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Entstehung und Inhalt des Osterglaubens

Der Ursprung des im Neuen Testament bezeugten Glaubens
ist ,bei Jesus selbst zu suchen®,
»Glauben, den er [vor Ostern] gestiftet hat", und nicht in nachéster-
lichen, dem heutigen Menschen kaum versténdlichen Erscheinun-
gen; auf solche 148t sich ,verzichten“: Das ist der nicht ganz neue,
aber doch in neuer Weise begriindete Diskussionsvorschlag von  184),

»Jesus ist auferstanden“

Zur neuesten Diskussion

Von Jacob Kremer, Wien

in dem

R. Pesch, der eine lebhafte Diskussion ausgelést hatl. Am aus-

1R. Pesch, Zur Entstehung des Glaubens an die Auferstehung Jesu.
Ein Diskussionsvorschlag. ThQQ 153 (1973) 201—228, bes. 221, 226. Im
selben Heft der ThQ 153 (1973) nahmen dazu Stellung: W.Kasper,
Der Glaube an die Auferstehung Jesu vor dem Forum historischer Kri-
tik, 229-241; K. H. Schelkle, Schopfung des Glaubens?, 242—243;
P. Stuhlmacher, ,Kritischer miiBten mir die Historisch-Kritischen
Ist der Osterglaube noch zu retten?,
252—-269; R. Pesch bringt selbst noch eine Stellungnahme zu den
Diskussionsbeitrdgen, 270—283. Vgl. ferner H. Kiing, Zur Entstehung
des Auferstehungsglaubens, ThQ 154 (1974) 113-117; ders.,

sein“, 244-251; M. Hengel,

i

5 QAPR 1625

fithrlichsten geht darauf A. Végtle ein und priift die Argumente
seines Schiilers mit bewundernswerter Akribie (11—131)2. Pesch
stellt im selben Buch dieser kritischen Erorterung leider keine ins
einzelne gehende Replik gegeniiber, sondern nur ,Materialien und
Bemerkungen zu Entstehung und Sinn des Osterglaubens® (135—
die seinen Standpunkt im wesentlichen bestitigen sollen,

sein, Miinchen 1974, 359—371; A. Schmied, Auferstehungsglaube

Christ-

ohne Ostererscheinungen?, Theol. d. Geg. 17 (1974) 46-51; W. Breu-
ning, Aktive Proexistenz — Die Vermittlung Jesu durch Jesus selbst,
TrThZ 83 (1974) 193-213; H. W. Bartsch, Der Ursprung des Oster-
glaubens, ThZ 31 (1975) 16—31; A. Stock, Wirbel um die Auf-
erstehung. Diakonia 6 (1975) 187—192. A. Kolping, Zur Entstehung
des Glaubens an die Auferstehung Jesu, MiiThZ 26 (1975) 56-69.
(Seitenangaben zu dem Namen Pesch beziehen sich auf den angefiihrten
Beitrag, ebenso werden die iibrigen angefithrten Titel in der Regel nur
mit dem Autorennamen zitiert.)
2A.Vogtle/R.Pesch, Wie kam es zum Osterglauben, — Diisseldorf:
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ebenso wie zwei Kapitel in dem Buch ,Kontinuitit in Jesus"3. Wie
sehr die von Pesch vorgetragene Hypothese dem Trend (Vigtle)
heutiger Theologie entspricht, zeigen u.a. die verwandten Deu-
tungen von F. Schupp? und E. Schillebeeckx? Trotz der
einhelligen Ablehnung der Argumentation Peschs seitens der Exe-
geten wird die Diskussion iiber die von ihm neu aufgeworfene
Frage, die nicht nur die Fachexegese angeht, weitergehen. Um
in Verbindung mit anderen Vertffentlichungen® dariiber zu infor-
mieren und zur Klirung des Problems beizutragen, soll hier der
Ort der Diskussion, die hermeneutische Problematik, der Stellen-
wert der Hauptargumente und die fundamentaltheologische Rele-
vanz aufgezeigt werden. Dabei ist vor allem zu fragen, ob sich
Entstehung und Inhalt des Osterglaubens iiberhaupt voneinander
trennen lassen.

1. Ortsbestimmung der Diskussion. Unter Theolo-
gen, die sich einer kritischen Untersuchung der biblischen Aus-
sagen iiber die Auferstehung Christi nicht verschlieBen, besteht
kein Zweifel daran, daB heute selbst die Ausdriicke ,auferstanden*
bzw. ,auferweckt" und ,erschienen” einer Interpretation bediirfen,
damit sie nicht in einem mythologischen Sinn miBverstanden wer-
den (Riickkehr eines Toten in diese Welt; Auftreten des Auferstan-
denen nach Art eines sterblichen Menschen)?. Im groBen und gan-
zen zeichnen sich schon seit lingerem zwei Erkldrungstypen ab.

Patmos 1975. 184 S., kart., DM 23,80 — Die Beitrdge von Végtle sind eine
Neufassung seiner Aufsatzreihe, Wie kam es zur Artikulierung des
Osterglaubens? BZ 14 (1973) 231-—244; BZ 15 (1974) 16-32. 102-120.
174-197. (Die Seitenangaben zum Namen Végtle beziehen sich auf das
Buch.)

3R. Pesch - H A. Zwergel, Kontinuitit in Jesus. Zuginge zu
Leben, Tod und Auferstehung. — Freiburg — Basel — Wien: Herder
1974. 144 S,, kart., DM 15,80.

4F. Schupp, Vermittlung im Fragment. Uberlegungen zur Christologie.
Hg. v. d. Fakultitsvertretung der Hochschiilerschaft an der theol.
Fakultdt der Universitit Innsbrudk, Innsbruck 1975. bes. S. 30—37.

5E. Schillebeeckx, Jesus het verhaal van een levende, Brugge
31975, 310ff; die Darlegung von Schillebeeckx iiber die Entstehung der
Osterbotschaft rief scharfen Widerspruch hervor, worauf Schillebeeckx
der 3. Auflage die Seiten 528a—e beifiigte. Vgl. ders., Ons heil:
Jezus' leven of Christus de verrezene? Tijdschr. v. Theol. 13 (1973)
145-166; und T.]. van Bavel, Verrijzenis: Grondslag of object van
het geloof in Christus? Tijdschr. v. Theol. 13 (1873) 133144,

6 AuBer den Anm. 30, 31 und 41 zitierten Vertffentlichungen von A m -
massari, Alsup, Bartholomédus und Schoonenberg
bes. E. Dhanis (Hg), Resurrexit. Actes du Symposion international
sur la Résurrection de Jésus (Rome 1970). — Rom: Liberia editrice Vati-
cana 1974. XVI und 766 S., br., Lire 18 000. In diesem Band finden sich
Referate, denen jeweils ein englisches oder franzosisches Resumée bei-
gefiigt ist, von B.M. Ahern, J. Blinzler, R. E. Brown, E. Dhanis,
J. Dupont, F. Festorazzi, A. Feuillet, J. Guitton, J. Jeremias, J. Kremer,
M.-]. Le Guillou, X. Léon-Dufour, C.M. Martini, D. Mollat, C. Pozo,
J. Schmitt, K. Schubert, A. Scrima und ein von G. Ghiberti zusam-
mengestelltes umfangreiches Répertoire bibliographique (1920-1973)
643—766. An den wiedergegebenen Diskussionen, beteiligten sich noch
B. Rigaux, F. MuBner, A. Vigtle u.a. Die unterschiedlichen Beitriige
und Diskussionen vermitteln einen guten Einblick in die Problematik
sAuferstehung”, wie sie heute innerhalb der katholischen Welt be-
handelt wird (Jeremias und Scrima waren als Vertreter anderer Kir-
chen anwesend). Der von A. Végtle gehaltene Vortrag iiber den
Ursprung und die &ltesten Formulierungen der Osterbotschaft wurde
leider nicht abgedruckt, liegt aber in bedeutend erweiterter Fassung
in dem Buch vor (Anm. 2). Fiir die neueste Diskussion sind vor allem
beachtenswert: J. Coppens (Glorification et attente de Jésus),
J.Jeremias (Die dlteste Schicht der Osteriiberlieferungen), J. Kre-
mer (Zur Diskussion iiber das leere Grab), K. Lehmann (Das
Wesen der Erscheinungen), C.M. Martini (L'apparizione agli Apo-
stoli in Lc 24,36-43), X. Léon-Dufour (L'apparition du Rés-
suscrité a Paul), ]. Dupont (Le Ps 110,1 dans le Nouveau Testa-
ment), J. Schmitt (Le ,Milieu* littéraire de la ,Tradition’ citée dans
1 Cor XV, 3b-5), K. Schubert (,Auferstehung Jesu* im Lichte der
Religionsgeschichte des Judentums), E. Dhanis (Résurrection de
Jésus et histoire). Einige Beitrige wurden inzwischen bereits anderswo
verdffentlicht: Jeremias (= Neutestamentliche Theologie I, Giitersloh
1971, 285-296), Kremer (= ... denn sie werden leben, Stuttgart 1972,
59—84), Lehmann (mit wenigen stilistischen Abénderungen = H. Feld
u. J. Nolte (Hg.), Wort Gottes in der Zeit, Diisseldorf 1973, 361-377),
Schubert (= Bibel und Liturgie 43, 1970, 25-37).

THengel (255) bemingelt in seiner heftigen Kritik an Pesch zu Un-
recht, daB das Wort ,Auferstehung® in Verbindung mit der Auf-
erstehung Jesu ,sich jetzt nur in Anfiihrungszeichen schreiben® lasse.

Eine schematisierende und deshalb vereinfachende Gegeniiberstel-
lung (in Weiterfithrung von Vo gtle, 27ff) ist insofern berechtigt,
als sie den Blick fiir die Beurteilung der einzelnen Auslegungen
scharft.

1.1. Hinsichtlich der Interpretation von ,auferstanden“ bzw. ,auf-
erweckt“® betonen die meisten Exegeten, die sich in diesem Punkt weit-
hin in Einklang mit der traditionellen Auslegung wissen, die Tatsiich-
lichkeit und Wirklichkeit der Auferwedkung als eines von Gott gewirkten
Handelns an dem Gekreuzigten selbst, wodurch diesem eine neue
Existenzweise zuteil wurde. Dabei versuchen sie, der Einzigartigkeit des
Geschehens Rechnung zu tragen, indem sie betonen, dab es die Dimen-
sionen unserer Welt transzendiere und dariiber nur in analoger bzw.
metaphorischer Weise gesprochen werden kann.?

Ihnen gegeniiber stehen die Forscher, die sich mit einer solchen Er-
klirung nicht zufrieden geben. Sie sehen in den Wortern ,auferstan-
den* bzw. ,auferweckt* nicht nur eine analoge oder metaphorische
Sprechweise, sondern Chiffren fiir etwas véllig anderes: ,Bedeutsam-
keit des Kreuzestodes Jesu“ (Bultmann); ein ,Interpretament* dafiir,
daB ,die Sache Jesu weiter geht* (Marxsen)!; eine ,axiologische
Aussage” (Schupp, 31), ,Ausdruck des gliubigen Bekenntnisses zur
eschatologischen Bedeutung Jesu, seiner Sendung und Autoritit, seiner
gottlichen Legitimation angesichts seines Todes* (Pesch, 226). Dabei
entsteht nicht selten zumindest der Eindruck, daB ein &sterliches Han-
deln Gottes an Jesus Christus véllig offen bleiben muB oder gar aus-
zuschlieBen istl! Pesch selbst, dessen Darlegung mitunter im Sinne
einer Leugnung jeglicher Faktizitit der Auferstehung interpretiert wurde,
wehrt sich gegen eine derartige Fehlinterpretation.!2 Bei der skizzierten
Gegeniiberstellung darf nicht iibersehen werden, daB die Grenzen zwi-
schen beiden schematisierend dargestellten Auslegungstypen flieBend sind.

1.2. Betreffs der Interpretation von ,erschien”, die ausschlag-
gebend fiir die Diskussion iiber die Entstehung der Osterbotschaft
ist und darum im Mittelpunkt der neuesten Diskussion steht,
lassen sich ebenfalls zwei Erklarungstypen aufzeigen, und zwar
in etwa parallel zu den beiden skizzierten Auslegungen von ,auf-
erstanden®. Die mehr traditionelle Exegese rechnet damit, daB der
Terminus ,er erschien“ ein tatsichliches Erlebnis der Jiinger be-
zeichnet, das fiir den Ursprung der Osterbotschaft wesentlich ist.
Frither (besonders in der neuzeitlichen Apologetik) wurde es
unter dem EinfluB einer unkritischen Auslegung von Joh 20,25-27
und Lk 24,3843 als ein sinnlich wahrnehmbares, objektivierbares

Vgl. dazu J. van der Veken, Theologische Sprachlogik der Auf-
erstehungsverkiindigung, in: U. Gerber und E. Giittgemanns, Lin-
guistische Theologie, Bonn 1972, 176189, bes. 184ff.

8 Auf den Unterschied bzw. das fiir die ersten Leser Gemeinsame dieser
Ausdriidke braucht hier nicht ndher eingegangen zu werden, ebenso
nicht auf den Unterschied zu anderen Artikulierungen des urkirch-
lichen Glaubens. Vgl. Végtle (15-24) und bes. J. Lambrecht, De
oudste Christologie: verrijzenis of verhoging, Bijdragen 36 (1975)
119-144.

® Wie stark diese Auffassung in den Reihen der katholischen Exegeten
vertreten wird, zeigen die Vortrdge und Diskussionen des 1970 in
Rom zum Thema Auferstehung abgehaltenen Symposions (Anm. 6).

10 Zu Bultmann und Marxsen vgl. J. Kremer, Das #lteste Zeugnis von
der Auferstehung Christi, Stuttgart 31970, 98ff; 115ff und 147f (Lit.);
ferner G. Friedrich, Die Auferstehung Jesu, eine Tat Gottes oder
ein Interpretament der Jiinger?, KuD 17 (1971) 153—187 und neuestens
L. Goppelt, Theologie des Neuen Testaments I, Gottingen 1975,
279, der auf die Nihe der Auslegung Marxsens zu E. Fuchs und
H. Braun aufmerksam macht. Zu dem EinfluB dieser Auslegung vgl.
auch Vogtle (20f).

11 Wie liberale Theologen des 19.Jahrhunderts bestritten, daB ,auf-
erstanden” ein Geschehen meine, so ist z.B. auch in der Erklirung
von Marxsen dafiir kaum Platz. Schup p (34f) sieht in der ,Histo-
risierung® sogar eine Auffassung, die nicht nur durch die Entmytholo-
gisierungskritik, sondern vor allem durch die neuere Religionskritik
verboten ist: sie trostet iiber den Ernst des Todes hinweg. Bult-
mann hingegen schlieBt keineswegs ein Handeln Gottes am Gekreu-
zigten aus. Vgl. Friedrich, aaO 186, und (unter Berufung auf ein
personliches Gespréch mit Bultmann) K {i n g, Christ sein, 300.

12 Vogtle/Pesch (135). Pesch ging in seinem Vortrag auf diese Proble-
matik nur fliichtig ein (226, Anm. 88) und wurde nicht ohne eigene
Schuld miBverstanden. Vgl. Schmied (48, Anm. 8). Interpretiert ihn
nicht selbst sein Lehrer Végtle in dem Sinn, daB nach der Er-
kldrung von Pesch ,die Jiinger ja gerade nicht die Faktizitit der Auf-
erweckung Jesu behaupten“ wollten (34, vgl. auch 130)? Breuning
hingegen verteidigt Pesch ausdriicklich (195f). DaB fiir ihn ,auf-
erstanden” nicht nur ein Interpretament ist, sondern auch ein Ge-
schehen bezeichnet, versucht Pesch in seinen Darlegungen iiber den
Tod Jesu aufzuzeigen (s. w. u.).



5 1976 Jahrgang 72 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 1 6

.Sehen“ verstanden.!® Heute neigen die meisten Exegeten dazu,
unter Beriicksichtigung der literarischen Eigenart der Osterevange-
lien, die Erscheinungen als zwar wirkliche, aber doch einzigartige
und nicht adéquat zu bestimmende Erfahrungen der Jiinger zu
deuten (z.B. Lehmann, 297-315).

Nach dem anderen Interpretationstyp ist ,er erschien“ hinge-
gen mehr ein chiffreartiger Ausdruck. Nach Wilckens und
Marxsen, denen sich Schupp anschlieBt, ist damit ein ,Wi-
derfahrnis" bezeichnet, das auf der frithesten Traditionsstufe im
Sinn einer Legitimation der Jiinger interpretiert und erst spéter
historisiert wurde.*, Nach Schillebeeckx handelt es sich um
ein Bekehrungserlebnis des Simon Petrus analog zu der Bekeh-
rung des Paulus® Pesch greift die Interpretation von ,er er-
schien“ im Sinne einer Legitimationsformel auf und folgert daraus
(anders als Wilckens und Marxsen, aber auf der Linie libe-
raler Exegeten des 19. Jahrhunderts), der Legitimationsformel liege
iiberhaupt kein besonderes Erlebnis zugrunde; der formelhafte
Ausdruck .er erschien" gebe also gar keine Auskunft iiber die
Entstehung der Osterbotschaft (216ff).'8

Auch hier gilt, was oben zu den beiden Weisen der Auslegung
von ,auferstanden“ angemerkt wurde: die beiden Typen stellen
keineswegs einfache Alternativen dar. Die Vertreter der traditionel-
leren Auslegung leugnen z.B. keineswegs (jedenfalls nicht alle),
daB bei den Erscheinungen auch ein interpretierendes Moment
(das vordsterliche Wissen um Jesus) mitspielte.’”

Die Ortsbestimmung des Diskussionsvorschlags von Pesch
1Bt diesen als einen sehr radikalen Vorschlag des neueren Aus-
legungstypus erkennen. Charakteristisch ist fiir ihn, daB Pesch
einerseits meint, auf Erscheinungen als Ausgangspunkt fiir den
Osterglauben ganz verzichten zu konnen, andererseits an einem
wirklichenr Ostergeschehen festhédlt. Bei einer Betrachtung des
neuen Vorschlags im Rahmen der bisherigen Erkldrungen dringt
sich sofort die Frage auf, ob die von Pesch vorgetragene Inter-
pretation von ,er erschien® nicht doch Konsequenzen fiir die Deu-
tung des Inhalts der Osterbotschaft nach sich zieht. Fiihrt seine
Interpretation von ,er erschien“ im Sinne einer Legitimations-
formel nicht notgedrungen zu einer Entleerung der Aussage ,auf-
erstanden“? Wie eng Ursprung und Inhalt der Osterbotschaft zu-
sammenhédngen, geht u. a. aus einer kurzen Erérterung der Frage-
stellung und der damit gegebenen hermeneutischen Problematik
hervor.

2. Zur hermeneutischen Problematik

2.1. Die unterschiedliche Interpretation derselben Texte diirfte nicht
zuletzt mit der Eigenart der Fragestellung und mit den angewandten
Forschungsmethoden zusammenhédngen. Ein Indiz dafiir sind schon die
Formulierungen der Fragestellung: ,Wie kam es zum Osterglauben?*
(Véogtle), ,Ursprung des Osterglaubens* (Bartsch), ,Entstehung

BVgl. z.B. A. Lang, Die Sendung Christi, Miinchen 1954, 249-251. In
der vierten Auflage, Miinchen 1967, driickt Lang sich diesbeziiglich zu-
riickhaltender aus, z.B. 273. Vgl. dazu die Rezension durch A. Kol-
ping in ThRev 64 (1968) 336—339, bes. 338 und d ers., Wunder und
Auferstehung Jesu Christi, Bergen-Enkheim a. M. 1969, 36ff.

1480 zuerst U. Wilckens, Der Ursprung der Uberlieferung der Er-
scheinungen des Auferstandenen, in: W. Joest und W. Pannenberg
(Hg.) Dogma und Denkstrukturen, Géttingen 1963, 75f. Zu der Uber-
nahme und Weiterentwicklung dieser Erklirung durch W. Marxsen,
dem sich auch Schupp (30) anschlieBt, vgl. w.a. Kremer, Das
dlteste Zeugnis, 115ff und 149; auBerdem J. Blan k, Paulus und Jesus,
Miinchen 1968, 176{f; K. Lehmann, Auferweckt am dritten Tage,
Miinchen 1969, 339ff; F. MuBner, Die Auferstehung Jesu, Miinchen
1969, 74—80; G. Friedrich, aaO 157ff.

%Schillebeeckx (311ff) schlieBt sich dafiir eng an die Darstellungs-
weise iiber die Bekehrung des Apostels Paulus an, ohne aber geniigend
zu bedenken, daB es sich gerade bei den Erzihlungen der Apg um
eine jiingere und interpretierende Darstellungsweise handelt.

18In seinem Beitrag zu dem Buch Végtle/Pesch konzediert Pesch —
es ist dies offenbar die einzige von ihm S. 136 angedeutete Korrektur —,
daB der Legitimationsformel u. U. eine legitimierende Erfahrung ent-
spreche; doch sei fiir diesen Fall anzunehmen, ,daB diese Christo-
phanien inhaltlich durch die Bestellung des Petrus als Kephas und die
Bestdtigung der Zwilf bestimmt waren. Der Glaube an Jesus als den
auferweckten/erhthten Christus wire dann als Grundlage der Chri-
stophanie auf seiten des Simon und der Zwolf eher vorauszusetzen,
denn zusiitzlich aus dieser Christophanie abzuleiten* (ebd. 156).

Vgl z.B. Kremer, aa0 122f; B. van Iersel, Die Auferstehung

{’esu. Information oder Interpretation, Concilium 6 (1970) ©696—720,
es, 701.

des Glaubens an die Auferstehung" (Pesch), ,Entstehung des Auf-
erstehungsglaubens” (Kiing). Im Neuen Testament sucht man solche
Formulierungen vergebens. Sie sind iiberdies nicht eindeutig, sondern
bediirfen einer ndheren Prédzisierung, wenn man nicht schon, wie die
Diskussion zeigt, wegen unterschiedlicher Auffassung der Fragestellung
zu andersartigen Antworten kommen will. Was ist mit ,Entstehung
des Glaubens an die Auferstehung” bzw. ,Osterglauben“ {iberhaupt
gemeint? Der Ausdruck ,Osterglaube” kann dem iiblichen Sprachgebrauch
der Theologie zufolge den zu bzw. nach Ostern gesetzten Glaubensakt
der Jiinger bezeichnen (fides qua creditur) oder auch den Glaubensinhalt,
das, was die Jiinger zu bzw. nach Ostern glaubten (fides quae creditur).

In der neuesten Diskussion ist mit ,Osterglaube“ sicherlich
der Glaubensinhalt gemeint, wenn dies auch nicht immer aus-
driicklich gesagt wird.'® Dann ist aber die Frage nach dem Ursprung
unléslich mit seinem Inhalt verkniipft. Zur Diskussion steht nicht
nur, ob und wie es in den Tagen nach der Kreuzigung zu einem
neuartigen Glauben (im Sinne von Glaubensakt) der Jiinger Jesu
kam, sondern auch, ob dieser ,Osterglaube“ sich auf ein Gesche-
hen bezieht (das dem Gekreuzigten widerfuhr und diesem eine
neue Existenzweise erméglichte) oder lediglich die schon vor
Ostern erkannte einzigartige Stellung Jesu als eschatologischen
Gesandten Gottes zum Inhalt hat. Man darf sogar vermuten, daB
die Frage nach der Entstehung des Osterglaubens letztlich vor
allem gestellt wird, um auf diese Weise AufschluB iiber seinen
Inhalt zu erhalten.? Wenn P e s c h argumentiert (210), auier Petrus
hédtten zumindest alle iibrigen schon vor einer ihnen gewihrten
Erscheinung des Auferstandenen Kenntnis vom ,Osterglauben®
gehabt, so trennt er damit zu stark den Inhalt einer Glaubens-
aussage von ihrer Bejahung. Kann ich ohne den Glaubensakt
iiberhaupt eine echte Erkenntnis von dem Glaubensinhalt haben?
Gilt hier nicht dasselbe, was Pesch an anderer Stelle schreibt:
»Echtes Verstdndnis des Todes ist nur als Einverstindnis mdglich*
(Pesch/Zwergel, 40, Anm. 6)?

Dem Neuen Testament sind nicht nur die Formulierungen der Frage-
stellung, sondern auch diese selbst unbekannt. Es gehért zwar zum
»Erzdhlstil* der Ostergeschichten, auf die Frage zu antworten, wie die
Jinger zum Glauben an den Auferstandenen kamen2?, doch wird dort
iiber den Ursprung der Osterbotschaft erzéhlt, um ihre Wahrheit zu
verteidigen und den Weg zum Glauben an den Auferstandenen zu wei-
sen, Die moderne Fragestellung hingegen ist einseitig an der Historizitét
interessiert und mdchte nicht nur die Entstehung des Glaubensaktes der
Jiinger, sondern auch des Glaubensinhaltes historisch-kritisch kldren. Die
Antwort auf die moderne, der Bibel fremde Frage kann deshalb nicht
unmittelbar aus den Texten selbst gegeben werden, sondern nur auf
dem Umweg iiber eine sorgféltige, kritische Priifung der Texte unter einem
ihnen fremden Gesichtspunkt. Darin liegt die Berechtigung, aber auch die
Begrenzung jedes neueren Erkldrungsversuches; denn eine solche, der
urspriinglichen Intention der biblischen Texte fremde Auslegung bzw.
Auswertung ist nur moglich, indem viele aubBertextliche Informationen
und Kenntnisse herangezogen, abgewogen und zu Begriindungen mit-
einander verbunden werden (z.B. iiber die damals iiblichen Redeweisen,
iiber die Méglichkeit und Vorstellung von Auferstehung und Erscheinun-
gen, iiber die Beurteilung des Kreuzestodes, iiber den vordsterlichen
Glauben der Jiinger u. 4.). Wer diese hermeneutische Problematik be-
denkt, erkennt leicht, wie anfillig jeder Erkldrungsversuch fiir syste-
matische Implikationen ist und wie sorgféltig hier die Grenzen der For-
schungsmethoden beachtet werden miissen.?!

