltesin; S. 87, 4. Absatz: zeitigt statt zeitigen: S. 108, 5. Zeile von
unten: auf dem statt auf den.

Miinster Hermannn Josef Spital

Bours, Johannes: Zu dir rufe ich. Das tégliche Schriftgebet. — Freiburg —

Basel — Wien: Herder 1971. 192 S. Snolin DM 8.80

Eine aus Psalmversen (der Jerusalemer Bibel) und Worten des
NT (auBer den Synoptikern) geschépfte hiibsche Sammlung von
Kurzgebeten fiir jeden Tag des Jahres.

Die Anordnung erfolgte nicht nach Sinngruppen, sondern im
fortlaufenden Zusammenhang des jeweiligen Kontextes, um so
Sprache und Theologie des betreffenden Buchs der Schrift klar
hervortreten zu lassen. — In den Psalmversen wurde die Gottes-
anrede Jahwe belassen unter Bezugnahme auf Alfons Deissler, Ich
werde mit dir sein (Freiburg/Br. 21971), weil diese Selbstoffen-
barung des Namens Jahwe das ,Ur-Evangelium® ist, in dem Gott
»sich unwiderruflich zum Gott fiir Welt und Mensch gemacht hat"
(8).

Herstelle Oda Hagemeyer

Boros, Ladislaus S]: Der nahe Gott. — Mainz: Matthias Griinewald 1971.

84 5. (Erlostes Dasein) kart. DM 6.80

Diese in vier Vortrdgen zusammengefalBiten tiefschiirfenden Be-
trachtungen eines Einkehrtages setzen bewuBt keine theo-
logischen und philosophischen Fachkenntnisse voraus. Es geht
ihnen auch nicht um ein uneingeschrinktes Einverstindnis der
Exegeten.

Sie behandeln an Hand des Buches Jonas das BewuBtwerden
Gottes im Menschen, die Erfahrung des fernen, verborgen bleiben-
den Gottes als des dennoch Nahen, weisen hin auf die Bedeutung
der Bilder Gottes sowie auf die menschlichen, auch alltiglichen Er-
lebnisse als ,theologische Erfahrung“ (gemdB Kardinal Manning),
betonen die theologische Bedeutung des auf Jesus Christus konzen-
trierten Gebets, weil das Menschsein Jesu das Tédliche des Gott-
schauens in sich aufgefangen hat, und stellen Reue und Umkehr
als eine menschheits- und weltrettende ,universale Tat“ heraus.
Vi. spricht meditierend (also nicht wie ein Exeget) ohne Bedenken
auch heute noch vom Siindenfall des ,ersten Menschenpaares* und
sinnt dariiber nach, wie Christus nach seiner Verwerfung durch die
Juden den Plan Gottes verwandelt: ,Er schiebt das Kommen des
Reiches bis zum Ende der Welt hinaus und wihlt fiir sich den Weg
des Leidens, des Kreuzestodes... und griindet... seine Kirche";
er ,wihlt fiir sich den Tod, um ein auferstandener Leib zu wer-
den..."

Ein Buch, das ausschlieBlich als Meditation verstanden werden
will und muB.

Herstelle Oda Hagemeyer

Boros, Ladislaus, SJ: Hoffnung fiir die Menschen, — Mainz: Matthias

Griinewald 1971, 22 S. Snolin DM 2.—

Das Biichlein ist ein Auszug aus dem 1969 verdffentlichten Werk
des Autors: ,Wir sind Zukunft.“ Ein Aufruf, den Mitmenschen
Grund zur Hoffnung zu geben durch Werke der Barmherzigkeit
nicht nur im rein materiellen Sinne, sondern als ein diesen Werken
entsprechendes und mit ihnen letztlich gemeintes gesamtmensch-
liches Verhalten.

Herstelle Oda Hagemeyer
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Bacht, Heinrich S] (Hrsg.): Zeiten des Herrn. I. Lesejahr A. — Frankfurt/

Main: Josef Knecht 1971. 400 S. Plastik DM 12.80

Diese neue Sammlung von Texten alter und moderner Schrift-
steller zur Erlduterung der MeBlesungen gemiB der neuen Lese-
ordnung dient mit einer Fiille von Impulsen der Gewinnung des
rechten Verhéltnisses zwischen dem liturgischen und dem persén-
lichen Beten. Das geistliche Schrifttum der jiingsten Zeit wird be-
sonders ausgiebig nutzbar gemacht. Eine anregende Hilfe auch fiir
Prediger. Weitere Bdndchen fiir die Lesejahre B und C sind ange-
kiindigt.

Herstelle Oda Hagemeyer

Jordan, Placidus OSB: Vom Innewerden Gottes. — Frankfurt/Main:

Josef Knecht 1971. 124 S. Linson DM 12.80

Der ehemalige Publizist und jetzige Beuroner Benediktiner-
monch will in diesem Buch suchenden Christen zu vertieftem Ver-
stindnis ihres Glaubens verhelfen durch Behandlung aktueller
Fragen: GewiD fiir manche ein hilfreiches Biichlein.

Einige Hinweise: Zum Thema der ,gottlichen Abbildlichkeit des
Menschen“ betont Vi, mit Recht, daB diese erst dann wahrge-
nommen werden kann, wenn der Mensch ,seiner selbst, seines
innersten Wesens und damit seines Ursprungs in Gott inne wird“
(28). — Der Versuch einer zeitgem#éBen Verdeutlichung der Trini-
tdtslehre (68ff) ist etwas summarisch, ebenso wie die Bemerkungen
zum Thema ,jungfrduliche Geburt”, mit der nach Vf. in der Heils-
geschichte nicht die korperliche, sondern die geistige Geburt ge-
meint ist, deren Abbild die leibliche Geburt sei (36). Eine Verdeut-
lichung wire nicht unniitz gewesen. — Dankenswert ist die Her-
vorhebung der Bedeutung von Bildern, Symbolen und Zeichen,
auch in der Sprache der Schrift (58ff). — Wenn Vi. 77 und 118 von
der ,Ordnung und dem gottlichen Geheimnis“ als den beiden
Sdulen des Glaubens nach der Lehre des hl. Thomas spricht, so
greift er hier wohl eher eine Formulierung von Josef Pieper in
seinem Thomas-Brevier (Miinchen 1956) auf, dessen erster Teil
einen entsprechenden Titel trigt, weil ,ordo’ eine vom Geheimnis
durchwirkte Grundkategorie des gesamten thomistischen Systems
ist. — Die thomistische Deutung des Namens der Cherubim als der
.von gottlicher Weisheit Erfiillten“ (97. Vgl. auch 61 den Hinweis
auf Gregor d. Gr.) kann nicht als eigentliche Wortdeutung gelten;
sie geht zuriick auf Dionysius Areopagita (Himml. Hierarchie
Kap. VII. Vgl. Thomas I, 63, 7—9). Die auch von der christlichen
Kunst {ibernommene Auslegung durch Dionysius Areopagita kniipft
wohl an Ez 10,12 an, wonach die Keruben in der Vision des Eze-
chiel ganz voller Augen waren. Aber der Name Kerubim ist damit
nicht erkldrt. Die Sprachforscher mochten ihn zuriidfithren auf das
assyrische kardbu = segnen, beten. In der Schrift sind die Kerubim
schlechthin Begleiter Gottes und somit Offenbarer seiner Gegen-
wart. — 98 spricht Vi, von dem ,dem hl. Augustinus zugeschriebe-
nen Weihegesang des Exultet”. Nach der Untersuchung von Boni-
fatius Fischer OSB in ALw II (1952) 61 ff, spez. 74, stammt das
Exsultet aber wahrscheinlich aus dem gallischen Liturgiebereich.
Eine pseudoaugustinische Predigt bei Caillau II App. 38,2, in der
einige Stellen sich mit Versen des Exsultet beriihren, ist nach Ger-
main Morin (Miscellanea Agostiniana 1: S. Augustini sermones
post Maurinos reperti [1930] 733) nicht Augustinus zuzuschreiben,
sondern wahrscheinlich von Venantius Fortunatus abhéingig.

Im Ganzen wird sich das Biichlein als niitzlich erweisen.

Herstelle Oda Hagemeyer

Vermittlung zwischenkirchlicher Gemeinschaft. 50 Jahre Missionsgesell-
schaft Bethlehem Immensee. Festschrift, hrsg. von Jakob Baum-
gartner. — Neue Zeitschrift fiir Missionswissenschaft, CH 6375
Schonedc-Beckenried 1971. VIII 496 S. (NZM Supplementa XVII).
kart. sfr 36.—

Die Schweizer Missionsgesellschaft Bethlehem (=SMB) erhilt
zum goldenen Jubildum ihres Bestehens eine Festschrift, die nicht
einen Riickblick auf die eigene Geschichte werfen oder einen Be-
richt iiber erzielte Erfolge erstatten will, sondern eigentlich dazu
dienen soll, in der Gemeinschaft selbst ,die Besinnung auf die...
von Gott geschenkte Gnadengabe der missionarischen Berufung®
anzuregen und ihre Mitglieder fiir ihren Auftrag noch freier zu
machen (VII). Das ist ungew6hnlich und allein deshalb schon be-
merkenswert. Darin spricht sich ein Bekenntnis der Mitarbeiter der
Festschrift zu ihrer eigenen Gemeinschaft aus — heutzutage ein
ziemlich seltener Vorgang! Zugleich wird deutlich, daB die SMB

um ein Selbstverstdndnis bemiiht ist, das ihre Existenz im gegen-
wirtigen Umbruch der ,Mission® zu rechtfertigen vermag. Der
Titel, ein Zitat aus den neuen Konstitutionen der Gesellschaft von
1967, driickt das Neue giiltig aus: Vermittlung zwischenkirchlicher
Gemeinschaft.

Allerdings bietet der Inhalt nicht eine thematische Entfaltung des
Titels. Den einzelnen Mitarbeitern war die Wahl des zu behandelnden
Gegenstandes freigestellt. Das Ergebnis ist eine bunte Palette theolo-
gischer, historischer, religionswissenschaftlicher, ethnologischer, linguisti-
scher, soziologischer und volkskundlicher Beitréige. Da geht es um Missions-
theorie und -geschichte, um Pastoralprogramme und Utopien, um die
Rassenfrage und Entwicklungshilfe, um Neujahrs- und Erntebrduche auf
Taiwan, um Feuer und Wasser im Schinto-Ritual, um das Nestorianer-
denkmal von Sian-fu, um Lateinstudien im chinesischen Kulturraum und
um vieles andere mehr. Es ist nicht mdglich, einzelnes herauszugreifen
und eigens zu besprechen, ohne den iibrigen Autoren Unrecht zu tun.
Aufs Ganze gesehen, macht jeder von ihnen sichtbar, wie vielfdltig die
Dienste sind, die die zwischenkirchliche Gemeinschaft vermitteln, und
insofern entspricht der Titel der Festschrift doch ihrem Inhalt. — Anzu-
merken ist noch, daB diese Schrift auch eine Gabe an Prof. Dr. Johannes
Beckmann zur Vollendung seines 70. Lebensjahres geworden ist.
Von zwei Ausnahmen abgesehen, sind alle Mitarbeiter durch seine Schule
gegangen. DaB eine zahlenmiBig kleine Gemeinschaft soviele wissen-
schaftlich interessierte und ihre Titigkeit reflektierende Missionare auf-
weist, durfte der inzwischen, am 17. 12. 1971, Verstorbene als eine
iiberzeugende Bestitigung dafiir ansehen, daB sein Wirken nicht ohne
Frucht geblieben ist.

Der SMB ist zu wiinschen, dal} sie ihren Weg weiterhin so be-
wubBt geht wie im ersten halben Jahrhundert ihres Bestehens und
nicht nur zwischenkirchliche Gemeinschaft vermittelt, sondern auch
dazu hilft, daB der Weltbezug des missionarischen Dienstes ins
lebendige BewuBtsein der Kirche tritt.

Miinster Josef Glazik

Birrer, Eduard: Was heiBt christlich? Das gemeinschaftsbildende Prinzip
der Kirche. — Regensburg: Josef Habbel 1971. 160 S. engl. br. DM 12—
Lw. DM 14.80
B. geht es um die Frage: ,Was hat heute ein Missionar den

Menschen zu sagen?“ Er sucht nach einem gedanklich-erfahrungs-

miBigen Ansatzpunkt seiner Glaubensverkiindigung, den er in der

Erfahrung des Seins und seines Seufzens findet. Die dem Schépfer

verweigerte Antwort der Schépfung iiberholt Gott in seiner ver-

zeihenden Liebe, die sich dem Menschen letztlich in Jesus Christus
offenbart, der dann dem Menschen MaBstab gehorsamer Nachfolge
wird. Die gestellte Frage ist eine, wenn nicht die entscheidende

Frage unserer Tage. B. hat sie aus seiner persoénlichen Erfahrung

heraus zu beantworten versucht und bietet mit seinen Antworts-

formeln Ansidtze zu eigener — wenn auch vielleicht ganz anders
formulierter — Reflexion.

Wittlaer Hans Waldenfels
Corbin, Henry: En Islam iranien, Aspecis spirituels et philosophiques.

I: Le shi’isme duodécimain. II: Sohrawardi et les Platoniciens de

Perse. — Paris: Gallimard 1971. (Bibliothéque des Idées) 332/384 S.

Der weltbekannte Fachmann legt hier die zwei ersten Bédnde
eines monumentalen Werkes in vier Bdnden iiber den iranischen
Islam vor, das er in zwanzig Jahren Forschung und Lehre in Paris
und Teheran fertigstellen konnte. Wenn man bedenkt, daB die
meisten Schriften der iranischen Philosophen, Mystiker und Theo-
logen, die hier untersucht werden, noch nicht veroffentlicht sind
und nur als Manuskripte vorliegen, und daB der Shi‘ismus im
Kreis der Orientalisten geschweige denn der Philosophen kaum
erschlossen ist, dann kann man sich eine Vorstellung machen vom
ungeheuerlichen Fleif und Scharfsinn, der die Entstehung dieses
Werkes ermoglicht hat und von der Bedeutung dieser Untersu-
chung fiir die Fachwelt und zugleich fiir die Geschichte der Spiri-
tualitdt und der Philosophie.

Denn es geht nicht nur um Theologen und Mystiker, die eine
nicht orthodoxe Lehre vertreten und deren Auffassungen in den
Bereich einer synkretistischen Spiritualitit gehoren, sondern um
Mystiker, die zugleich Philosophen waren, deren metaphysische
Spekulationen auBerordentlich verzweigt waren und von groBem
Interesse sind fiir eine vergleichende Erforschung der Gnosis und
der esoterischen Doktrinen in der Antike und im Mittelalter. Was
das Interesse des Werkes noch erhoht, ist, daB der Verfasser sich
stindig bemiiht, in den Positionen der iranisch shi‘itischen Lehre
die Auswirkungen ihrer vorislamischen Urspriinge aufzuzeigen.
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Das Werk enthilt folgende Abschnitte: Bd I: die Zwolfer-Shi‘a, Bd II:
Sohrawardi und die Platoniker Persiens. Bd III: Die Liebestreuen,
Shi'a und Sufismus, die Schule von Isphahan. Bd IV: Die Shaykhi-Schule;
der zwolfte Imam und die geistliche Ritterlichkeit; allgemeines Register.

Die wichtigsten Ansichten der Zwdélfer-Shi'a betreffen die esoterische
Hermeneutik und den Epiphanie-Begriff. Die iranischen Mystiker suchen,
der heiligen Schrift ihren wirklichen Sinn abzugewinnen, indem sie
unter dem #uBeren einen inneren, den wahren Sinn annehmen. Die
Offenbarung, das gottliche Wort, kann sich nicht in einem allen Men-
schen zuginglichen Sinn erschépfen. Der unzugéngliche, alles mensch-
liche Begreifen iibersteigende Gott verbirgt unter dem &duBeren Gewand
seines Wortes einen inneren Sinn, den es zu suchen gilt. Dazu
dienen entsprechende esoterische Methoden und gnostisch anmutende
metaphysische Theorien.