2.2, Wie sehr bei dem Diskussionsvorschlag von Pesch
philosophisch/systematische Voraussetzungen mitspielen, geht aus
dem von Pesch genannten Ziel seines Vorschlags hervor: ‘eine
»Christologie als denkende Bemiihung um die Glaubensbedeutung
Jesu, ohne daB sie ein unserem Denken nicht mehr akzeptables

18 Der urspriingliche Titel der Aufsatzreihe von Vo gtle 148t dies deut-
lich erkennen: ,Wie kam es zur Artikulierung des Osterglaubens®.
Pesch spricht in dem Nachtrag seine Absicht deutlicher aus, wenn er
ihn tituliert: ,Materialien und Bemerkungen zu Entstehung und Sinn
des Osterglaubens*.

1# Anders Breuning (195f). Schupp (31) meint, ,die genetische
Frage" einfach einklammern zu kénnen.

20Pesch (216) bestreitet diesen Tatbestand. Was steht aber Lk 24,13ff
und Joh. 20,25ff7 Vgl. dazu Hengel (268) und Bartsch (22). Ver-
mutlich versteht P. (vgl. 282f) seine Behauptung in dem Sinn, daB die
moderne Fragestellung, wie kam es iiberhaupt erstmals zur Formu-
lierung ,Auferstehung®, dort nicht thematisch behandelt wird.

#Vgl. dazu F. Hahn, Methodologische Uberlegungen zur Riickfrage
nach Jesus, in: K. Kertelge (Hg.), Riickfrage nach Jesus, Freiburg 1974,
19-77, bes. 58. Pesch erwihnt diese Problematik kurz im Zusam-
menhang mit den Ausfilhrungen von Lehmann (Végtle/Pesch 173).
Vogtle (34) versucht, Pesch gegeniiber den Einwinden von W.
Kasper zu verteidigen.
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,theistisch supranaturalistisches Offenbarungs- und Rechtfertigungs-
schema‘ zugrunde legen miifite* (227). Dieses Anliegen ist sehr
berechtigt, insofern damit eine verbreitete Auffassung zuriickge-
wiesen wird, die Gott nach Art eines von Menschen entworfenen
Gottesbegriffes versteht (theistisch) und Offenbarung sowie Heils-
handeln Gottes als ein aus der ,Uberwelt* vollig unvermitteltes
Wirken in diese Welt hinein — und zwar als ein objektiv konstatier-
bares Mirakel — auffaBt (supranaturalistisch). Aus der berechtigten
Ablehnung solcher mythischer Vorstellungen folgt aber nicht, daB
jedes neue schépferische Wirken Gottes und dessen Kundgabe
ausgeschlossen werden muB. Es entspricht dem Wissen um die
Grenzen unseres Erkennens (auch der Naturwissenschaft und der
Moglichkeiten menschlicher Sprache), daB wir uns offen halten fiir
ein unsere alltiglichen Erfahrungen iibersteigendes Handeln und
Offenbaren Gottes, fiir das uns nicht nur die Vorstellungen, son-
dern auch die addquaten Begriffe fehlen. Das gilt fiir die von Jiin-
gern bezeugten ,Erscheinungen* wie fiir die von ihnen verkiindete
~Auferweckung® des Gekreuzigten.®®

Pesch lehnt gewiB den Positivismus des 19. Jahrhunderts ab.
Gerit er aber nicht in dessen Nihe, wenn er den Theologen, die
der Einzigartigkeit der Erscheinungen und der Auferstehung ge-
recht werden méchten, vorwirft, sie operierten mit ,vollténenden
,Leer-Formeln‘“ (210; 221)?* Dieser Vorwurf wire nur unter der
(unbeweisbaren) Voraussetzung berechtigt, daB alles klar und
eindeutig (clare et distincte) definiert werden kann. Kénnen wir
aber iiber das, was unsere alltigliche Erfahrung transzendiert,
anders sprechen als unter Zuhilfenahme von Metaphern und unter
stindigem Hinweis darauf, daB uns eine addquate Terminologie
dafiir fehlt?

Mit Recht wird heute versucht, das in der Bibel bezeugte auBerge-
wohnliche, wunderbare Wirken Gottes bzw. Christi (soweit es in un-
sere Welt hineinreicht und diese — wie bei der Auferstehung Christi —
nicht génzlich transzendiert), in Verbindung mit den weltimmanenten
Ursachen zu betrachten.?? Aber selbst wenn sich Gott bei seinem Heils-
handeln weltimmanenter Ursachen bedient und nicht selbst die Funk-
tion einer causa secunda wahrnimmt, so folgt daraus noch lange nicht,
daB wir die innerweltliche Kausalitit eines solchen Handelns Gottes im-
mer aufzeigen kénnen oder gar miissen. Setzt nicht die Erfahrung eines
+Wunders* oder einer ,Offenbarung" voraus, daB der davon Betroffene
durch das, was er erlebt, ins ,Staunen“ gerdit und es als Tat oder Wort
Gottes wahrnimmt, eben weil es die alltigliche Erfahrung iibersteigt
und er den ,natiirlichen* Zusammenhang nicht sofort durchschaut?

So werden auch, wie G. Lohfink und K. H. We ger vermuten?’,
bei den im Neuen Testament bezeugten ,Erscheinungen“ des Auferstan-
denen natiirliche Ursachen mit im Spiel gewesen sein (z. B. Veranlagung
der Jiinger, Erinnerungen an Jesus, apokalyptische Erwartungen u. i.).
Vielleicht gelingt es sogar eines Tages, diese ndher zu bestimmen. An-

22 Dazu besonders die Ausfithrungen (unter Hinweis auf E. Troeltsch)
von Kasper (233ff); vgl. Lehmann (304ff) und jetzt auch J. Rei-
kerstorfer, Das Dilemma der kritischen Theologie. Zur Aufgaben-
stellung einer kritischen Fundamentaltheologie, ThuGl 65 (1975) 321—
336. Sicherlich ist der Hinweis von Friedrich (aaO 185) auf die
Grenzen der Naturwissenschaft etwas zu vereinfachend und deshalb
der Kritik von Vo gtle 12, ausgesetzt. Vogtle geht aber seinerseits
nicht ndher auf die sehr differenzierte Problematik ein. Wihrend der
Drucklegung erschien P. Stuhlmacher, Scriftauslegung auf dem
Wege zur biblischen Theologie, Gottingen 1975, mit dem aufschluB-
reichen Kapitel: Historische Kritik und theologische Schriftauslegung
59—127, in dem es u.a. zu der Hypothese von R. Pesch heiBt: ,Auf
der anderen Seite iibernehmen junge katholische Exegeten heute recht
wahllos die ganz ungesicherten, kritischen Spitzenthesen der protestan-
tischen Bibelwissenschaft und beginnen in einer derart waghalsigen
Weise exegetisch zu experimentieren, daB nicht nur im eigenen Lager,
sondern auch von protestantischer Seite aus warnender Einspruch er-
hoben wird" (96f).

23 Vgl. dazu Stuhlmacher (266), Hengel (266). Végtle (37) hilt
diesen Vorwurf fiir berechtigt, da s.E. ,die Quellen keineswegs so
bestellt (sind), daB sie die Frage, wie es zur Artikulierung des Oster-
glaubens kam, in halbwegs eindeutiger Konkretion beantworten lieBen®
(86). Darin sieht Vogtle den Hauptgrund fiir den Stand der gegenwir-
tigen Diskussion (dazu s. w. u.). Vgl. auch Kolping 65.

24Vgl. B. Weissmahr, Gottes Wirken in der Welt, Frankfurt 1973.
Auf dieses Werk und mehrere Aufsitze weist Pesch nicht zu Un-
recht hin, Vogtle/Pesch 141f und 174. Vgl. auch schon Kolping
64f und in seiner fritheren Arbeit: Wunder und Auferstehung Jesu
Christi 49.

% G. Lohfink, Extreme Theologie oder radikale Erneuerung des Glau-
bens? Zu einem neuen Buch von H. Kiing, Herder Korrespondenz 28
(1974) 539-542, bes. 541f; K.H. Weger, Auferstehung. Zumutung
oder Fundament des Glaubens, StdZ 193 (1975) 219—227.

gesichts des uns zur Verfiigung stehenden Quellenmaterials diirfte es
aber unméglich sein, diese im einzelnen zu erkennen oder gar das Wir-
ken Gottes und das der Welt ,auseinander[zu]dividieren" (Weger
222; 224); denn die ,Zeugen” waren an einer solchen Erkldrung in keiner
Weise interessiert und geben uns deshalb dariiber keine Auskunft. Eine
Angabe der natiirlichen Kausalitdt konnte zudem nicht das erkldren, was
fiir die Beteiligten das Entscheidende war: die in diesen Phénomenen
sich ihnen kundtuende Macht und Person Gottes bzw. Christi; denn diese
transzendieren unsere alltéglichen Vergleichsmoglichkeiten und entziehen
sich daher dem Zugriff des Historikers. Eine analog zu naturwissen-
schaftlichen Forschungen angestellte historisch-kritische Untersuchung
der ,Erscheinungen” auf ihre Ursachen hin bleibt darum vordergriindig
und geht an dem fiir die Zeugen Wesentlichen vorbei.26

In diesem Zusammenhang ist daran zu erinnern, daB die Bot-
schaft ,Christus ist auferstanden“ engstens mit dem Glauben an
Gott zusammenhiingt (vgl. 1 Kor 15,34; Apg 26,8).*7 Nach jiidischer
und neutestamentlicher Auffassung wird Gott mitunter geradezu
dadurch definiert, daB er die Macht hat, Tote lebendig zu machen
(R6m 4,17), d.h. er vermag das, was Menschen unméglich ist und
die bekannten Gesetzm#Bigkeiten unserer Welt transzendiert. Fiir
die Bibel ist auBerdem der Gedanke grundlegend, daB Gott in der
Geschichte Israels gehandelt und fiir die Zukunft ein machtvolles,
neues Handeln verheiBen hat (vgl. z. B. Jes 43,19; 65,17; Jer 30,181f).
Davon waren die Apostel iiberzeugt, und getragen von dieser
Grundiiberzeugung vermochten sie in dem, was sie erlebten, die
Macht und Tat Gottes, ja den von den Toten auferweckten Ge-
kreuzigten zu erkennen und zu bezeugen. Ihr allen Zweifeln und
Einwinden gegeniiber verteidigtes ,Zeugnis“ vermag darum nur
der sachgemiB zu vernehmen, der ihre Grundiiberzeugung teilt und
offen ist fiir ein solches Wirken Gottes in Welt und Geschichte.
Wer diese Grundiiberzeugung nicht teilt (wie z.B. die angeblich
voraussetzungslose, aber letztlich positivistische Forschung im 19.
Jahrhundert), verschlieBt sich a priori dem Zeugnis von der Oster-
botschaft. So wie ihrem Inhalt wird er auch ihrer Entstehung —
beides gehort zusammen — verstédndnislos gegeniiber stehen.

3. Zum Stellenwert der beiden Hauptargumente.
Als exegetische Begriindung fiir seinen Diskussionsvorschlag fiihrt
Pesch zwei Hauptargumente an, die in der Diskussion allge-
mein — auch von Végtle — als unhaltbar zuriickgewiesen wur-
den. Abgesehen von ihren unzureichend begriindeten Vorausset-
zungen sind sie vor allem deshalb nicht stichhaltig — darauf wurde
kaum aufmerksam gemacht —, weil Pesch ihnen einen zu hohen
Stellenwert zuschreibt und den in der Bibel vorgegebenen Kon-
text zu wenig beachtet.

3.1. Hauptstiitze der exegetischen Argumentation ist fiir Pesch
seine Annahme, die zur Begriindung der nachdsterlichen Erschei-
nungen angefithrte Wendung o phthé mit Dativ (1 Kor 15,5-8;
Lk 24,34) gebe iiber eine stattgefundene Erscheinung als Ursprung
des Osterglaubens keine Auskunft, da es sich um eine Legitima-
tionsformel handle (217—218). Inwieweit und wie oft phthe mit
Dativ im Alten Testament lediglich die Begriindung einer Legitima-
tion und nicht zumindest auch die Angabe iiber eine stattgefun-
dene Erscheinung geben will, sei dahingestellt, ebenso, inwieweit
es sich bei dieser Wendung iiberhaupt um eine ,Formel“ handelt
(dazu duberte sich sehr kritisch Bartsch [20]). Unbestritten ist
jedenfalls, daB sphthé& mit Dativ nicht immer nur eine solche
Funktion und Bedeutung hat (Végtle, 39f; Hengel, 264).
Dann muB aber bei einer sauberen Exegese von 1 Kor 15,5-8,
Lk 24,34 bzw. einer ilteren Tradition begriindet werden, daB
phthé mit Dativ dort nicht bloB eine solche Bedeutung u.U.
haben konnte, sondern auch tatséchlich und einzig hatte. Das

26 Wenn es der Psychologie in Zukunft einmal gelingen sollte, zu er-
kldren, warum Herr X gerade Frau Y und nicht Frau Z ausgerechnet
zu diesem und zu keinem anderen Zeitpunkt liebgewann, so wére doch
wohl mit einer solchen Erklidrung noch lange nicht das erfaBt, was die
Liebe zwischen diesen beiden Personen fiir diese selbst bedeutet.
Sicherlich wiirden die beiden Liebenden die psychologischen Erkldrun-
gen fiir unangemessen betrachten.

27 Vgl. dazu bes. Lehmann (297f), den Pesch in seinem Beitrag zu
Végtle/Pesch (172f) diesbeziiglich zitiert. Pesch greift zwar die von
Lehmann daraus gezogene Folgerung betreffs der Grenzen der histo-
risch-kritischen Methode auf, schrinkt diese aber bezeichnenderweise
ein, indem er schreibt: ,Sie [die historische Methode] kann nach der
Entstehung des Osterglaubens fragen, aber nicht den Sinn des
Auferstehungsglaubens ausschépfen* (173). Lassen sich ,Entstehung®
und ,,Sinn* véllig getrennt behandeln?
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fordert mit Recht Végtle (50) und dazu trégt Pesch in seinen
Materialien kein stichhaltiges Argument bei.?®

Ein solches kann auch wohl nie erbracht werden, und zwar aus
dem doppelten Grund: (1.) Bis heute ist uns kein Kontext einer
neutestamentlichen bzw. vorpaulinischen: Uberlieferung bekannt,
die mit Sicherheit die Interpretation von 6phthé& im Sinne einer
bloBen Legitimation verlangt. (2.) Paulus selbst hat die Wendung
ophthé sicher nicht nur als Legitimationsformel aufgefabt, son-
dern (zumindest auch) als Ausdruck dafiir, daB Kephas und andere
wie er selbst durch eine Begegnung mit dem Auferstandenen zu
,Zeugen® (vgl. 1 Kor 15,15) geworden sind. Dies folgt eindeutig
aus dem Kontext von 1 Kor 15,5-8. 11 (bes. V. 8: ,Uber 500 Brii-
dern auf einmal“!) im Vergleich mit Gal 1,16; 1 Kor 9,1 (vgl. auch
2 Kor 4,6 und Phil 3,10).

Sicherlich darf man fragen, ob Paulus damit nicht schon eine spitere
Interpretation der Wendung o phthé biete und eine urspriinglich an-
dersartige Bedeutung damit noch nicht a priori ausgeschlossen sei. Fiir
eine solche in abstracto zwar denkbare Neuinterpretation gibt es aber
keinen positiven konkreten Anhalt; sie ist auBerdem angesichts der
kurzen Zeitspanne zwischen der Berufung des Paulus und der Abfas-
sung von 1 Kor 15 (hochstens 25 Jahre)®® sowie der keineswegs unkriti-
schen Einstellung der iibrigen Apostel Paulus gegeniiber unvorstellbar.
Eine derartige Uminterpretation wiirde iiberdies das Zeugnis des Apo-
stels (vgl. 1 Kor 15,15) in ein fragwiirdiges Licht stellen.

Eine fiir 1 Kor 15,5-8 hypothetisch erschlossene, urspriingliche
Bedeutung von 6 phth& (im Sinn von Legitimationsformel) konnte
nur dann gegen die Aussageabsicht aller vorliegenden Aussagen
der Paulusbriefe als Grundlage einer Erklirung ernsthaft geltend
gemacht werden, wenn sich dafiir stichhaltige Argumente beibrin-
gen lassen. Das Gewicht der eindeutigen Aussagen des Paulus laBt
Pesch vollig auBer acht bei seiner Behauptung, man kénne die
Frage, ob Erscheinungserzihlungen iiber Jesus im Unterschied zu
solchen iiber Mose, Elija u.a. nicht ohne faktische Erscheinungen
moglich wiéren, nur dann bejahen, ,wenn die Entstehung des
Osterglaubens ohne diesen Glauben erst initiierende Erscheinungen
nicht erkldrt werden kann® (Végtle/Pesch 152). Ist diesbeziiglich
nicht zuerst der Unterschied zu beriicksichtigen, daBl Erscheinungen
des Auferstandenen ausdriicklich bezeugt, andere hingegen nur er-
zidhlt werden?

Wenn Paulus die Formulierung o phtheé mit Dativ aufgreift und
diese im Sinn einer ,Erscheinung” des Auferstandenen auffaBt, so weist
er damit in die Richtung, in der die Antwort auf die moderne Frage
nach der Entstehung des Glaubens an den Auferstandenen gesucht wer-
den muB. Daraus braucht noch nicht gefolgert zu werden, Paulus selbst
und alle dort genannten Zeugen seien in Verbindung mit der ,Erschei-
nung" erstmals mit dem Gedanken ,Auferstehung® konfrontiert worden.
Darin ist Pesch zuzustimmen. Ob Simon schon bei der ersten Begeg-
nung mit dem Auferstandenen zu der Artikulierung ,er ist auferstanden”
fand, kann ebenfalls offen bleiben. Nach den Aussagen des Apostels
Paulus (Gal 1,16; 1 Kor 9,1; 15,8) und der 1 Kor 15,5.7 sowie Lk 24,34
erkennbaren vorpaulinischen Uberlieferung sind aber die Erscheinungen
als auBergewdhnliche, auf einen umgrenzten Personenkreis beschriinkte
Begegnungen — Schlier priigte dafiir den Ausdruck ,Begegnis" — mit
dem Gekreuzigten und der Todesmacht Entrissenen aufzufassend?, und

%Pesch geht zwar auf dieses Problem ein (Végtle/Pesch 153ff). Doch
iiberzeugt weder der Hinweis auf die umstrittene Exegese von Gal 1,12
bei K. Kertelge (dagegen F. MuBner, Der Galaterbrief, Freiburg
1974, z. St.) noch die Betonung der Unterscheidung zwischen der Oster-
erfahrung des Simon und der des Paulus.

®Vgl. dazu meine frither (aaO 121) schon gegen Marxsen geduBerten
Bedenken. Leider wird bei nicht wenigen Untersuchungen die Chrono-
logie der frithesten Christenheit zu wenig bedacht. Vgl. dazu M. Hen -
gel, Neutestamentliche Christologie und Chronologie, in: H. Baltens-
weiler — Bo Reicke (Hg.), Neues Testament und Geschichte (Fs. Cull-
mann), Ziirich 1972, 45—67. Fiir ein sehr hohes Alter der Glaubensiiber-
lieferung von 1 Kor 15,3b—5 setzt sich neuerdings wieder Stuhl-
macher ein. Schriftauslegung (s. 0. Anm. 22) 140f.

0Vel. H. Schlier, Uber die Auferstehung Jesu Christi, Einsiedeln
1968, 38; Lehmann (306-308). Vgl. J.E. Alsup, The Post-Resurrec-
tion Appearance Stories of the Gospel Tradition. A history-of-text-
tradition analysis with Text-Synopsis. — Stuttgart: Calwer Verlag (Cal-
wer Theologische Monographien) 1975. 307 S., kt. DM 28,—. Der Ver-
fasser zeigt, daB den verschiedenen Erzéhlungen alte Traditionen zu-
grunde liegen, die bei der Frage nach dem Ursprung des Osterglaubens
nicht iibersehen werden diirfen. — DaB einzig Simon eine Christo-
phanie hatte, kann nicht stichhaltic bewiesen werden. Nach Ausweis
des Neuen Testaments handelt es sich dabei aber um Erfahrungen
eines ganz begrenzten Kreises, die wesentlich verschieden sind von
den Glaubenserfahrungen, die damals wie heute alle zum Glauben

diese sind der Grund dafiir, daB die Jiinger entsprechend dem ihnen zur
Verfiigung stehenden ,Code“ verkiinden konnten (wenn auch in héchst
unaddquater Weise): ,er ist auferstanden". Dabei geht es nicht um
die Artikulierung einer rein sachlichen Information, der man neutral
gegeniiberstehen und die man auch ohne Glauben besitzen kann — dies
scheint Pe s ch vorauszusetzen —, sondern um die eines Bekenntnisses,
das zu einer Stellungnahme zwingt und ohne Glauben weder recht ver-
standen noch vermittelt werden kann. Wie W. Bartholomédus3
kurz ausfiihrt, gehort die Aussage ,Jesus ist von den Toten auferstan-
den* als ,performatives Sprechen” zu den Kurzformeln, die durch das
meist unausgesprochene , wir glauben" verldngert werden miiBten.

Wenn V& gtle schreibt, die Frage, ,worauf der Osterglaube eigent-
lich griindete, wie es zu diesem kam", sei eine ,durchaus offene Frage“
(59; vgl. 68 und 129), ist das zumindest mifiverstdndlich. Vi gtle will
damit wohl kaum bestreiten, was er vor einigen Jahren schrieb: ,Nach
dem einhelligen Zeugnis des Neuen Testaments gewannen die Jiinger
aufgrund der Selbstbekundungen des Erscheinenden die feste Uberzeu-
gung, daB Gott die beabsichtigte Vernichtung Jesu mit der als reines
Wunder verstandenen Auferweckung Jesu beantwortete...“32 Diese
Selbstbekundungen kann Végtle doch nur ,eine Unbekannte nennen
(129) im Hinblick auf eine rein historisch-kritische Forschung, die einzig
bis zu den Zeugenaussagen, aber nicht direkt zu dem Bezeugten selbst
vorzudringen vermag. Pesch kann sich daher (Vogtle/Pesch, 135) auf
die AuBerungen Végtles nur berufen, wenn er die Entstehung des
Osterglaubens einzig unter einem dem bezeugten Inhalt unangemessenen
Aspekt betrachtet.

3.2. Als ein stichhaltiges Argument kann auch nicht das gelten,
worauf sich Pesch fiir seinen Diskussionsvorschlag ferner beruft:
Die Jiinger seien schon vor Ostern zu dem Glauben, Jesus ist der
Messias, gelangt, und der Kreuzestod habe diesen Glauben keines-
wegs erschiittert, ihm jedoch entsprechend damals verbreiteter
Erwartungen eine neue Qualitdt verliehen. Inwieweit die Jiinger
vor Ostern Jesus als Messias erkannt und bekannt haben, dariiber
kann man in der Tat verschiedener Meinung sein.3® Pesch ist
darin zuzustimmen, daB das Verhalten Jesu zumindest messiani-
sche Erwartungen, ja irgendwie einen Glauben an ihn als den
Gesandten Gottes gewedkt hat. Nach dem im Neuen Testament
selbst vorliegenden Zeugnis haben aber die Jiinger an Gefangen-
nahme und Tod Jesu AnstoB genommen: Mk 8,32f; Mk 14,27par;
14,50; Lk 24,18ff. Diese zwar spéteren, aber die Jiinger keineswegs
glorifizierenden und deshalb auf glaubwiirdiger Tradition beruhen-
den Angaben werden dadurch bestétigt, daB schon Paulus Gal 3,13
ausdriicklich unter Bezugnahme auf Deut 21 den Kreuzestod als
einen ,Fluch“ wertet und 1 Kor 1,23 vom ,Argernis des Kreuzes*
spricht.®* Mit Recht betont Vo gtle (118), daB gerade der Kreuzes-
tod dessen, der messianische Erwartungen geweckt hatte, kaum
anders als eine Widerlegung seines Anspruches gewertet werden
konnte. Pesch hilt dem vor allem die Abendmahlstradition ent-
gegen, nach der Jesus seinen bevorstehenden Tod nicht als unver-
einbar mit seiner Sendung verstanden und die Jiinger entsprechend
belehrt habe (ebd. 165—168). Aber gerade nach den Evangelien —
wenn schon ihr nachésterlicher Charakter unterbewertet wird —
stieB eine solche Belehrung auf Unversténdnis!

an Jesus Christus findenden Menschen machen kénnen. In dieser Hin-
sicht bediirfen die sonst sehr wertvollen Darlegungen von P. Schoo-
nenberg, Wege nach Emmaus. Unser Glaube an die Auferstehung
Jesu. — Graz: Styria 1974. 80 S, br., S. 68,—, einer Korrektur. Die Oster-
erscheinungen unterscheiden sich nicht nur dadurch von heute még-
lichen Glaubenserfahrungen, daB die Jiinger den ihnen Begegnenden
mit dem frither Gekannten identifizieren konnten (42). Das vermochte
doch auch Paulus nicht, der zudem 1 Kor 9,1; 15,8 und Gal 1,16 keines-
wegs damit rechnet, daB alle Leser seiner Briefe die gleiche Erfahrung
machen konnten. Stuhlmacher (Schriftauslegung 144) verweist da-
fiir auf die ausdriickliche Angabe in Apg 10,41.

W, Bartholom&us, Evangelium als Information. Elemente einer
theologischen Kommunikationstheorie am Beispiel der Osterbotschaft,
Einsiedeln: Benziger 1972, 207f, br., DM 29,80. Die ganz den Problemen
der praktischen Theologie gewidmete Dissertation enthidlt auch fiir
den Exegeten sehr wertvolle Hinweise.

32 Das Evangelium und die Evangelien, Diisseldorf 1971, 24.

BVogtle (35f) fragt mit Recht, ob die Wende seines Schiilers hin zu
solch einer ,konservativen" Exegese nicht dem Wunsch entstamme,
seine Auffassung iiber die Entstehung des Osterglaubens begriinden
zu konnen.

34Vgl. dazu neuestens auch H. W. Kuhn, Jesus als Gekreuzigter in der
frithchristlichen Verkiindigung bis zur Mitte des 2. Jahrhunderts, ZThK
72 (1975) 1-76, bes. 33f, der dafiir auBer dem bekannten Hinweis bei
Justin auch einen Beleg der Schriften in Qumran anfiihrt.
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Allen unsicheren Vermutungen®s aufgrund einer traditions-
geschichtlichen und als solcher diachronischen Betrachtung der
Texte stehen die unmiBverstidndlichen, bei einer synchronischen
Analyse nicht zu verkennenden Aussagen iiber das Argernis des
Kreuzes gegeniiber. Um diese synchronische, durch den Kontext
geforderte Interpretation als eine Fehlinterpretation, sei es schon
des Paulus und der Evangelisten, sei es der heute gdngigen Exe-
gese zu widerlegen, bedarf es schwerwiegender und stichhaltiger
Argumente.

4, Relevanz fiir die Fundamentaltheologie. Aus-
gangspunkt der Darlegungen von Pesch ist u.a. ein ,Standort-
wechsel* der Fundamentaltheologie®®, insofern in den vergangenen
Jahrzehnten zur Begriindung des Glaubens an die Auferstehung
oft auf das leere Grab und auf die objektiv feststellbaren Er-

. scheinungen des Auferstandenen verwiesen wurde, dies in letzter
Zeit aber nicht mehr geschieht (201f; 227).

41. Hinsichtlich der Uberlieferung vom leeren Grab stimmen tat-
sichlich seit einigen Jahren alle Exegeten darin iiberein, daB diese nicht
als ,Beweis" fiir die Wahrheit der Osterbotschaft angefithrt werden
kann und auBerdem die Entdeckung eines gedffneten und leeren Grabes
nicht den Ursprung des Glaubens an den Auferstandenen darstellt.®,

Wichtiger als das wegen der schmalen Basis des Quellenmaterials
nicht eindeutig zu entscheidende Problem der Historizitit des leeren
Grabes?®’ ist — auch fiir die Fundamentaltheologie — die in der Diskus-
glaubens) ist — auch flir die Fundamentaltheologie — die in der Diskus-
sion bisher unberiicdksichtigte Frage, welche Bedeutung und welches Ge-
wicht dieser Uberlieferung fiir den Inhalt der Osterbotschaft zukommen.
Wie in der Erzdhlung Mk 16,1-8par das gedffnete und leere Grab fiir
die Frauen ein ,Zeichen“38 ist, auf das sie hingewiesen werden, so ist fiir
den heutigen Leser dieser Texte das Erzéhlte ein ihm geschenktes ,Zei-
chen“, das es zu beachten gilt und das ein Doppeltes anzeigt: (1.) Nach Auf-
fassung der Evangelisten trdgt die durch den Engel verkiindete Oster-
botschaft ,er wurde auferweckt® den Charakter einer Offenbarung (der
Engel spricht als Bote Gottes). Sie kann als solche nicht auf Reflexion
zuriickgefiihrt werden und macht auBerdem als Wort Gottes einen An-
spruch auf Zuhdren geltend, demgegeniiber sich — nach dem Selbstver-
stindnis der Bibel — keiner neutral verhalten kann, ohne schuldig zu
werden. (2.) Inhalt der Botschaft, die es zu horen und zu bedenken
gilt, ist ein Geschehen, das den Gekreuzigten und Begrabenen betrifft
und fiir diesen den Ubergang vom Tod (im Grab = bei den Toten) zum
Leben bedeutet. Das ist — unabhiéingig von der Frage der Historizitit —
zumindest eine biblische Interpretation der Osterbotschaft. Soll diese
nicht eine unerlaubte und das urspriingliche Bekenntnis entstellende
Uminterpretation sein, so ist es nicht nur schwer, sondern unmoglich,
in der Aussage ,eégerth@&“ (Aorist! Passivl) bloB den ,Ausdruck des
gliubigen Bekenntnisses zur eschatologischen Bedeutung Jesu, seiner
Sendung und Autoritét, seiner gottlichen Legitimation angesichts scines
Todes* (Pesch 226) zu sehen.

4.2. Wenn heute die Erscheinungen des Auferstandenen nicht
als objektiv iiberpriifbare Erfahrungen aufgefaBt werden, kann
dann — so gibt Pesch zu bedenken — die Osterbotschaft anders
als eine rein ,subjektive Behauptung“ (210) vermittelt und die
Beantwortung der Frage nach der Entstehung des Glaubens an die
Auferstehung Jesu anders als ,in der Form einer subjektiven Ver-
sicherung" (202) gegeben werden? Demgegeniiber ist daran zu er-
innern, daB im Neuen Testament die Osterbotschaft in qualifi-
zierter Weise bezeugt wird: Es wird sowohl die Zuverldssigkeit
der ,Zeugen” (vgl. 1 Kor 15,15; Apg 1,22) betont (z.B. durch die
Aufzdéhlung mehrerer Zeugen, den Hinweis auf die Zweifel, die
Abwehr gegnerischer Einwiéinde) als auch die Ubereinstimmung des
Bezeugten mit den VerheiBungen des Alten Bundes (,gemidB den
Schriften”) und mit Jesu Leben und Lehren (in den Voraussagen
von Tod und Auferstehung).

Diese zuniéchst fiir die damaligen Hérer bestimmte Bezeugung
1Bt sich auch heute iiber den Rang einer bloB subjektiven Ver-

34a Leider liegt bisher die von Pesch herangezogene und angekiindigte
Arbeit von K. Berger immer noch nicht im Druck vor. Soweit seine
Argumente bekannt sind, sprechen dagegen die von Hengel (257—
260) vorgebrachten Einwéinde: fast alles jiingere Texte!

35Vgl. dazu Kolping, Wunder (s. 0. Anm. 13) 37f.

38 Die #ltere Auffassung vertritt z. T. noch Jeremias (189).

37Vgl. Kremer (155-159); Vo gtle wird dort (158, Anm. 70) zu den
vielen Autoren gezdhlt, die fiir eine Zuverlissigkeit der Uberlieferung
eintreten. Gegeniiber frither hat Vigtle inzwischen seine Meinung ge-
dndert und hilt diese auch gegeniiber den von Stuhlmacher (246—
248) und Hengel (262—264) angefiihrten Argumenten aufrecht (85—
98.130).

3BGSchlier, aa0 28.30; MuBner, aa0 133; Kremer, aaQ 158;
Pesch 204f.

sicherung erheben. Mehr als der Hinweis auf das Geschick der
Zeugen und die mannigfaltige Uberlieferung des urchristlichen
Zeugnisses zidhlen folgende Erwiigungen: (1.) Wie fiir die aus dem
Judentum stammenden Horer die Angabe ,gemib den Schriften”
dem Zeugnis von der Auferstehung Jesu eine besondere Qualitét
verlieh?®, so heute der von K. Rahner betonte Hinweis, daB die
Osterbotschaft der geistgewirkten Hoffnung aller Menschen auf
eine Uberwindung der Todesmacht entspricht.® Der Hérer dieses
Zeugnisses ist dafiir auBerdem bei seiner Suche nach dem Sinn
des Ganzen seines Lebens und der Geschichte (Kasper, 240f;
vgl. erginzend Breuning, 205) in besonderer Weise aufgeschlos-
sen. (Was die frithere Apologetik — besonders seit der Aufklé-
rung — durch die Betonung der wunderbaren Entstehung versuchte,
diirfte heute eher durch die Beachtung des auBergewshnlichen In-
halts und der sich daraus ergebenden Relevanz fiir das Leben zu
erreichen sein.) (2.) Wie die Urkirche ihre Osterbotschaft ferner
durch den Hinweis auf die Voraussagen Jesu (z.B. Mk 8,31; 9,31;
10,34par; Lk 13,32; Lk 24,7; Joh 2,19f) unterstrich, so vermag auch
heute noch der Aufweis, daB die Auferstehung Jesu in engem
Bezug zu seinem Wirken steht, die Annahme des Zeugnisses von
seiner Auferstehung zu empfehlen. Wenn Jesus wirklich mit einzig-
artiger Autoritdt und Gottunmittelbarkeit auftrat und dadurch zu-
mindest implizit den Anspruch erhob, der fiir die Endzeit erwartete
Gesandte, ja der Sohn Gottes zu sein, dann ist es in der Tat nicht
so unglaubwiirdig, wenn verkiindet wird, daB sein Werk auf
Golgota nicht scheiterte und Gott ihn aus dem Tod errettete.

4.3. In der sicherlich vorgegebenen und oft zu wenig beachteten
Verbindung?!® zwischen der Osterbotschaft und dem vordsterlichen
Auftreten Jesu sieht Pesch dariiber hinaus eine Moglichkeit, die
heutige fundamentaltheologische Problematik zu losen; denn s.E.
1iBt sich auf diese Weise die Entstehung des Glaubens an die
Auferstehung erkliren und vermitteln (275). Abgesehen davon,
daB seine beiden exegetischen Hauptargumente nicht stichhaltig
sind (s.0.), sprechen dagegen noch folgende Griinde: (1.) Das
fundamentaltheologische Problem wird dadurch nicht gelbst, son-
dern nur zuriickverlagert (Kasper, 232; Breuning, 204; vgl
Kolping, 58). Denn fiir das einzigartige Auftreten Jesu und den
darin enthaltenen Anspruch sind wir letztlich nicht weniger auf die
Angaben von Zeugen, auf ihre subjektive Versicherung, angewiesen
als fiir die Erscheinungen.

Végtle (33f) rdumt zwar demgegeniiber ein, es bestehe ein Unter-
schied zwischen dem Inhalt des jeweils Bezeugten: hier etwas ganz
AuBergewdhnliches (die Erscheinungen), dort etwas fiir die Vernunft
zu Begreifendes (der einzigartige Anspruch Jesu). Doch ist zu fragen,
ob der in den Evangelien bezeugte Anspruch Jesu, wenn er nicht nivel-
liert wird, nicht ebenfalls die Grenzen menschlicher Erfahrung transzen-

3% Vgl, Kremer, Das ilteste Zeugnis, 53f (Lit); Lehmann, Auf-
erweckt am dritten Tag, 205ff; ferner Dupont (340-422; bes. 417f).
Bartholomé#us (137f) bestitigt diese Auslegung durch den Hin-
weis auf die ,kommunikationstheoretische Funktion“ des Schriftbe-
weises, Vgl. dazu jetzt bes. Stuhlmacher, Sdriftauslegung (s. 0.
Anm. 22), 150ff.

K. Rahner/W.Thiising, Christologie — exegetisch und systema-
tisch, Freiburg 1972, 42f.

41 Diese AuBerachtlassung wurde geférdert durch die Erkenntnis, daB die
in den Evangelien iiberlieferten Leidens- und Auferstehungsvoraus-
sagen weithin vaticinia ex eventu sind. DaB Jesus seine Auferstehung
und Verherrlichung wenigstens in etwa vorausgesagt habe, vertreten
Coppens (343ff) und Dhanis (586ff). AL Ammassari, La Re-
surrezione nell'insegnamento, nella profezia, nelle apparizioni di Gesu
I. — Roma: Cittd Nuova Editrice 1975. 232 S., br. Lire 3000, setzt sich
zwar mit vielen neueren Untersuchungen auseinander, vermag aber
trotz seines FleiBes und mancher guter Beobachtungen die traditionelle
Sicht nicht iiberzeugend zu verteidigen. Kritischer, aber keineswegs
ginzlich negativ #uBern sich K. Lehmann, Auferweckt am dritten
Tage, 181-185 und 231—241; vgl. auch J. Jeremias, Die Drei-Tage-
Worte der Evangelien, in: J. Jeremias, H. W. Kuhn und H. Stegemann
(Hg.), Tradition und Glaube, Gottingen 1971, 221—229. Die Ausfiih-
rungen von Lehmann und Jeremias werden allerdings dadurch in Frage
gestellt, daB Lk 13,32 nicht mit Sicherheit als ipsissima vox bestimmt
werden kann; vgl. A, Denaux, L'hypocrisie des Pharisiens et le
dessein de Dieu. Analyse de Lc., XIII, 31-33, in: F. Neirynck (Hg.),
L’Evangile de Luc (Bibl. Eph. Theol. Lov. XXXII), Gembloux 1973,
245-285.

42 Wenn Pesch in seinen Uberlegungen davon spricht, daB der Glaube der
Jiinger angesichts des Kreuzes einen Wandel durchmacht (Pesch/
Zwergel, 92), so betrifit dieser Wandel eher die Intensitit als das
Wesen des Glaubens.
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diert, wie Pesch selbst in der Auseinandersetzung mit den Darlegun-
gen Lehmanns einrdumt (Vogtle/Pesch, 173).

Pesch mubB dazu ferner (2.) einen vordsterlichen Glauben der
Jiinger an Jesus annehmen, der sich mit den Ergebnissen der
neueren Exegese kaum vereinbaren 146t; denn gerade die christo-
logischen Aussagen in den Evangelien verraten eine nachdsterliche
Sicht, setzen also den Osterglauben voraus. Diesen setzen ebenso
die Ausfithrungen Peschs iiber die ,neue“ Bedeutung des To-
des seit dem Tod Jesu (Pesch/Zwergel, 73—94; bes. 76 und 89)
voraus. Pesch muB vor allem (3.) mit in Kauf nehmen, daB der
Inhalt der Osterbotschaft bzw. des Osterglaubens sich nicht we-
sentlich von dem schon vor Ostern erlangten Glauben der Jiinger
unterschied und ,Auferstehung® nur noch ein Chiffre dafiir ist,
daB dieser Glaube durch den Tod Jesu nicht erledigt, sondern eher
bestitigt wurde. Wie gerade die nahezu beschwérenden Worte
Vogtles (130f) zeigen, besteht hier die Gefahr, daB ,Auferste-
hung" tatséchlich zu einer ,leeren“ Behauptung (vgl. 1 Kor 15,14)
wird.

Gegeniiber dem letzten Einwand versucht Pesch seine Hypo-
these dadurch abzusichern, daB er in Anlehnung an K. Rahner
die ,Auferstehung Jesu“ versteht als ,das bleibende Ereignis sei-
nes Todes...% ,die Dahingabe seines Lebens an die Endgiiltigkeit
Gottes, darin die eschatologische Erméchtigung seines Lebens, sei-
ner Dahingabe...“ (Pesch/Zwergel 90; Vogtle/Pesch 170). Wird
aber bei einer solchen Interpretation der Tod nicht seiner Furcht-
barkeit beraubt? Mit Recht macht Stock (191f) darauf aufmerk-
sam und bemerkt, daB die hier vorausgesetzte ,Theologie des
Todes“ zwar der Philosophie Heideggers entspricht, nicht aber
den Aussagen des Alten und Neuen Testaments.*® Pesch iiber-
geht bei seinem Zitat Rahners die schon von W. Thiising an-
gemeldete, treffende Kritik, daB Rahner zu wenig den Ereignis-
charakter der Auferstehung beachte und vergesse, dal das im
Neuen Testament vorliegende vordsterliche Jesusbild aus der
osterlichen Sicht heraus ,transformiert wurde.** Aus dem An-
spruch Jesu, der eschatologische Gesandte Gottes zu sein, folgt
auBlerdem keineswegs, dal Gott ihn unmittelbar nach oder in sei-
nem Tod der Todesmacht entreiBen muBte. Auf dieses ,Novum*
der Osterbotschaft hat Kasper mit Recht hingewiesen (237).
Wenn Pesch demgegeniiber behauptet, ,der qualitativ neue An-
fang... ist bei Jesus zu suchen“(276), so unterschitzt er damit die
in der Bibel begriindete und in der neueren Theologie hervorgeho-
bene ,Geschichte” des uns geschenkten Heils. An diesem Punkt
der Diskussion wird wiederum die enge Verkniipfung zwischen
Inhalt und Entstehung des Osterglaubens erkennbar: Ist die Auf-
erweckung des Gekreuzigten (d.h. des von den Menschen Abge-
lehnten) eine neue Tat Gottes, die Einleitung einer neuen Epoche
der Geschichte Gottes mit den Menschen, dann kann sie nur durch
eine besondere Offenbarung kund werden.

4.4, Bei einer exegetischen und fundamentaltheologischen Er-
orterung iiber die Entstehung der Osterbotschaft diirfen endlich

4 Vgl. dazu auch die von G. Gresh ake gegeniiber einer solchen Theo-
logie des Todes angemeldete Kritik, G. Greshake/G. Lohfink,
Naherwartung — Auferstehung — Unsterblichkeit, Freiburg 1975, 124—
127, Bei den Ausfithrungen von Pesch gewinnt man auBerdem den Ein-
druck, daB dort die Menschheit Jesu angesichts seines Todes zu wenig
ernst genommen wird.

“Rahner/Thiising, aaO 123-182, bes. 127f. Rahner geht offen-
sichtlich in seiner neuesten AuBerung zu diesem Thema auf den Ein-
wand Thiisings ein. Schriften zur Theologie XII, Theologie aus Er-
fahrung des Geistes, Ziirich-Einsiedeln-Kéln 1975, 344ff.

die Aussagen iiber den heiligen Geist nicht aufler acht gelassen
werden.*®* Nach 1 Kor 12,3 kann niemand sagen ,Herr ist Jesus“
(und dies impliziert fiir Paulus die Auferstehung und ist gleich-
wertig mit ,er ist auferstanden* [vgl. Rém 10,4]) .es sei denn im
heiligen Geist"“. Diese Auffassung von der Notwendigkeit des Geist-
empfanges steht auch hinter 2 Kor 4,6 (vgl. 2 Kor 3,6ff), wo Pau-
lus im Hinblick auf seine Berufung darlegt, daB es die schopferische
Kraft Gottes war, die ihn befédhigte, Jesus Christus als den durch
die Macht Gottes auferwedkten und erhéhten Herrn zu erkennen
(vgl. Léon-Dufour, 267f). Wie Gott nach Paulus Jesus durch
den heiligen Geist von den Toten auferweckte (Roém 8,11), so ver-
mittelte er letztlich durch denselben Geist die Kenntnis von dieser
Tat (vgl. 1 Kor 2,10—14). DaB es zur Anerkennung der Osterbot-
schaft (und auch zur Entstehung des Osterglaubens) der besonderen
Hilfe Gottes bzw. des Auferstandenen bedarf, ist ebenfalls mehr-
fach in den Evangelien angedeutet (z.B. Lk 24,35; Joh 20,15f. 26f;
Gal 1,15f; vgl. Mt 16,17). Von dieser Sicht aus ist es nicht verwun-
derlich, wenn den Jingern, die beauftragt sind, Zeugnis fiir den
Auferstandenen abzulegen, der Beistand des heiligen Geistes ver-
heifien (Lk 23,38f; Apg 1,5.8) und verliehen wird (Apg 2,1-13).

Der Grund dafiir, daB zur Annahme und Vermittlung der Oster-
botschaft ein Mitwirken des heiligen Geistes erforderlich ist, diirfte
nicht nur in der siindhaften, einer Lduterung bediirftigen Herzens-
verhdrtung der Horer liegen, sondern vor allem auch in dem Inhalt
der Botschaft (die durch das Pneuma neugeschaffene Existenz des
Gekreuzigten). Von der Theologie wird dieser Inhalt mit Recht als
»mysterium® charakterisiert (vgl. Kolping 65%; Dhanis 558).
Die Angaben iiber die Notwendigkeit des Geistempfangs bei der
Annahme und Vermittlung des Osterglaubens bestdtigen die oben
gemachten Feststellungen, daB der Osterglaube sich wegen seines
Inhalts letztlich dem Zugriff einer rein historischen Untersuchung
entzieht. Es ist daher nicht verwunderlich, wenn die historische
Forschung auch hinsichtlich seiner Entstehung nur bis zu einem
bestimmten Punkt, dem Zeugnis der Apostel, vordringen kann.
Das fiir die Fundamentaltheologie gegebene Problem kann darum
nicht gelést werden, indem man die Entstehung dieses Zeug-
nisses zu erkldren versucht, ohne dessen transzendenten Inhalt
geniigend zu beachten, sondern indem man sich bemiiht, den ein-
zigartigen Inhalt der Osterbotschaft und den ihr entsprechenden
geistgewirkten Glauben niher zu bestimmen.

#VEgtle geht darauf nicht ein, Pesch nur beildufig (Pesch/Zwergel
89). Ausdriicklich macht darauf Schoonenberg (35) aufmerksam,
der aber dann &hnlich wie Jeremias (193) die Erscheinung vor den
witber 500 mit dem Pfingstgeschehen in Verbindung bringt. Vgl. dazu
J. Kremer, Pfingstbericht und Pfingstgeschehen, Stuttgart 1973, 232—
237. Auf die pneumatische Dimension des Osterglaubens hat W. Kiin -
neth, Glauben an Jesus?, Hamburg 1963, 161f, hingewiesen, aller-
dings nicht ausdriicklich im Hinblidk auf die Entstehung. W. Marx-
sen, Die Auferstehung Jesu als historisches und theologisches Pro-
blem, Giitersloh 21965, 12 setzt sich kurz damit auseinander und be-
schrénkt das pneumatische Erkennen auf ,die Bedeutsamkeit eines auch
anderen zugénglichen Phéinomens“ ein (vgl. dazu auch Kolping,
Wunder [s. 0. Anm. 13] 50f).

“%Dhanis geht (557—641) in seinen das rémische Symposion abschlie-
Benden Darlegungen einen anderen Weg. Er stellt (in Form eines von
Kolping, 67, geforderten ,Biindelarguments* fiir die Glaubwiirdigkeit
der Osterbotschaft) fiinf bedeutende Tatsachen heraus, die sich gut
erkliren lassen bei der Annahme der Auferstehung Jesu, aber ein
Rétsel bleiben bei ihrer Ablehnung: 1. Die Erwartung einer messia-
nischen Verherrlichung bei Jesus selbst; 2. das leere Grab; 3. die 6ster-
liche Christologie der Urkirche; 4. die Bekehrung Pauli; 5. die Bildung
der Kirche in Relation zur Erwartung Jesu.

Schmid, Hans Heinrich: Altorientalische Welt in der alttestamentlichen

Theologie. — Ziirich: Theologischer Verlag 1974. 166 S. DM 26.80

Der Band umfaBt sechs Aufsitze, von denen zwei bereits friither
ver6ifentlicht worden sind. Die Thematik der Abhandlungen ist
weit gespannt: Schépfungstheologie, Jahweglaube und altorientali-
sches Weltordnungsdenken, altorientalisch-atl Weisheit, heiliger
Krieg und Gottesfrieden, geistige Heimat des Propheten Amos so-
wie altorientalische Welt in der atl Theologie. V£ kritisiert in
weiterfiihrender Weise zu enge theologische Positionen der dialek-
tischen Theologie und Thesen der von Rad'schen Darstellung der
atl Religion. Die Beitriige sollen besonders jenen dienen, die aus
den Hohen unbeschwerten Denkens der dialektischen Theologie

wieder die Welt mit ihrer tatsdchlichen Geschichte in den Blick
bekommen wollen.

Miinster Oswald Loretz

Historische und legendarische Erzihlungen. Bardtke, Hans: Zusiitze zu
Esther. Ploger, Otto: Zusdtze zu Daniel. — Giitersloh: Gerd Mohn
1973. 87 S. (Jiidische Schriften aus hellenistisch-rémischer Zeit. Bd I,
Lifg. 1) kart. DM 25—

Innerhalb eines neu begonnenen Kommentarwerks zu den

Apokryphen und Pseudepigraphen im Umkreis des AT, dessen

Plan und beginnende Verwirklichung nicht lebhaft genug begriift
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werden kann, behandelt das angezeigte Heft zwei wichtige Texte
und wird nicht nur darum fiir einen groBen Teil der folgenden
Faszikel MaBstébe setzen.

H. Bardtke erdrtert zu den Estherstiicken die iiblichen Einlei-
tungsfragen (17—31) und gibt dann eine Ubersetzung nach dem
o’-Text in R. Hanharts Gottinger LXX-Bearbeitung (32—59); der
letzteren sind in FuBnoten einzelexegetische Erkldrungen zugefiigt.
Ebenso zweigeteilt ist auch die Arbeit O. Plégers iiber die Daniel-
zusiitze (65—70 und 71-86). Die Ubersetzung folgt in den beiden
Einschaltungen zu Dan 3 der LXX, in den drei apokryphen Erzdh-
lungen Theodotion; die der Ubersetzung, z. T. abschnittweise, fol-
genden textkritischen Anmerkungen notieren die Abweichungen des
jeweils anderen Zeugen. Kurze exegetische Einzelerlduterungen
werden in FuBnoten beigegeben.