Der wichtigste esoterische, innere Sinn, den die Methoden der ira-
nischen Shi‘as im Koran entdecken, betrifft die Epiphanie des absolut
transzendenten Gottes in der Gesamtheit der vierzehn Lichtwesen, d. h.
der ,Vierzehn Unbefleckten (das sind der Prophet Muhammad, seine
Tochter Fatima und die zw6lf Imdm der Si‘a). Wenn man aber bedenkt,
daB der zwélfte Imadm eine eschatologische Gestalt ist, die erst die Voll-
endung der gottlichen Epiphanie herbeifiihrt, so mufl man zweierlei fest-
stellen: Zum ersten, daB die iranische Shi‘a dem orthodoxen Islam, der
an eine in der Geschichte mit der Sendung Muhammads zum Abschluf
gebrachte Offenbarung glaubt, die Auffassung einer stindig offenen,
nie abgeschlossenen Epiphanie Gottes entgegensetzt. Der AbschluB der
Offenbarung, der Epiphanie Gottes erfolgt erst am Ende der Geschichte
durch eine metahistorische Instanz, wie es der eschatologische letzte
Imdm ist. Zum zweiten muB man feststellen, daB mit dieser Lehre die
iranische Shi‘a denselben Schritt zur Uberwindung einer starren Auf-
fassung der Offenbarungswahrheit vollzieht, den auch andere Theore-
tiker z. B. im Buddhismus oder im Christentum vollzogen haben.

Wir haben nur zwei aus der Fiille der ,spirituellen und philosophi-
schen Aspekte“ (Untertitel) unterstrichen, die dieser erste Band enthilt.

Der zweite Band ist nicht weniger faszinierend. Es geht hierin um
Schrawardi (gest. 1191), den Initiator der sogenannten Philosophie des
ishrdq, die man auch als Lichttheosophie oder ,orientalische® Theosophie
bezeichnen kann. Um die objektive Wirklichkeit der prophetischen Of-
fenbarungen, der mystischen Visionen, der Offenbarungsereignisse zu
erkldren, baute Sohrawardi in Anlehnung an die Platoniker und an das
vorislamische iranische Erbe eine Ontologie auf, die im Bereich des
Seins zwischen den Bereich des Begrifflichen und den des Wahrnehm-
baren einen Bereich des ,Imaginalen“ einschiebt, welcher denselben
Realitidtsgrad besitzt wie die beiden anderen Bereiche des Seins.

Sohrawardi hat zur Erliuterung seiner Lichttheosophie auBer lehrrei-
chen Handbiichern und Abhandlungen auch eine Anzahl von Initiations-
romanen gnostischen Charakters verfabt.

Es ist kaum moglich, in einer einfachen Buchbesprechung den
reichen Inhalt dieser zwei Biinde ausfiihrlich zu erwéhnen und zu
erldutern. Es geniige hier der erneute Hinweis, daB diese auBer-
ordentlich reichhaltige Untersuchung nicht nur fiir die Islamwis-
senschaft oder den Orientalismus von Interesse ist, sondern auch
ganz allgemein fiir die Philosophiegeschichte und die Religions-
philosophie. Der Leser miége dem Prolog seine Aufmerksamkeit
schenken. Darin findet er eine Erlduterung der Methode des
Verfassers und die Darstellung seiner philosophiegeschichtlichen
und religionsvergleichenden Ansatzpunkte, was die Lektiire des
Werkes erleichtern und fruchtbarer machen kann, auch wenn man
manchen pointierten Angriffen gegen heutige philosophische oder
theologische Tendenzen seine Zustimmung versagt.

Indem wir dem Verf. fiir die zwei vorliegenden Bénde danken,
erwarten wir mit Spannung die baldige Erscheinung der angesag-
ten Bénde IIT und IV,

Minster Adel-Théodore Khoury

Réisdnen, Heikki: Das koranische Jesusbild. Ein Beitrag zur Theologie
des Korans. — Helsinki 1971. 107 S. (Schriften der finnischen Gesell-
schaft fiir Missiologie und Okumenik XX) br. Fmk 10.—

Obwohl das Thema des vorliegenden Buches schon in vielen
Arbeiten behandelt wurde (vgl. einen guten Uberblick in der Ein-
leitung (7—16), ist diese neue Darstellung zu begriiBen: sie zeichnet
sich durch ihre wissenschaftliche Sauberkeit, ihre Genauigkeit, Um-
sicht und Ausgewogenheit aus, was nicht besagen will, daB man
die Meinung des Verfassers in jedem Punkt teilen kann.

Der Verf. scheint mir, das Anliegen des Korans in seinen Aus-
sagen iiber [esus richtig getroffen zu haben. Der koranische Jesus
ist ein Prophet, er hat also seinen Platz in der Reihe der Propheten
und hat mit ihnen viele Grundziige gemeinsam. Er ist aber nur
ein Prophet, und nicht Gott oder Gottessohn. Seine Botschaft und
sein Geschick werden von dem Vorverstédndnis, den persénlichen

Erfahrungen und auch den Hoffnungen des Muhammad aus ver-
standen und gedeutet.

Die Methode der Untersuchung ist im allgemeinen auch zu be-
jahen. Das koranische Jesusbild darf nicht bedenkenlos der isla-
mischen Tradition entnommen, sondern muB vor allem und haupt-
sidchlich dem Koran selbst unter Heranziehung der parallelen Stel-
len abgewonnen werden. AuBerdem darf man die christlichen
Glaubensaussagen nicht in den Koran hineininterpretieren, oder,
in entgegengesetzter Richtung, die christlichen und die koranischen
Aussagen als in jeder Hinsicht sich gegenseitig ausschlieBend hin-
stellen. Zu diesem letzten Punkt bieten die Seiten 90—100 trotz
mancher fragwiirdiger exegetischer Stellungnahme (z. B. iiber die
lukanische Christologie im Anschlub an Conzelmann, 91-92) sehr
aufschluBreiche ,Vergleichspunkte” zwischen der koranischen Deut-
tung der Gestalt Jesu und der biblischen Tradition.

Es seien noch ein paar kritische Bemerkungen angefiihrt. Die
44 wiedergegebene Ubersetzung des Verses 20,133 ist nicht richtig.
Es muBl wortlich heiBlen: ,Einen klaren Beweis dessen, was in den
fritheren Bldttern steht.”

S. 47, statt mustagim muB man einfach mustaqim schreiben.

Der Deutungsversuch des Verses 3,34 (34) ist interessant, aber
sehr fraglich. Im Vers wird dem Zacharias iiber seinen Sohn Jo-
hannes vorausgesagt: ,Er wird ein Wort von Gott bestiitigen”. So
lautet die Ubersetzung des Verf., welcher dann nach Heranzie-
hung paralleler Stellen schreibt: ,Ohne Zweifel wird demnach in
3:34 ausgesagt, Johannes werde mit der Bestitigung der friihe-
ren Offenbarung, d. h. der Thora, beauftragt werden" (34). Diese
Deutung fiibersieht ein dreifaches: 1. Das Partizip musaddigq
kann zwar ,bestétigen* bedeuten, wie es auch der Verfasser iiber-
setzt, aber mit der Priposition bi, wie im erdrterten Vers (mu-
saddiq bi...), bedeutet es ,glauben an...“. Die richtige Uber-
setzung mull demnach lauten; ,Er wird an ein Wort von Gott glau-
ben.” — 2. In den herangezogenen Parallelen ist das direkte Objekt
»das, was vor ihm dagewesen ist“ (m@ bayna yadayhi) oder
Ahnliches, wihrend das Objekt im Vers 3,34 ,ein Wort von Gott*
ist. — 3. Es geht endlich in diesem Vers nicht um ein Wort Gottes,
sondern um ein Wort von Gott (mina 118hi); der Ausdruck wird
auch gerade in dem Vers 3,40 wiederholt, der den Messias Jesus
als ,ein Wort von sich® (= von Gott) bezeichnet. Diese Bemerkun-
gen scheinen die Meinung der arabischen Kommentatoren und der
Orientalisten zu bestétigen, es handle sich im Vers 3,34 um Jesus.

Es wurde hier zu einem Punkt ausfithrlich Stellung genommen.
Damit soll der Wert der Arbeit nicht in Frage gestellt werden.
Die vorliegende Untersuchung, betonen wir es noch einmal, ist
eine der besten und empfehlenswertesten Gesamtdarstellungen
iiber das ,koranische Jesusbild®.

Miinster Adel-Théodore Khoury

Philosophische Theologie im Schatten des Nihilismus. Mit Beitrdgen von
W. Weischedel, G. Noller, H-G. Geyer, W. Miiller-
Lauter, W. Pannenberg, R. W. Jens on. Herausgegeben von
J. Salaquarda. — Berlin: Walter de Gruyter 1971. VI, 205 S. DM 19.80
Sachliches Zentrum dieses Sammelbandes, auf das sich Kritik

und weiterfilhrende Reflexion beziehen, ist Wilhelm WEISCHE-
DELs Vortrag ,Philosophische Theologie im Schatten des Nihilis-
mus“. In ihm versucht Weischedel mit intensivem Engagement von
einem genuin philosophischen Aspekt her die Mdglichkeit einer phi-
losophischen Theologie, d. h. einer philosophisch, nicht theologisch
bedingten oder geleiteten Frage nach Gott zu begriinden. Ein Ge-
lingen dieser Grundlegung hat sich gegen das vom Nihilismus
bestimmte ZeitbewubBtsein durchzusetzen: Nietzsches Satz ,Gott
ist tot" und die von daher etablierte Hypostasierung des Nichts ist
mit Griinden aufzuheben.,

W. setzt sich ab von geschichtlich bereits vollzogenen Versuchen
einer philosophischen Theologie, die ihm entweder als reine oder aber
maskierte Theologie erscheinen und sich allesamt ihres Gottes als eines
festen Riickhalts versichern. Demgegeniiber macht sich W. von aller
heteronom absichernden Verbindlichkeit frei. Philosophie versteht er
als Vollzug; dieser Vollzug aber ist riidkhaltloses ,radikales Fragen“.
Dessen ,Radikalitdt* impliziert, daB er alles Erfragte oder Erfragbare
in Frage stellt und dieses Infragestellen auch auf es selbst bezieht.
Radikale Fraglichkeit ist daher im Sinne W.'s die philosophische Grund-
erfahrung schlechthin. Das Untergehen allen Sinnes in der radikalen
oder absoluten Fraglichkeit kénnte den Fragenden zum Selbstmord
treiben. Dieser jedoch wire Flucht vor dem Philosophieren selbst. Viel-
mehr, dies ist W.'s Gegenthese, muB der Fragende das Ungesicherte, Bo-
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denlose, Offene seiner Existenz im Vollzug des Fragens heroisch aus-
halten. Die selbst zwischen Sein und Nichts schwebende Fraglichkeit
erweist sich als das offensichtlich einzig Wirkliche.

Wenn philosophische Theologie nicht méglich sein soll aus der
Erfahrung des Anspruches des Seins (Heidegger), aus der Erfah-
rung der Transzendenz (Jaspers), aber auch nicht aus der Erfah-
rung des Glaubens, wie vermag sie sich dann aus der Erfahrung
radikaler Fraglichkeit zu legitimieren? Nach dem von Heidegger
usurpierten Hélderlin-Vers ,wichst® jedoch gerade, ,wo Gefahr
ist, das Rettende auch.” ,Redliches” Philosophieren entsagt ,aller
Stiitzen” von auBen (44). Aber kann es sich auf seine ,innere®
Stiitze verlassen? Wenn auch sein eigenes Fragen fraglich ist, was
bleibt ihm noch? Was hat das Fragen eigentlich ,in der Tiefe* (45)
begriffen, wenn ihm alle GewiBheit zusammengebrochen ist?

Wenn weder Selbstmord noch Schweigen ein akzeptabler Aus-
weg aus dieser verzweifelten Aporie sein kann, ist dann das
nRettende® nicht nur eine Illusion? Der Gott auch der neuen phi-
losophischen Theologie soll aber das , Wirklichste des Wirklichen®
sein. ,Die duberste Fraglichkeit iiberholt alles vordergriindig Wirk-
liche und erweist sich damit als das Wirklichste des Wirklichen®
(46). Was ist dies? Jedenfalls kein hchstes Seiendes, keine Person.
Es ist selbst wieder in Frage zu stellen, wenn sich die radikale
Fraglichkeit nicht dem aristotelischen Verbot eines ,regressus in
infinitum' unterwerfen will. Stellt also dieses Wirklichste des
Wirklichen sich selbst in Frage, oder ist es doch ein durch Fragen
nicht Hintergreifbares, Affirmatives, wenn es zum MaB philoso-
phischer Theologie werden soll? Weischedel nennt es — und dies
ist das ,Rettende” — das ,Herkommen der radikalen Fraglichkeit”
(46) oder ,das Vonwoher der Herausforderung ins Fragen und
damit den Ursprung der menschlichen Freiheit* (47). Wenn dieser
»Ursprung“ oder das ,Vonwoher* nicht im Sinne des metaphysi-
schen ,Grundes” oder des universal-schipferischen »principium*
verstanden werden darf (so Weischedel gegen Miiller-Lauter, 197f),
was oder wer ist es dann? Das ,Vonwoher® ist zwar kein Grund —
so versucht Weischedel diesen metaphysischen Begriff zu modifizie-
ren —, ,hat aber mit diesem gemeinsam, daB es, der Verfiigung
des Menschen entzogen, von sich selber her auf diesen zukommt"
(188). Aus den Erérterungen iiber das ,Vonwoher* wird aller-
dings nicht einsichtig, daB das radikale Fragen iiberhaupt auf
einen Grund seiner ,Fraglichkeit" stoBen muB. Folgt die Behaup-
tung einer solchen Notwendigkeit nicht doch, trotz aller gegentei-
ligen Beteuerung, kryptogam dem Vorbegriff traditioneller Theo-
logie, etwa einem modifizierten Kontingenzbeweis? Und was gibt
im Horizont radikaler Fraglichkeit die GewiBheit, daB ihr ,Von-
woher* oder ihr ,Herkommen* nicht selbst fraglich, d. h. ungewiB,
vielleicht sogar nichtig ist? So geartete Fraglichkeit ist ein Zirkel,
aus dem das Denken, wenn es ,redlich® bleiben will, gerade nicht
herausfinden kann. Der in Anfithrungszeichen versetzte ,Gott*
(46) ist gar nicht er selbst als ein dem Fragen gegeniiber Anderes;
er ist allenfalls der stindige immanente Impuls des Fragens selbst,
also ,Geschehen” dergestalt, daB Philosophierende Alles, auch ihn
als ihre eigene Herkunft, in Frage stellen.

Welche legitimierbare Notwendigkeit besteht, diese Fundierung
des Fragens ,Gott“ zu nennen? Ist er die Chiffre oder die rein
ornamentale Metapher des heroischen Aushaltens im Fragen?

Dieser Entwurf einer neuen philosophischen Theologie ist ohne
Heideggers Ausarbeitung der Fraglichkeit des Daseins in ,Sein
und Zeit' nicht denkbar; maBgebend fiir ihn ist auch Heideggers
Analyse des Existenzials Angst, worin (auch nach Weischedel, 35)
die Fraglichkeit universal erfahrbar wird. Fragen ist — heidegge-
risch — ,die Frémmigkeit des Denkens®. Der »Wirbel“ urspriing-
lichen Fragens fiihrt gerade durch die Erfahrung des Nichts als des
»Schleiers des Seins“ zur Wahrheit des SEINs. Die Differenz Hei-
deggers zu Weischedel besteht u. a. darin, daB Heidegger dieses
SEIN gerade nicht als ,Gott" benennt, es aber auch nicht durch die
Frage als es selbst verunsichert, Weischedel dagegen nicht ,Sein®
als Ziel und Ende seines Fragens begreift, der Fraglichkeit als
Geschehen aber den Namen ,,Gott" gibt.

Der Entwurf Weischedels wird in dem vorliegenden Band durch
Beitrdge von G. Noller, H.-G. Geyer, W. Miiller-Lauter, W. Pannen-
berg und R. W. Jenson in wesentlichen Aspekten kritisiert, aber
auch — zumindest als Versuch — akzeptiert. Die Kritiker gehen
Weischedels Entwurf einmal vom eschatologisch-theologischen
Aspekt (Pannenberg) her an, der insbesondere W.'s radikales Fra-
gen als den selbst zur Position gewordenen Zweifel in Frage stellt,

ferner vom metaphysisch-theologischen Aspekt (Geyer) her, der die
Méglichkeit verneint, in der radikalen Fraglichkeit aushalten zu
kénnen, sowie vom philosophischen (Miiller-Lauter), der W. eine
zumindest guasi-metaphysische Hypostasierung der Fraglichkeit
als der Vorgdngigkeit des Fragens anlastet. In seiner Erwiderung
auf diese Einwendungen vermag Weischedel — als Philosoph — am
ehesten die vom Aspekt einer Offenbarungstheologie her vorgetra-
gene Kritik Nollers (,der Nihilismus ist durch das Geschehen in
Jesus Christus schon iiberholt') als ihn nicht treffend zu erweisen,
da sie den Glauben vor dem Fragen fordert. Durch W.'s Konfronta-
tion mit den iibrigen Kritikern wird zwar manches Unklare und
MibBverstandene gekldrt, der skizzierte Grundwiderspruch jedoch
bleibt. Es bleibt aber auch die Hoffnung, daB das wieder aufge-
nommene, wenn auch zwiespéltige Gespriich zwischen Philosophie
und Theologie sich weiter entfalte. Neue Impulse hierzu gibt sicher
Weischedels in Aussicht gestelltes Buch ,Der Gott der Philoso-
phen*, welches die schon gegebene Antwort auf die Frage, ob und
in welchem Sinne in der gegenwiértigen philosophischen und theo-
logischen Problemsituation noch philosophisch nach Gott gefragt
und von ihm geredet werden kénne, zu differenzieren und zu
prizisieren haben wird.