Die Zusdtze zu Esther versteht Bardtke mit Recht als den
Versuch, das kanonische Estherbuch, das entsprechend dem nicht-jiidi-
schen Ursprung des Purimfestes keine religitsen Ziige trdgt, zu einer
Urkunde jiidischen Glaubens umzustilisieren. Dieser ProzeB sei in zwei
Phasen erfolgt, deren erste die Gestalt des Mardochai herausstelle,
wiéhrend die zweite, stark legalistische Erweiterung (C 1-30 Hanhart)
Esther gegeniiber Mardochai zur Geltung bringe. — Die dargestellten
Figuren werden charakterisiert, besonders Mardochai, dessen Traum und
Traumdeutung (A 1-11; F 1-10) ,den apokalyptischen Rahmen der gan-
zen griechischen Esthererzéhlung® bilde; er ist ,der den Konflikt Herauf-
beschwérende, der Mann, der das Schicksal um seiner Treue zu Gott
willen reizt und reizen muB* (22). Der AnerkennungserlaB (E 1-24) ver-
folgt u.a. die Tendenz, ,die Untadeligkeit der Juden unter Beweis zu
stellen, ja eine ganze Skala ihrer Ehrenerklirung darzulegen® (23); ,zu-
gleich ist dieser ErlaB eine Apologie der GroBkonige im Munde der
Juden“ (24). — Den geistesgeschichtlichen Ort fiir den Ruhm Mardochais
findet Bardtke in der Makkabierzeit, d.h. im ,iiberwiltigende(n) Be-
wubBtsein eigener Geschichtsgestaltung nach jahrhundertelangem Ausge-
schlossensein® (25). Man fragt, wo die von Bardtke bezeichnete zweite
apokryphe Erweiterung mit Esther im Mittelpunkt ihren historischen
Platz findet. — Auf die spdtere Datierung durch L. Rost (Einleitung in die
alttestamentlichen Apokryphen und Pseudepigraphen einschlieBlich der
groBen Qumran-Handschriften, 1971, 64: Ende des 1. Jh. vor Chr.) geht
Bardtke ebensowenig ein wie auf die Ansetzung in die Zeit um 130 vor
Chr. bei F. Altheim und R. Stiehl.

Ein literarisches und theologisches Verstehen der Texte hitte
weiter gefordert werden kénnen, wenn der Kommentator die Frage
nach dessen Gattung, genauer: nach der gattungsmiBigen Trans-
formation des Buches durch die Zusiitze energischer gestellt hitte.
Er bezeichnet das hebrdische Estherbuch eingangs als eine ,span-
nende Novelle* (17); auf S. 26 heiBt es dann ein ,festlegendire(s)
Elaborat“. Vielleicht sollte man es genauer ein Hofmérchen nen-
nen, was einen Vergleich mit Atmosphéire und Intention von
Dan 2, 4 und 5 erlaubt: gliickliche Fiigungen und am Ende sozialer
Aufstieg fur den Gerechten und Tiichtigen gehéren hier wie dort
in eine Welt, in der sich die Wirklichkeit nach den Wiinschen des
Menschen richtet und so einer unproblematischen Loyalitdt gegen-
iber den Weltméchten nichts im Wege steht. Damit mag sich die
Sehnsucht Minderprivilegierter in ruhigen Zeiten zufrieden geben;
wenn die Geschichte aber eine selbstbewuBte oder gar mutige Ab-
grenzung des Judentums von seiner Umwelt fordert, in statu con-
fessionis also, ist das fiir die Religion zu wenig. Darum suchen
die Zusidtze das vorgefundene Mirchen, so gut es geht, in eine
Legende umzuwandeln, dhnlich wie es innerhalb des Danielkreises
durch die Zeugengeschichten von Kap 3 und 6 geschieht. Mardochai
wird durch Traum und Gebet zum imitablen Glaubensvorbild wie
die drei Ménner im Ofen (vgl. A 8 mit Dan 3,18) und Daniel in der
Lowengrube; das Gliick aber, von dem die hebriische Geschichte
erzéhlt, wird zum rettenden Eingreifen Gottes. Wenn dabei frei-
lich in E 124 eine Apologie der fremden Weltmacht abfillt, kann
doch wohl keine akute Konfliktsituation vorliegen, was ein allzu
enges Heranriicken an die Makkabéderzeit widerrit.

Zum Danielbuch erwigt P16 ger sorgfiltig das Verhiltnis von
LXX zu Theodotion, u. a. die zuletzt von ]. Ziegler geteilte Vermutung,
»daB es vor der zwischen 180 und 190 nach Chr. anzusetzenden Uber-
setzung des Th eine weitere griechische Ubersetzung gegeben hat,
selbstiindig neben LXX, aber enger verwandt mit Th* (86). Interessant
ist die folgende Gegeniiberstellung: ,So bietet... LXX eine Susanna-
Erzihlung, die auf das Ideal eines jungen gerechten Richters hinzuweisen
scheint, wéhrend Th daran interessiert sein kénnte, die Errettung einer
unschuldig verleumdeten Frau in den Vordergrund zu stellen“ (daselbst).
Vorsichtig und unvoreingenommen sind auch die Erwédgungen, ob die
so0g. Zusétze nicht als urspriingliche Bestandteile des Danielbuches anzu-
sehen sind bzw. eine semitische Vorlage haben; das Endergebnis ist zu
beiden Fragen negativ (67—69).

Die iiberhaupt nur zu den Erzéhlungen gegebene Einzelexegese
Plogers darf man mit Fug asketisch nennen. Das Gebet Asarjas
und der Hymnus der drei Ménner wiren ein dankbarer Gegenstand
formgeschichtlicher Untersuchung gewesen, da doch die Psalmen-
analyse dank Gunkels und Westermanns Arbeiten iiber ein so
differenziertes Instrumentarium verfiigt. Die verbindenden Prosa-
verse suchen offenbar die Kollision der Legendenfrommigkeit mit
dem RealitdtsbewubBtsein zu hintertreiben: V. 47 LXX steigert die
Verifikation der Erzdhlung ins Unsinnige, und V.50 sucht das
Mirakel durch handfeste Anschaulichkeit plausibel zu machen. —
Die Susanna-Erzdhlung dient wenigstens in der LXX-Fassung dem
Preis eines inspirierten (V.45) Richtertums auf Kosten des insti-
tuierten Altestenamtes. W. Baumgartner hat auf das verbreitete
Motiv vom weisen Knaben verwiesen (Vom AT und seiner Um-
welt, 1959, 42ff.); ein abgewandelter Mirchenzug liegt auch vor,
wenn Kénig Kyros in Bel et Dr 18 wie ein geprellter Teufel dasteht.
Umgekehrt geht die kompromiBbereite Entlastung des Konigs so
weit, daB im Ablauf der Handlung AnlaB besteht, den Kinig gegen
den Vorwurf der Konversion in Schutz zu nehmen V.28-30: die
Apologie beginnt, ihrer eigenen Suggestion zu erliegen. Anderer-
seits werden legendére Wundermotive weitergesponnen: V. 31—40
stellt sich die Frage, wovon Daniel in der Lowengrube, die ihn
diesmal sechs Tage beherbergt, denn wohl gelebt habe. Das plan-
lose Ausschweifen der Phantasie scheint um so notwendiger, wo
ein religidser Vorstellungskomplex nur noch Teile des BewubBtseins
fiillt. Der entsprechend nicht erfaBte Teil der Wirklichkeit verfllt
in Belanglosigkeit, wenn nicht in Finsternis — eine Schizothymie,
die sich bei anderer Gelegenheit den eschatologischen Ausweg
sucht.

Miinster Hans-Peter Miiller

Keel, Othmar, Die Weisheit spielt vor Gott. Ein ikonographischer Beitrag
zur Deutung des mesahdqit in Spriiche 8,30f. — Freiburg/Schweiz/
Gottingen: Universitdtsverlag/Vandenhoeck & Ruprecht 1974. 79 S.
kart. DM/sfr 15.—

Der Beitrag zu Spr 8,22—31 wurde zuerst in der FZThPh 21,
1974, 1-66 verdffentlicht. Vi. hat eine Reihe von dgyptischen
Darstellungen zusammengetragen, die das Spiel vor einem Gott
bezeugen. Im Hinblick auf Spr 8,30f schlieBt er dann, daB die
Weisheit an der Schiopfung beteiligt war (siehe S. 71 Anm. 174).
Den aktiven EinfluB der ,Weisheit* auf das Schopfungsgeschehen
erblickt er darin, daB die in Spr 8,30f als ein iibermiitiges und zum
Lachen reizendes Médchen agierende Weisheit Gott bei seiner
Schopfung erfreut habe (71f). Nicht der groBe Kummer oder ein
irrer Zufall, sondern eine iibermiitige Heiterkeit und eine untdd-
liche Lebensfreundlichkeit liege dem All zugrunde (72).

Die vom V{. vertretene Interpretation von Spr 8,30f diirfte nur an-
nehmbar sein, wenn man auch seiner Stichometrie folgt. Diese setzt in
Spr 8,30-31 zwei Bikola (V.30 a+b; 31 a-}b) und einen Zusatz (V.31 c)
voraus, Im zweiten Bikolon fordert er die Wiederholung von mshqt
sowie die gegensiitzliche Aussage, daB die Weisheit zugleich vor Jahwe
und auf der Erde auftrete. Im ersten Bikolon (V.30a-}-b) akzeptiert er
gleichfalls eine stilistisch auffédllige Wiederholung (w ’hjh) sowie das
schwer erkldrbare (‘'mwn). Es diirfte entgegen O. Keel folgender Text
vorzuschlagen sein:

Ich war bei thm ['mwn und ich war Wonne] Tag fiir Tag,

scherzend vor ihm die ganze Zeit!

[Scherzend auf dem Festland seiner Erde

und meine Wonne ist es, bei den Menschen zu sein!]

Der unkommentierte Text sagt nur, daB die Weisheit von Anfang an

und immer bei Jahwe war und sich vor ihm freute. Erst der Kommentar

(V.31 b—c) bringt dann den Gedanken iiber die Weisheit als Wonne

Jahwes und deren Wonne, bei den Menschen zu sein.

Vi. hat durch die Auslegung des von ihm gesammelten Bild-
materials aufs beste die Aussagen von Spr 8,30f illustriert, aber
dadurch wohl kaum einen direkten Zusammenhang mit dgyptischen
Vorstellungen stringent nachgewiesen.

Miinster Oswald Loretz

Neuhaus, Giinter O.: Studien zu den poetischen Stiicken im 1. Mak-
kabderbuch. — (Wiirzburg): Echter (1974). 283 S. (Forschung zur
Bibel, Bd 12) kart. DM 29.—

Diese sehr spezielle Monographie, die 1971 dem Fachbereich

Ev. Theol. in Tiibingen als Diss. vorgelegen hat, dient einem

aktuellen Anliegen der heutigen Bibelwissenschaft, niimlich der
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Aufgabe, das noch weithin unbekannte Terrain ~Zwischentesta-
mentliche Zeit“ zu erhellen.

Dazu wird zunéchst unser derzeitiges Wissen iiber atl. Poesie und
ihre Formalprinzipien ausgebreitet, Nachdem N. die poetischen Texte
ausgegrenzt hat, unterzieht er sich der Miihe, sie in ihre hebréische
Textgestalt zu retrovertieren. Hierbei fillt zum Erstaunen auf, wie
stark sich die Verse an protokanonische Texte des AT anlehnen, so
daB man sie geradezu als Anthologie aus ihnen bezeichnen kann, vgl.
52-75. In diese Seiten hat N. ein beachtliches Mafl an Zeit und Energie
investiert,

In einem néichsten Schritt werden die Gattungen der untersuchten
Texte bestimmt. Des weiteren wird iiber ihre Einfiigung in den jeweiligen
Kontext gehandelt und in einem lingeren Abschnitt versucht, die
Traditionen der poetischen Texte bis zu ihrer Ursprungsstelle zuriick-
zuverfolgen. Dabei ergibt sich, daB in den poetischen Stiicken von
1 Makk ,sich bereits Anspielungen aus allen drei Teilen des spéteren
Kanon finden; ein Vorrang der Thora besteht nicht* (177). Vielmehr
liegt das Ubergewicht auf Ubernahmen aus prophetischen Texten. Hier
rangiert Ezechiel deutlich vor Jesaja, Jeremia und Amos. Wenn der
Verfasser auch keine direkten Zitate in 1 Makk iibernimmt, so ist er
doch ein guter Bibelkenner und 1dBt sie durch mancherlei Allusionen
zu Wort kommen. Der Verfasser der poetischen Texte diirfte wohl
der Hofchronist sein, der als frommer Jude Werk und Bedeutsamkeit
der makkabiisch-hasmonédischen Erhebung in seinem Buch festhalten
und iiberliefern wollte. Die poetischen Texte verfolgen den Zweck, zu
zeigen, daB die atl. VerheiBungen in der glorreichen makkabéischen
Erhebung zur Erfiilllung kommen. Damit dienen sie der gleichen Auf-
gabe, mit der die Qumranbewegung in ihrer Pescher-Literatur — Kom-
mentare vor allem zu prophetischen Texten — biblische Aussagen auf
ihre Zeit hin auslegt.

Ob die theologische Relevanz von 1 Makk nicht doch unter-
schitzt wird, wenn N. etwa im Gegenzug zu D. Arenhoevel
(Die Theokratie nach dem 1. und 2. Makkab#erbuch, Mainz 1967)
zu dem SchluB kommt: ,Die fiinfzehn poetischen Stiicke des
Buches lehren, wie der Hofchronist in seiner niichternen Theologie
die Liicke, welche mit dem Fehlen einer auf Gott ausgerichteten
Zukunftshoffnung entstand, dadurch ausfiillt, daB er sich an
biblische Worte erinnert und die menschliche Aktivitdt hervor-
hebt“ (240)? Die religise Emphase, mit der der Hofchronist die
makkabdische Erhebung feiert, will gewiB auch ein Plddoyer fiir
die Theokratie sein, in der sich #hnlich wie nach dem Werk des
Chronisten die Zukunftserwartung in der historischen Gegenwart
wenigstens teilweise und anfanghaft realisiert, fiir die demnach
nicht nur die Vergangenheit, sondern auch die Zukunft konstitu-
tive Bedeutung hat. Gerade das Ubergewicht der prophetischen
Ubernahmen aus Ezechiel diirfte auch auf jenen Zukunftsbezug in
1 Makk hinweisen.

Damit soll fiir den V{. ein AnstoB geduBert sein, die theologische
Bedeutsamkeit von 1 Makk erneut zu bedenken. Keinesfalls aber
soll unbillige Kritik an einer Arbeit geiibt werden, die bei Ver-
wendung einer geradezu umfassenden Bibliographie sachkundig
mit hingebendem und entsagungsvollem FleiB geschrieben wurde.
Sie bringt einen beachtenswerten wissenschaftlichen Fortschritt
und st6ft die Forschung auf einem bisher stiefmiitterlich behan-
delten biblischen Gebiet neu an. Gegeniiber solchen Vorziigen
fallen gelegentliche Schreibfehler nicht ins Gewicht.

Regensburg Heinrich GroB

Exégése biblique et Judaisme, édité par Jacques E. Ménard. — Stras-
bourg: Faculté de Théologie Catholigue. Palais Universitaire 1973,
255 S, br. hil 60.—

Die Universitdt StraBburg hat mit dieser Vortragsreihe einen
wertvollen Sammelband vorgelegt, der verschiedene Vortriige ent-
hilt. Ich nenne vor allem die Arbeiten von A. Diez Macho, M.
Delcor, M. Philonenko, J. E. Ménard, A. Jaubert und J. Schmitt,
die weit iiber das eigene Fachgebiet von Bedeutung sind.

Es geht in der Untersuchung von A. Diez Macho um die
B_edeutung der Targumforschung: philologische und reli-
gionswissenschaftliche Beobachtungen stehen hier im Vordergrund
(vgl. Abschnitt 4: Das Aramiische des paldstinischen Targum S.
23ff). Angenehm ist, daB nicht nur ein Uberblick iiber die For-
schung gegeben wird, sondern auch die Literatur (in den folgenden
Anmerkungen) angefiigt wird. Die Wichtigkeit dieses Zweiges der
Arbeit der Judaistik fiir die ntl Wissenschaft tritt in diesem Auf-
satz griindlich heraus (vgl. Abschnitt 6: Bedeutung des paldstini-
schen Targum fiir die Exegese der Bibel S. 46ff). Ich méchte diesen
Aufsatz fiir das eigentliche Kernstiik des Sammelbandes halten.

Auch der Beitrag von M. Delcor, Le Targum de Job et
I’Araméen Temps de Jésus gehort in den Bereich der Targum-
forschung. Die kgl. niederléindische Akademie der Wissenschaften
hat eine Ausgabe dieses Qumran-Targum verdffentlicht, man hat
auch monographisch begonmen, die damit entstehenden Einzel-
probleme aufzuarbeiten (zu E. W. Tuistra vgl. S. 102 Anm. 4).
Das Aramiisch von Qumran steht mitten zwischen Daniel und den
paléstinischen Targumen der spéteren Zeit, die ja synagogalen
Zwecken dienen. Wir kommen bei dem Probleme der Mutter-
sprache Jesu nur zu Annidherungsversuchen, die teilweise in die
vorchristliche Zeit, teilweise in die spiitere Periode fiihren. Die Ar-
beit von M. Delcor ist wissenschaftlich besonders diffizil und in
ihrer Weise eine Spitzenleistung.

Das Gleiche diirfte fiir ]. E. Ménards Vergleichung von apo-
kalyptischerundgnostischerLiteratur gelten (146ff).
Die Verbindung gnostischer Motive mit dem mittleren Platonismus
(Maxismus von Tyrus, Celsus, Numenius von Apamea) steht hier
als grundsitzliche Aufgabe der Geistes- und Religionsgeschichte im
Mittelpunkt: die Herrschaft des Nous wird abgel6st von der Herr-
schaft der bosen Weltméchte (Klage des Ostens!). Apokalyptik und
Gnosis sind, trotz ihrer beider Ausrichtung auf ein Jenseits, grund-
sitzlich von einander geschieden (163).

Diese namentliche Nennung einzelner Beitrdge soll keineswegs
die Lektiire der iibrigen sehr beachtlichen Vortrdge und Aufsétze
iiberfliissig machen, sondern, im Gegenteil, zum weiteren Studium
anregen.

Tiibingen Otto Michel

Goppelt, Leonhard: Theologie des Neuen Testaments. 1. Teil. Jesu
Wirken in seiner theologischen Bedeutung. Hrsg. von [iirgen Ro-
loff. — Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht (1975). 312 S. Kart.
DM 28.—; Subskr. DM 26.—

Bei seinem schmerzlich frithen Tod am 21. Dezember 1973 hin-
terlieB L. Goppelt ein in der Arbeit vieler Jahre entstandenes
Manuskript einer Theologie des NT. Der erste, von ihm selbst
noch fertiggestellte Band wird nun vorgelegt. Der zweite Band,
der nahezu abgeschlossen ist, wird von Freunden herausgegeben
werden. G. erachtet heute den Bezug der Theologie zu den Human-
wissenschaften fiir notwendig, hélt es aber fiir bleibend dringlich,
.im Gespridch zwischen der exegetischen und der systematischen
Theologie die biblischen Aussagen neu zur Sprache zu bringen.
Sonst verliert die Theologie ihre Substanz.” Dem wird die Exegese
in der gegenwirtigen Entwicklung, in der das Interesse an der
Bibel wie die Bemiihung, sie durch die Auslegung neu zu gewin-
nen, zu ermiiden, ja bedrohlich zu schwinden scheinen, nur zustim-
men kénnen. Zumal wird dies auch von Katholischer Theologie
gelten, in der bei der offenbaren Krisis der Dogmatik der Anfang
von Glaube und Lehre in der Bibel neu bedacht und als Grundlage
neu gewonnen werden muf.

Der erste Band des Werkes von G. stellt zundchst ausfiihrlich die
Geschichte ntl Theologie dar, die in der heutigen Gestalt
eine Frucht des Schriftprinzips der Reformation wie neuzeitlicher ge-
schichtlicher Forschung ist. G. sagt (21), die kirchliche Lehraufsicht habe
die katholische Bibelwissenschaft durch die Enzyklika Pius XII. ,Humani
Generis“ 1950 freigegeben. Gemeint ist wohl die Bibelenzyklika Pius XII.
,Divino Afflante Spiritu* von 1943. Es ist aber die Frage, ob sich das
Wort und der Geist nicht in Wahrheit selber befreit haben.

G. will die ntl Theologie ,problemorientiert" darstellen,
indem er ihre Entwicklung und gegenwdrtige Diskussion vor
eigenen, fertigen Lésungen darbietet. Er setzt sich daher dauernd
und kritisch selbstindig mit anderen gingigen Darstellungen ntl
Exegese (vor allem R. Bultmann, H. Conzelmann, M. Dibelius,
]. Jeremias) auseinander. Je mehr sich gegenwirtige Theologie auf
die Frage nach Gott konzentriert, um so wesenhafter ist fiir G.
AT und NT aufeinander bezogen, da der Gott der Viter der
gleiche wie der Vater Jesu ist, wie iibrigens der Neue Bund die
im Alten Bund geschehene Offenbarung aufnimmt, indem er sie
freilich erfiillt. Dies sind Uberlegungen, denen in heutiger Exegese
kaum hinreichend geniigt ist.

In diesem ersten Band seiner ntl Theologie beschreibt G. das
Wort und die Geschichte Jesu. Damit unterscheidet sich
G. von R. Bultmann (Theologie des Neuen Testaments, *1968) wie
von H. Conzelmann (GrundriB der Theologie des Neuen Testa-
ments, 21968). Da nach ihrer Auffassung der historische Jesus nicht
Thema der ntl Theologie ist, wollen sie grundsitzlich das Kerygma
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der Apostel beschreiben. Von Jesus handelt allenfalls eine kurze
Einleitung. Nun ist gewiB das ganze NT Kerygma nach und auf-
grund der Auferstehung des Christus. Doch der Glaube weiB sich
nach der Erhéhung Jesu als das rechte Verstehen des irdischen
Jesus. DaB vom irdischen Jesus kaum etwas zuverldssiges iiber-
liefert oder doch kaum etwas sicher zu erkennen wire, ist nach
G. eine Skepsis, die durch den Befund der Quellen nicht gerecht-
fertigt ist. G. miBt den Evangelien bedeutend hheren historischen
Wert bei, als dies heute weithin iiblich ist. G. wendet sich auch
gegen eine Hermeneutik, die sich — vor allem bei R. Bultmann und
nach ihm — auf die existentiale Interpretation zuriickzog. Uner-
achtet der durch sie vermittelten unaufgebbaren Einsichten geniigt
es doch nicht, das NT nur auf die je eigene personale Ent-
scheidung hin zu lesen. Im NT sind auch soziale Ordnungen und
Verpflichtungen angelegt und auch kosmische Vorstellungen ent-
halten, die jenseits aller Mythologie gelten. G. schlieBt sich also
der heute zunehmenden Distanzierung von der existentialen Theo-
logie an.

G. behandelt den ,historischen Rahmen® Chronologie, Her-
kunft und, ausgehend von der Gegeniiberstellung Jesu und des Téufers,
das ,bffentliche Wirken" Jesu. Kurz erinnert G. an ,Analogien fiir das
Wirken Jesu“. Hier wiirden sich doch vielleicht interessante Aufgaben
eroffnen, die wenig bedacht werden. Wenn Christentum und Kirche
zwar sicherlich in Jesu Auftreten ihren Grund haben, aber doch zu
fragen ist, inwieweit Jesus mit Wissen und Willen die Kirche gestiftet
hat, ergibe sich die Frage, wie sich #hnliches verhilt etwa bei Buddha
oder Platon und den von ihnen ausgeldsten religiGsen und geistigen
Bewegungen. Auch der Vergleich zwischen dem groBen Lehrer der Ge-
rechtigkeit in Qumran und Jesus wie zwischen der jiidischen Sonder-
gemeinde von Qumran und der Jiingergemeinde Jesu wére bedeutsam.
Qumran war, auch bei Anerkennung der Rechte der Laien, eine durch
Priester gefithrte und getragene Gemeinschaft; die Jiingergemeinde Jesu
demgegeniiber eine radikale Laienbewegung, deren einer und einziger
Priester — nach dem Hebrderbrief — Jesus Christus war, auch er, nach
atl Recht als aus dem Stamme Juda kommend, Laie (Hebr. 7,14). Alle
Jiinger aber waren in gleicher Weise Priester.

Das Evangelium Jesu stellt G, in drei Kapiteln dar: als Predigt
der nahen Gottesherrschaft, Forderung der Umkehr und Zusage der
Vergebung. Die Verkiindigung des nahen Gottesreiches
deutet, was durch Jesus geschieht und was er beansprucht, indem durch
ihn das Reich kommt. G. betont, die Worte Jesu von der Gegenwart
des Reiches seien traditionsgeschichtlich zuverldssiger und sachlich viel
zentraler als die Worte von seiner (nahen) Zukunft. (Man mag fragen,
ob hier nicht unnétige Apologetik unternommen wird.) Aus der For-
derung der Umkehr ergeben sich die sitilichen Forderungen Jesu.
Sie werden, wie beispielsweise die Stellung Jesu zu Armut und Reich-
tum, im zeitgen&ssischen Umtext erkldrt. Der BuBruf an die Gerechten
Mt 23 geht — nach G. — im Kern auf Jesus zuriick. Die schweren An-
klagen der sieben Wehrufe dieses Textes sind aber in ihrer Heftigkeit
doch wohl als Proklamation des Gegensatzes zwischen Kirche und Syna-
goge als zweier verschiedener Religionen nach 70 zu verstehen. Ein ver-
héltnismdBig kurzer Abschnitt behandelt apokalyptische und eschatolo-
gische Aussagen der Evangelien. Sie kionnten vielleicht noch religions-
geschichtlich erhellt und auch relativiert werden. Weitere Kapitel han-
deln iiber Heilung — Siindenvergebung — Glauben. In Jesu
Wort und Werk geschieht Siindenvergebung von Gott her., Die Wunder-
berichte der Evangelien veranlassen alle Zeiten je in eigener Weise zum
Nachdenken iiber das Verhiltnis Gottes zur Welt. Die Wunder Jesu sind
nicht einfachhin stupende Mirakel, sondern ihr Sinn ist, zum Glauben
zu fithren. Die Gemeinde aber soll wissen, daB der Erhohte jetzt die
gleichen Wunder tut.