Miinster Werner Beierwaltes

Riippel, Ernst S]: Unbekanntes Erkennen. Das Erfassen der Wirklichkeit
nach dem Hl. Thomas von Aquin. — Wiirzburg: Konrad Triltsch Ver-
lag 1971. X, 80 S. (Forschungen zur Neueren Philosophie und ihrer
Geschichte, Neue Folge, XVII) br. DM 18.—

Die Studie fithrt sich als philosophiegeschichtliche Untersuchung
ein, die die weithin unbekannte Erkenntnispsychologie und -kritik
des HL Thomas neu darstellen, durch Besinnung auf die Erfahrung
bestétigen und als den Schliissel zur Bewilltigung der gesamten
neuzeitlichen gnoseologischen Problementfaltung, mit EinschluB
der durch die naturwissenschaftliche Forschung aufgeworfenen
Erkenntnisprobleme nachweisen will. Interesse kann die Arbeit
wohl nur als Versuch einer Thomasauslegung nach der Leitidee
eines rein passiven menschlichen Erkennens ohne ,subjektiven
setzenden Aufbau' erwecken. Da der Verf. aber nur eine physi-
kalische Einwirkung der AuBenwelt auf die Sinnesorgane aner-
kennt und eine intentionale Kausalitdt nicht in Betracht zieht,
die allein erlauben wiirde, den Gedanken in Ubereinstimmung
mit dem Prinzip von der sachlichen Identitit von actio und passio
durchzufithren (vgl. A. Hayen, L’intentionnel selon S. Thomas,
Paris 1954) vermag seine Auslegung in mehreren entscheidenden
Fragen der Erkenntnismetaphysik und -psychologie des Hl. Tho-
mas nicht gerecht zu werden.

Wien Beda Thum

Kraus, Annie: Der Begriff der Dummbheit bei Thomas von Aquin und
seine Spiegelung in Sprache und Kultur. — Miinster: Aschendorff 1971
(Aevum Christianum. Salzburger Beitrige zur Religions- und Geistes-
geschichte des Abendlandes. Band 9) kart. DM 24.—

Die Verfasserin dieser Arbeit hat sich schon in friitheren Schrif-
ten ,Uber die Dummheit® (1948) und ,Vom Wesen und Ursprung
der Dummbheit* (1961) ihre klugen Gedanken iiber eine mensch-
liche Eigenschaft gemacht, die man wissenschaftlich zumeist im
Bereich der Psychologie, Pddagogik oder Psychiatrie ansiedelt,
wenn man dieselbe nicht in satirischer Absicht als ein Stiidk Kul-
tur- und Geistesgeschichte behandelt (vgl. Bergen Evans oder Istvan
Réth-Végh).

Diese Monographie geht von einer einzigen Quistio der Theo-
logischen Summe aus, ndmlich II II 46, deren drei Artikel vom
Sprachlichen, Kulturgeschichtlichen, Philosophischen und Theologi-
schen her beleuchtet werden. Es liegt der Vi daran, der ,intellek-
tualistischen Konzeption der Dummheit" (133) entgegenzutreten,
die sich auf Kants Bestimmung stiitzt, dieselbe als +Mangel an
Urteilskraft* zu betrachten, und ihr die moralische Qualifikation
wiederzugeben, dergestalt sie, nach Thomas, als der Weisheit ent-
gegengesetztes Laster ist. Dummheit ist keine intellektuelle Fehl-
leistung oder ein urmenschliches Fehlverhalten (in schicksalhaft
bedingter Notwendigkeit), sondern entspringt einer personalen
Entscheidung aus der Herzmitte des Menschen heraus, der sich ge-
gen Gott aufrichtet und somit sich selbst, sein eigentliches Wesen
richtet.

Nach einer knappen Zusammentfassung des erkenntnismetaphysischen
Grundansatzes sowie des Verhiltnisses von Erkennen und Wollen bei
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Thomas geht die Vi, dem Bedeutungsfeld des Wortes ,dumm’ in der
deutschen Sprache nach (vornehmlich nach Grimm, Kluge und Triibner).
,Dumm* bezieht sich zunéchst allgemein auf die Abstumpfung der Sinne,
so daB daher das ,Uber-Sinnliche' nicht mehr ins Blidkfeld kommt. Zwei
Grundbedeutungen liegen dann dem Wort zugrunde: einmal ,stumm' —
der Dumme wird sprach-los — und zum andern ,taub’ im Sinne von:
nicht horen wollend — der Dumme wird verstockt gegeniiber der Wirk-
lichkeit, wird stéirrisch, verbiestert sich. Es zeigt sich im Verlauf der
Untersuchung eine bis ins einzelne gehende ,grundsitzliche Uberein-
stimmung des Wortbefundes der deutschen Sprache mit der Definition
des Thomas" (44). Die Ursache solcher Konvergenz liegt nach der Mei-
nung der Vf. im ,Faktum der Sinnlichkeit des menschlichen Geistes als
eines kreatiirlich-endlichen... auf das die ganze aristotelisch-thomisti-
sche Erkenntnismetaphysik sich stiitzt*. Kreatiirlicher Geist hat es mit
dem Konkreten zu tun, in das sich der creator eingestiftet hat; im
sprachlichen Ausdruck ist vorgegebenes Sein eingefangen, das mensch-
licher Geist empfangend vernimmt und auf diese Weise ,Vernunft’ hat
(vgl. Comp. theol. c. 129). Dummbheit geht zuriik auf den menschlichen
Personkern, aus dem heraus der Mensch nicht nur denkt, sondern auch
verantwortlich zu handeln hat, hier allerdings, in der Dumpfheit des
Denkens und in der Starrheit des Herzens, sich verfehlt und einer Seins-
ungerechtigkeit des Geistes verfillt. Daher ist Dummbheit nach Thomas
Siinde, so der Mensch angesichts der héchsten Ursache, ndmlich Gott,
auf den er ja hingeordnet ist, ein Fehlurteil fillt, wobei die ,Un-Ver-
nunft des Geistes* mit dem Mangel an Liebe sich zusammenfindet.

Die Vi. geht fiir den zweiten Artikel der Quéstio dem Begriff in der
hebréischen Sprache nach, in der Torheit und Gottlosigkeit verschwi-
stert sind. Im Hebriischen, der Sprache der Offenbarung, ibertrifft die
Bedeutungsskala des Wortes ,dumm’' die des Deutschen (und Lateini-
schen), da sie ,in die Abgriinde des Absoluten reicht® und also ,die
Dummbheit selber als einen Abgrund erkennbar® macht (71). Man priift
bei dieser Gelegenheit gerne die heutigen neutestamentlichen Uberset-
zungen von Mt 5,22 nach — z. B. bei U. Wildens, F. Tillmann u. a. —
ob die dort verwandten Ubersetzungswérter noch ganz den schwer ge-
wichtigen Sinn des urspriinglich Gemeinten wiedergeben. Vom hebrii-
schen Denken her ,wachsen Dummbheit und Stolz auf einem Holz", wenn
zur Storrigkeit des Herzens in der Dummheit die ,Erblindung des Her-
zens" (Gregor d. Gr.) im Hochmut sich hinzugesellt. In diesem Gedanken-
bereich beleuchtet die Vf. einige Beziehungspunkte zu Descartes, Kant
und Hegel mit ihren Folgen —, was vielleicht nicht jedem gefallen mag,
aber nichtsdestoweniger bedenkenswert sein darf.

Die zeitgerechte — vertretbare — Uminterpretation des Begriffes
luxuria als jede Art von Ausschweifung, von der die Dummbheit eine
Tochter ist, gemdB dem dritten thomanischen Artikel, bringt die Vf. zu
mancherlei Betrachtungen unserer Zeit, in der der geistige Sinn zur
Unterscheidung der Geister unfihig geworden ist und zwischen dem
abstrakt-autarken Geist des Ehrgeizes und dem materialistischen Geist
des Geizes hin und her pendelt (vgl. 106). Thomas iibernimmt ein Wort
Gregors, der schon zu seiner Zeit als die beiden Tdchter der Ausschwei-
fung ,GotteshaB und Verzweiflung an einer zukiinftigen Welt" nennt.
DaB die ,Luxuria-Zivilisation® der Kunst und des Kultes verlustig geht,
Spiel und MuBe marktschreierisch iibertént, Betrachtung und Gebet
abhanden kommen 148t — das hat, offenen Blicks fiir die ,irdischen
Realitdten', der Ordensmann Thomas so formuliert: ,...obgleich nie-
mand die Dummbheit als solche will, will man dennoch dasjenige, worauf
das Dummsein folgt: ndmlich seinen Sinn vom Geistigen loslésen und
ihn ins Irdische versenken..., der der Ausschweifung Verfallende (luxu-
riosus) will den GenuB, ohne den Siinde nicht ist, obgleich er nicht die
Siinde als solche will; denn er m&chte den GenuB8 haben ohne Siinde®
(11 II 46,2 ad 2).

Der Verf. darf man dankbar sein fiir die intensive Darlegung
dieser einen Quistio, die nicht fiir eine Handvoll Thomaskenner
geschrieben sein will —, die womoglich eine historische oder gene-
tische Erhellung des Textes aus dem Kontext der Summe (zwischen
sapientia und prudentia) vermissen konnte. Sie hat den anderen
Weg gewiihlt, Thomas als einen Mitphilosophierenden unserer
Zeit vorzustellen und als einen Theologen an modernen Zeitnoten
teilnehmen zu lassen. Und ein zweites muBl anerkannt werden:
Die Sprache in ihrer inneren Geschichtlichkeit und ,offenbarenden’
Bedeutsamkeit zu befragen, ohne etymologischen Spielereien zu
verfallen, und sie zu erproben gegen-wirtigen Blicks an der Wirk-
lichkeit, wird hier beispielhaft gezeigt. Allerdings bedauert man
bei diesem so zeitgem#Ben Thema die sprachliche Gestaltung selbst
an vielen Stellen, die man sich nicht zuletzt um so mancher fein-
sinniger Gedanken und beziehungsreicher Beobachtungen willen
durchgeformter wiinscht.

Es hédufen sich die Klammersédtze (.....); manche Seiten sind zur
Hilfte lateinisch gefiillt, statt daB man die Belege samt und sonders
in die Anmerkungen verbannt, um einen durchgéngig lesbaren Text zu
bekommen. Auch deutsch-lateinische Mischsétze werden nicht vermie-
den (49: ...daB Thomas nicht bloB reverenter exponit, sondern sich...).
Verstédndlich ist, wenn man Karl Rahner zur Interpretation bemiiht, daB

der Kontext in der Verschnorkelung seiner Sprache mit-rahnert (47) und
sich hin und wieder in einem sprachlichen Manierismus verliert (13, 21,
54). Ebenso hétte man auf manches Fremdwort verzichten kénnen (95:
verimmanentierter Gott; 131: legitime Effizienz; 132: Kontemplierender),
was auch fiir die beigegebene Thomas-Ubersetzung anzumerken wiire.

Es sei aber auch nicht vergessen, was dem Rez. besonders ge-
fiel: Neben einigen kostbaren Zitaten von Goethe (23, 92), Laotse
(55), Huizinga (84f., 118), Mohler (100) oder Nikolaus von Cues
(128) Sétze wie: daB der Mensch als sinnlicher Geist bisweilen
»souverdn in seinen Sinnen ausruhen® darf (50); daB der Mensch,
immer wieder in ,liebenswiirdige Inkonsequenzen“ (Mdohler) zu-
riickfallend, im Verlangen, bei sich selber anzukommen, ,der Lie-
beslist der Gnade* anheimgegeben ist (137). Welch ein Trost:
»Leichter ist es, zu lieben und klug zu werden, als im Trotz der
Dummbheit zu erstarren® (136f)!

Briihl Erich Heck

Balthasar, H. U. von: Warum ich noch ein Christ bin, und Ratzinger,
Joseph: Warum ich noch in der Kirche bin. Zwei Plidoyers. — Miin-
chen: Kosel 1971. 76 S. (Miinchener Akademie-Schriften Bd 57) kart.

DM 5.80

Das Thema dieser Broschiire ist offensichtlich gefragt. Es ist
Gegenstand von Umfragen, Interviews, Akademie-Tagungen, die
nachher in Sammelbénden auf den Markt kommen. Dafl das Thema
einen Markt hat, weist darauf hin, dafB die religids Verunsicherten
das Bediirfnis haben, in der Glaubensentscheidung Vordermann
zu nehmen, was wiederum fiir die Soziologie des modernen Glau-
bens aufschluBreich ist.

Beide Autoren, nach Ansatz, Methode, Stil, Argumentationsweg
denkbar verschieden, kommen zum gleichen Resultat: Kirche ist
Zugang zu Christus (51.68). Bei allem Gewicht des Arguments ge-
hért es andererseits ebenso zur Signatur der Zeit, daB die Exegeten
erneut die Frage nach dem Verhiltnis Jesu zur Kirche stellen, zu
ihrer Idee wie zu ihrer heutigen Erscheinung. So fiihrt nicht die
Theologie aus dem Zirkel heraus, sondern nur der Paulinische
Glaube an die ,Identitdt* von Christus und Kirche.

Rom Bernhard Hanssler

Caba, José S. 1.: De los Evangelios al Jesiis histérico. Introduccién a la
Cristologia. — Madrid: Biblioteca de Autores Cristianos 1971. XXXI,
433 S. (Historia Salutis. Serie de monografias dogmaética B. A. C. 316)
Lw. Pta 180.—

Das Buch erdffnet eine Reihe des verdienten Verlagshauses
Editorial Catélica, ,Historia Salutis. Serie de monografias de
Teologia dogmatica“, die die Gesamtheit der dogmatischen Traktate
umfassend wird. Vorliegende Arbeit, der Zielsetzung der Reihe
gemdB, fithrt den Untertitel: Introduccién a la Cristologia und ist
besonders im ersten Teil darauf bestrebt, die Ergebnisse der For-
schung mit den Dokumenten und Richtlinien des Lehramtes zu
konfrontieren. Der Verf. liefert in einer eigentiimlichen Blendung
von Methoden unterschiedlicher Herkunft zugleich die herkémm-
liche Einleitung zum NT — Gléittendes priddominiert hierin: z.B.
Beibehaltung der Autorschaft des Johannesevangeliums im Sinne
der alten Tradition — und eine — diinnere — neutestamentliche
Christologie, wobei das Spezifische, das im Titel zur Geltung
kommt — die moderne Frage nach dem historischen Jesus — nur
anhangsweise angeschnitten wird.

Bamberg Ignacio Escribano-Alberca

Personennachrichten

Am 30. 3. 1972 verstarb im Alter von 60 Jahren Dr. theol, August
Franzen, o. 6. Prof. fiir Kirchengeschichte und Religiése Volkskunde
an der Universitit Freiburg, Vorsitzender der Gesellschaft zur Heraus-
gabe des Corpus Catholicorum.

Prof. Dr. Klaus Ganzer, Trier, hat den Ruf auf den Lehrstuhl fiir
Kirchengeschichte des Mittelalters und der Neuzeit an der Theologischen
Fakultdt der Universitdt Wiirzburg zum 1. April 1972 angenommen.

Mit Wirkung vom 1. Oktober 1971 wurde Prof. Dr. iur. can. Heribert
Schmitz, Trier, auf den Lehrstuhl fiir Kirchliche Rechtsgeschichte an
der Kath.-Theologischen Fakultidt der Univ. Miinchen berufen.

Mit Wirkung vom 1. Oktober 1971 wurde Univers. Doz. Dr. iur. can.
Winfried Aymans, Miinchen, der Lehrstuhl fiir Kirchenrecht an der
Theologischen Fakultit Trier iibertragen.
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Craghan, John F.,, CSSR: The Book of Hosea. A survey of recent
literature on the first of the Minor Prophets. — Biblical theology
bulletin I, 1971, 81—100. 145—170.