Ein ausfithrliches, eingehendes und sehr bedachtes Kapitel handelt
tiber das Selbstverstdndnis Jesu. Er lieB sich die Anrede als
Rabbi gefallen. Er vergleicht sich mit den Propheten und stellt sich iiber
sie, wie in dem Spruch: ,Hier ist mehr als Jona* (Mt 12,41f). Dagegen
bezieht sich Jesus wohl nicht auf seine Davidssohnschaft, die also Aus-
sage der Gemeinde ist und zunéchst als Zeichen der Niedrigkeit gegen-
iiber der Einsetzung als messianischer Herr verstanden war (Rém 1,3f).
Die Ahnung messianischer Wiirde mag Jesus selbst angeregt haben. Ein
offenes Bekenntnis wie jenes des Petrus Mk 8,29 ist historisch denkbar
als ,tastendes Wagnis des Glaubens®. Das Messiasgeheimnis war Wirk-
lichkeit des Erdenwirkens Jesu bis zu seiner Auferstehung. Jesus selbst
hat die atl-spiitjiidische Menschensohnvorstellung aufgegriffen und sie
so gefiillt, daB sie der zentrale Ausdruck seines SendungsbewubBtseins
wurde. Die Leidensankiindigungen o6ffnen den Weg des verheiBenen
Boten, hauptsdchlich nach der Gestalt des Gottesknechtes. Wohl Jesus
selbst sprach darnach mit Jes 53 vom Siihnewert seiner Todeshingabe
(wie Mk 10,45; 14,24). Das Wissen um die einzige Verbundenheit mit
Gott spricht sich aus in den Reden Jesu vom Vater, und vielleicht auch
schon — nach atl Worten — in seinen eigenen Worten von seinem Sohn-
Sein. Das Zeugnis iiber das ausschlieBliche Verhiltnis zwischen Vater
und Sohn (Mt 11,27) stammt nicht aus hellenistischen Voraussetzungen

her, sondern ist nach weisheitlicher Uberlieferung in der paldstinen-
sischen Gemeinde oder von Jesus selbst gestaltet. G. teilt also keines-
wegs die heute weithin verbreitete Auffassung, die Hoheitstitel Jesu
seien wohl zur Giénze fortgeschrittenes Bekenntnis der Gemeinde.

Jesus berief die Zwo6lf und sandte sie auch selber schon aus. Der
engere Jiingerkreis soll zeichenhaft auf das Volk der kiinftigen Gottes-
herrschaft hinweisen. Berufene Jiinger sollen als Boten und Stellvertreter
Jesu sein Werk fortsetzen und verwirklichen. Insofern beginnt im Leben
Jesu Kirche. Das Wort Jesu iiber den Bau der Kirche auf Petrus als
Fels gibt jedoch ,nicht {iber die Erwartung Jesu, sondern iiber das Selbst-
verstdndnis der ersten Gemeinde Auskunft®. In zuriickhaltenden AuBe-
rungen deutet Jesus beim Abschiedsmahl seine Gedanken iiber die Fort-
fithrung seines Werkes an. Das Mahl ist die Form der Selbstdarbietung
Jesu, bis er wiederkommt. Jesus fordert endlich seine Verwerfung durch
Israel heraus, da er durch Wort und Dienst die Existenz des Menschen
von der Tiefe her verdndert, und der Mensch sein Sosein behaupten
will. Die Jiinger erfahren Jesus nach seinem Tod als Lebenden und
deuten dies aufgrund atl VerheiBung als seine ,Erscheinung*, ,Auf-
erweckung®, ,Erhéhung®. Die Ostergeschichten wollen in der Form der
Legende die verborgene Zuwendung Gottes zum Menschen bezeugen.
Die Auferweckung Jesu ist als Selbstoffenbarung Gottes letztgiiltige Er-
fiillung des biblischen Glaubens an Gott als den, der lebt und ins Leben
ruft (R6m 4,17.24).

Wenn Theo-Logie Wort von (iiber) Gott ist gem&B dem offen-
barten und sich offenbarenden Wort Gottes, so ist, da Christus
das wesentliche Wort Gottes ist, Grund und tragende Mitte neu-
testamentlicher Theologie neutestamentliche Christologie. Diese
Forderung erfiillt der vorliegende erste Teil einer Theologie des
NT in sorgféltiger, selbstdndiger Exegese wie zusammenfassender
Thematik.

Tibingen Karl Hermann Schelkle

Merli, Dino: Fiducia e fede nei miracoli evangelici. — Genova: Edizione
»Studio e Vita® 1973. 380 S. (Quaderni della Rivista ,Bibbia e
Oriente®, Bd 5) kart. Lit 4300 (4056)

In dieser fiir den Druck stark umgearbeiteten Diss. des Pépst-
lichen Bibelinstituts (Rom 1972 — M. Zerwick) versucht der Autor
die Frage zu beantworten, in welcher Weise der Ausdrudk niotig
in den Evangelien einmal die vorausgehende Bedingung, in anderen
Fdllen dagegen die Folge der von Jesus gewirkten Wunder sein
kann.

Schon im Vorwort (5-6), das von M. Zerwick geschrieben ist,
erhdlt man eine vorliufige und summarische Antwort: Wo der
»Glaube* die Voraussetzung fiir die Wunder bildet, sei niomic
als Vertrauen in die wundertdtige Macht Jesu zu verstehen,
wo er dagegen als Konsequenz eines Wunders erscheint, handle
es sich in streng theologischem Sinn um den Glauben an
Jesus als Messias und Sohn Gottes. Im ersten Fall sei
es die Absicht des Erzdhlers, die Christen in Not und Bedriickung
zu einem unbegrenzten Vertrauen zum erhéhten Herrn zu er-
muntern, entsprechend dem Beispiel jener, die zu Lebzeiten Jesu
von diesem Hilfe erfuhren. Mit dieser Intention sei das urspriing-
liche Motiv erfaBt, warum es iiberhaupt zur Erzdhlung der Wun-
der Jesu kam. Im Mk-Ev sei dieses Anliegen noch vorherrschend.
Im Gegensatz dazu ist nach Meinung des Vis, dem sich Zerwick
anschlieBt, das Motiv des Vertrauens in den Wundererzihlungen
des Joh-Ev fast verschwunden. Die Wunder werden hier aus dog-
matischen und apologetischen Griinden erzihlt, sie sollen zur An-
erkennung der Messianitdt und Gottessohnschaft Jesu fithren. Zwi-
schen diesen beiden Polen lasse sich iiber Q, Mt, Lk und Apg eine
klare Entwicklung erkennen.

Nach dieser kurzen zusammenfassenden Einfithrung ist der
Leser also bereits einigermaBen dariiber orientiert, zu welchen
Hauptergebnissen Vf. kommt. Offen bleibt nur das Detail und die
Methode, mit der er zu seinen Resultaten gelangt.

Die Untersuchung ist klar in vier Abschnitte geteilt, die die
Wunder innerhalb der vier Evangelien behandeln. Dazu kommen
noch einige Exkurse (Auferstehung bei Mk; Messiasgeheimnis;
Wunder in der Apg; Passion und Kreuz in der lk. Theologie; Zei-
chen des Jona, u.a.), in denen die vom Vf. vertretenen Thesen
weiter abgesichert werden sollen. Eine Bibliographie und mehrere
Verzeichnisse (Abkiirzungen, verwendete Stellen, griechische Aus-
driicke) machen die Untersuchung zu einem Werkzeug, das fiir
einen Fachmann in vieler Hinsicht verwendbar bleiben wird, auch
wenn er den Standpunkt des Autors nicht in allem teilen sollte.
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Im ersten Teil, der dem gewidmet ist (25-141), behandelt M.
zunéchst die Frage nach der urchristlichen Diskussion iiber
dieMessianitdtJesu (25-31). Der Autor untersucht die Perikopen
8,11-13 (Zeichenforderung); 9,11—13 (Elia-Gespréch); 12,35-37 (Davidsohn);
8,27-30 (Petrusbekenntnis); 11,111 (Einzug in Jerusalem); 14,61—62
(Frage des Hohenpriesters) und 15,29-32 (Spott der Hohenpriester) und
kommt zu der bedeutsamen Feststellung, daB in diesen Texten zwar die
Frage nach der Legitimation der Sendung Jesu diskutiert wird, daB
dazu aber nie die Wunder Jesu, sondern nur die Schrift und die
Auferstehung als Argumente herangezogen werden. M. zieht daraus den
SchluB, daB im &ltesten Stadium der Tradition die Wunder noch von
jeder Apologetik frei waren und erst nachtréglich und allméhlich fiir
diese Aufgabe verwendet wurden.

In einem zweiten Kap. (32—62) beschiiftigte sich Vf mit dem Thema
des Erfolges Jesu, der in seinem Ruf, in seiner Volkstiimlichkeit und
im Zulauf der Massen zum Ausdruck kommt und durch Lehre und
Wunder begriindet ist. M. analysiert dazu wieder eine Reihe von Texten
und kommt zu dem Ergebnis, daB dieses Motiv vom Evangelisten Mk
redaktionell unterstrichen bzw. neu eingefiigt wird und daB er damit
eine beabsichtigte Zweiteilung erreicht: Das Volk ist fiir Jesus, die
herrschenden Klassen sind gegen ihn. Das gute Verhéltnis zwischen
Jesus und dem Volk wird bei jeder Gelegenheit betont, gegensitzliche
Aussagen werden abgeschwicht oder weggelassen. Erstaunlich ist auch
hier wieder, daB der groBartige und von Mk ausdriicklich betonte Er-
folg Jesu nirgends zur Frage nach seiner Messianitédt fithrt (33).

Je klarer dieses von M. behauptete Vorgehen des Mk wird, desto
mehr mochte man wissen, welchen Sinn diese Bearbeitung der Quellen
hat. Der Autor ist sich dessen bewubBt (87), daB er sich mit der Antwort,
die er gibt (Kap. 3: Bedeutung der Wunder Jesu, 63-87), charakteristisch
vom GroBteil der Exegeten unterscheidet. Nach seiner Ansicht wurden
die Wunder im é&ltesten Stadium der Tradition nicht dazu beniitzt, um
aus ihnen die Messianitdt oder Gottessohnschaft Jesu abzuleiten, son-
dern sie dienten den urchristlichen Gemeinden als Modelle des
Glaubens: So wie der historische Jesus allen half, die sich in der
Not an ihn wandten, so hilft der Erhthte auch jetzt. Der Zulauf des
Volkes zu Jesus und das unbedingte Vertrauen zu ihm sind parédne-
tische Beispiele fiir den Glauben der ersten Christen. Nicht wer
Jesus ist, wollen die Wundererzdhlungen zeigen, sondern wie man
sich zu ihm verhalten soll. Fiir M. ist eine Situation der Not und Be-
dréingnis, die auch zu Glaubensmangel und Glaubenskilte fiihrte, Vor-
aussetzung solcher Katechese,

Wenn diese Hypothese richtig ist, dann zeigt nach Ansicht des Vi.s
z.B. die Heilung des Geldhmten (2,1—12) nicht, daB Jesus Sohn Gottes
ist, weil er Siinden vergibt, sondern nur, daB er diese Siindenver-
gebungsgewalt besitzt und Vergebung gewéhrt; die Perikope vom Ein-
greifen Jesu beim Sturm auf dem See (4,35—41) ist nicht christologisch
orientiert, sondern soll den Gemeinden zeigen, daB der Kyrios sie auch
jetzt nicht im Stich 1dBt, und die Brotvermehrungserzahlungen (6,32—44
und 8,1-10) haben zum Ziel, die Vorsehung Gottes sogar in materiellen
Dingen anschaulich zu machen (60—61).

Es liegt in der Linie dieser Redaktion, wenn Mk die Macht Jesu,
den aufschenerregenden Charakter der Wunder und den Erfolg beim
Volk betont. Die Volksmassen Palédstinas werden zum Modell und Vor-
bild der Christen.

Nach einem Exkurs iiber die Auferstehung Jesu (88-100) beschéftigt
sich der Autor mit jenen Wundern, die Glauben bzw. Vertrauen
als Bedingung fiir eine Heilung voraussetzen (101—129). Unbe-
wubt werde der nachdsterliche Glaube der Christen
an Jesus als Messias und Sohn Gottes schon in die histo-
rischen Erzdhlungen eingetragen und vorausgesetzt, so daB sich
auch die iiberraschende Tatsache erklirt, daB bei den genannten Wun-
dern nie eine Bemerkung fillt, man habe den Messias gefunden.
Andererseits kann der Auferstandene von Christen auch tatsichlich
vollen Glauben verlangen.

Im Zusammenhang mit dieser Erklirung sucht M. auch das Messias-
geheimnis zu verstehen (132—141). Die Erzdhlung der vordsterlichen
Wunder aus der Sicht der nachésterlichen Christologie — die Kranken
verhalten sich, als ob sie sicher wiiBten, daB Jesus der Sohn Gottes
ist — fithrte zu Schwierigkeiten, als man daranging, aus den einzeln
liberlieferten Geschichten ein ,Leben Jesu® zu erstellen. Denn jetzt
konnte man den Perikopen entnehmen, daB sich schon der historische
]t?sus als Messias erwiesen hatte. Um wenigstens eine notdiirftige Uber-
einstimmung mit der tatsdichlichen Entwicklung anzudeuten, wurde das
Messiasgeheimnis der Uberlieferung kiinstlich aufgeprégt.

I.Jer zweite Abschnitt {iber die Wunder bei Mt (145-221)
beginnt mit einem Exkurs iiber das Jonazeichen, da M. in diesem Stiick
den Schliissel dafiir sieht, warum die judenchristlichen Gemeinden (Q,
Mt, Joh) die Wunder Jesu schrittweise zu messianischen Zei-
chen umgeformt haben. Nach Ansicht des Vis begegnen die
Christen mit der Messianisierung der Wunder dem jiidischen Vorwurf,
Jesus habe sich zu wenig als Messias legitimiert. Im Gegensatz zum
M}(-Ev wird hier die Zeichenforderung nicht abgelehnt, und Jesus gibt
wdhrfmci seines Lebens eindeutige Beweise seiner Messianitit. Das
Messiasgeheimnis wird folgedessen zuriickgedrédngt.

Im Lk-Ev (225-290) fithren die Wunder das Volk nicht zur Er-
kenntnis der Messianitdt. Wunder geschehen zwar, aber erst von der
Auferstehung her bekommen sie Bedeutung. Der vorausgehende Glaube
wird zuriickgedrdngt, so daB Lk als Briicke zu Joh erscheint. Im Lk-Ev
haben die Wunder messianischen Charakter nur fiir den Leser, nicht
fiir die historisch Beteiligten.

Joh (295-360) verwendet die Wunder als Beweise fiir die Sendung
Jesu und zur Begriindung des vollen theologischen Glaubens an ihn. Er
beniitzt dazu aus der Gerichtssprache den Begriff des Zeugnisses und
bringt solche Beispiele, daB der Glaube an Christus fast als notwendige
Folge erscheint. Der Evangelist tridgt dabei die theologischen Kenntnisse,
die der Auseinandersetzung mit dem Judentum seiner Zeit entstammen,
in das Leben des historischen Jesus zuriick. So streiten die Gegner nicht
iiber Jesus, sondern mit ihm, der sich eindeutig als Gesandter Gottes
offenbart. Es ist klar, daB in einer solchen Sicht das Messiasgeheimnis
unbrauchbar und hinderlich ist und aufgegeben wird. Die Juden haben
iiberdeutliche Zeichen der Messianitdt empfangen; wenn sie nicht glau-
ben, ist es ihre Schuld.

Der vorgelegte Interpretationsversuch eines zunidchst wider-
spriichlich scheinenden Tatbestandes liest sich unbezweifelbar inter-
essant und kann der Exegese sicherlich manche Anregungen ver-
mitteln. Auch einzelne Ergebnisse werden auf Zustimmung stoBen
(erst nachsterliche Verkiindigung der Messianitdt Jesu; die Tra-
ditionsstiicke wurden zunédchst einzeln iiberliefert und im Dienst
der Verkiindigung formuliert, u.a.). Mehr als einmal wird der
Leser aber in der einzelnen Begriindung der Thesen dem Vf. nicht
oder nur mit Einschrinkungen folgen konnen. In einer Reihe von
Perikopen scheint die Redaktion des Mt und Lk unterbewertet zu
sein. Dafiir ist der Autor rasch mit Sonderquellen zur Hand. Mt
gilt ihm noch als der direkteste Zeuge der paldstinischen Tradition
(57). Wiederholt macht es den Eindrudk, daB die Methode — un-
bewuBt — von dem bereits feststehenden Ergebnis beeinflufit ist.
Vor allem aber scheint V{. sein richtige Ergebnis an falscher Stelle
angesetzt zu haben: Die beobachtbare katechetisch-pardnetische
Verwendung der Wunder ist kaum der ausschlaggebende Grund
und AnstoB fiir deren Uberlieferung. Vielmehr kommt die Ur-
kirche (auch) mit Hilfe der Wunder zur Entfaltung ihrer Christo-
logie und ist dann imstande, die Wunder auch als Glaubens-
modelle zu verwenden. So bedauert man insgesamt, daB die reich
verwendete Literatur und die Kenntnis der vielen in Frage stehen-
den Probleme mit einer kaum nachvollziehbaren Sicht traditions-
geschichtlicher Entwicklung verkniipft ist (37—44; 47—48; 49; 51—55;
121—-128; 145-160 u.a.). Trotz dieser Einwénde hat der Autor eine
Untersuchung geschrieben, die in vielem stimulierend wirken kann
und die zumindest die angeschnittenen Fragen deutlicher bewubt
macht.

Linz Albert Fuchs

Coppens, Joseph: De Mensenzoon-Logia in het Markus-Evangelie. Avec
un résumé, des notes et une bibliographie en francais. — Briissel
1973. 55 S. (Mededelingen van de Koninklijke Academie voor Weten-
schappen, Letteren en schone Kunsten van Belgie, Klasse de Letteren
35, 1973, 3).

Die Akademierede ist der Frage der Historizitdt der Menschen-
sohn-Worte im Markusevangelium gewidmet, insbesondere in Aus-
einandersetzung mit R. Leivestad, in: NTS 18 (1971/72) 243—
273 und O. Walker Jr, in: JBL 91 (1972) 482—490. Nach ausfiihr-
licher Ubersicht iiber die Menschensohniiberlieferung und einem
forschungsgeschichtlichen Riickblick werden die Logien Mk 8,38;
9,12; 13,26; 14,62 als authentisch verteidigt und im frithen bzw.
spdten Wirken Jesu situiert. Fiir die Begriindung ist der Leser
auf Coppens Beitrag ,Les Logia du Fils de I'Homme dans I’évan-
gile de Marc", in: M. Sabb e, L'évangile selon Marc (Bibl. ETL 34)
(Gembloux 1974) 487—528 verwiesen. Die beigegebene Bibliographie
ist recht niitzlich.

Frankfurt a. M. Rudolf Pesch

Hubbard, Benjamin J.: The Matthean Redaction of a Primitive Apostolic
Commissioning. An Exegesis of Matthew 28,16—20. — (Missoula, Mon-
tana): The Society of Biblical Literature and Scholars Press 1974.
XIII, 187 S. (Dissertation Series, 19) kart.

Die Schwerpunkte der unter Leitung von G. W. Nickelsburg ent-
standenen Arbeit liegen 1. in der Bestimmung der literarischen
Form/Gattung von Mt 28,16ff und 2. in der Rekonstruktion einer
auch von Matthéus bearbeiteten friithchristlichen Tradition iiber die
Erscheinung vor den elf Jiingern.
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Fiir die Frage nach Form und Gattung schlieBt sich die Arbeit an
Vorschlige von W. Trilling und B. Malina an, mit einem alttestament-
lichen (atl) Grundschema zu rechnen, das vor allem im Bereich von
Theophanien nachweisbar ist. Auf den bereits von J. K. Kuntz, N. Habel
und K. Baltzer vorbereiteten methodischen Wegen rekonstruiert Vf. das
Schema einer atl Gattung, die er ,commissioning® (Beauftragung) nennt.
Mehr oder weniger regelmiBig finden sich in dieser Gattung die Ele-
mente der ,introduction®, ,confrontation® (sc. zwischen den beteiligten
Personen), ,reaction® (sc. des Beauftragten), ,commission” (das Kern-
stiide, die eigentliche Beauftragung), ,protest* (in der deutschen atl
Wissenschaft der ,Einwand“), ,reassurance® (sc. der Beauftragung) und
,conclusion® (oft Bericht iiber die Ausfiihrung). Eine umfangreiche Gruppe
atl Berichte wird diesem Schema zugeordnet. Auch Mt 28,1620 ist nach
diesen Elementen aufzugliedern und kann gattungsméBig so bestimmt
werden.

Was aus der atl Gattung nicht erkldrt werden kann, verdankt Mat-
thiius der frithchristlichen Tradition iiber die Erscheinung vor den elf
Jiingern (Mt 28,16ff; Lk 24,36-53; Joh 20,19—23; Mk 16,15f). Dieser Tra-
dition waren folgende Elemente gemeinsam: Jesus erscheint den elf
Jingern, deren Reaktion ist Freude oder Unglaube, Jesus sagt: ,Ver-
kiindet (das Evangelium) allen Vilkern, (tauft) in meinem Namen zur
Vergebung der Siinden. (Und siehe,) ich will den heiligen Geist auf
euch senden®. Matthius hat dieses Schema unter stark alttestament-
lichem EinfluB umgeformt. Die frithchristliche Tradition fuBt auf einem
alten Bericht iiber die Erscheinung Jesu vor den elf Jiingern, der aber
frithzeitig im Sinne der Heidenmission uminterpretiert wurde und diese
legitimieren sollte. Das Element ,alle Volker* ist freilich auch héufig in
der atl Gattung der ,Beauftragung” zu finden.

Originell ist der Vorschlag des Vf.s, die triadische Taufformel in
Mt 28,19 als Kontraktion einzelner Elemente der Tradition zu erklédren,
ndmlich der Nennung des Vaters, des Taufens ,im Namen Jesu" und
der VerheiBung des Geistes.

Im ersten Appendix versucht V£, Mk 16,15f als unabhéngigen Beleg
fiir die friithchristliche Tradition der Beauftragung durch den Auferstan-
denen zu erweisen. In einem zweiten Appendix diskutiert er die eusebia-
nische Form der triadischen Taufformel und kommt zu dem Ergebnis,
daB das Zeugnis des Eusebius fiir den Text des Matthdus bedeutungslos
ist, obwohl traditionsgeschichtlich gesehen die Formel ,taufen im Namen
Jesu* der matthdischen Formel zweifellos voraufgehe.

Man wiire dem V{. dankbar, wenn er Kriterien angegeben hitte,
nach denen die einzelnen Elemente des Schemas der herausge-
fundenen Gattung bestimmt worden sind. Da aber eine genaue
Abgrenzung fehlt, entsteht der Eindrudk, daB es sich um bloBe
.Motive* handelt. Motive aber haben es an sich, daB sie nach
Bedarf inhaltlich sehr dehnbar sind. Diese Arbeitsweise kommt
der Intention des V{. entgegen: Denn wer mit Schemata rechnet
und in literarisch verschiedenartigen Texten nach gleichbleibendem
.pattern” sucht, gerdt immer wieder in die Schwierigkeit, Dinge
serkliren® zu miissen, die sich dem Schema nicht ganz fiigen. Ist
beispielsweise Gen 17,15b—16 wirklich eine ,Beauftragung“? Ist
Gen 15,4f mit imperativischen Beauftragungen zu vergleichen? —
Fiir die nach gleicher Methode erhobene ntl Tradition iiber die
Erscheinung vor den elf Jiingern verstirken sich solche Bedenken
noch: Mit welchem Recht wird die VerheiBung des Mit-Seins nach
Mt 28,20 mit der VerheiBung des Beistandes durch das Pneuma
innerhalb des Schemas gleichgesetzt? Besonders der Vergleich Mt/
Lk (105) ist in dieser Hinsicht nicht iiberzeugend. Bei der Diskus-
sion von Mk 16,1420 iiberkreuzen sich ,pattern“-Denken und tradi-
tionsgeschichtliche Argumentation: Fiir alle Verse auBer V. 15f
wird auf recht oberflichliche Weise (139f) ,EinfluB“ von verschie-
densten Evangelien konstatiert — als ob es sich nicht auch hier nun-
mehr um andere, frithchristliche Schemata handeln konnte. Nur
V. 15f werden dann als selbstéindiger Zeuge fiir die Gattung der
Beauftragung gewertet. Doch Verwandtschaft in der Gattung und
deren selbstdndige Handhabung einerseits und traditionsgeschicht-
licher EinfluB andererseits schlieBen sich nicht aus. — SchlieBlich
sei noch die Frage gestellt, auf welchem Wege Matthdus wohl
Kenntnis von der fraglichen atl Gattung erhalten haben konnte.
Setzt nicht die sichere Handhabung der atl Gattung durch das friihe
Christentum voraus, daB derartige Traditionen in lebendiger Ubung
waren? Gibt es zwischentestamentliche Belege?

Der unbestreitbare Wert der Arbeit liegt darin, daB gegeniiber
den im ganzen unfruchtbaren und religionsgeschichtlich schlecht
begriindeten Hypothesen der &lteren deutschen Forschung (inklu-
sive der These von der Inthronisation) der atl Hintergrund eines
frithchristlichen Erscheinungsberichtes iiberzeugend deutlich ge-
macht wurde. Auch die These von der Gattung der ,commissio-
ning“ erscheint mir im Prinzip, abgesehen von Begriindung und
Durchfiihrung, als die diskutabelste aller bisherigen Mdglichkeiten.

Der vorangestellte kritische Forschungsbericht gehort zu den besten
Stiicken des Buches.