Collin, Matthieu: Recherches sur lhistoire textuelle du prophéte
Michée. — VT XXI, 1971, 281—297.

Brownlee, William H.: Psalms 1 and 2 as a coronation liturgy. —
Bibl LII, 1971, 321—336.

Skehan, Patrick W.: The acrostic poem in Sirach 51:13—30. — HThR
LXIV, 1971, 387—400.

Theologisches Handwérterbuch zum Alten Testament.
Hrsg. von Ernst Jenni u. Mitarb. von Claus Westermann.
THAT Bd. I: 'ab — mataj. — Mchn: Kaiser; Zii: Theologischer Verl.
(1971). XLI 8., 942 Sp.; Lw. DM 62,50.

Williams, Jay G.: Ten words of freedom. An introduction to the
faith of Israel. — Phil: Fortress Pr. 1971. XIV, 226 p.; $ 4,95.

Harris, R. Laird: Man — God’s eternal creation. Old Testament
teaching on Man and his culture. — Chic: Moody 1971. 190 p.; $ 4,95.

Liedke, Gerhard: Gestalt und Bezeichnung alttestamentlicher Rechts-
sitze. Eine formgeschichtlich-terminologische Studie. — (Neuk:) Neu-
kirchener Verlag (1971). 234 S. = WMonANT XXXIX; Lw. DM 36,—
[Diss., Heidelberg]

Gordis, Robert: Poets, prophets, and sages. Essays in biblical inter-
pretation. — Bloomington: Indiana University Pr. 1971. X, 436 p.; § 15.

Crenshaw, James L[ee]: Prophetic conflict. Its effect upon Israelite
religion. — B: de Gruyter 1971. XIV, 134 p. = ZAW, Beih. CXXIV.

Wolff, Hans Walter: Menschliches. Vier Reden iiber das Herz, den
Ruhetag, die Ehe und den Tod im Alten Testament. — (Mchn:) Kaiser
(1971). 80 S. = Kaiser Traktate V; kart. DM B6,80.

Chouragqui, A.: La vie quotidienne des Hébreux au temps de la
Bible. — P: Hachette 1971. 256 p. — La vie quotidienne; F 22,—.

Kuschke, Arnulf: Kleine Beitrige zur Siedlungsgeschichte der Stimme
Asser und Juda. — HThR LXIV, 1971, 291—313.

Hanson, Paul D.: Old Testament Apocalyptic reexamined. — Interpr
XXV, 1971, 454—479.

Hruby, Kurt: Die Synagoge. Geschichtliche Entwicklung einer Institu-
tion. — Zii: Theol. Verl. (1971). 115 S. = Schriften zur Judentumskunde
III; kart. DM 15,50.

Limbeck, Meinrad: Die Ordnung des Heils. Untersuchungen zum
Gesetzesverstindnis des Frithjudentums. — Diis: Patmos-Verl. (1971).
214 S. = Beitrdge zum Alten und Neuen Testament; kart. DM 28,—
[Diss., Tiibingen]

Marboéck, Johann: Weisheit im Wandel. Untersuchungen zur Weis-
heitstheologie bei Ben Sira. — Bo: Hanstein 1971. XVII, 192 S. =
BBB XXXVII; Lw. DM 34,50. [Habil.-Schrift, Graz]

3. Neues Testament

Schriftauslegung. Beitrdge zur Hermeneutik des Neuen Testa-
ments und im Neuen Testament. In Zusammenarbeit mit dem Colle-
gium Biblicum Miinchen hrsg. von Josef Ernst. — Mchn, Pad, Wien:
Schoningh 1972. 411 S.; Lw. DM 32,—.

Neues Testament und Geschichte. Historisches Geschehen und
Deutung im Neuen Testament. Oscar Cullmann zum 70. Geburtstag.
Hrsg. von Heinrich Baltensweiler u. Bo Reicke. — Zii: Theol. Verl.;
Tii: Mohr (1972). VIII, 344 S.; Lw. DM 52,—; S, 329-344: Heck,
Heiko: Bibliographia Cullmanniana 1962—1971.

Gander, Georges: L'Evangile de I'Eglise, Commentaire de 1I'Evangile
selon Matthieu. I: chapitres 1 & 20 verset 6. II: chap. 21 a 24. —
Aix-en-Provence: La Faculté Libre de Théol. Protestante (1970). VII,
629 p. = Etudes évangéliques 1969; F 64.

Stegemann, Hartmut: ,Die des Uria®. Zur Bedeutung der Frauen-
namen in der Genealogie von Matthius 1,1—17. — Traditior. und
Glaube. Das frithe Christentum in seiner Umwelt. Festgabe fiir Karl
Georg Kuhn..., G6 (1971), 246-276; S. 277—282: Schweizer,
Eduard: Zur Sondertradition der Gleichnisse bei Matthdus; S. 283—
298: Carmignac, Jean: Pourquoi Jérémie est-il mentionné en
Matthieu 16, 147

Kosnetter, Johann: Der Geschichtswert der Kindheitsgeschichte Jesu
<Mt 1-2; Luk 1-2;. — Festschrift Franz Loidl zum 65. Geburtstag.
Bd III, Wien (1971), 73—93.

Feuillet, André: Morale ancienne et morale chrétienne d’aprés Mt V.
17—20. Comparaison avec la doctrine de I’Epitre aux Romains. —
NTSt XVII, 2, 1971, 123—137.

Zeller, Dieter: Das Logion Mt 8, 11f; Lk 13,28f und das Motiv der
»Volkerwallfahrt. — BZ, N.F. XV, 1971, 222—237; XVI, 1972, 84—03.
Hahn, Ferdinand: Die Bildworte vom neuen Flicken und vom jungen

Wein <Mk, 2,21 f parr>. — EvTh XXXI, 1971, 357—375.

Pesch, Rudolf: Der Besessene von Gerasa. Entstehung und Uber-
lieferung einer Wundergeschichte. — Stu: KBW Verl. (1972). 70 S. =
Stuttgarter Bibelstudien LVI; kart. DM 6,10.

Wilcox, Max: The denial-sequence in Mark XIV. 26—31, 66—72. —
NTSt XVII, 4, 1971, 426436,

Jeremias, Joachim: Tradition und Redaktion in Lukas 15. — ZNW
LXII, 1971, 172—189.

Hahn, Friedrich: Sehen und Glauben im Johannesevangelium. — Neues
Testament und Geschichte. ... Oscar Cullmann zum 70. Geburtstag,
Zi-Ti (1972), 125-141: S. 143—156: Ruckstuhl, Eugen: Das Johan-
nesevangelium und die Gnosis; S. 157—165: Léon-Dufour, Xavier:
«Pere, fais-moi passer sain et sauf a travers cette heurels» <Jean
12,27>; 8. 167-177: Schnackenburg, Rudolf: Joh 12,39-41. Zur
christologischen Schriftauslegung des vierten Evangelisten; S. 179—185:
Chevallier, Max-Alain: La comparution de Jésus devant Hanne
et devant Caiphe «Jean 18,12—14 et 19—24»; S. 189—197: Delling,
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Gerhard: Israels Geschichte und Jesusgeschehen nach Acta; S. 199—
205: Haenchen, Ernst; Die Einzelgeschichte und der Zyklus. Eine
methodologische Glosse zur Acta.

Barthes, Roland: L'analyse structurale du récit. A propos d’Actes
10-11. — Exégése et herméneutique, P (1971), 181—204; p. 205-211:
Courtés, Joseph: Actes 10,1-11,18 comme systéme de représen-
tations mythiques; p. 213-238: Marin, Louis: Essai d'analyse struc-
turale d’Actes 10,111, 18; p. 321—362: Haulotte, Edgar: Fondation
d’'une communauté de type universel, Actes 10,1-11,18. Etude criti-
que sur la rédaction, la structure et la tradition du récit.

Stuhlmacher, Peter: Zur Interpretation von Rémer 11, 25-32. —
Probleme biblischer Theologie. Gerhard von Rad zum 70. Geburtstag,
Mchn 1971, 555—570.

Blank, Josef: Zum Begriff des Opfers nach Rém 12,1-2. — Funktion
und Struktur christlicher Gemeinde. (Festgabe fiir Heinz Fleckenstein
zum 65. Geburtstag), Wii (1971), 35-51.

Fascher, Erich: Zur Geschichte der formgeschichtlichen Erforschung
des Neuen Testaments. — Berichte von der Theologie. Resultate, Pro-
bleme, Konzepte, B (1971), 33-55; S. 56—79: Haufe, Giinter: Auf
dem Wege zu einer theologischen Hermeneutik des Neuen Testaments.

Weinacht, Harald: Die Menschwerdung des Schnes Gottes im Mar-
kusevangelium. Studien zur Christologie des Markusevangeliums. —
Tii: Mohr 1972. X, 197 S. = Hermeneutische Untersuchungen zur
Theologie XIII; kart. DM 24,— [Diss., Marburg]

Kodell, Jerome, OSB: The theology of Luke in recent study. —
Biblical theology bulletin I, 1971, 115—144.

Dupont, Jacques: L'aprés-mort dans I'ceuvre de Luc. — RTL III, 1972,
3-21.

Vawter, Bruce, CM: Some recent developments in Johannine theol-
ogy. — Biblical theology bulletin I, 1971, 30—58.

Haacker, Klaus: Die Stiftung des Heils. Untersuchungen zur Struktur
der johanneischen Theologie. — Stu: Calwer Verl. 1972. 210 S. =
Arbeiten zur Theologie I, 47; kart. DM 28,— [Diss., Mainz. Uberarb.]

Marquardt, Friedrich-Wilhelm: Die Juden im Ro&merbrief. — Zii:
Theol. Verl. (1971). 66 S. = Theologische Studien CVII; kart. DM 7,—.

Haas, Odo: Paulus der Missionar. Ziel, Grundsitze und Methoden der
Missionstétigkeit des Apostels Paulus nach seinen eigenen Angaben.
Geleitwort von Rudolf Schnadkenburg. — Miinsterschwarzach: Vier-
Tiirme-Verl. 1971. IX, 132 S. = Miinsterschwarzacher Studien XI;
kart, DM 20,40 [Diss., Wiirzburg]

Schiissler Fiorenza, Elisabeth: Priester fiir Gott. Studien zum
Herrschafts- und Priestermotiv in der Apokalypse. — Mstr: Aschen-
dorff (1972). VIII, 450 S. — Neutestamentliche Abhandlungen. N.F.
VII; Lw. DM 76,— [Diss., Miinster]

Végtle, Anton: Messias und Gottessohn. Herkunft und Sinn der mat-
thdischen Geburts- und Kindheitsgeschichte. — (Diis:) Patmos (1971).
88 S. = Theologische Perspektiven; kart. DM 9,80.

Paul, André: Pluralité des interprétations théologiques de la mort
du Christ dans le Nouveau Testament. — Lumiére et Vie, T. XX =
N°® CI, 1971, 18-33; p. 84-59: George, Augustin: Comment Jésus
a-t-il pergu sa propre mort?

Weier, Reinhold: Uberlegungen zur Struktur des Glaubens an die
Auferstehung Jesu. — TThZ LXXX, 1971, 257—272.

Patsch, Hermann: Abendmahlsterminologie auBerhalb der Einsetzungs-
berichte. Erwéigungen zur Traditionsgeschichte der Abendmahlsworte.
— ZNW LXII, 1971, 210—231.

Klein, Giinter: Bibel und Heilsgeschichte. Die Fragwiirdigkeit einer
Idee. — ZNW LXII, 1971, 1—47.

Kruijf, Th. C. de: Justice and peace in the New Testament. — Bijdr
XXXII, 1971, 367—383.

III. Kirchen- und Dogmengeschichte

1. Allgemeines

Winkelmann, Friedhelm: Albert Erhard und die Erforschung der
griech.-byzantinischen Hagiographie. Dargestellt an Hand des Brief-
wechsels Erhards mit Adolf von Harnadk, Carl Schmidt, Hans Lietz-
mann, Walther Eltester u. Peter Heseler. (Hsrg. von Neselin Begevliev
u. a.) — B: Akademie-Verl. 1971. 81 8. = TU CXI; kart. DM-Ost 17,—.

Bienkowski, Ludomir — Jerzy Flaga et Zygmunt Sulowski:
Cartographie historique de la Pologne. Bibliographie des cartes con-
cernant les rapports religieux parues dans les années 1851—1968. —
Leid: Brill 1971. XXIV, 203 p. = Bibliographie de cartographie
ecclésiastique II; hfl 84,—.

Picht, Georg: Zum Problem einer Grundlegung der Geschichtswissen-
schaft. — GWissUnt XXIII, 1972, 145—157.

Poulat, Emile: Histoire de 1'Eglise et histoire religieuse. — RSCI XXV,
1971, 422—440,

2. Gesamte Kirchengeschichte

Sauser, Ekkart: Tritt der Bischof an die Stelle Christi? Zur Frage nach
der Stellung des Bischofs in der Theologie des hl. Ignatius von An-
tiocheia, — Festschrift Franz Loidl zum 65. Geburtstag. Bd I, Wien
(1970), 825-339; 8. 9-12: Bauer, Johannes B.: «Credo, quia absur-
dum» <Tertullian, De carne Christi 55; S. 57—64: Hanslik, Rudolf:
Neutestament-Zitate in den dltesten Klosterregeln; S. 13—28: Binder,
Karl: Heinrich von Gent iiber die Empfangnis der Gottesmutter; S.
194-203: Posch, Andreas: Aeneas Sylvius, De ortu et auctoritate
Imperii Romani; S. 42—56: Flieder, Viktor: Bischof Leo von Spaur.
Erster ernannter Bischof von Wien; S. 29-41: Emmin ghaus, Jo-
hannes H.: Das Epitaph des Hans Straub an St. Stephan in Wien;
S. 379-395: Till, Rudolf: Der Laienkelch in Wien: S. 113—159: Leh -
mann, Michael: Die Kalvarienberganlagen im Donauraum; S. 255—
300: Rapf, Calestin: Die Abtbischéfe des Wiener Schottenstiftes im
17. Jahrhundert; S. 174-185: Pe ter s, Henriette: Jesuitinnen in Wien;

S. 65—95: Hérmann, Karl: Nikolaus Donellan. Ein Ire auf dem
moraltheologischen Lehrstuhl der Universitit Wien <1644 bis 1679);
S. 204—254: Pritz, Joseph: Zur Geschichte der philosophisch-theclo-
gischen Schule Anton Giinthers. Briefe A. Giinthers an den Philosophen
J. H. Lowe; S. 160-166: Lentze, Hans: George Phillips, der groBe
Kanonist des 19. Jahrhunderts; S. 340—378: Schultes, Gerhard:
Das ,Katholische Aktionskommitee fiir Niederdsterreich“. Ein Beitrag
zur Vorgeschichte der Kathol. Aktion in Wien; S. 301—324: Roth,
Benno: P, Hildebrand <Josef; Fleischmann OSB ¢1891—19665. Ein Pio-
nier des deutschen Volks- und Schwesternbreviers, Schopfer des
Officium divinum parvum.

3. Alte Kirchengeschichte

Speyer, Wolfgang: Die literarische Filschung im heidnischen und
christlichen Altertum. Ein Versuch ihrer Deutung. — (Mchn: Beck) 1971.
XXIV, 343 S.; Lw, DM 65,—.

Quacquarelli, Antonio: Saggi patristici. (Retorica ed esegesi bi-
blica.» — Bari: Adriatica Ed. 1971. 556 p. = Quaderni di «Vetera
Christianorum» V; Lire 5500.

Petit, Frangois: Les fragments grecs du livre VI des Questions sur la
Genése de Philon d’Alexandrie. Edition critique. — Muséon LXXXIX,
1971, 93—150.

Neufeld, K. H.: ,Friihkatholizismus" — Idee und Begriff. — ZkTh
XCIV, 1972, 1—28.

Beyschlag, Karlmann: Christentum und Verinderung in der Alten
Kirche. — KuD XVIII, 1972, 26—55.

Concordance de I’Apocalypse grecque de Baruch par Albert-Marie
Denis avec la collaboration de Yvonne Janssens. — Lv: Univ: Cath.
de Louvain. Institut Orientaliste 1970. XI, 94 p. = Publications de
P'Institut Orientaliste de Louvain I; FB 270,—.

Pelikan, Jaroslav: The emergence of the catholic tradition (100—6003,
— Chic: Univ. of Chicago Pr. 1971. 395 p.; § 15,—.

Bausone, Carla: Aspetti dell’ ecclesiologia del Pastore di Hermas. —
Studia patristica. Vol. XI: Papers presented to the Fifth International
Conference on Patristic Studies held in Oxford 1967. Part II, B 1972,
101—106; p. 107—112: Bebis, G. S.: “The Apology” of Nestorius: A
new evaluation; p. 113—124: Blanc, Cécile: Le baptéme d'aprés
Origene; p. 125—129: Daly, R. J., SJ: Sacrifice in Origen; p. 130—145:
Daniélou, J.: La d#ewola chez Grégoire de Nysse; p. 146—151: De
Clercqg, V.C.: The expectation of the second coming of Christ in
Tertullian; p. 152—157: Evans, E.: Verbum sive Sermonem Dei in
Veteris Testamenti theophaniis semper visum fuisse; p. 158—165:
Massingberd Ford, Josephine: The ray, the root and the river.
A note on the Jewish origin of trinitarian images; p. 166—178:
Grant, R. M.: The uses of history in the church before Nicaea;
p. 179-184: Grant, R. M.: Early episcopal succession; p. 185—191:
Hadot, Ilsetraut: Einige Bemerkungen zur Darstellung des Mani-
chidismus bei Simplikios; p. 192-198: Halliburton, R. ].: Some
reflexions on St. Cyprian’s doctrine of the church; p. 199-202:
Kannengiesser, G, SJ: Abdyoc et voiic chez Athanase d’Alexan-
drie; p. 203—209: Lauras, A, S]: Saint Léon le Grand et le Maniché-
isme Romain; p. 210—214: O'Connell, P, S]: The ‘patristic
argument’ in the writings of Patriarch St. Nicephorus I of Constan-
tinople «t 828); p. 215-221: Oeyen, C.: Die Lehre der gottlichen
Krifte bei Justin.

Deussen, Giselbert: Weisen der Bischofswahl im 1. Clemensbrief
und in der Didache. — ThGI LXII, 1972, 125—-135.

Martin, José Pablo: El Espiritu Santo en los origenes del cristianismo.
Estudio sobre I Clemente, Ignacio, II Clemente y Justino Martir. —
Zii: Pas-Verl. 1971. 369 p. — Biblioteca di scienza religiose II; Lire 8000.

Martin, José Pablo: La pneumatologia en Ignacio de Antioquia. —
Sales XXXIII, 1971, 379—454.

Grant, Robert M.: Early Alexandrian christianity. — ChH XL, 1971,
133—144.

Esbroeck, Michel van, SJ: Le traité sur la pique de Méliton de
Sardes en géorgien. — Muséon LXXXIV, 1971, 373—394,

Lilla, Salvatore R. C.: Clement of Alexandria: A study in christian
platonism and gnosticism. — Lo: Oxford Univ. Pr. 1971. XIV, 266 p.
= Oxford theological monographs; £ 3.50.

Ruiz-Jurado, Manuel: Le «monde» chez Clément d'Alexandrie. —
Revue d'histoire de la spiritualité [RAM] XLVIII, 1972, 5-23.

Bazan, Francisco Garcia: Gnosis: La esencia del dualismo gnéstico. —
Buenos Aires: Ediciones Universitarias Argentinas 1971. XII, 170 p.

Halkin, Frangois: Sainte Tatiana. Légende grecque d'une «martyre
romaine». — AnBoll LXXXIX, 1971, 265—309.

Storch, Rudolph H.: The “Eusebian Constantine”. — ChH XL, 1971,
145—155.

Jansma, T.: Efraems Beschreibung des ersten Tages der Schépfung.
Bemerkungen iiber den Charakter seines Kommentars zur Genesis. —
OChP XXXVII, 1971, 295-316.

Bergadd, Maria Mercedes: Contribucién bibliografica para el estudio
de Gregorio de Nyssa. — Buenos Aires: Univ. de Buenos Aires 1970.
57 p. = Centro de Est. de Filosofia medieval C.I.

Bellini, Enzo: La beneficenza dovere della Chiesa secondo Gregorio
di Nazianzo. — SC XCIX, 1971, 210—222.

Bonner, Gerald: Rufinus of Syria and African Pelagianism. — Augus-
tinian studies I, 1970, 31—47; p. 49-69: O’'Connell, Robert, SJ:
De libero arbitrio 1. Stoicism revisited.

Perler, Othmar: Confrontation avec saint Augustin. — Un théologien
de I'Eglise. Le cardinal Charles Journet — RThom, A. LXXIX =
T. LXXI, 1971, 222—245.

Carlson, Ch. P.: The natural order and historical explanation in
St. Augustine’s «City of God». — Augustiniana XXI, 1971, 417—447;
p. 448-456: Van der Lof, L.J.: Regula apostolica in the «Liber
de unico baptismox.
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Zmire, Paul: Recherches sur la collégialité épiscopale dans 1'Eglise
d'Afrique. — Recherches Augustiniennes VII, 1971, 3—72.

Tavano, Sergio: Aquileia e la «domus Ecclesiaes. — RSCI XXV, 1971,
487—515.

Esbroeck, Michel van: Témoignages littéraires sur les sépultures de
saint Gregoire I'Illuminateur. — AnBoll LXXXIX, 1971, 387—418.

Weiss, Rolf: Chlodwigs Taufe, Reims 508. Versuche einer neuen
Chronologie fiir die Regierungszeit des 1. Frankenkonigs unter Be-
riicks. der polit. u. kirchl.-dogmat. Probleme seiner Zeit. — Bern, Ffm:
Lang 1971. 142 S. = Geist und Werk der Zeiten XXIX; kart. sfr 28,—
[Diss., Ziirich] . =

Dagens, Claude: La fin des temps et I'Eglise selon saint Grégoire le
Grand. — RSR LVIII, 1970, 273—288.

Bethell, Denis: The miracles of St. Ithamar. — AnBoll LXXXIX, 1971,
421437,

4, Mittelalter und Neuzeit

Allendorff, J.: Zur Geschichte des iltesten Pommerschen Zister-
zienserklosters Kolbatz, — Cit XXII, 1971, 267-277; p. 278—299:
Carville, G.: The economic activities of the Cistercian Order in
medieval Ireland ¢1142—1541;.

L'abbaye dAlmenéches-Argentan et Sainte Opportune. Sa vie et son
culte. Sous la direction de Y. Chaussy. — P: Lethielleux 1970. 480 p.,
16 pl. = Bibliothéque d’histoire et d’archéologie chrétiennes VIII.

Sankt Florian. Erbe und Verméchtnis. Festschrift zur 900-Jahr-Feier.
(Hrsg. vom Oberdsterr. Landesarchiv unter Mitw. der Kulturabt, des
Amtes d. O6. Landesregierung u. des Stiftes St. Florian.) — (Linz;)
Wien, Koéln, Graz: Bohlau in Komm. 1971. 420 S. = Mitteilungen
des Oberdsterr. Landesarchivs X; Lw. OSch 320,—.

5. Mittelalter

Taeger, Burkhard: Zahlensymbolik bei Hraban, bei Hincmar und im
Heliand? Studien zur Zahlensymbolik im Friihmittelalter. — Mchn:
Bedk 1970. IX, 2438 S. = Miinchener Texte und Untersuchungen zur
deutschen Literatur des Mittelalters XXX; Lw. DM 38— [Diss.,
Miinchen]

Davis, Leo D., S]: Hincmar of Reims as a theologian of the Trinity. —
Tr XXVII, 1971, 455—468.

Lohrmann, Dietrich: Eine Arbeitshandschrift des Anastasius Biblio-
thecarius und die Uberlieferung der Akten des 8. Okumenischen Kon-
zils. — QFIAB L, 1971, 420—431.

McKeon, P. R.: Toward a reestablishment of the correspondence of
Pope Hadrian II: The letters exchanged between Rome and the
kingdom of Charles the Bald regarding Hincmar of Laon.—RB LXXXI,
1971, 169-185.

Violante, Cinzio: Cronotassi dei vescovi e degli arcivescovi di Pisa
dalle origini all'inizio del secolo XIII. Primo contributo a una nuova
«Italia Sacra». — Miscellanea Gilles Gerard Meersseman, Padova
1970, 3-56; p. 57—87: Tabacco, Giovanni: Espansione monastica
ed egemonia vescovile nel territorio aretino fra X e XI secolo; p. 89—
106: Capitani, Ovidio: Ancora della lettera di Odilone ad Enrico
Imperatore (1 tav.); p. 107-138: Zerbi, Piero: «Ad solita castela
archiepiscopatus exivit»? (Landulfi de sancto Paulo Historia medio-
lanensis, cap 59>, Intorno a un diploma inedito di Robaldo (1 tav.);
p. 139-150: Fonseca, Cosimo Damiano: Oulx e Avignone. <A
proposito del ms. B2 del Seminario Maggiore di Aosta; p. 151—169:
Paravicini-Bagliani, Agostino: Versi duecenteschi su un
conclave del secolo XIII; p. 171-195: Cattaneo, Enrico: II bat-
tistero in Italia dopo il Mille; p. 197—246: Manselli, Raoul: La
sinodo lucchese di Enrico del Carretto; p. 247—256: Cristiani,
Emilio: Alcune osservazioni sui vescovi intervenuti all’incoronazione
romana di Ludovico il Bavaro <17 gennaio 1328>; p. 257—311: Pozzi,
Giovanni: La «Tabula» di Jean de Fayt al «Collectorium» di Roberto
di Bardi.

Toniolo, Ermanno M., OSM: Alcune omelie mariane dei sec. X—XIV:
Pietro d’Argo, Niceta Paflagone, Michele Psellos e Ninfo Ieromonaco.
— Marianum XXXIII, 1971, 329—409.

Devos, Paul: La passion de S. Liévin de Gand, source principale
inattendue de «Beatus Cyrillus». — AnBoll LXXXIX, 1971, 371—385.
Chasteigner, Jean de: Le célibat sacerdotal dans les écrits de saint

Pierre Damien. — DoctCom XXIV, 1971, 169—183.

Schneider, Christian; Prophetisches Sacerdotium und heilsgeschicht-
liches Regnum im Dialog 1073—1077. Zur Geschichte Gregors VII. und
Heinrichs IV, — Mdn: Fink 1972, 243 S. 4° — Miinstersche Mittel-
alter-Schriften IX; Lw. DM 78,—. [Diss., Miinster]

Cohn, Norman: The pursuit of the Millenium. Revolutionary mil-
lenarians and mystical anarchists of the middle ages. Revised and
expanded edition. — Lo: Temple Smith (1970). 412 p.; £ 2,75.

Knauer, Peter, 5]: Hermeneutische Fundamentaltheologie. Der Glau-
benstraktat des Hugo von St. Viktor. — Testimonium Veritati. Philo-
sophische und theologische Studien zu kirchlichen Fragen der Gegen-
wart, Fim 1971, 67—80; S. 101—123: Bacht, Heinrich, SJ: Zur Ekkle-
siologie des Lateranum IV.

Mongelli, G.: L'origine benedittina della Congregazione di Monte-
vergine. — RB LXXXI, 1971, 259-281.

Elm, Kaspar: Gli eremiti neri nel dugento. Ein neuer Beitrag zur Vor-
geschichte des Augustiner-Eremitenordens. — QFIAB L, 1971, 58—79.
Simmert, Johannes: Zur Geschichte des Benediktinerklosters St.

Beatusberg von Keblenz (1143/53—1315,. — AMrKG XXIII, 1971, 23—36.

Huyghebaert, N.: La Vita secunda s. Winnoci restituée a I'hagio-
graphie gantoise. — RB LXXXI, 1971, 216—258.

Haring, N. M.: Texts concerning Gilbert of Poitiers. — AHDLM,
A. LIV = T. XXXVII, 1971, 169—203.

Morson, J.: Via, Veritas, Vita. Christ in the sermons of Guerric of
Igny. — Cit XXII, 1971, 126—153. 217—266.

Hill, B. D.: Archbishop Thomas Becket and the Cistercian Order. —
Analecta Cisterciensia XXVII, 1971, 64—80.

Leclercq, J.: L'encyclique de saint Bernard en faveur de la croisade.
— RB LXXXI, 1971, 282—308.

Elm, Kaspar: Entstehung und Reform des belgisch-niederlindischen
Kreuzherrenordens. Ein Literaturbericht. — ZKG LXXXII, 1971, 292—313.

The rule of the Spanish military order of St. James, 1170—1493, Latin
and Spanish texts. Ed. with an apparatus criticus, English translation
and a preliminary study by Enrique Gallego Blanco. — Leid: Brill 1971,
VIII, 171 p. = Medieval Iberian peninsula IV; cloth hfl 28,—.

Melville, Gert: «... De gestis sive statutis Romanorum Pontifi-
cum...». Rechtssiitze in Papstgeschichtswerken. — AHP IX, 1971,
377—400.

Thomson, Williell R.: Checklist of papal letters relating to the
Orders of St. Francis: Innocent III — Alexander IV. — AFrH LXIV,
1971, 367—580.

Imperato, Alberto, OFM: Il Francescanesimo nel territorio di prin-
cipato nel sec. XIII. — AFrH LXIII, 1970, 241—258.

Glorieux, Plaul): La faculté des arts et ses maitres au XIIIe siécle. —
P: Vrin 1971. 552 p. = Etudes de philosophie médiévale LIX; F 75,—.

Albertus Magnus: Opera omnia. T. XXXVII, 1: Super Dionysium,
De divinis nominibus. Primum edidit Paulus Simon. — Mstr: Aschen-
dorff 1972. XX, 452 p.; kart. DM 202,—.

Mongillo, D.: La struttura del «De iustitias. Summa Theologiae II-II
qq. 57-122. — Angelicum XLVIII, 1971, 355—377.

Sequeira, Remigius, OFMCap: The act of faith according to St.
Bonaventure. — Laurentianum XII, 1971, 129—168.

Sequeria, Remigius, OFMCap: The concept of faith according to
St. Bonaventure. — Laurentianum XII, 1971, 3—23,

Schrédter, Hermann: Boetius von Dacien und die Autonomie des
Wissens. Ein Fund und seine Bedeutung. — ThPh XLVII, 1972, 16—35.

Schmidt, Martin Anton: Roger Bacons Verteidigung der «biblischen»
gegen die «systematische» Lehrweise in der Theologie. — ThZ XXVIII,
1972, 3242,

Osterreichische Urbare. III, 2, 1: Das ilteste Urbar des Benedik-
tinerstiftes Melk (1289—1294;. Hrsg. von Edmund Kummer, — Wien,
Graz, Kéln: Béhlau 1970. L, 64 S. mit Ktn.; kart. USch 140,—.

Jeauneau, Edouard: Note critique sur une traduction du «Defensor
Pacis» de Marsile de Padoue. — RHE LXVI, 1971, 930—947.

Garcia Lescin, E.: El conocimiento natural de Dios en el siglo XIV.
En torno a Gregorio de Rimini. — Augustiniana XXI, 1971, 467—504,
Rouse, Mary A, and Richard H. Rouse: The texts called Lumen

animae. — AFP XLI, 1971, 5-113.

Piolanti, Antonio: Tre questioni inedite «De primatu Petri et de
origine potestatis episcoporum» di Guglielmo Amidani da Cremona
0.5.A., vescovo di Novara ¢t 13565. — Div XV, 1971, 494-539.

Truffer, Bernard: Das Wallis zur Zeit Bischof Eduards von Savoyen-
Achaia (1375—1386;. — ZSKG LXV, 1971, 1—113. 197—301.

Piana, Celestino: Il beato Bernardino Caimi da Milano. Un epigono
della predicazione Bernardiniana nell’ ultimo Quattrocento. — AFrH
LXIV, 1971, 303—336.

Piolanti, Antonio: Il «De sacramento unitatis Christi et Ecclesiae
sive de Christo integro» di Agostino Favaroni da Roma B:5A;
arcivescovo di Nazaret ¢t 1443, — Div XV, 1971, 299369,

Telesca, William J.: The problem of the commendatory monasteries
and the order of Giteaux during the abbacy of Jean de Cirey, 1475—
1501. — Cit XXII, 1971, 154—177.

Hombergh, F. A. H. van den: Ein unbekannter Brief des Johannes
Brugman {iber die Observanz. Solutiones quorundam obiectorum
contra Sacram Observantiam. — AFrH LXIV, 1971, 337—366.

6. Gesamte Neuzeit

Dienst, Karl: Der Pluralismus der S#kularisationskonzeptionen, —
JHessKG XXI, 1970, 149—176.

Erb, Peter C.: Vernacular material for preaching in MS Cambridge
University Library II. III. 8. — MS XXXIII, 1971, 63—84.