Heidelberg Klaus Berger

Maas, Wilhelm: Unverinderlichkeit Gottes. Zum Verhiltnis von grie-
chisch-philosophischer und christlicher Gotteslehre. — Miinchen,
Paderborn, Wien: Schoningh 1974. 211 S. (Paderborner Theologische
Studien, Bd. I) kart. DM 24.—

H. Miihlen hat eine Arbeit iiber ,Die Veriinderlichkeit Gottes
etc.“ (1970) geschrieben; seinen Schiiler W. Maas hat er zu einer
Studie (Diss.) iiber die ,Unverdnderlichkeit Gottes" angeregt. Die
,Unverinderlichkeit® als Gottespriddikat der christlichen Tradi-
tion soll darin kritisiert werden zugunsten der Kategorie ,Ver-
anderlichkeit*: der Versuch, ,das traditionelle, einseitige theolo-
gische Prinzip der Unverénderlichkeit genauer zu thematisieren,
zu reflektieren, es nach seinen ... Griinden und Hintergriinden
zu befragen* (15). Um zuerst das Interesse genauer anzugeben:
Gegen SchluB des Buches (176-189) wird mit Vorlagen (bes. K.
Rahner) fiir eine ,maieutische Funktion Hegels fiir die christliche
Theologie* pladiert, weil etliche Hegelsche Kategorien besser
geeignet seien als das lange von der Theologie bemiihte, aus der
griechischen Philosophie entlehnte Unverénderlichkeits-Axiom.
Dieses Axiom, das sich als nicht genuin christlichen Ursprungs
herausgestellt hat, brachte Konsequenzen, die hier zugleich mit-
revidiert werden sollen (189—194): Kirche, Glaube und Dogma
partizipieren seit langem an dieser ,einseitigen* Unverénderlich-
keit Gottes, z. B.: ,Die Unbeweglichkeit des aristotelischen ,ersten
Bewegers* wird hier auf die Kirche iibertragen® (191) u. & Fir
das Christliche aber muB man halten, daB ,die Unverédnderlich-
keit Gottes im biblisch-heilsgeschichtlichen Versténdnis als Unver-
#nderlichkeit der Treue Gottes zu seinen VerheiBungen" verstan-
den wird. Und ,dann hat dies auch Konsequenzen fiir die Unver-
#nderlichkeit von Glaube, Dogma und Kirche: Deren Unverédnder-
lichkeit bedeutet in diesem Verstehenshorizont die Treue der
Kirche zu sich selbst, aber eben nicht im Sinne ... verbaler Kon-
stanz der Dogmen bzw. eines Fiirwahrhaltens dieser unverén-
derlichen Dogmen ...“ (192).

Diese Zusammenhinge sind einleuchtend und unkompliziert
dargestellt und wollen zeigen, daB die Verteidigung der Unver-
#inderlichkeit der dogmatischen Aussage im Sinn des Vaticanum I
nicht mit der Verteidigung des Christlichen verwechselt werden
darf. Da wird dann plétzlich die Aktualitdt des ,bloB* spekulativ
aussehenden Themas aus der ,Gotteslehre® deutlich. Solche Ein-
sichten brauchen dringend die Popularisierung, hier aber bilden
sie die SchluBiiberlegungen zu einer historischen Studie, die als
solche an dieser Stelle zu besprechen ist.

Es beginnt mit einem negativen Schriftbeweis: Die permanent bemiih-
ten Bibelstellen belegen nicht die Unverdnderlichkeit Gottes, die in den
Lehrentscheidungen und der Schuldogmatik gemeint ist (22-32). Die
altkirchliche Theologie bereits hat dieses Prinzip oder Axiom aus der
griechischen Philosophie iibernommen, die von den Vorsokratikern bis
zum Neuplatonismus in diesem Punkt vorgestellt wird (34-86). Der Ein-
trag der griechischen Begriffe ins biblische Gottesbild wurde nach-
haltig besorgt von Philo (87—121). An Klemens v. Alexandrien, Origenes
Arius, Athanasius, dem Nicaenum und Augustinus wird dasselbe Ver-
fahren (Rezeption des griechischen Axioms unter fast volligem Aus-
schluB biblischer Vorstellungen) fiir die patristische Zeit und dariiber
hinaus im Detail und exemplarisch gezeigt (125—-162).

Das alles ist mit FleiB und Sorgfalt in Anlehnung an die Sekun-
dérliteratur zusammengetragen. Am besten scheinen mir die phi-
losophiegeschichtlichen Kapitel ab Aristoteles gelungen. Zum
EinfluB der griechisch-philosophischen Theologie auf das christ-
liche Gottesbild, wie er hier dargestellt wird, und zum gesamten
Verfahren bleiben verschiedene Fragen. Die Relation zwischen
der Philosophie und der Patristik ist auffallend schwach thema-
tisiert, obwohl die Einzelfrage von solchem Gewicht nach der
umfassenden Zuordnung verlangt hiitte. Die Literaturauswahl zu
diesem Problemfeld macht einen recht zufélligen Eindruck. Und
obwohl die Ubernahme der philosophischen Kategorien ins christ-
liche Gottesbild, wie sie an den Kirchenvétern beschrieben wird,
stindig mit kritischem Unterton kommentiert ist, wird nie prin-
zipiell nach Grund und Bedingungen dieser Ubernahme gefragt.
Handelt es sich bei der Rezeption um unachtsamen Synkretismus?
Ist sie Sache des guten oder schlechten Willens? Hier hétte umfas-
sender auf die Orientierung der Epoche und auf die besonderen
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soteriologischen Interessen (Gott mub Gott bleiben, um den Men-
schen erlésen zu konnen) der Patristik rekurriert werden miissen,
um den Vorgang verstéindlich zu machen und die Kritik zu fun-
dieren. — Nirgends wird auch grundsétzlich gefragt, ob die Kate-
gorie Verinderlichkeit als Gegenteil des (fast geschméhten) Axi-
oms Unverinderlichkeit im Sinn der griechischen Philosophie
dem biblischen Gottesbild nach der Seite, die hier mit ,Wandel-
barkeit®, ,Lebendigkeit, steter Zukiinftigkeit u. 4. signalisiert
wird, entscheidend niher kommt als eben die Kategorie Unver-
#nderlichkeit. Das Buch tut nach meinem Eindruck so. Aber mit
der Negation des griechischen Unverdnderlichkeitsbegriffs ist
man ja nicht schon aus dessen Horizont heraus, was nachdriick-
lich vom V{f. intendiert wird. Die Bibel spricht ja nicht von einer
griechisch verstandenen Verdnderlichkeit Gottes. In dieser Hin-
sicht scheint mir die Traditionskritik nicht geniigend durchre-
flektiert. Die ganze Argumentation lduft iiberdies etwas zu direkt
in der Alternative von ,richtig® und ,unzutreffend”, d. h. die
biblische Rede von Gottes ,Verdnderlichkeit®, die hier gerettet
werden soll, ist fast wie die getreue Deskription eines Sachver-
halts behandelt, der durch griechischen EinfluB in der Theologie
lange verfehlt wurde. Mir scheint Funktion und Moglichkeit der
Sprache in der Theo-logie dabei nicht genau genug bestimmt.

Zur Methode der Quellenbehandlung regen sich ebenfalls
Bedenken. Fiir den Vi. sprechen Textfragmente und Zitate offenbar
stark fiir sich. Zu Philo z. B. und zu den ausgewihlten kirchlichen
Schriftstellern (s. o.) werden einige relativ wenige Texte vorgelegt,
aus deren verbalem Bestand die Dokumentation des Vfs. zwar meistens
einleuchtet, aber zur Vergewisserung und vor allem zur Profilierung
der Ergebnisse wiirde man doch erwarten, daB das Konzept des jewei-
ligen denkerischen Systems philosophisch-theologisch aufgewiesen wird.
Das geschieht nur in Ansétzen. Die patristischen Quelleninterpretatio-
nen sind von eher aphoristischem Charakter (zu Klemens v. Al. genii-
gen 3!/ Seiten bei diesem Thema: 125-128). Lange und kurze Zitate
ersetzen oft fast das Argument. Das ist ganz dhnlich bei den Ausziigen
aus systematischen Theologen (Barth, Brunner u. a.) dieses Jahrhunderts
(171—174, vgl. 16-18), die doch wirklichen Wert nur hitten, wenn ihre
Urteile zum Thema des Buches aus den Pridmissen des jeweiligen
Systems deduziert und aufgeschliisselt wiirden. Als Anthologie wirkt
das ganze reichlich statistisch. Bei der Befragung von Autoren aus
3 oder 4 Jahrhunderten (Klemens bis Augustinus) war auch, wie gesagt,
die Frage unentbehrlich, aus welchen besonderen philosophischen Vor-
entscheidungen und in welchem individuellen Stil der einzelne Autor
der Spitantike christliche Theologie ,griechisch® artikuliert. Es gibt
zwischen den behandelten Theologen Unterschiede in dieser Hinsicht
von betrichtlicher Bedeutung fiir eine Einzelaussage zur Theo-logie.

Diese Kritik will sagen: Der Vorgang der ,Hellenisierung
(vgl. 15) der christlichen Theo-logie ist insgesamt (im Anschlufl
an viele Vorarbeiten) richtig nachgewiesen, aber die Studie ver-
fahrt zu pauschal und nivelliert dadurch; sie verfehlt so begreif-
licherweise durchaus respektable Nuancen oder sogar die zutref-
fende Interpretation. Dafiir ein Beispiel:

Weil Origenes von der wesentlichen Unverdnderlichkeit Gottes
nachdriicklich und ,griechisch" spricht (128—132), und er sie in seiner
Replik auf die Inkarnationskritik des Kelsos noch einmal betont (die
Menschwerdung Gottes 148t diesen unverdndert; der Logos leidet
nichts: c. Cels. IV 14f), wird geschlossen, daf er hier dasselbe denkt
wie der Platoniker Kelsos. Das scheint zu stimmen, aber nur, weil weder
im System des Origenes noch im Buch IV gegen Kelsos auf Kontexte
wirklich intensiv geachtet wird. Vf. spricht von Nédhe des Origenes
zum Doketismus, von Quasi-Inkarnation und (mit W. Elert) von Unei-
gentlichkeit des Abstiegs des Logos. Das ist nicht schlechthin falsch,
aber noch weniger richtig. Es scheint Vf. vollig entgangen zu sein,
daB das Thema in IV 18f. weitergeht und Origenes dort den entschie-
denen und ernstzunehmenden Willen zeigt, sich von der Position des
Kelsos abzusetzen in diesem Punkt. Er relativiert die Unverinderlichkeit
des Logos zu einem generellen Sachverhalt: in diesem Sinn ist jede
verniinftige Seele unverdnderlich (IV 18); es ist also nicht von einer
gottlichen Eigenschaft die Rede. Und vor allem distanziert er sich
wortlich von dem ,Zugestindnis anderer (Gnostiker?) an Kelsos,
daB in der Inkarnation ,Gott sich nicht verwandelt (§t1 oD uetofarher
sondern die Inkarnation den Menschen nur suggeriert habe; er fihrt
{Ol’t: »Uns dagegen trifft der Vorwurf des Kelsos nicht; denn wir sind
iiberzeugt, daB das Kommen Jesu zu den Menschen nicht Schein war,
sondern Wirklichkeit und deutliche Tatsache (fjueig 8¢ merbopevor od
dbumowv @Ak’ arABeway elvon wal Evdoyewav matd v “Incod eic
avlodmovg Emdnuiev)* (IV 19). Und wenn er im weiteren Text
trc.:_tzdem die doketische Inkarnationsthese gegen Kelsos als denkerisch
méglich (mehr nicht!) nachweist, so redet er von einem Dogma, das
er entschieden ablehnt, hier aber beniitzt, um schlechthin nichts an
der Polemik des Kelsos stichhaltig sein zu lassen. In dem zitierten
Text wiren die Stichworte aAfdera und Evdpyewo also zu interpretieren

und von hier aus das Origeneskapitel des Buches dringend neu zu
schreiben.

Vi. meint es ernst mit seinem Plddoyer fiir die ,Geschichtlich-
keit“ in Theologie und Dogma, aber fiir die Relation zwischen
Christentum und Philosophie, wie sie fiir einen Origenes sich
darstellt und die hier nicht zu explizieren ist, gelingt nicht das
rechte Verstindnis. Und aufféllig: fiir Augustinus wird dieselbe
Position markiert wie fiir Origenes (,die Menschwerdung beriiht
den Logos nicht“: 158), aber keinerlei Héresieverdacht angeschlos-
sen wie bei Origenes. Es gibt erstaunlich hartnéckige Klischees.

Abgesehen von den angedeuteten Méngeln hat die Studie den
Vorzug der klaren Aufgabenstellung und der klaren Ergebnisfor-
mulierungen. Ein niitzliches Buch fiir viele, weil es in einer zen-
tralen Sache informiert, iiber die trotz ihrer (hier am Schluf§
schén aufgezeigten) Wichtigkeit nicht viel gesprochen und
geschrieben wird. Unter wissenschaftlichem Anspruch sehe ich
keinen Beitrag wirklich neuer Erkenntnisse, es bleiben die Mén-
gel. Eigensténdig ist die Disposition der Informationen und Argu-
mente.

Das Literaturverzeichnis ist etwas kiinstlich: Jeder nur einmal
erwihnte Titel (,vgl. auch ...“) ist aufgenommen, und etwa 45 Titel
aus dem Verzeichnis fand ich in der Arbeit selbst nicht nachgewiesen.

Regensburg Norbert Brox

Handbuch der Kirchengeschichte. Hrsg. von H. Jedin, Bd. II: Die Reichs-
kirche nach Konstantin dem GroBen. Erster Halbband: Die Kirche von
Nikaia bis Chalkedon. Von Karl Baus, Eugen Ewig. — Freiburg,
Basel, Wien: Herder 1973. XVIII, 461 S. Ln DM 82.—

Nach langem Warten — 1962 war der erste Band des Hand-
buches der Kirchengeschichte erschienen — liegt nun der erste Teil
des 2. Bandes des inzwischen fast abgeschlossenen Handbuches
vor. So peinlich fiir alle Beteiligten die lange Wartezeit war, im
groBen Ganzen darf man sagen, daB sie sich gelohnt hat. Der neue
Teilband ist ein gediegener, zuverldssiger Fiihrer durch das viel-
faltige kirchengeschichtliche Geschehen der Zeit von 337—451.

Die Kirchengeschichte der knappen 120 Jahre wird in drei groBe Teile
gegliedert:

1. Das Werden der Reichskirche im Rahmen der kaiserlichen Reli-
gionspolitik. Es geht um die Kirchengeschichte des 4. JTh.s. Schwerpunkte
sind dabei das Verhéltnis von Imperium Romanum und christlicher Kir-
che sowie die theologisch-dogmatische Entwicklung, die sich im Kon-
zils- und Synodalgeschehen niedergeschlagen hat (3—93).

2. Die theologischen Auseinandersetzungen bis zur Mitte des 5. Jh.s.
Im Wesentlichen ein Stiick Dogmen- und Konzilsgeschichte, die erginzt
wird durch folgenreiche, theologisch-kirchliche Streitfragen: Origenistischer
Streit, Piszillian, Donatismus und Pelagianismus (97—185).

3. Innerkirchliches Leben zwischen Nikaia und Chalkedon, wobei wie-
der der gesamte Zeitraum erfaBt wird. Die breite Streuung dieses Teiles
zeigt sich in der Nennung von Teilabschnitten: Missionstétigkeit (mit
einem Beitrag von E. Ewig zu den Anfidngen der Germanenmission),
kirchl. Organisation, Liturgie und Frommigkeit, frithes Madnchtum
(189—435).

Der Gesamtrahmen des Werkes entspricht den iibrigen Bédnden: Vor-
angestellt sind ein erginzendes Abkiirzungsverzeichnis, einfiihrende
Bibliographie (die wieder die Aufstellung in Bd.1 voraussetzt), jedem
einzelnen Kapitel sind Quellen- und spezielles Literaturverzeichnis voran-
gestellt; eine knappe Zeittafel (Pdpste, Kaiser, Konzilien und Synoden)
ist den Ausfithrungen angefiigt, und ein ausfiihrliches Register (Sachen
und Namen) schlieBt die Darstellung ab.

Das Ziel des Handbuches ist bereits im 1, Bd beschrieben wor-
den: Zuverldssige Unterrichtung iiber die wichtigsten Ereignisse,
Tatsachen und Persdnlichkeiten der Kirchengeschichte und dazu die
besondere Betonung der inneren LebensiuBerungen der Kirche.
Schon die Disposition verrdt, daB diese Zielsetzung auch fiir den
zweiten Teilband maBgeblich geblieben ist. Wenn damals verspro-
chen wurde, nicht einem ,der iiblichen Schemata“ zu folgen, so
wird man dieses Versprechen kaum rundum als erfiillt ansehen:
Es geht um eine Kirchengeschichte in traditioneller Weise — etwa
im Gegensatz zu der auBerordentlich anregenden, vielleicht auch
Widerspruch herausfordernden Publikation von C. Andresen, Die
Kirchen der alten Christenheit (Stuttgart 1971).

Im Vorwort zum 1.Bd. wurde auch gesagt, daB der Entfaltung
der christlichen Literatur beachtlicher Raum gewidhrt wurde., Das
kann man im 2.Bd. nicht mehr feststellen, obwohl der darin be-
handelte Zeitraum die Zeit ,der groBen Kirchenviter* ist. Kirch-
lich-theologische Literatur ist in dieser Zeit ebenfalls Selbstaus-
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druck der Kirche und Niederschlag ihres Selbstverstdndnisses. Wohl
werden alle groBen Kirchenviiter in dem Band erwidhnt; zu ge-
schlossenen Darstellungen kommt es nicht, man muB sich die
Angaben aus dem Register zusammenklauben. S. 182-185 finden
sich Ausfithrungen iiber den ,theologischen Augustinismus bis zur
Mitte des 5.Jh.s“: sie schrinken den Augustinismus jedoch auf die
Gnadenlehre ein und erreichen in keiner Weise die umfassende
Charakteristik des Augustinismus, die z.B. R. Lorenz, Die Kirche
in ihrer Geschichte. Das 4. bis 6.Jh. (Gottingen 1970) S. 54-63
bietet.

In seinem Vorwort macht V. auf zwei groBe Abschnitte auf-
merksam, die tatsdchlich in vergleichbaren Handbiichern so nicht
erfaBt wurden: Die reichskirchliche Mission (189—238) und das
frithe Ménchtum (347—409).

Das ,Missionskapitel® ist eine beachtliche Einfiihrung in das
hochinteressante Forschungsgebiet, Uber die Literatur hinaus ist dabei
in ausfithrlichem MaBe die Archiologie befragt, die auf diesem Gebiet
gute Vorarbeit geleistet hat und unsere Kenntnisse des Missionsvor-
gangs im 4. und 5. Th. zu vertiefen vermag. Freilich macht dabei fast jede
Seite deutlich, wieviel Arbeit auf diesem Gebiet noch zu leisten ist.
Auf S. 228 wird ein kurzes Resiimee der christlichen Missionsarbeit im
spatromischen Reich geboten. Die hédufig beklagten ,semichristiani* wer-
den als wichtige Folge genannt. Die Situation hétte mehr erhellt werden
kénnen, wenn etwa kurz der bezeichnende Bedeutungswandel von
»conversio* in diesem Zeitraum nachgezeichnet worden wire. Es hatte
weitreichende Konsequenzen, daB ,Bekehrung“ nun den Weg ins aske-
tisch-monastische Leben bezeichnete, daB wahres Christenleben also nur
innerhalb des asketisch-monastischen Raumes gesehen wurde. P. Brown,
Augustinus (in deutscher Ausgabe: Frankfurt 1973) spricht von der
Funktion des ,Talismannes“, die die Asketen in der christlichen Ge-
meinde iibernahmen und von der ,demoralisierenden Wirkung solcher
Vorstellungen.

Diese Bemerkungen leiten zu den Ausfithrungen des Vis iiber das
friihe Ménchtum. Sie sind mit besonderer Sorgfalt und spiirbarer
Anteilnahme geschrieben. Aus der umfangreichen Literatur (meine Mit-
arbeiter haben eine Bibliographie mit ca. 2000 Titeln zum frithen Ménch-
tum zusammengestellt) wurde behutsam das Wichtigste ausgewihlt, so
daB man in diesen Angaben wirklich zuverldssige Auskunft findet. Die
Anfinge des christlichen Monchtums werden mit Recht in der in den
Christengemeinden von Anfang an gelebten Askese gesehen. Das eigent-
liche Problem des Ubergangs von der gemeindlichen Askese zur auBer-
gemeindlichen, die in der Wiiste gelebt wurde, wird allerdings nur an-
gerithrt. Das schon verwirklichte asketische Ideal sei in der 2. Hilfte
des 3. JTh.s so reif und mé#chtig geworden, daB es mit unaufhaltsamem
Eigengewicht zur Realisierung in einer letztméglichen Form dringte (353)
— sicher eine schéne Formulierung, aber keine hier wirklich befriedigende
Antwort. Die Anfinge des Monchtums werden in geographischer Glie-
derung vorgestellt. K. Baus faBt dabei gekonnt die zahlreiche Einzel-
forschung zusammen und gibt ein gutes Bild dieser Anfinge wieder
und bietet eine geschlossene Bestandsaufnahme. Aber es bleiben Fragen,
vor allem die beunruhigende Frage nach dem Warum des gewaltigen
Aufbruchs in die Wiistenaskese. Die alte These vom Protest gegen die
verweltlichte Kirche wird mit Recht abgelehnt (351). Doch die Ablehnung
fordert eigentlich eine neue Antwort!

Anfang und Aufstieg des pachomianischen Klosterverbandes werden
nachgezeichnet (358—365); die Dekadenz ldBt sich zwischen den Zeilen
erahnen. Eine Deutung des Vorgangs — der sich in der Ménchsgeschichte
so oft wiederholen wird — wird nicht gegeben.

Die gleiche Charakteristik trifft auf eine Darstellung der Anfinge und
Frithformen des lateinischen Ménchtums zu: Auch hier eine
gediegene Bestandsaufnahme, in geographischer Gliederung, die die
einzelnen Mondhslandschaften erkennen 14Bt. Aber auch hier bleiben
Fragen: Die Griinde der schnellen Annahme der monastischen Lebens-
form im Westen; die Rolle der Hocharistokratie in der asketisch-mona-
stischen Bewegung; der literarische Niederschlag des Ménchslebens (etwa
»Kklosterliche Poesie); das peinliche Auseinanderklaffen zwischen lite-
rarisch verkiindetem Ideal und iiberall greifbarer Wirklichkeit u. a.

Vielleicht gehen solche Erwigungen an der Intention des Bu-
ches vorbei. Als Gesamtleistung wird es dadurch sicher nicht ge-
schmélert. Das gilt in noch gréBerem MaBe, wenn auf einige Falsch-
angaben und Literaturergéinzungen verwiesen wird:

S. XVI steht der Sammelband ,Il monachesimo orientale® so, als ob
er von St.Schiwietz (sic und nicht Schiewitz!) sei — S. 355 zur Pacho-
mianer-Literatur wiire jetzt nachzutragen: H. Bacht, Das Vermichtnis des
Ursprungs (Wiirzburg 1972) — Ehd: Resch statt Pesch — S. 379 zu Monch-
tum und kirchlichem Dienst bei Johannes Chrysostomus vgl. A. M. Ritter,
Charisma im Verstindnis des Joannes Chrysostomus und seiner Zeit
(Gottingen 1972) — S. 388 Lorenz statt Lorentz — S. 389: Cassians Col-
lationes Patrum sind in den Sources chrétiennes Nr. 42, 54 und 64
publiziert — Ebd.: Vgl. J. Fontaine, Valeurs antiques et valeurs chré-
tiennes dans la spiritualité des grands propriétaires terriens a la fin

du IVe siécle occidental = Epektasis, Mélanges ]. Daniélou (Paris
1972) 571—-594 — S. 399, Anm. 46: der Name Armanus bleibt mir uner-
kldrlich.

Das Register (bearbeitet von J. Martin) ist ein hilfreicher Wegweiser
durch das inhaltsreiche Werk. Die Schreibweise der Namen (lateinische
oder griechische Form) ist im Text und im Register nicht einheitlich
(vgl. 443: Eulogius — im Text: —ios; 444: Evagrius — 443: Euagrios; 447:
Ignatios — ebd: — iusbriefe. Zuviel des Guten geschieht schlieBlich mit
Paulinus von Nola S. 454: Paulin, Bischof von Nola; Paulinus von
Bordeaux; Paulinus, Bischof von Nola; Paulinus und Theresia, aquita-
nisches Asketen-Ehepaar.

Freiburg i.Br. K. Suso Frank

Clavis Patrum Graecorum. Volumen II: Ab Athanasio ad Chrysosto-
mum, cura et studio Mauritii Geerard. — Turnhout: Brepols 1974.
XXII, 685 S., Ln. DM 242.50

Nachdem sich die ,Clavis Patrum Latinorum® (CPL) von Dom
Eligius Dekkers — erschienen zuerst 1951 als 3. Band der Zeit-
schrift ,Sacris Erudiri“, sodann 1961 in verbesserter Neuauflage —
sogleich als ein unentbehrliches Hilfsmittel beim Umgang mit der
lateinischen Viiteriiberlieferung erwiesen hatte, bestand seit lan-
gem der Wunsch nach einem #hnlich umfassenden Nachschlagewerk
fiir die griechische Patristik. Wie gewaltig die damit erforderte
Arbeitsleistung ist, tritt erst mit dem hier anzuzeigenden Bande
voll zutage; in einem Umfang, der die lateinische Clavis (von Ter-
tullian bis Beda!) bereits leicht iibersteigt, dokumentiert er ném-
lich doch ,nur* das knappe Jahrhundert von Athanasius (genauer:
vom Konzil von Nicaea 325) bis Chrysostomus (t 407) und soll
eines Tages der mittlere von drei Bénden sein, die erst insgesamt
als ,Clavis Patrum Graecorum" (CPG) das ganze literarische Erbe
des griechischen christlichen Altertums erfassen werden. Dem
unermiidlichen Bearbeiter Maurits Geerard, der in seiner (lateini-
schen) Praefatio gesteht, daB er mehrfach versucht war, vor dem
Umfang der Aufgabe zu kapitulieren, kann man nur weiterhin
Ausdauer und Arbeitskraft wiinschen, damit das groBartig Be-
gonnene tatsdchlich zur Vollendung kommt.