Lioi, Renato, OFM: Biografi e biografie di s. Giacomo della Marca. —
Picenum seraphicum VII, 1970, 7—46; p. 47—98: Pulanelli, Bernar-
dino, OFM: Iconografia di s. Giacomo della Marca: p. 99-110: Bon-
mann, Ottokar, OFM: Fonti poco note della vita di s. Giacomo
della Marca «in margine al caso Banfiy.

7. Reformation und Katholische Ernenerung

Hoffmann, Manfred: Erkenntnis und Verwirklichung der wahren
Theologie nach Erasmus von Rotterdam. — Tii: Mohr 1972, XIV, 294 S,
= Beitrége zur historischen Theologie XLIV; brosch. DM 49,—,

Beumer, Johannes: Erasmus von Rotterdam als Wahrheitssucher, —
Testimonium veritati. Philosophische u. theologische Studien zu
kirchlichen Fragen der Gegenwart, Ffm 1971, 289-304; S. 315-333:
Wolter, Hans: Friihreformatorische Religionsgespriche zwischen
Georg von Sachsen und Philipp von Hessen.

Kédhler, Ernst: Nicht Luther, sondern Karlstadt, — ZKG LXXXII, 1971,
351—360.

Ebeling, Gerhard: Lutherstudien. Bd 1. — Tii: Mohr 1971, XII, 341 S.

SeebaB, Gottiried: Die Vorgeschichte von Luthers Verwerfung der
Konditionaltaufe nach einem bisher unbekannten Schreiben Andreas
%sianders an Georg Spalatin vom 26. Juni 1531. — ARG LXII, 1971,

3—206.

Schott, Erdmann: Rechtfertigung und Zehn Gebote nach Luther., —
Stu: Calwer Verl. (1971). 34 S. — Arbeiten zur Theologie I, 44.

Biisser, Fritz: Zwingli und Laktanz. Beobachtungen bei der Lektiire
von Zwinglis «De providentia Dei». — Zwing XIII, 1971, 375-399.
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Bodem, Anton, SDB: Das Wesen der Kirche nach Kardinal Cajetan.
Ein Beitrag zur Ekklesiologie im Zeitalter der Reformation. — Tr:
Paulinus-Verl. 1971. XXIII, 219 S. = Trierer theologische Studien
XXV; kart. DM 39,— [Diss., Mainz]

Franzen, August: Kirchliches Benefizialwesen, kuriales Pfriindewesen
und Reformation in Deutschland. — Ius et salus animarum. Festschrift
fiir Bernhard Panzram, Frb/B (1972), 407—438. .

Tylenda, Joseph N.: Galvin bibliography 1960-1970. — Calvin Theolog-
ical Journal VI, 1971, 156—193.

Parker, Tlhomas] H[enry] Llouis]: Calvin's New Testament commen-
taries. — (Lo:) SCM Pr. (1971). XIV, 208 p.; £ 3,50.

Verheus, 8. L.: Zeugnis und Gericht. Kirchengeschichtliche Betrach-
tungen bei Sebastian Franck und Matthias Flacius. — Nieuwkoop:
De Graaf 1971. XII, 121 S. = Bibliotheca humanistica et reformato-
rica I; hil 45,—.

Nuntiaturberichte aus Deutschland. Abt. I: 1533—1559. Bd XIV:
Nuntiatur des Girolamo Muzzarelli, Sendung des Antonio Agustin,
Legation des Scipione Rebiba. (1554—1556>. Im Auftr. des Dt. Histor.
Inst. Rom bearb. von Heinrich Lutz. — Tii: Niemeyer 1971. LVIII,
458 S.; brosch. DM 90,—.

Beumer, Johannes: Friedrich Nausea und seine Wirksamkeit zu Frank-
furt, auf den Colloquien zu Hagenau und Worms und auf dem
Trienter Konzil. — ZkTh XCIV, 1972, 29—45.

Horst, Irvin Budwalter: The radical Brethren. Anabaptism and the
English Reformation to 1558, — Nieuwkoop: De Graaf 1972. 200 p. =
Bibliotheca humanistica et reformatorica II; hfl 65,—.

Graner, Erika: Die Reformation in Heilbronn und ihre Einwirkung auf
die Ordnung des Gottesdienstes. — Heilbronn: Stadtarchiv 1971. 50 S.
mit Abb. = Kleine Schriftenreihe des Archivs der Stadt Heilbronn III

Balberghe, Emile van: Les éditions du Décret de Burchard de
Worms. Avatars d'un texte, — RThAM XXXVII, 1970, 5—22.

Secret, Frangois: Guillaume Postel: Apologies et rétractations. Manus-
crits inédits publiés avec une introduction et des notes. — Nieuw-
koop: De Graaf 1872, 270 p. = Bibliotheca humanistica et reformato-
rica III; hfl 85,—.

Allmen, J. J. von: Ministry and ordination according to Reformed
theology. — SJTh XXV, 1972, 75—88.

Philips, Gérard: La justification luthérienne et le Concile de Trente.
— EThL XLVII, 1971, 340—358.

Dianich, Severino: La teologia del presbiterato al Concilio di Trento.
— SC XCIX, 1971, 331—358.

Niess, Hans Peter: Der ,Domostroj* oder ,Wie man als rechtgldubiger
Christ leben soll*. — KiOst XIV, 1971, 26—67.

Schueller, Th.: La femme et le saint. La femme et ses problémes
d’aprés saint Frangois de Sales, Dessins de L. Weyh. — P: Les
Fd. Ouvriéres (1970). 308 p. = Collection «Points d'appui».

8. Neuere Zeit

Elizabethan puritanism. Ed. by Leonard J. Trinterud. — NY: Ox-
ford Univ. Pr. 1971. XV, 454 p. = A library of Protestant thought.
Gavigan, J.-J.: The Augustinian province of Austro-Moravia, — Au-

gustiniana XXI, 1971, 541—593.

Meier, Johannes: Die katholische Erneuerung des Wiirzburger Land-
kapitels Karlstadt im Spiegel der Landkapitelsversammlungen und
Pfarreivisitationen 1579 bis 1624. — WDGB XXXIII, 1971, 51—125.

Hill, Christopher: Antichrist in seventeenth-century England. The
Riddell memorial lectures. Forty-first series delivered at the University
of Newcastle upon Tyne on 3, 4 and 5 November 1969. — Lo: Oxford
Univ. Pr. 1871. VI, 201 p.; £ 1,50.

Fenning, Hugh, OP: The Dominicans and Propaganda Fide, 1622—1668.
A catalogue of the first series of the SOCG, Volumes 1 to 30. — AFP
XLI, 1971, 241-323.

Ceyssens, Lucien: Les cing propositions de Jansénius & Rome. —
RHE LXVI, 1971, 449-501. 821—886.

Stupperich, Robert: Der Anteil der Kirche beim Anschluf der
Ukraine an Moskau <1654). — KiOst XIV, 1971, 68—82.

Ceyssens, Lucien: La relation de Frangois Albizzi sur la condam-
nation des cing propositions de Jansénius. Annexe: Mémorial d’Al-
bizzi adressé au pape Innocent X le 19 mai 1658. — Augustiniana XXI,
1971, 218—266. 702—724.

Borrelli, Mario: Una copia napoletana sconosciuta del terzo processo
di beatificazione di s. Filippo Neri. — Campania sacra II, Nap 1971,
137—-164.

Cracraft, James: The church reform of Peter the Great. — (Lo:)
Macmillan (1971). XII, 336 p.; £ 6,—.

Pitters, Hermann: Comes Andreas Teutsch. Ein sdchsischer Pietist
am Anfang des 18. Jahrhunderts. — KiOst XIV, 1971, 83—114.

Hersche, Peter: Die Osterreichischen Jansenisten und die Unionsver-
handlungen der Utrechter Kirche mit Rom. — ZKG LXXXII, 1971,
314343, -

Schwarzbach, Bertram Eugene: Voltaire’s Old Testament criticism.
— Genéve: Droz 1971. 273 p. — Etudes de philologie et d’histoire XX.

Bauer, Richard: Der kurfiirstliche geistliche Rat und die bayerische
Kirchenpolitik 1768 bis 1802. — (Mchn: Stadtarchiv;) Wolfle [in Komm.]
1971, XXIII, 285 S. = Miscellanea Bavarica Monacensia XXXII =
Neue Schriftenreihe des Stadtarchivs Miinchen XLIX; kart. DM 12,50
[Diss., Miinchen]

Willi, Thomas: Herders Beitriige zum Verstehen des Alten Testaments. —
Tii: Mohr 1971. VIII, 152 S. — Beitridge zur Geschichte der biblischen
Hermeneutik VIII; kart. DM 19,—.

Reardon, Bernard M. G.: From Coleridge to Gore. A century of
religious thought in Britain. — (Lo:) Longman (1971). XIII, 502 p.; £ 3,25.

Welch, Claude: The problem of a history of nineteenth-century
theology. — JR LII, 1972, 1-21.

Hammermayer, Ludwig: Das Regensburger Schottenkloster des 19.
Jahrhunderts im Spannungsfeld zwischen Grofbritannien, Bayern und
Rom. Erneuerung, Existenzkampf, Sdkularisierung. — Beitrdge zur Ge-
schichte des Bistums Regensburg V, 1971, 241483,

Kantzenbach, Friedrich-Wilhelm: Politischer Protestantismus. Zur
Geschichte seiner Theoriebildung. — ZEvE XVI, 1972, 15—33.

Hermans, Vincent: Actes et décisions des chapitres généraux des
Congrégations Trappistes du XIXe siécle (1835—1891>., — Analecta
Cisterciensia XXVII, 1971, 81—142. 212—309.

Schminck, Christoph Ulrich: Rechtsstaat und Arbeiterbewegung.
Zum politischen Strafrecht Italiens in der 2. Hailfte des 19. Jh. —
QFIAB L, 1971, 284—354,

Bernards, Matthdus: Zum Anteil der Provinzialkonzile am Ausbau
der Ekklesiologie im 19. Jahrhundert. Diec Kélner Partikularsynode von
1860. — Die Kirche im Wandel der Zeiten. Festgabe... Joseph Kar-
dinal Héffner zur Vollendung des 65. Lebensjahres..., Kéln 1971,
149-167.

Martina, Giacomo: Il discorso di Pio IX al corpo diplomatico la
mattina del 20 settembre [1870]. — RSCI XXV, 1971, 533—545.

Tiichle, Hermann: Karl Josef von Hefele. — ThQ CLII, 1972, 1-22;
S. 23-25: Reinhardt, Rudolf: Karl Joseph von Hefele und die
kirchliche Prdventivzensur; ~ S. 26—29: Zum Verbleib der NachlaB-
Papiere Hefeles; ~ S. 36—38: Hefele und der Nachruf auf Moritz von
Aberle in ThQ 58 «1876> 177—228; S. 39-53: Stockmeier, Peter —
Hermann Tiichle : Briefe des Rottenburger Bischofs Karl Josef von
Hefele an Carl Johann Greith, Bischof von St. Gallen; S. 54-77:
sve iknhardt, Rudolf: Unbekannte Quellen zu Hefeles Leben und

erkK.

Reinhardt, Rudolf: Der NachlaB des Kirchenhistorikers und Bischofs
Karl Josef v. Hefele <1809-1893). — ZKG LXXXII, 1971, 361—372.

Heyer, Friedrich: Augustin Theiner, Prifekt der Vatikanischen Archive,
in seinem austroslawischen Engagement. — KiOst XIV, 1971, 115-134.

An unpublished lecture of George Tyrrell edited with notes
and historical introduction by Thomas Michael Loome. — Heythr]
XII, 1971, 117149,

9. Neueste Zeit

Scott, William A.: Historical Protestantism: An historical introduc-
tion to Protestant theology. — Prentice-Hall: Englewood Cliffs (1971).
IX, 229 p.; $ 3,95.

Hiirten, Heinz: Waldemar Gurian. Ein Zeuge der Krise unserer Welt
in der ersten Hilfte des 20. Jahrhunderts. — Mz: Matthias-Griinewald-
Verl. (1972). XXV, 182 S. = Verdffentlichungen der Kommission fiir
Zeitgeschichte bei der katholischen Akademie in Bayern B, 11.

Wei Tsing-Sing, Louis: Le Saint-Siége et la Chine de Pie XI a
nos jours. — (Sotteville-lés-Rouen:) Ed. Allais (1971). 470 p.; F 45,—.

Ziegler, Adolf Wilhelm: Kirche und Staat in Mexiko. — MThZ XXII,
1971, 264—-281.

May, Georg: Mit Katholiken zu besetzende Professuren fiir Philosophie
und Geschichte an der Universitdt Freiburg nach dem Badischen
Konkordat vom 12. Oktober 1932. — Ius et salus animarum. Fest-
schrift fiir Bernhard Panzram, Frb/B (1972), 341—370.

Bussmann, Walter: Der deutsche Katholizismus im Jahre 1933. —
Festschrift fiir Hermann Heimpel zum 70. Geburtstag am 19. Sept.:
1971, Bd I, G6 1971, 180—204.

Reutter, Lutz-Eugen: Katholische Kirche als Fluchthelfer im Dritten
Reich. Die Betreuung von Auswanderern durch den St. Raphaels-
verein. — Recklinghausen: Paulinus Verlag 1971. 305 S.

Der Mensch Bea. Aufzeichnungen des Kardinals 1959—1968. Hrsg.
von Stjepan Schmidt, S]. — Trier: Paulinus-Verl, (1971). 421 S.
Roemmich, Heinrich: Evangelische Gemeinden in Rufiland nach einem
halben Jahrhundert Sowjetherrschaft. — KiOst XIV, 1971, 135-161.

IV. Missionswissenschaft und -geschichte

Alvarez, Arturo, OFM: El Colegio de San Buenaventura de Gua-
dalupe en Lima (1611—1821;. — MissHisp XXVIII, 1971, 77—105.

Gomez Parente, Odilo, OFM: Fray Antonio de Alcega, OFM,
Gobernador y Capitdn General de Nueva Vizcaya. — AIA XXXI, 1971,
39-96. 259—293.

Hoornaert, Eduardo: Rio de Janeiro, uma Igreja perseguida. — REB
XXXI, 1971, 590—619.

Jacqueline, Bernard: La Sacrée Congrégation «De Propaganda Fide»
et la France sous le pontificat de Grégoire XV, — RHE LXVI, 1971,
4682,

Hertlein, Siegfried, OSB: Die Kirche in Tansania. Ein kurzer Uber-
blick iiber Geschichte und Gegenwart. — Miinsterschwarzach: Vier-
Tiirme-Verl. 1971. XVI, 160 S. = Miinsterschwarzacher Studien
XVII; kart. DM 28,—.

Matthei, Mauro: Cartas e informes de misioneros jesuitas extranjeros
en Hispanoamérica. Seleccién, traduccion y notas. Parte II: 1700—
1723. — Santiago: Univ. Catélica de Chile 1970. 140 p. = Anales de la
Facultad de Teologia XXI, 3.

Rubert, Arlindo: Relagdes entre a Igreja do Brasil e a Igreja de
Angola. — REB XXXI, 1971, 347—359, z
Sacrae Congregationis de Propaganda Fide memoria rerum.
350 Jahre im Dienste der Weltmission... 1622-1972. Cura et studio
Jos. Metzler edita. Vol. I/1: 1622—1700. — R, Frb/B, Wien: Herder

(1971). XXXI, 765 S.; kart. DM 75,—.

Comment la mission évolue-t-elle? — Parole et Mission XIV, 1971,
293-311.

Décoloniser les Eglises. — Parole et Mission XIV, 1971, 312-332.

Jiménez, Marcos: Catéchése et pays sous-développés. — Idoc inter-
national (édit. frang.) n°® XL, 1971, 67—95.
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La justicia en Meéxico. Instrumento de trabajo para el episcopado
mexicano con ocasién del Sinodo Mundial de Obispos (México, 18
sept. 1971>. — Cuernavaca: Centro Intercultural de Documentacién
1971. 65 p. = Documento CCCXLIV.

The future of the christian world mission. Studies in honor of R.
Pierce Beaver. Ed. by William J. Danker and Wi Jo Kang. — GrR,
Mich.: Eerdmans 1971. 182 p.; § 5,95.

Morgan, Helen: Who'd stay a missionary? — Lo: Patmos Pr. 1971.
77 p., 20 D.

Que lpmi ssionnaire? Rapports, échanges et carrefours de la 4le
Semaine de Missiologie de Louvain, 1971. — (Brug:) Desclée [&] de
Brouwer 1971. 317 p. — Museum Lessianum. Section missiologique LV.

Ulrich, Heinrich-Hermann: Das Heil der Welt heute. Zum Thema der
Weltmissionskonferenz 1972/73. — OekRu XXI, 1972, 79—98.