Das bewédhrte Verfahren der CPL, bei jedem Autor bis ins Einzelne
die iiberlieferten Werke mit ihren maBgeblichen Editionen sowie ggfs.
Literaturangaben zur Uberlieferung und zur Echtheitskritik aufzufiihren,
ist mitsamt dem iibersichtlichen Druckbild von Geerard beibehalten und
in einigen Punkten woméglich noch verbessert worden, so etwa durch
die viel hdufigere Mitteilung von Initien oder durch die aufgelodkerte,
kiinftige Erginzungen erleichternde Art der Nummerierung, die mit
Hinblick auf den noch fehlenden 1. Band iibrigens sogleich mit Nr. 2000
einsetzt. Inhaltlich geht es um das ,goldene Zeitalter* der griechischen
Viterliteratur vom beginnenden 4. bis zum beginnenden 5. Jh. mit den
(quantitativen) Schwerpunkten Athanasius (Nr. 2090-2309), Basilius (Nr.
2835—3005), Gregor v. Nazianz (Nr. 3010-3125), Gregor v. Nyssa (Nr.
3135-8226) sowie — als besondere Kabinettstiicke in der Aufarbeitung
weit verstreuten Materials — Ephraem ,Graecus” (Nr. 3905—4175) und
Johannes Chrysostomus (Nr. 4305-5179). Nicht zuletzt fiir die dornigen
und uniibersichtlichen Probleme, welche die zahllosen Pseudepigrapha
dieser Theologen wie auch die meist ganz fragmentarische Hinterlassen-
schaft der heterodoxen Autoren (hier bes. der Arianer und der Apollina-
risten) aufwerfen, hat man nun eine verldBliche Orientierung iiber den
derzeitigen Editions- und Forschungsstand. Von gréBtem Wert ist ferner
die konsequente Beriicksichtigung der antiken Textiibersetzungen, die
bei der CPL noch kaum ins Gewicht fielen, bei der neuen CPG jedoch
einen betrdchtlichen Teil des Gesamtumfangs ausmachen; die buchstéb-
lich weltweite Wirkung der griechischen Viter kommt erst dem voll zum
BewuBtsein, der die — aus ungezihlten, oft entlegenen Publikationen
zusammengetragenen — Versionen ihrer Schriften in lateinischer, syri-
scher, koptischer, armenischer, georgischer, dthiopischer, arabischer und
altslawischer Sprache hier erstmals in einem Bande verzeichnet findet.
Im iibrigen diirfte selbst fiir den Kenner iiberraschend sein, in welchem
AusmaB Geerard noch auf Inedita hinzuweisen hatte, vor allem bei den
orientalischen Ubersetzungen (u. a. Athanasius, Ps.-Theophilus, Ephraem),
aber auch bei griechischen Originaltexten (u.a. Pachomius, Ps.-Basilius,
Scholien zu Gregor v. Nazianz, erneut Ephraem und vor allem Ps.-
Chrysostomus); hier resumiert die CPG also nicht bloB den erreichten
Forschungsstand, sondern umreiBt sogar mannigfache Aufgaben der
Zukunft.

Eine kompetente Wiirdigung des gesamten vielfaltigen Inhalts
iibersteigt gewiB die Moglichkeiten eines Einzelnen, und es mag
iiberhaupt beckmesserisch erscheinen, Detailkritik anzumelden an
einem gelehrten Werk, dessen Kennzeichen weit eher Vollstédndig-
keit und Genauigkeit sind. Immerhin ist es vielleicht im Hinblick
auf den kiinftigen steten Umgang mit einem so fundamentalen
Auskunftsmittel nicht ganz ohne Wert, einige Ergédnzungen zu ver-
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merken, deren Auswahl notgedrungen nicht wenig vom speziellen
Gesichtskreis des Rezensenten bestimmt ist:

Nr. 2080-2309: Noch nicht beriicksichtigt ist Politique et théologie chez
Athanase d’Alexandrie, ed. Charles Kannengiesser (Paris 1974), bes. mit
den orientierenden Beitréigen von Martin Tetz (Les écrits ,dogmatiques®
d’'Athanase. Rapport sur les travaux relatifs a4 I'édition des oeuvres
d'Athanase, tome I) und Wilhelm Schneemelcher (Apologies, lettres,
écrits ascétiques. Rapport sur I'édition des oeuvres d'Athanase, tome
II et III).

Nr. 2540: Gemeint ist Ammon von (H)adrianopolis (Provinz Haemi-
montus), nicht ,Andrinopolitanus®.

Nr. 2544-2572: Vgl. auch Wolfgang A. Bienert, , Allegoria® und ,Ana-
goge* bei Didymos dem Blinden von Alexandria (Berlin-New York 1972),
bes. zu Nr. 2546(1). 2549. 2550. 2553. 2555. 2570.

Nr. 2602/2603: Letzte Edition von E. Schwartz, ACO III p. 201,5-9
bzw. p. 201,12—16.

Nr. 2605 bezeichnet eine lateinische Version.

Nr. 2815: Zu mehreren Homilien vgl. Hansjorg auf der Maur, Die
Osterhomilien des Asterios Sophistes (Trier 1967).

Nr. 2835 liegt seit 1968 in einer erginzten Neuauflage der Edition
von S. Giet (SChr 26bis) vor.

Nr. 2000 (Ep. 1): Vgl. Giuseppe Lazzati, Basilio di Cesarea insegnd
retorica?, in: Studi in onore di A. Pincherle (Roma 1967) 284-292. —
(Epp. 42—45): lies RSR 56 (1968). Vgl. auch E. Amand de Mendieta,
L'authenticité de la lettre 45 de Basile de Césarée, in: Studia Patristica
X (TU 107; Berlin 1970) 44-53 (dort S. 47 Anm. 1 auch noch zur Ep. 223).

Nr. 3032 (Epp. 41-43): Vgl. jetzt Eberhard Oberg, ‘Qc napd: Wer
schrieb den sogenannten 150. Brief des Basileios?: ZKG 85 (1974) 1-10
(im Nachtrag von G. bereits zitiert zu Nr. 2900), der S. 3f. mit guten
Griinden die Zuweisung der drei Briefe an Gregors Vater Gregor d.
Alteren vertritt. — (Epp. 101102, 202): Aufzihlung der lateinischen Kon-
zilsiiberlieferung der Fragmente vollstindiger in ACO IV 3, 1 (Index)
p. 243f.

Nr. 3141: Vgl. Reinhard Hiibner, Gregor v. Nyssa und Markell v. An-
kyra, in: Ecriture et culture philosophique dans la pensée de Grégoire
de Nysse, ed. Marguerite Harl (Leiden 1971) 199—229, bes. S. 211 Anm. 1
(gegen Echtheit).

Nr. 3160: Vgl. Werner Jaeger, Gregor von Nyssa’s Lehre vom Heiligen
Geist (Leiden 1966) 122ff. (Exkurs iiber eine interpolierte Fassung).

Nr. 3387: Vgl. R. Hiibner (wie zu Nr. 3141), bes. S. 208f.

Nr. 3435: Das 6. Fragment auch in den Akten v. Chalkedon (ed. E.
Schwartz, ACO II 1,3 p. 115 [474], p. 4-7).

Nr. 3486: Neue Ausgabe von Jean Sirinelli-Edouard des Places (SChr
206; Paris 1974), bisher Bd. I mit Einl. w. Buch I.

Nr. 8586: Vgl. auch A. Piédaguel, Les Catéchéses Mystagogiques de
Saint Cyrille de Jérusalem, Inventaire de la tradition manuscrite grecque,
in: Studia Patristica X (TU 107; Berlin 1970) 141—145,

Nr. 4424 (Versiones latinae): Rachel Skalitzky, Annianus of Celeda:
His Text of Chrysostom’s ,Homilies on Matthew*: Aevum 45 (1971)
208—233 (iiber die Hss., mit Edition der lat. Version von Hom. XVID),
wo auch hingewiesen wird auf die Diss. derselben Vf.: A Critical
Edition of Annianus’ Latin Version of John Chrysostom's Homilies
(15-18) on Matthew V (Fordham Univ. 1968).

Nr. 4686: Vgl. jetzt Georg Wagner, Der Ursprung der Chrysostomus-
Liturgie (Liturgiewiss. Quellen u. Forschungen 59; Miinster 1973).

Unter den unedierten Pseudo-Chrysostomica (Nr. 4840-5079) scheint
jener Text zu fehlen, auf den zuletzt Wolfgang Lackner, Ein angebliches
Enkomion des Chrysostomos auf Gregor v. Nyssa (BHGS 717c): AnBoll
86 (1968) 5ff, hingewiesen hat.

Das imposante Werk — fiir das dem Bearbeiter der Dank aller
gelten sollte, die dort kiinftig durch seinen entsagungsvollen Flei
rasche und verldBliche Information finden werden — tridgt seinen
Wert indes nicht nur in sich selbst. War nimlich schon die GPL
von Dekkers einst der Auftakt zur Series Latina des ,Corpus
Christianorum*, die in mehr als zwanzig Jahren zu einer statt-
lichen Reihe von anndhernd 100 Binden angewachsen ist, so hat
nun Geerard mit seiner CPG — iibrigens genau ein Jahrhundert
nach dem Tode von Jacques Paul Migne (1800—1875) — ein solides
Fundament auch fiir die Series graeca geschaffen, welche die eben-
so ehrwiirdige wie veraltete PG allm#hlich abzuldsen bestimmt ist.
Ob sich in den kommenden Jahrzehnten auch geniigend sachver-
sténdige und sprachkundige Editoren finden werden?

Miinchen Rudolf Schieffer

Die Antike im Umbruch. Politisches Denken zwischen hellenistischer
T.radiﬁon und christlicher Offenbarung bis zur Reichstheologie Justi-
nians. Hrsg. von Stephan Otto. — Miinchen: List (1974). 159 S.

{List Taschenbiicher der Wissenschaft 1513. Geschichte des politischen
Denkens.)

Die Spétantike fand iiber lange Zeit hinweg bei Historikern,
Philologen und Archiologen nur geringes Interesse, vor allem des-

halb, weil sie gern mit der Vorstellung der Dekadenz in Zusam-
menhang gebracht wurde. DaB sich diese Situation gewandelt hat,
bestitigt u.a. das vorliegende Béndchen, in dem der Miinchener
Ordinarius fiir Philosophie mit einigen Mitarbeitern versucht, ,die
Rezeption und Umformung platonischer Philosophie in der grie-
chisch-patristischen Spétantike zu erforschen und die betriichtliche
Relevanz des platonischen Denkens nachzuweisen" (16). Eine
solche Intention erweist sich schon deshalb als fruchtbares Vor-
haben, weil die Behandlung dieser Eopche — abgesehen vom christ-
lichen Interesse — nach wie vor im argen liegt und eine enge theo-
logische Perspektive den vielschichtigen Raster der Umwelt oft
vorschnell ignoriert. Ob sie trotz Mangel an Originalitit als ,kon-
stitutiv® (9) fiir die europdische Geistesgeschichte bezeichnet wer-
den kann, mag dahingestellt bleiben; jedenfalls wird schon der
Kirchenhistoriker behutsam mit solchen Kategorien umgehen.

In einer Einfithrung skizziert Hrsg. die Spitantike als eine
»gebrochene* Kulturepoche, in der die Grundlagen des Abend-
landes gelegt wurden. Als bestimmende Krédfte werden neuplato-
nische Philosophie, Gnosis und Christentum genannt, die in gegen-
seitiger Auseinandersetzung und Durchdringung nicht nur das
geistige, sondern auch das politische Ordnungsbild prdgen. Der
Kenner der Spétantike veranschlagt darum mit Recht die ,Neuheit
des Christentums*“ in ihrem AusmaB geringer, als dies gemeinhin
geschieht. Ein Problem stellt freilich die Rolle des Gnostizismus
dar, dem als Diskussionsgegenstand der Forschung noch kaum die
Eigenstdndigkeit zuzuweisen ist, wie es hier geschieht. Dabei
zeichnet sich ein weiteres Grundprobleme ab, das im Hinblick
auf die Wirkungsgeschichte des Gnostizismus (ungenau wird auch
von Gnosis gesprochen) artikuliert wird, ndmlich die strukturale
Ahnlichkeit des Denkens herauf bis in die Neuzeit. Das Verstind-
nis von Geschichte und Struktur bediirfte in diesem Zusammen-
hang eingehender Kldrung.

Im ersten Beitrag skizziert Wilhelm Blum Philosophie und Politik
von den Apostolischen Vdtern bis zu Origenes. So
sehr die'behandelten Autoren ,politische* Aussagen machen, man wird
nicht iibersehen diirfen, daf ihr Skopos auf den innerkirchlichen Bereich
zielt und nicht auf ,die Treue des Biirgers zum Staat® (19); insofern
erscheint die Behauptung, daB die Forderung des Ignatios nach Einheit
einen eminent politischen Hintergrund habe, durch die Texte kaum ab-
gedeckt. Bemerkenswert sind die Ausfithrungen {iber das Gesetz, dessen
Bruch den Christen von heidnischen Polemikern vorgeworfen wurde,
dessen Befolgung aber gerade die Apologeten neu motivieren. Fiir das
Gesamtbild ist im iibrigen nicht zu ignorieren, daB neben der positiven
Haltung zum Staat der kritische Einspruch nie verstummt.

In Kenntnis der Schwierigkeit seiner Schriften skizziert Rainer Ho f f -
mann ,Die Einheit von Theorie und Praxis bei Klemens von
Alexandrien”. Zundchst schildert er den noetischen BewuBtseins-
prozeB, wobei der erste Schritt von der sinnlich wahrnehmbaren zur
noetischen Realitit durch ein proleptisches Verfahren erfolgt; hierbei
erhélt bereits der Glaube seine Bedeutung zugewiesen, insofern er ver-
standen wird als ,die BewuBtmachung der Méglichkeit selbstdndigen
Denkens* (44). Allerdings betrachtet Klemens diesen Glauben nur als
Ausgangspunkt des noetischen Vorganges, der zur Erkenntnis der
noeta, zur Gnosis fithrt; zugleich wird mit dieser Denkbewegung auch
die ontologische Struktur der Realitdt freigelegt. Diese Betonung des
»Innen“ prégt nicht zuletzt die Praxis des Gnostikers, jedoch nicht im
Sinne sich isolierender Introvertiertheit, sondern in &ffnender Erkennt-
nis, wobei der willensmetaphysische Ansatz eine entscheidende Rolle
spielt. Die Darstellung versteht es, in dem von Platon vermittelten
Schema die biblische Offenbarung zu akzentuieren.

Das Nachwirken platonischen Gedankengutes zeigt der Herausgeber
des Béindchens an der Gestalt des Euagrios Pontikos auf. Sein
Programm der Gnosis, der Reinigungsgedanke, das Verstindnis Gottes
als des Einen zeigt den Einfluf des Philosophen, dem er sich aber nicht
vollig ausliefert, wie uns der AusschluB der Ideenlehre beweist. Gerade
damit erfdhrt aber durch Euagrios das Verhiltnis zwischen dem Einen
und Vielen eine Umdeutung, eben im Sinne eines Abfalles., Sein
Ménchsbild ist gekennzeichnet durch die Riickbewegung in der Gnosis,
letztlich zur Erkenninis des ,seienden Wissens“. Diesem Konzept eignet
fraglos eine starke individualistische Note, die den Riickzug aus der
Welt fordert. Fiir das Gesamturteil iiber das spitantike Mondatum
kommt freilich auch Basileios in Betracht, der den Gedanken der
Gemeinschaft und Ordnung durchaus betont und so auch die These
vom Ménchtum als einem ,Protest gegen die Verweltlichung des Chri-
stentums in der Form des konstantinischen Staatskirchentums® (65) als
fragwiirdig erscheinen laBt.

Einen Gegenentwurf, basierend auf einer eigenstéindigen Platon-
rezeption, behandelt ebenfalls Stephan O tto im folgenden Beitrag: Der
hierarchische Platonismus des Ps-Dionysios Areopagites. In
dem Begriff ,Hierarchie“, der von der spitantiken Philosophie — erwihnt
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sei nur Proklos — entfaltet wurde, duBert sich ein dem individualistisch-
gnostischen entgegengesetztes Weltverstéindnis. ,Die latent politischen
Strukturen dieses hierarchischen Kosmosmodells sind deutlich: der
Mensch steht in einer umgreifenden Weltordnung, die ihn beherrscht,
aber auch sichert® (90). Der Areopagite modifiziert zwar das von fort-
schreitenden Emanationen geprigte Hierarchieverstindnis des Proklos,
insofern er alle Hervorginge auf den Willensakt des einen Gottes zu-
riickfithrt, dennoch konzipiert er durch die Applikation dieses Modells
auf die Ekklesiologie ein Ordnungsgefiige, das gerade fiir die Kirche
von groBer Tragweite wurde. Handeln und Erkennen des Menschen
vollziehen sich in diesem Rahmen, dessen politische Dimension unver-
kennbar ist.

Im letzten Beitrag untersucht Wilhelm Blum die philosophische und
christologische Fundierung kaiserlicher Herrschaft bei Justinian L
Ausgehend vom Selbstverstdndnis des Kaisers, das in der Vorstellung
vom ,lebenden Gesetz“ gipfelt, bestimmt er das Verhéltnis vom Im-
perium und Sacerdotium als Harmonie. So zutreffend die kritische Be-
merkung iiber den Césaropapismus ist (116), das praktische Verhalten
Justinians gegeniiber der Kirche, die entsprechend antiker Tradition
stark in die Rolle einer Beterin gedrdngt wird, spricht mehr fiir einen
+Monophysit des Politischen* (Hugo Rahner). Gerade aus der Einleitung
zur sechsten Gesetzesnovelle geht hervor, daB nicht die Philanthropie
Mitte des religiosen Lebens (118) ist; andererseits spricht derselbe Text
von der Verantwortung des Herrschers fiir Dogmen und Bischofe, die
eine undifferenzierte Ubertragung der chalkedonischen Formel auf das
Kaiserbild fragwiirdig erscheinen 1éBt.

Ungeachtet solcher Einwinde stellen die vorgelegten Aufsétze
iiber das politische Denken zwischen hellenistischer Tradition und
christlicher Offenbarung einen erhellenden Beitrag zur antiken
Geistesgeschichte dar. Die stete 'Riickfrage nach den philosophi-
schen Voraussetzungen verdeutlicht nicht nur die theoretische
Problemlage, sie ermoglicht auch und gerade ein Verstdndnis der
politischen Dimension ,theologischer Aussagen und ihrer gesell-
schaftlichen Valenz. Tatséchlich trat das Christentum in eine grofe
geistesgeschichtliche Bewegung ein, so daB seine universale Wir-
kungsgeschichte nur aus dem Dialog mit eben diesem Geist zu er-
kléren ist.

Miinchen Peter Stockmeier

Bischoff, Bernhard / Taeger, Burkhard: Iohannis Mantuani in Cantica
Canticorum et de Sancta Maria tractatus ad comitissam Matildam. —
Freiburg/Schweiz: Universitdtsverlag 1973. X, 200 S. 2 Tafeln (Spici-
legium Friburgense, 19) br. sFr 45.—

Der Altmeister der mittellateinischen Philologie, Bernhard Bi-
schoff, hat zusammen mit Burkhard Taeger zwei geistliche Traktate
aus dem 11. Jh. ediert. Die Texte sind kostbar. Sie wurden von
der beriihmten Markgrifin Mathilde von Tuszien bestellt und zu
ihrer personlichen Erbauung geschrieben. Der Verfasser, ein nicht
ndher bekannter Johannes von Mantua mit dem Beinamen
~Grammaticus”, war ein Schriftsteller eigener Pridgung. Er l4Bt
erkennen, daB er zu den Menschen des aktiven Weltlebens ge-
hort (26). War er Laie? Die Hrsg. halten es fiir méglich (1). Wenn
es stimmt, sind die Texte beachtliche Zeugnisse einer ,Laien-
theologie* des 11. Jh.s. Ich meine eher: Johannes war Weltkleriker.
Auf jeden Fall war er theologisch gebildeter Gregorianer und, wie
mir scheint, in der Kunst der geistlichen Schriftauslegung durchaus
erfahren. Daf} er ,kein Theologie war* (2), kénnte ich nicht sagen.

Sein Kommentar zum Hohenlied, wahrscheinlich zwischen
Friithjahr 1081 und Herbst 1083 verfaBt, behauptet sich gut neben den
wenigen anderen Kommentaren des 11. Jh.s. Meines Wissens ist Johan-
nes von Mantua der erste (und einzige?) Ausleger des Hohenliedes, der
aus dem Raum des allgemeingiiltigen Kommentierens mutig heraustritt,
auf die konkrete Situation einer einzigen Leserin eingeht und sie fort-
wihrend zur Nachahmung der Braut aufmuntert. Das Pathos der groBen
Theologie liegt ihm fern. Aber die Frische und Anmut seines geist-
lichen Zuredens haben ihren eigenen Reiz. Die Gesdnge der Liebe wer-
den spielend in Weisungen fiir das kontemplative und aktive Leben
verwandelt. Die Markgrdfin soll lernen, auf welchen Stufen sie rasch
die hohe Kontemplation erschwingen und wieder in die Niederungen
der Aktion herabsteigen kann.

Das ,Buch der heiligen Maria" ist eine &hnlich schwungvolle
Vergegenwirtigung der Begegnung des Engels Gabriel mit Maria und
ihres Besuchs bei Elisabeth (Lk 1,26-56). Die biblischen Gestalten stehen
im Vordergrund. Am SchluB wird die Markgrifin angesprochen: ,Ha, ha,
felicissima, si his duabus posses fieri tertia® (182).

Die beiden Traktate sind nur in einer ziemlich fehlerhaften,
um 1100 entstandenen Abschrift im Ms. Theol. lat. oct. 167 der
Berliner Staatsbibliothek, Stiftung PreuBischer Kulturbesitz, er-
halten. Der Text ist behutsam, nach dem Regeln der heute iiblichen

Orthographie, restauriert und, wo es unumgénglich war, korrigiert.
Man erkennt die Hand des Meisters. Einfithrung, textkritischer
Apparat, Quellennachweise und Register erfiillen, wie mir scheint,
alle verniinftigen Wiinsche.

Freiburg/Br. Helmut Riedlinger

Aland, Kurt: Hilfsbuch zum Lutherstudium. Bearbeitet in Verbindung mit
Ernst Otto Reichert und Gerhard Jordan. Dritte, neubearbeitete
und erweiterte Auflage. — Witten: Luther Verlag 1970. 678 S. Ln
DM 168.—

Das 1956 in erster, 1970 in dritter neubearbeiteter und erweiter-
ter Auflage erschienene Hilfsbuch zum Lutherstudium gliedert sich
in 5 Teile: I. Alphabetisches Verzeichnis der Schriften M. Luthers
(in der 3. Aufl. erweitert um ein ausfiihrliches Sonderverzeichnis
»Briefe“ mit chronologischem und alphabetischem Register sowie
einem Verzeichnis der deutschen Ubersetzungen der lateinischen
Lutherbriefe, S. 263—427); II. Schliissel zu den Lutherausgaben des
19. und 20. Jhs. (in der 3. Aufl. erweitert um die Schliissel zu den
modernen amerikanischen, englischen und franzésischen Luther-
ausgaben); III. Schliissel zu den Lutherausgaben des 16. bis 18.
Jhs. (meu in der 3. Aufl); IV. Chronologisches Verzeichnis der
Schriften M. Luthers; V. Anhang: Schliissel zu den Lutherdrucken
bis 1546 (Synoptische Ubersicht zur Lutherbibliographie von J.
Benzing) (neu in der 3. Auil).

Wer schnell und zuverldssig im literarischen Werk Luthers und
in den verschiedenen Lutherausgaben sich zurecht finden will, wird
dankbar zum Hilfsbuch des Lutherstudiums greifen und mit Be-
wunderung die von den wissenschaftlichen Bearbeitern und vom
Verlag geleistete miihevolle Kleinarbeit und Prézision zur Kennt-
nis nehmen.

Das alphabetische Verzeichnis der Haupt- und Nebenstichworte ergibt
ein ,Sachregister®, das ,dadurch begrenzt“ ist, ,daB es (im wesentlichen)
nur die Angaben auswertet, welche im Titel der Schriften enthalten sind
bzw. sich aus den Stellenangaben usw. der Predigten ergeben® (11).