Vicedom, Georg F.: Mission — der Weg Gottes zu den Menschen. —
Das Mandat der Theologie und die Zukunft des Glaubens..., Mchn
(1971), 191—220. =5

Das Ende der Exportreligion. Perspektiven einer kiinftigen Mission.
Hrsg. von Josef Schmitz. Mit Beitr. von Horst Biirkle [u.a.] — Diis:
Patmos-Verl. (1971). 98 S. — Patmos paperback; kart. DM 9,80.

Chéza, Maurice: Foi chrétienne et tiers-monde. — La foi et le temps.
N.S. I, 1971, 364—-376.

Colombo, Domenico, PIME: La missione in cerca d’identitd. — Mondo
e Missione C, 1971, 28—55.

Lyonnet, Stanislas, S]: Le chrétien anonyme selon Rm 2, 29. — Parole
et Mission XIV, 1971, 199—-208.

Les missions dans le Pacifique. — P: Musée de I'Homme 1970. 458 p.
= Journal de la Société des Océanistes (cahier spécial).

Dufaux, Louis: Pistes de recherche dans la formation actuelle des
catéchistes. — LumVit XXVI, 1971, 389—402.

Recherche inter-africaine sur les catéchistes. Rwanda-Burundi. —
Bujumbura (Burundi): Centre de recherches socio-religieuses 1970.
192 p.; FB 170.

Ting Pong Lee, Ignatius, CMF: Novissimae facultates missionariae.
— ComRel LII, 1971, 245—266.

McGill, Willis A.: Christianity in Egypt. — News Bulletin of the Near
East Council of Churches XCII, 1971, 8-25.

V. Religionswissenschaftund -geschichte

Problems and methods of the history of religions. Proceedings of
the study conference organized by the Italian Society for the History
of Religions on the occasion of the tenth anniversary of the death of
Rafaele Pettazoni, Rome 6th — 8th December 1969. Papers and discus-
sions ed. by U. Bianchi, C. J. Bleeker and A. Bausani. — Leiden:
Brill 1971. X, 122 p. = Studies in the history of religions. Supplements
to Numen XIX; hfl 38,—.

Schlette, Heinz Robert: Einfilhrung in das Studium der Religionen.
— Frb/B: Rombach (1971). 204 S. — Rombach Hochschul Paperback
XXXI; kart. DM 18,—.

Lanczkowski, Giinter: Begegnung und Wandel der Religionen. —
(Diis, Koln:) Diederichs (1971). 195 S.; kart. DM 24,—.

Eliade, Mircea: Spirit, light, and seed. — HRel XI, 1, 1971, 1—30.

La Barre, Weston: The Ghost Dance. Origins of religion. — NY:
Doubleday 1970. XVI, 677 p.; $ 12,80.

Otto, Eberhard: Gott als Retter in Agypten. — Tradition und Glaube.
Das frithe Christentum in seiner Umwelt. Festgabe fiir Karl Georg
Kuhn..., Gb (1971), 9—22.

Chuncillos Illarri, Jes@is Luis: Demonologia mesopotimica. —
Revelacién y pensar mitico. XXVII semana biblica espafiola <Madr
18—22 sept. 1967>, Madr 1970, 143—159.

Dietrich, Manfried: Die Aramier Siidbabyloniens in der Sargoniden-
zeit. <700-648). — Kev: Butzon & Berdker; Neukirchen-Vluyn: Neu-
kirchener Verl. des Erziehungsvereins 1970. XI, 232 S. 4° — Alter
g)rient und Altes Testament VII; Lw. DM 58,— [Habil.-Schrift, Ham-

urg]

Kippenberg, Hans Gerhard: Garizim und Synagoge. Traditions-
geschichtliche Untersuchungen zur samaritanischen Religion der ara-
méischen Periode. — B, NY: de Gruyter 1971. XIV, 374 5. — Religions-
geschichtliche Versuche und Vorarbeiten XXX; Lw. DM 88,— [Diss.,
Gottingen]

Caspar, Robert, PB: Vers une nouvelle interprétation du Coran en
pays musulman? (Tendences et problémes de l'exégése coranique
actuelle), — Revelation in christianity and other religions = Studia
missionalia XX, R 1971, 115-139; p. 141-162: Crollius Ary,
Roest, S]: Christ, “A word {rom God” in the Qur'an.

Lommel, Herman: Die Gathas des Zarathustra, Mit einem Anhang
von Erwin Wolff: Die Zeitfolge der Gathas des Zarathustra. Hrsg.
von Benfried Schlerath. — Bas, Stu: Schwabe (1971). 237 S. — Samm-
lung Klosterberg. N.F.; sfr 24,—,

Sundermann, W.: Zur frilhen missionarischen Wirksamkeit Manis.
— Acta orientalia Academiae Scientiorum Hungaricae XXIV, 1971,
79-116, 9 pl.

Gonda, J(an): Visnuism and Sivaism. A comparison. — Lo: Athlone
Pr. 1970. 228 p. = School of Oriental and African studies. University
of London. Jordan lectures in comparative religion IX; sh 70,—.

Klimkeit, Hans-Joachim: Anti-religitse Bewegungen im modernen
Siidindien. Eine religions-soziologische Untersuchung zur Sikulari-
sierungsfrage. — Bonn: Réhrscheid 1971. 155 S. = Untersuchungen zur
allgemeinen Religionsgeschichte. N.F. VII; kart. DM 26,— [Habil.-
Schrift, Bonn]

Miller, Alan L.: Ritsuryd Japan: The state as liturgical community. —
HRel XI, 1, 1971, 98—124.

VI. Religionsphilosophie

Lenéoplatonisme. Royaumont 9—13 juin 1969. — P: £d. du Centre
National de la Recherche Scientifique 1971. XIV, 496 p. 4° = Collo-
ques internationaux du Centre National de la Recherche scientifique.
Sciences humaines; F 113,—.

Largeault, Jean: Enquéte sur le nominalisme. Préface de René
Poirier. — P: Béatrice-Nauwelaerts; Lv: Ed. Nauwelaerts 1971. XVI,
453 p. = Publications de la Faculté des Lettres et Sciences humaines
de Paris-Sorbonne. Série «Recherches» LXV; FB 950,—.

Braun, Herbert: Wie man iiber Gott nicht denken soll. Dargelegt an
Gedankengingen Philos von Alexandrien. — Tii: Mohr 1971. 128 S.

Yannaras, Christos: De ’absence et de l'inconnaissance de Dieu
d’aprés les écrits aréopagitiques et Martin Heidegger. Traduit du grec
par Jacques Touraille, Préface d’Olivier Clément (:Situation de la
parole théologique selon la tradition orthodoxe). — P: Ed. du Cerf
(1971). 133 p. = Théologie sans {frontiéres XXI; F 18,—.

Hillgarth, J. N.: Ramon Lull and Lullism in fourteenth-century
France. — Oxf: Clarendon Pr. 1971. XXVII, 504 p., 16 pl. — Oxford-
Warburg studies; £ 10,—.

Fontan, Pierre: Une certaine idée de Dieu, lecture de Descartes. —
Un théologien de I'figlise. Le cardinal Charles Journet — RThom,
A. LXXIX = T. LXXI, 1971, 349—366.

Marcel, Gabriel: Coleridge et Schelling. — P: Aubier-Montaigne (1971).
271 p. = Présence et pensée XXII; F 30,—.

Schneider, Erich: Die Theologie und Feuerbachs Religionskritik. Die
Reaktion der Theologie des 19. Jahrhunderts auf Ludwig Feuerbachs
Religionskritik. Mit Ausblicken auf das 20. Jahrhundert und einem An-
hang iiber Feuerbach. — G&é: Vandenhoeck & Ruprecht 1972. 277 S. —
Studien zur Theologie und Geistesgeschichte des neunzehnten Jahr-
hunderts I; Lw. DM 34,— [Diss., Ziirich]

Kaempfert, Manfred: Sikularisation und neue Heiligkeit. Religidse
und religionsbezogene Sprache bei Friedrich Nietzsche. — B: Schmidt
1971. 519 S. = Philologische Studien und Quellen LXI; kart. DM 58,—.
[Diss., Bonn]

Marie de la Croix, OCD: La pensée du P. Joseph Maréchal. —
NRTh, A. CIII = T. XCIII, 1971, 963—987.

Wheat, Leonard F.: Paul Tillich’s dialectic humanism. Unmasking the
God above God. — Baltimore, Lo: Hopkins Pr. (1970). XIII, 287 p; $9—

Korn, Ernst-R.: La question de 1'étre chez Martin Heidegger. — RThom,
A. LXXVIII = T. LXX, 1970, 227—263. 560—603; A. LXXIX = T. LXXI,
1971, 33—58.

Trillhaas, Wolfgang: Religionsphilosophie. — B, NY: de Gruyter
1972. X, 278 S. = de Gruyter Lehrbuch; Lw. DM 44,—,

Owen, H. P.: Concepts of deity. — NY: Herder and Herder 1971. XI,
174 p.; § 7,95.

Ulrich, Ferdinand: Mythos, Logos, Erfahrung. — SalzbJPh XIV, 1970,
Sa/Mchn (1971), 187—252. ;

Hermanns, Matthias, SVD: Der Mensch: Woher — wohin? — Pad:
Verl. Bonifacius-Dr. (1971). 282 S.; kart. DM 24,—,

Holz, Harald: Philosophische Gedanken iiber den Tod. — NZSTh X1,
1971, 139—163.

VII. Fundamentaltheologie

Schellong, Dieter: Theologie im Widerspruch von Vernunft und
Unvernunft. 3 Vortr. — Zii: Theol. Verl. (1971). 90 S. = Theologische
Studien CVI; kart. DM 9,80.

Rahner, Karl, 8]: Philosophie und Theologie. — ThPh XLVII, 1972,
1—15.

Gilkey, Langdon: Empirical science and theological knowing. —
Foundations of theology. Papers from the International Lonergan
Congress 1970, (Dublin, Lo 1971), 76—101.

Fiihrt ein Weg zu Gott? Hrsg. von Norbert A. Luyten. Beitrdge von
Dominique Dubarle [u.a.] — Frb/B, Mchn: Alber (1972). 332 S, =
Grenzfragen I; kart, DM 38,—.

Pannenberg, Wolfhart: Gottesgedanke und menschliche Freiheit, —
G&: Vandenhoedk & Ruprecht (1972). 128 S. = Sammlung Vandenhoedk.

Dass Gott auferstehe (The death of God debate, dt.) Debatte um den
Tod Gottes. Hrsg. von Jackson Lee Ice u. John J. Carey. — Zii: Theol.
Verl. (1971). 255 S.; kart, DM 21,80.

Pagé, Jean-Guy: «La mort de Dieu» et la foi du chrétien. — EglTh 11,
1971, 229—-241.

Kasper, Walter: Einfithrung in den Glauben. — Mz: Griinewald-Verl.

~ (1972). 176 S.; Lw. DM 19,80.

Wilken, Robert L.: The myth of christian beginnings. History's impact
of belief. — Garden-City/N.Y.: Doubleday 1971. X, 218 p.; § 5,95.

Ladriére, Jean: Rede der Wissenschaft. — Wort des Glaubens
(L’articulation du sens. Discours scientifique et parole de la foi,
dt.) — Mchn: Késel-Verl. (1972). 261 S.; kart. DM 28,—.

Breton, Stanislas: Foi et raison logique. — P: Ed. du Seuil (1971).
283 p.; F 33,—.

McKinnon, Alastair: Falsification and belief. — The Hague: Mouton
1971. 106 p.; hfl 20,—.

Reid, John: Man without God: an introduction to unbelief. — Lo: Hu-
tchinson 1971, XIX, 306 p.; £ 4,—.

Braaten, Carl E[dward], Avery Dulles [u] Wolfhart Pannen-
berg: Kirche ohne Konfessionen? (Spirit, faith, and church, dt.) Sechs
Aspekte ihrer zukiinftigen Gestalt. Mit e. Geleitwort von Heinrich
Fries. — Mchn: Claudius-Verl. (1971). 134 S.; kart. DM 10,—.

Lehmann, Karl: Der hermeneutische Horizont der historisch-kritischen
Exegese. — Einfithrung in die Methoden der biblischen Exegese, {(Wii/
Innsbr/Mchn 1971), 40—80.
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VIII. Dogmatik

Neuner, Josef — Heinrich R oos : Der Glaube der Kirche in den Ur-
kunden der Lehrverkiindigung. 8. Aufl. neubearb. von Karl Rahner
und Karl-Heinz Weger. — Rgb: Pustet (1971). 604 S.; Lw. DM 32,—.

Dumas, André: Grandeurs et détresses de la théologie dogmatique. —
Parole et dogmatique. Hommage & Jean Bosc, (P, Genéve 1971), 128—
138; p. 139—154: Ellul, Jaques: Théologie dogmatique et spécificité
du christianisme; p. 214-225: Mehl, Roger: La place de la con-
fession de foi dans I'élaboration dogmatique.

Zalotay, Joseph: Die Erbsiinde. — Concilium VII, 1971, 725-729;
S. 730—733: Peter, Carl: Die Erbsiinde als Testfall der Theologie.
Lorenzmeier, Theodor: Wider das Dogma von der Siindlosigkeit
Jesu. — EvTh XXXI, 1971, 452—471; S. 496-506: Gollwitzer, Heinz:

Zur Frage der ,Siindlosigkeit Jesu".

Klappert, Bertold: Die Auferweckung des Gekreuzigten. Der Ansatz
der Christologie Karl Barths im Zusammenhang der Christologie der
Gegenwart. — (Neukirchen-Vluyn): Neukirchener Verl. (1971). X, 422 S.;
Lw. DM 32,— [Diss., Bonn]

Rothaus, Heinrich, OFM: ,Wir méchten Jesus sehen®. — ThGl LXII,
1972, 103—124.

Salgado, Jean-Marie, OMI: Pneumatologie et mariologie. Bilan actuel
et orientations possibles. — Div XV, 1971, 421—453.

Congar, Yves M.-]., OP: La personne «Eglise». — RThom, A. LXXIX
= T. LXXI, 1971, 613—640.

Lekkerkerker, A. F. N.: Oorsprong en funktie van het ambt. —
'S-Gravenhage: Boekencentrum (1971). 232 blz.; hil 14,40.

Congar, Yves M.-J.,, OP: Ministéres et communion ecclésiale. — P:
Ed. du Cerf 1971. 264 p. = Théologie sans frontiéres XXIII; F 28,—.
Nicolussi, G.: La sacramentalitd dell’episcopato nella «Lumen gen-

tium» Cap. III. — ETL XLVII, 1971, 7-63.

Rambaldi, Giuseppe: Sacerdoce du Christ et sacerdoce ministériel
dans 1'Eglise. Quelques problémes de théologie sacerdotale postcon-
ciliaire. — Sacerdoce et célibat. Etudes historiques et théologiques,
Gembloux/Lv 1971, 259—304.

Gerken, Alexander, OFM: Die heutige Wende im Eucharistieverstind-
nis. — FStud LIV, 1972, 77—88.

Lubac, Henri de: Credo... sanctorum communio. — Internationale
Kath. Zeitschrift ,Communio* I, 1972, 18-32.

Bourassa, Frangois, S]: Parole et sacrement. — ScE XXIII, 1971,
283-326.

IX. Konfessionskunde und ckumenische Bewegung

Altheim, Franz, u. Ruth Stiehl: Christentum am Roten Meer. Bd I.
Mit Beitr. von Maria-Luise v[on] Graberg [u. a.] — B, NY: de Gruyter
1971. XV, 870 S., S. 569—637 Abb.; Lw. DM 290,—.

Les religions en Yougoslavie. (Auteurs: Vjekoslav Bajsié [e.a.]) —
Zagreb: Binoza 1971. 168 p.; F 34,—.

Dialogue between men of living faiths. Papers presented at a
Consultation held at Ajaltoun, Lebanon, March 1970. Ed. by S. J.
Samartha. — Geneva: World Council of Churches 1971. 127 p.

Hussar, Bruno, OP: Forme di «comunitd religiosa» nel giudaismo
ieri e oggi. — StudFranc LXVIII LXVIII, 1971, 351—382; ~ p. 383—4086:
Cosa puo insegnare il giudaismo di oggi ai religiosi cattolici?; p. 407—
416: Se gre, Augusto: Per un dialogo ebraico-cristiano.

Kreeft, Peter: Zen Buddhism and Christianity: An experiment in
comparative religion. — JESt VIII, 1971, 513—538.

Dhavamony, Mariasusai, SJ: Christian approaches to Hinduism:
points of contact and difficulties. — Gr LIII, 1972, 89—114; p. 114-116:
Résumé: Approches chrétiennes de I'hindouisme: points de contact
et différences.

Kiihn, Ulrich: Das Gespridch zwischen katholischer und evangelischer
Theologie seit dem zweiten Weltkrieg. — Bericht von der Theologie.
Resultate, Probleme, Konzepte, B (1971), 131—158.

Auf dem Weg II: Gemeinschaften der reformatorischen Kirchen.
Berichte und Dokumente des lutherisch-reformierten Gespridchs in
Europa mit Beitr. von Hans Georg Geyer und Marc Lienhard. Hrsg.
v. Sekretariat fiir Glauben u. Kirchenverfassung. — Zii: Theol. Verl.
(1971). 175 S. = Polis XLI; brosch. DM 8,80; [enth.:] S. 8-24: Kirchen-
gemeinschaft und Kirchentrennung. Bericht der Iutherisch-reformierten
Gesprache in Leuenberg (Schweiz) 1969/70; S. 25-68: Geyer : Hans-
Georg: Einige Uberlegungen zum Begriff der kirchlichen Lehre; S. 69—
152: Lienhard, Marc: Die Verwerfung der Irrlehre und das Ver-
héltnis zwischen lutherischen und reformierten Kirchen. Eine Unter-
suchung zu den Kondemnationen der Bekenntnisse des 16. Jahr-
hunderts; S. 153-174: Dokumente.

Hughes, John Jay: Absolut null und nichtig (Absolutely null and
utterly void, dt.) Zur Ablehnung der anglikanischen Weihe durch die
Bulle Leos XIII. Apostolicae curae vom 13. Sept 1896. — Tr: Paulinus-
Verl. 1970. X, 432 S. = Studia anglicana II; Lw. DM 38— [Diss.,
Miinster]

Nikolaus von Kues als Promotor der UOkumene. Akten des Sympo-
sions in Bernkastel-Kues vom 22. bis 24. September 1970, Hrsg. von
Rudolf Haubst. — Mz: Griinewald-Verl. 1971. 224 S. = Mitteilungen
und Forschungsbeitrige der Cusanus-Gesellschaft IX; kart. DM 29,—.

Willebrands, Johannes: Okumenischer Situationsbericht 1970 aus
der Sicht des Einheitssekretariates. — Cath XXV, 1971, 304—324.

Vélyi-Nagy, Ervin: Die Bedeutung der Theologie fiir die ékumeni-
sche Bewegung. — OekRu XXI, 1972, 23—36.

Alfaro, Juan, S]: Certitude de I’espérance et «certitude de la gréice».

Contribution au dialogue cecuménique. — NRTh, A. CIV = T. XCIV,
1972, 3—42,

Cullmann, Oscar: La notion biblique du charisme et I’ceccuménisme.
— Un théologie de I'Eglise. Le cardinal Journet == RThom, A. LXXIX
= T. LXXI, 1971, 520-527; p. 528-549: Leroy, M.Vincent, OP:
Note sur I'unité de I'Eglise catholique et orthodoxe.

Grillmeier, Alois, SJ: Héresie und Wahrheit. Eine hériologische
Studie als Beitrag zu einem dkumenischen Problem heute. — Testimo-
nium veritati. Philosophische und theologische Studien zu kirchlichen
Fragen der Gegenwart, Ffm 1971, 81-100.

X. Moraltheologie

Erburu, Miguel, OFMCap: Significado de la materia en teologia
moral. — Apollinaris XLIV, 1971, 295-360.

Fritzsche, Hans-Georg: Das Besondere christlicher Ethik und ethi-
scher Verantwortung des Theologen heute. — Bericht von der Theolo-
gie. Resultate, Probleme, Konzepte, B (1971), 159—182.

McGann, Thomas F., S]: Ethics: Theory and practice. — Chic: Loyola
Univ. Pr. 1971. VII, 135 p.; § 6,25.

Schmitz, Philipp: Die Wirklichkeit fassen. Zur induktiven Normen-
findung einer »Neuen Moral«. — Ffm: Knecht 1972. 127 S. = Frank-
furter theologische Studien VIII; kart. DM 21,—.

Ruf, Ambrosius K., OP: Die ,Neue Moral* und die sittliche Entschei-
dung. Gesetzesmoral oder Gesinnungsethik? — NO XXV, 1971, 409—429.

Denecke, Axel: Wahrhaftigkeit. Eine evangelische Kasuistik. Auf der
Suche nach einer konkreten Ethik zwischen Existenzphilosophie und
katholischer Moraltheologie. — G&6: Vandenhoeck & Ruprecht (1972).
284 §. — Kirche und Konfession XIX; kart. DM 38,—.

Scheffczyk, Leo: Der Mensch als Berufener und Antwortender. —
Herausforderung und Kritik der Moraltheologie, Wii (1971), 1-23; S.
24-45: Scholz: Franz: Das Gewissen. Phincmen, Funktion und Ent-
faltung; S. 46—63: Heinen, Wilhelm: Psychische Urspriinge sittlichen
Agierens und Reagierens; S. 64-85: Lotz, Johannes B.: Das Gute
als Gegenstand des sittlichen Handelns; S. 86—104: Hertz, Anselm:
Normfindung und Normerkenntnis in der Moraltheologie; S. 105-130:
Schiiller, Bruno: Die Bedeutung des natiirlichen Sittengesetzes fiir
den Christen; S. 131—148: Griindel, Johannes: Uberlegungen zum
Wesen und zur Eigenart der Siinde.

Oraison, Marc: Wie moralisch ist die Jugend? Argumente fiir eine
dynamische Ethik (Pour une éducation morale dynamique. Change-
ments d'optique nécessaires, dt.) — Mchn: Késel-Verl. (1972). 103 S.

Schiiller, Bruno, SJ: Bedenken gegen die ethischen Kategorien des
Rates und des iiberschiissigen guten Werkes. — Testimonium veritati.
Philosophische und theologische Studien zu kirchlichen Fragen der
Gegenwart, Ffm 1971, 197—209.

Der Kranke — Argernis der Leistungsgesellschaft. Hrsg. von Albert
Gorres mit Beitr. von Joachim Gerlach [u.a.] — Diis: Patmos-Verl.
(1971). 108 S. = Patmos-Paperbadk; kart. DM 9,80.

Pfiirtner, Stephan H.: Moral — was gilt heute noch? Erwigungen
am Beispiel der Sexualmoral. — (Zii, Eins, Kéln:) Benziger Verl. (1972).
30 S. = Kritische Texte X; kart. DM 4,80.

Schmitz, Philipp, S8J: Normenfindung in der Sexualmoral. — StdZ,
Bd CLXXXIX = Jg XCVII, 1972, 165—176.

Ell, Ernst: Psychologische Grundlagen einer dynamischen Sexualmoral.
— Humanisierte Sexualitidt, partnerschaftliche Ehe, erfiillte Ehelosig-
keit. Osterreich. Pastoraltagung 28.—30. Dez. 1970..., Wien (1971),
8-24; S. 25-48: Griindel, Johannes: Theologie von Geschlechtlich-
keit und Liebe.

XI. Theologie des geistlichen Lebens

Switek, Giinter, S]: ,Discretio spirituum”. Ein Beitrag zur Geschichte
der Spiritualitdt. — ThPh XLVII, 1972, 36-76.

Rimoldi, Antonio: II culto di San Pietro. — Problemi di storia della
Chiesa. La Chiesa antica — sec. II-1V, (Mil 1970), 261—281.

Ferndndez Gonzélez, Jesiis, OSA: La pobreza en la espiritua-
lidad agustiniana. — Madr (: Revista Agustiniana de Espiritualidad)
1970. 149 p.; pes 210,—.

Pennington, M. Basil, OCSO: Towards discerning the spirit and
aims of the founders of the Order of Citeaux. — The Cistercian spirit.
A symposion in memory of Thomas Merton, Shannon 1970, 1-26;
p. 27-47: Lekai, Louis J., SOCist: Motives and ideals of the
eleventh-century monastic renewal; p. 48-65: Veilleux, Armand,
OCSO: The interpretation of a monastic rule.

Nieva, Constantino Sarmiento: This transcending God. The teaching
of the author of “The cloud of unknowing”. With forewords by
Christopher Butler, O.S.B., Gervais Dumeige, S.]., and David Knowles,
0.S.B. — Lo: Mitre Pr. (1971). XXIV, 274 p.; £ 2,25.

Vekeman, H.: Vita Beatricis en Seuen Manieren van Minne. Een
vergelijkende studie. — OGE XLVI, 1972, 3—54.

Jeffrey, David L.: Forms of spirituality in the middle English lyric. —
Essays in literature and the christian faith presented to Clyde S.
Killy, GrR (1971), 55—85.

Roggen, Heribert: Geschichte der franziskanischen Laienbewegung
(De franziskaanse lekenbeweging, dt.) Ubers. von Godehard Jung.
Bearb. von Gregor Gebken. — Werl/Westf.: Dietrich-Coelde-Verl. 1971.
153 S. = Biicher franziskanischer Geistigkeit XV; brosch. DM 8—.

Hartinger, Walter: Die Wallfahrt Neukirchen bei heilig Blut. Volks-
kundliche Untersuchung einer Gnadenstitte an der bayerisch-béhmi-
schen Grenze. — Beitrdge zur Geschichte des Bistums Regensburg V,
1971, 23—240; 16 Karten, 7 Abb. [Diss., Kiel]

Ferrier, Francis: Marguerite du Saint-Sacrement et le Pére Gibieuf
«1632—1648>. — RAM XLVII, 1971, 163—182. 267—290. 455—474.

Colin, Louis: Alphonse de Liguori, docteur de I'Eglise. Doctrine spiri-
tuelle. I: Essai de synthése. II: Essai d’analyse. — Mulhouse: Ed.
Salvator; P, Tourn: Casterman 1971, 351 p.; 401 p.; F 70,—.
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Chiesa e spiritualitd nell’ ottocento Italiano. (Carlo) Bello [e.a.]
Premessa di Paolo Brezzi. — (Verona:) Casa Ed. Mazziana (1971).
442 p. = Studi religiosi II; Lire 4500. :

Steggink, Otger, OCarm: La integracion de la afectividad en la vida
espiritual de santa Teresa de Jesus. — Carmelus XVIII, 1971, 122—141.

Gardet, Louis: Théologie de la mystique. — Un théologien de I'Eglise.
Le cardinal Charles Journet. = RThom, A. LXXIX = T. LXXI, 1971,
571—588.

Gutiérrez, Lucas, CMF: Renovacién doctrinal y practica de la obe-
diencia religiosa. — Claretianum XI, 1971, 139-209.

Delabroye, Marcel: La vocazione. — Per una presenza viva dei
religiosi nella chiesa e nel mondo, To-Leumann (1970), 146—181; p.
182—228: Turbessi, Giuseppe, OSB: Prefigurazioni bibliche e fon-
damenti evangelici della vita religiosa; p. 229—282: Cambier, Jules,
SDB: Realta carismatica ed ecclesiale della vita religiosa; p. 283—348:
Triacca, Achille, SDB: La vita di consacrazione nelle sue origini
sacramentarie; p. 349-387: Gozzelino, Giorgio, SDB: La vita
religiosa come segno e testimonianza.

XIl. Christliche Sozialwissenschaften

Engel, Ingrid: Gottesverstindnis und sozialpolitisches Handeln. Eine
Untersuchung zu Friedrich Naumann. — G&: Vandenhoedk & Ruprecht
1972. 114 S. = Studien zur Theologie und Geistesgeschichte des neun-
zehnten Jahrhunderts IV; Lw. DM 18,— [Diss., Marburg]

Gaudrault, Gérard: L'engagement de I'’Eglise dans la révolution
d’aprés Martin Luther King, jr. — Montréal: Ed. Fides; P: Ed. du Cerf
(1971). 346 p. = Théologie sans frontiéres XXIV; F 49,—.

Stark, Werner: The sociology of religion. A study of christendom.
Val. V: Types of religious culture. — Lo: Routledge and Kegan Paul

(1972). IX, 453 p. — International library of sociology and social
reconstruction; £ 5,—. = P
Tilmann, Raban: Sozialer und religitser Wandel. — Diis: Patmos-

Verl. (1972). 139 S. = Themen und Thesen der Theologie; kart. DM 14,—
[Diss., Wiirzburg]

Oudenrijn, Frans van den: Kritische Theologie als Kritik der Theo-
logie. Theorie und Praxis bei Karl Marx — Herausforderung der Teo-
logie. — (Mchn:) Kaiser; (Mz:) Griinewald (1972). 267 S. = Gesell-
schaft und Theologie. Abt.: Systematische Beitrdge VIII; kart.
DM 28,50. [Diss., Miinster]

Honecker, Martin: Weltliches Handeln unter der Herrschaft Christi.
Zur Interpretation von Barmen II. — ZThK LXIX, 1972, 72-99.

Aubert, Jean-Marie: Pour une théologie de 1'dge industriel. Tome I:
Eglise et croissance du monde. — P: Ed. du Cerf 1971. 401 p. =
Cogitatio fidei LIX; F 45,—.

Nawroth, Edgar: Integraler Humanismus. Ordnungsdenken der Kirche
im Wandel der Zeit. — Die Kirche im Wandel der Zeiten. Festgabe
Joseph Kardinal Héffner zur Vollendung des 65. Lebensjahres, Kéln
1971, 419—433; S. 435-452: Berg, Ludwig: Zur theologischen Bestim-
mung des Humanum; S. 453—467: Weiler, Rudolf: Linkstendenzen
in Gesellschaft und Kirche heute; S. 469-477: Mulder, Theodor:
Bemerkungen zur Ortsbestimmung des Sozialkonflikts in der katho-
lischen Soziallehre.

Turner, Frederick C.: Catholicism and political development in Latin
America, — Chapel Hill: Univ. of North Carolina Pr. 1971. XV, 272 p.

Kirche der Armen? Neue Tendenzen in Lateinamerika. Eine Doku-
mentation. Hrsg. von Axel Ulrich Gerling u. Erhard Scholl. — Mchn:
Kosel-Verl. (1972). 207 S.; kart. DM 20,—.

Fragoso, Antonio: Evangelium und soziale Revolution (Evangile et
révolution sociale, dt.) Ein Kapitel lateinamerikanischer Theologie.
Eingel. von Hildegard Liining. — Gelnhausen, B: Burckhardthaus-Verl.
1971. 144 S. = Burckhardthaus Sachbiicher. Lateinamerik. Theologie.

Strohm, Theodor: Die Kirche vor der Frage revolutionirer Gewalt. —
EvTh XXXI, 1971, 514-541; S. 542-559: Beckmann, Klaus-Martin:
Rassismus und kirchliche Verantwortung in &kumenischer Sicht;
S. 559—575: Hub er, Wolfgang: Theologische Probleme der Friedens-
forschung.

Kuhn, Annette: Theorie und Praxis historischer Friedensforschung. —
Stu: Klett; Mchn: Késel-Verl. (1971). 149 S. = Studien zur Friedens-
forschung VII; kart. DM 9,80.

Picht, Georg — Wolfgang Huber: Was heiit Friedensforschung?
Mit einem Vorw. von Heinz Eduard Tédt. — Stu: Klett; Mchn: Kasel-
Verl. (1971). 74 S.; kart. DM 4,80.

XIll. Kirchenrecht

Hiégermann, Dieter: Untersuchungen zum Papstwahldekret von 1059,
I: Das Pwd und die Wahl Papst Nikolaus’ II. II: Die verfdlschte Fas-
sung des Pwd., — ZSavRGKan LVI, 1970, 157—-193.

Bonicelli, Silvio Cesare: I concili particolari da Graziano al Con-
cilio di Trento. Studio sulla evoluzione del diritto della Chiesa latina.
— (Brescia:) Morcelliana (1971). 216 p. = Pubblicazioni del Pontificio
Seminario Lombardo in Roma. Ricerche di scienze teologiche VIII.

Bender, Wilhelm: Zwinglis Reformationsbiindnisse. Untersuchungen
zur Rechts- u. Sozialgeschichte der Burgrechtsvertrige eidgendssischer
und oberdeutscher Stiddte zur Ausbreitung und Sicherung der Refor-
mation Huldrych Zwinglis. — Zii, Stu: Zwingli Verl. (1970). 204 S.;
kart. DM 21,80 [Diss., FU Berlin]

Composta, Dario: Introduzione alla teologia del diritto divino posi-
tive. — Apollinaris XLIV, 1971, 201—229.

Huizing, Peter: Iustitia et caritas. — Ius et salus animarum. Fest-
schrift fiir Bernhard Panzram, Frb/B 1972, 25-29; S. 31—41: Ried-
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