Aus der Praxis des Benutzers ergeben sich hier am vordringlichsten
evtl. Verbesserungswiinsche. Wer etwa die wichtigsten Schriften Luthers
zur Frage der Sakramente bzw. speziell der Eucharistie sucht, wird nur
auf die Schriften verwiesen, in denen die Stichworte ,Sakrament“ bzw.
,Abendmahl®, ,coena Domini", ,eucharistia“, ,Messe" u. #, vorkommen,
nicht aber etwa auf die fiir diese Frage wichtige Schrift ,De captivitate
Babylonica®. Personen oder Gruppen an die bzw. gegen die Luther eine
Schrift richtete, sind ebenfalls im allgemeinen nur dann in das Neben-
stichwortverzeichnis aufgenommen, wenn sie im Titel der Lutherschriften
mit Namen genannt werden. Dennoch aufgenommen sind Alveld (vgl.
Nr. 548: ,wider den hochberiihmten Romanisten zu Leipzig®), Miintzer
(vel. Nr. 98: ,,...von dem aufriihrerischen Geist“), Emser (vgl. Nr. 88:
»An den Bock zu Leipzig...“), Erasmus (vgl. Nr. 38: ,De servo arbitrio*).
Unter Karlstadt hingegen wird wohl auf Nr. 703, nicht aber auf Nr. 588,
unter Georg von Polentz auf Nr. 523, nicht jedoch auf Nr. 111, unter
Maria auf Nr. Pr 36, nicht jedoch auf Nr. 459 verwiesen. Unter Johannes
Agricola fehlt der Verweis auf die Nr. 26—30. Mauricius Ferber, Bischof
von Ermland (vgl. Nr. 111) fehlt im Verzeichnis, desgleichen Franz von
Sickingen (vgl. Nr. 69), ebenso ein Stichwort ,vires* (vgl. Nr. 75). Bei
dem z.B. bei J. Eck, Vierhundertundvier Artikel (Art. 243) begegnenden
Verweis ,Lutter, ad Pighardos seu Waldenses* hilft Alands Hilfsbuch
nicht weiter: Die entsprechenden Stichworte mit Verweis auf Nr. 664
(vgl. WA 11,431,1f: ,...den Brudern genant Valdenses ynn Behemen
und Mehren...") fehlen. Ahnlich ist es bei den Angaben Edks (ebd.,
Art. 73): ,Lutter, in maligno iuditio* (vgl. Nr. 169), oder (ebd., Art. 364)
LLutter ,ad ducem Sabaudiae" (vgl. Nr. 359a). Nicht zu finden ist nach
dem Hilfsbuch Luthers Primizpredigt ,De sacerdotum dignitate Sermo"
(Pr. 43), zumal die Datierung umstritten (nach O. Bayer, Promissio 166:
1518) und Rém 8,16 nur die erste der zitierten Schriftstellen ist. Unter
Nr. 41 (Assertio) wiire auch ein Verweis auf Nr. 114 (deutsche Fassung)
sowie auf Nr. 774 (Auszug aus der Assertio) angebracht, desgleichen
unter Nr. 120 auf Nr. 774, sowie unter ,Bube“ auf ,Schliissel“. Unter dem
Stichwort ,Register zu sdmtlichen Schriften Luthers* wire ein Hinweis
auf das z.Z. am Institut fiir Spatmittelalter und Reformation in Tiibin-
gen unter der Leitung von H. A. Obermann entstehende und bereits
teilweise erstellte Register zur WA niitzlich. (Vgl. auch die Register bei
KK II 696—718; H. Grisar, Luther III 1037—1108; O. Scheel, Dokumente zu
Luthers Entwicklung 345-364; LD, Registerband, bearb. von M. Welte,
1974). Unter dem Stichwort ,Register der biblischen Stellen® fehlen die
Verweise auf WA 56, XXXIX-L; WA 57 (Rém) LXXVII-LXXXXI (die
literarischen und sprachlichen Register zu WA 56 und WA 57 sind nicht
aufgefiihrt); sowie auf L. Pinomaa, Register der Bibelzitate in Luthers
Schriften in den Jahren 1509—1519 (Schottenloher, Nr. 55889). Die zeit-
gendssischen Ubersetzungen der lateinischen Lutherschriften sind teil-
weise genannt (vgl. Nr. 575), teilweise nicht (vgl. Nr. 120).
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Von den neueren griBeren Auswahl-Lutherausgaben verdiente die als
Siebenstern-Taschenbuch erschienene Calwer Lutherausgabe Beriick-
sichtigung (vgl. zu Nr. 228: Bd 10 mit von WA abweichenden Lesarten).

Im chronologischen Verzeichnis sollten die umstrittenen Datierungen
zumindest als solche gekennzeichnet werden (vgl. etwa die Einordnung
von Nr. 345 unter das Jahr 1512), Das gleiche gilt fiir das Verzeichnis
der Predigten (vgl. etwa zu Pr. 48: O. Bayer, Promissio 118 Anm. 496a).

Wenngleich die Wittenberger Artikel von 1536 hauptsédchlich von Me-
lanchthon verfaBt sind, so werden sie in der deutschen Ubersetzung
doch mit Luther verbunden: ,Artikel der christlichen lahr, von welcher
die legatten aus Engelland mit herrn doctor Martino gehandelt anno
1536“. Insofern wiiren sie (vgl. die von G. Mentz bearb. Ausgabe, Leipzig
1905, Darmstadt 1968) in Entsprechung etwa zu Nr. 72 im alphabetischen
Verzeichnis aufzufiihren.

Zu Nr. 85 ist nachzutragen: ZKG 81 (1970) 207—219; zu Nr. 452: Th.
Kolde, Die Augsburgische Konfession, Beilage I*; R. Stupperich, Das
Bekenntnis der Reformation (Gladbeck 1966) 40—43*; Bek. Schr. 52*, Das
Marburger Religionsgespriich 1529, hrsg. von G. May, (Giitersloh 1970);
fiir das Verzeichnis der deutschen Ubersetzungen lateinischer Luther-
briefe: Reformatorenbriefe, hrsg. von G. Gloede (Berlin/Neukirchen 1973).

Insgesamt gesehen hat sich das Hilfsbuch zum Lutherstudium
als Standardwerk bewihrt, das man nicht vermissen mochte.

Amelsbiiren Vinzenz Pfniir

Anton Engelbrecht ,Abconterfeytung Martin Butzers“ (1546). Hrsg. von
Werner Bellardi. — Miinster: Aschendorff 1974. VII, 112 S. (Corpus
Catholicorum, Bd 31) kart. DM 23.—

Es ist ein gliicklicher Griff, daB die seltene Schrift Engelbrechts
gegen Bucer jetzt im CCath herausgegeben wurde. Der Verfasser,
der ehemalige Weihbischof von Speyer, war 15241534 als Prediger
in StraBburg tdtig. Nach seiner Absetzung ist er wieder zur katho-
lischen Kirche iibergegangen. 1546 hat er die jetzt wieder heraus-
gegebene, in deutschen Reimen abgefafite Schrift verfaBt. Er hatte
die Absicht, damit der Welt Bucer vor Augen zu fithren, némlich
.abgemalt, wie er selber ist“: geldgierig, ehrgeizig, von einem
schindlichen Leben, ein Meister der Tduschung, usw. Die Schrift
hat eine doppelte Bedeutung. Einerseits hat sie Bucer dazu ver-
anlaBt, in seinem ,120. Psalm" seinerseits sonst unbekannte Einzel-
heiten aus seinem Leben zu erzdhlen. Andererseits — und das
ist nicht weniger wichtig — zeigt sie uns, welchen Eindruck das
Benehmen Bucers auf einen unfreundlichen, aber gut informierten,
Gegner der Reformation machte.

Der Hrsg. hat seine Aufgabe richtig erfiillt. Er gibt eine kurze, aber
zutreffende Einleitung. Die Anmerkungen bieten im allgemeinen, was
man erwarten darf. Die Literaturhinweise sind nicht immer vollstindig.
So fehlt S. 33, Anm. 67, die Studie von K. Sturm. Die englische Literatur,
besonders die Werke von Eells und Chrisman, werden fast nicht er-
wihnt, auch an Stellen, wo das ohne Zweifel angemessen gewesen wire.
Ist es richtig, daB Brunfels zu den Epikurdern gezdhlt wird und Jakob
Zijegler nicht (S. 4f und S. 21f, Anm. 21)? Und sind die Epikurder wirklich
+in ihrer liberalen Toleranz frithe Vorldufer eines religiosen Rationalis-
mus“? Sie sind m. E. eher die Verfechter einer im 16. Jahrhundert noch
nicht realisierbaren Trennung von Kirche und Staat.

Der Bearbeiter weist mit Recht darauf hin, daB die Stellung
Bucers zur Obrigkeit einer genauen Untersuchung bedarf (S. 80,
Anm. 242). Dieses Problem nimmt selbstverstéindlich in der Schrift
Engelbrechts einen wichtigen Platz ein. Interessant — und nicht
ganz unzutreffend — ist die Analyse, die Engelbrecht S. 65f, 78
gibt. ,Zu erst hendkt er sich an gemeinen Man"; spiter, als er die
Obrigkeit beherrscht, verleiht er ihr gottliche Vollmacht.

Noch eine Frage zu Anm. 111. Ist es méglich, daB Engelbrecht an
die ,Epistola apologetica® (1530) denkt? Dort verteidigt Bucer sich und
Geldenhauer gegen die Anschuldigungen des Erasmus, daB sie ,artes"
und ,fraus" benutzen, mit den Worten: ,Pius dolus est, qui nocet ne-
mini, prodest multis® (F5vo).

Amsterdam C. Augustijn

Jedin, Hubert: Die Erforschung der kirchlichen Reformationsgeschichte
seit 1876. Leistungen und Aufgaben der deutschen . Katholiken.
Bidumer, Remigius: Die Erforschung der kirchlichen Reformationsge-
schichte seit 1931. Reformation, Katholische Reform und Gegenrefor-
mation in der neueren kath. Reformationsgeschichtschreibung in
Deutschland. — Darmstadt: Wissenschaftl. Buchgesellschaft 1975. XII,
;135]‘5;1 S. (Ertrdge der Forschung, Bd 34) kart. DM 28.—; Mitgliederpreis

16.—
Die offentliche Antrittsvorlesung, die H. Jedin nach seiner

Habilitation in Breslau Ende 1930 gehalten hat und die hier noch

einmal in unverdnderter Form vorgelegt wird (1—38), hat auch

heute noch nichts von ihrem Wert und ihrer Aktualitdt verloren.
Wiihrend iiber die katholische Sicht der Reformation und insbe-
sondere Luthers eine Anzahl neuerer Werke vorliegt!, in denen
die Wandlungen der Auffassung deutlich hervortreten, ist Jedins
Uberblick iiber die Forschungsgeschichte in keiner Weise iiberholt.

Mit klaren Strichen hat er die Entwicklung von Moéhler iiber D6llin-
ger, Janssen, Pastor und viele andere bis hin zu der Epoche gezeichnet,
die durch die Offnung der vatikanischen Archive eingeleitet wurde. Einen
besonderen Platz nehmen hier selbstverstéindlich Denifle und Grisar ein.
J. hat dabei deutlich gemacht, wie problematisch Denifles Lutherdeu-
tung war, aber er hat trotzdem mit Recht auf die wichtigen Beitrige
Denifles auch zur Reformationsgeschichte hingewiesen, die wir heute
wohl unvoreingenommener wiirdigen konnen. Insbesondere ist es inter-
essant zu sehen, daB J. bereits 1930 auf ,das von Holl beharrlich unter-
driickte Problem ,Luther und Augustin‘ und ,Luther und der Augustinis-
mus des spiten Mittelalters'” (25) aufmerksam gemacht hat, das ja auch
heute noch keineswegs als geldst bezeichnet werden kann. Mit Nachdruck
hat J. weiter auf die ,Reformationsgeschichtlichen Studien und Texte“
sowie auf das groBe Werk ,Corpus Catholicorum® hingewiesen, die mit
zu den gewichtigsten Reihen der reformationsgeschichtlichen Forschung
iiberhaupt gehiéren. Unter den vielen heute noch forderlichen Hinweisen,
die J. schon 1930 gegeben hat, liest man auch diesen, daB derjenige, der
die Reformationsgeschichte erforscht, ,rechts- und sozialgeschichtlich
geschult sein“ muB (35), ohne dab J. deswegen mit gewissen Modetrends
der letzten Jahre in Verbindung gebracht werden kénnte.

Der Beitrag von R. Bdum er ist eigens fiir die Veroffentlichung
zusammen mit dem Neudrudk von Jedins Antrittsvorlesung verfaBt
worden (39-157). Gegeniiber J. hat B. die Thematik insofern er-
weitert, als u.a. folgende Fragen neu in die Betrachtung einbezo-
gen sind: Die Pdpste und die Glaubensspaltung, Karl V. und die
Reformation, Das katholische Lutherbild, Das katholische Calvin-
bild, Zwingli im Urteil der katholischen Kirchengeschichtsschrei-
bung; aber auch die verschiedenen Aspekte der katholischen Re-
form und der Gegenreformation werden erortert, ebenso etwa
auch der Jesuitenorden; und nicht zuletzt hat B. etwa den Reli-
gionsgespriachen des 16. Jhs. einen eigenen Abschnitt gewidmet.
Ein Unterschied zwischen beiden Beitrdgen besteht insofern, als
J. vor allem ,die fithrenden Forscherpersonlichkeiten“ wiirdigen
wollte (S. 2 Anm.), B. hingegen stdrker nach Sachkomplexen
vorgeht.

Der Uberblick, den B. gibt, ist umfassend; Zensuren sind im Interesse
der Objektivitit nur selten und zuriickhaltend erteilt worden. Die Be-
schrinkung auf katholische Forschungen, die iibrigens nicht immer ganz
strikt eingehalten worden ist, fithrt an manchen Stellen zu etwas ein-
seitigen Skizzen, da in der wissenschaftlichen Arbeit selbst schon lidngst
katholische und protestantische Untersuchungen mit Recht eng verfloch-
ten sind. Vielleicht widre es gut gewesen, wie in den Untertiteln der
beiden Aufsdtze, so auch im Buchtitel zum Ausdruck zu bringen, daB
hier die katholische Reformationsforschung gewiirdigt wird. An einigen
Stellen wire vielleicht auch ein Hinweis auf Kritik gut gewesen. Das gilt
etwa fiir P. Hackers Werk ,Das Ich im Glauben bei Martin Luther“
(95f), das ja auch katholischerseits auf erhebliche Kritik gestoBen ist2.

BegriiBenswert ist es, daB B. zum SchluB seines Beitrages die kiinfti-
gen ,Aufgaben der katholischen reformationsgeschichtlichen Forschung"
umreift (154—157). Er nennt dabei u.a. ,die weitere Erforschung der
Vorausetzungen der Reformation“, Person und Theologie Luthers, aber
auch die Werke der frithen Luthergegner. Dabei sei insbesondere die
Frage zu bedenken, aus welchen Griinden sich die einen gegen und die
anderen fiir Luther entschieden haben. Dem kann nur zugestimmt wer-
den. Es wird freilich oft kaum md&glich sein, hier zu einer gesicherten
Antwort zu kommen, da solche Entscheidungen im Zusammenhang
theologisch-kirchlicher, politischer, wirtschaftlicher und anderer Faktoren
gefillt worden sind.

So forderlich beide Beitréige sind, so vermiBt man — von eini-
gen anderen kleineren Desiderata abgesehen — allerdings voll-
stindig den gesamten Bereich, der seit einigen Jahrzehnten unter
dem Namen ,linker Fliigel der Reformation* bekannt ist und zu
dem Gestalten wie Karlstadt, Miintzer, die Téufer, aber auch die
Spiritualisten gehoéren. Eine gewisse Arbeitsteilung ist bei der
Reformationsforschung sicher insofern sinnvoll, als es naheliegt,
wenn katholische Gelehrte stdrker die katholische Reform und
Gegenreformation untersuchen. Aber ein Gesamtbild der Refor-
mation kann heute ohne Beriicksichtigung derjenigen Gruppen,

1s. etwa Wandlungen des Lutherbildes, hrsg. v. K. Forster, Wiirzburg
1966; W. Beyna, Das moderne katholische Lutherbild, Essen 1969.

25, z B. J. Lortz, Reformatorisch und Katholisch beim jungen Luther
(1518/19), in: Humanitas — Christianitas. W. v. Loewenich zum 65. Ge-
burtstag, hrsg. v. K. Beyschlag., G. Maron und E. Wolfel, Witten 1968,
S. 49 Anm. 9.



85 1976 Jahrgang 72 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 1 36

die von keiner Obrigkeit unterstiitzt wurden, wohl nicht mehr
gezeichnet werden. Mindestens sollte man dieses Gebiet den von
B. genannten Aufgaben reformationsgeschichtlicher Forschung hin-
zufiigen.

Hamburg Bernhard Lohse

Braunisch, Reinhard: Die Theologie der Rechtfertigung im Enchiridion
(1538) des Johannes Gropper. Sein kritischer Dialog mit Philipp Me-
lanchthon. — Miinster: Aschendorff (1974). VIII, 458 S. (Reformations-
geschichtliche Studien u. Texte, Heft 109) kart. DM 98.—

Das vorliegende Buch entspricht im wesentlichen der vom Vi.
1970 der Theol. Fak. in Freiburg/Br. vorgelegten Dissertation.
Anstelle einer biographischen Einleitung ist nur ein ausfiihrlicher
Bericht iiber die Gropper-Forschung getreten. Auch sind vereinzelte
Nachtriige hinzugefiigt worden. Wer die Gropper-Forschung in den
letzten vier Jahrzehnten verfolgt hat, kann dabei einen groBen
Fortschritt feststellen. Die Quellenbasis ist durch neue Verdffent-
lichungen erheblich erweitert, Spezialuntersuchungen haben sich
angereiht. Der Forschungsbericht vermittelt einen guten Uberblick
und wird der Gropper-Forschung auch weiterhin férderlich sein.

In der Einleitung geht V{. auch auf die theologische Entwicklung des
Juristen Gropper ein und verdeutlicht einige bisher unklare Phasen.
Erasmische Einfliisse stehen zwar fest, ob aber Beziehungen zu Kélner
Erasmianern mitgewirkt haben, ist noch zu kldren. Weiter wird Grop-
pers Kenntnis der Patristik und der reformatorischen Theologie behan-
delt, schon frither bekannte Tatsachen werden bestitigt, andere wieder
nédher bestimmt. In diesem Zusammenhang geht es auch um den Charak-
ter des ,Enchiridion christianae institutionis”, das doch mehr ein syste-
matisches denn ein pastoraltheologisches Werk ist. Wie der Untertitel
des vorliegenden Buches besagt, muB Gropper bei der Entwicklung
seiner Reformtheologie, die einen Ausgleich bezwedkt, auch in Ausein-
andersetzungen eintreten, die seiner Position entsprechen.

Das Hauptthema der Untersuchung wird breit aufgerollt. Von der
Anthropologie an vermag V{. nachzuweisen, in welchem MaBe das
Enchiridion Melanchthons Loci von 1535 beachtet. Viele Fragestellungen
werden iibernommen, um selbstindig bearbeitet zu werden. Konfron-
tationen lassen zwar auch Unterschiede hervortreten. Selbst bei Ver-
wendung verschiedener Begriffe, meint V{., werde schlieBlich derselbe
Sinn geduBert. Die Untersuchung zeigt iiberzeugend, wieweit Gropper
sich an Melanchthon orientiert. Zu fragen ist jedoch, ob Vi. nicht zu
weit geht, wenn er feststellt, daB zwischen beiden in fast allen Punk-
ten Ubereinstimmung besteht (235), bei den Ausfithrungen iiber Glaube
und Gnade sind Verschiedenheiten nicht zu iibersehen. Wenn Gropper
viele scholastische Termini und sachliche Bestimmungen vermeidet und
sich stattdessen an melanchthonische Auffassungen hilt, so treten doch
die verschiedenen Positionen hervor, die auch Melanchthons spitere
Reaktionen verstdndlich machen. Bei der Behandlung von Rechtfertigung
und Sakrament wird dieser Tatbestand besonders deutlich. Das augusti-
nische Verbum visibile, das Melanchthon gern in Anspruch nimmt, ge-
niigt Gropper nicht. An diesem Punkt gehen die Wege auch auseinander.

Dem Vi. kommt es darauf an, Groppers Theologie der Recht-
fertigung als Ganzes darzustellen, wobei dieser ,melanchthonische
Formeln mit Traditionszeugnissen inhaltlich stiitzt* (311). Ab-
schlieBend kommt er aber auch auf den Gegensatz der beiden
Konzepte zu sprechen. Dabei geht es insbesondere um das Meri-
tum, das eine eigene Deutung erhilt, und um die Lehre von der
doppelten Gerechtigkeit, die spiter eine wichtige Rolle spielen
sollte. Dabei wire die Studie W. v. Loewenichs Duplex iustitia,
Luthers Stellung zu einer Unionsformel des 16. Jhs. (Verdff. d. Inst.
f. europ. Gesch. 68) 1972 zu nennen gewesen.

Vi. wertet Groppers Versuch, ,erstarrte Begriffs- und Formel-
hiilsen aufzubrechen“ als grofien Wurf, in anderer Beziehung nennt
er seine Darstellung, gemessen an der Kirchenlehre, unbefriedi-
gend. Die verschiedene Bewertung hiéingt von den jeweiligen Ma8-
stdben ab und ist in der Sache begriindet. Als Ganzes fordert
diese Arbeit die Gropper-Forschung in ungewdhnlicher Weise.
Stellenweise iiberschreitet sie auch die historischen Grenzen und
zeigt die aktuelle Bedeutung der behandelten Fragen.

Miinster Robert Stupperich

Akten Kardinal Michael von Faulhabers 1917-1845. Bd. 1: 1917-1934.
Bearbeitet von Ludwig Volk. — Mainz: Griinewald (1975). XCVI,
952 S., 2 Bildtafeln. (Verdffentlichungen der Kommission fiir Zeit-
geschichte, Reihe A: Quellen Bd 17) Ln DM 168.—

Zum ersten Mal sind fiir die unmittelbare Zeitgeschichte die

Akten eines fithrenden Mitglieds des deutschen Episkopats zugiing-

lich gemacht worden. Die Kommission fiir Zeitgeschichte hat die

Herausgabe der Akten des Miinchener Erzbischofs Michael Faul-
haber in zwei Binden unternommen, deren erster, bearbeitet von
dem bekannten Historiker L. Volk [,Das Reichskonkordat®, Mainz
1972), soeben erschienen ist. Die Akten sind dem Faulhaber-Nach-
laB entnommen, der durch Entgegenkommen Kardinal Dépfners
durch die Kommission geordnet werden konnte und jetzt iiber
3000 Mappen umfaBt.

Aus der Fiille des Erhaltenen wihlte der Bearbeiter vornehmlich
Dokumente kirchenpolitischen Inhaltes aus und setzte auch hier Schwer-
punkte, die er in der Einleitung (XXIIff) eingehend erldutert hat. Sie
beziehen sich auf die Aufgaben Faulhabers als Vorsitzender der bayeri-
schen Bischofskonferenz, als Metropolit der siidbayerischen Kirchen-
provinz und als Oberhirte seiner Ditzese, dies immer im Hinblick darauf,
daB er in dieser Stellung der autorisierte Sprecher der bayerischen
Kirche und bevorzugter Verhandlungspartner staatlicher und kirchlicher
Stellen im Reich war. Das bedeutet Schwerpunkte in Bezug auf
den Ubergang von Monarchie zu Republik 1918/19, zum Kampf um die
Schule in der Weimarer Zeit, zum bayerischen Konkordat 1924, das
zwar in der Verantwortung der Nuntiatur geschlossen wurde, auf das
sich aber viele Texte beziehen (ein Anhang gibt seinen Wortlaut wie-
der), vor allem aber zur Machtergreifung der Nationalsozialisten 1932/33
und ihrer ersten Etablierung in Staat und Gesellschaft; mit 1934 endet
der erste Band.

Den Dokumenten stellte der Bearbeiter neben Bischofslisten und
weiteren sehr niitzlichen Ubersichten ein 50 Seiten starkes Lebensbild
des Kardinals voran. In einpridgsamen Formulierungen arbeitet er darin
geschickt die in diesem Zusammenhang wichtigen Charakterziige Faul-
habers heraus und nennt Daten und Ereignisse in den wichtigsten Sta-
tionen seines Lebens. Bemerkenswert kritisch zu den Handlungen des
Kirchenfiirsten Stellung nehmend stellt diese erste Biographie Faul-
habers, die ihn insgesamt trotz allem recht positiv beurteilt, einen
bedeutenden Kommentar zum Verstiindnis der abgedruckten Dokumente
dar, der zur Edition immer hinzugezogen werden muB.

Die Dokumente selbst sind hilfswissenschaftlich aufbereitet und sorg-
sam kommentiert. Chronologisches Register und Dokumentenverzeichnis
runden den Band wie alle Verdffentlichungen der Kommission ab, das
fiir den 2. Band angekiindigte Gesamtregister wird ihn der Forschung
voll erschlieBen.

Der Wert der Aktenpublikation muBl vom Thema her von vorne-
herein als hoch angesetzt werden. Kardinal Faulhaber war, wenn
auch nur Sprecher des bayerischen Episkopats, auf Grund seiner
Personlichkeit, seiner Kenntnisse und Arbeitskraft, seiner langen
Amtsfithrung und seiner engen Verbindung mit dem Miinchener
Nuntius Pacelli, aber auch auf Grund der starken Stellung des
iiberwiegend katholischen Bayern im deutschen Katholizismus, bis
1933 zum fithrenden Vertreter der deutschen Kirche geworden,
demgegeniiber die Kardinédle Hartmann, spdter Schulte in Koln
und Bertram in Breslau zwar griBere Gebiete und wichtigere Ver-
handlungspartner, aber nicht den gleichen Riicdkhalt und nicht das-
selbe hohe Ansehen hatten. Dazu kam die Resonanz, die der
begnadete Prediger und Seelsorger im Volk gefunden hatte, die
Anerkennung in Theologenkreisen, die der ehemalige Professor fiir
Altes Testament beanspruchen konnte. Bei ihm lief alles zusam-
men, was Staat und Kirche in Bayern, bald auch im Reich betraf.
Er verfaBte regelmiBig Rundschreiben an den bayerischen Epis-
kopat und holte dessen Ansichten ein, wobei schon hier die be-
merkenswerte Fahigkeit zur Fithrung bei selbstverstdndlich aner-
kannter Gleichstellung seiner Mitbischéfe deutlich wurde. Das
kommt noch eindrucksvoller zur Geltung in den Protokollen der
jdhrlichen bayerischen Bischofskonferenzen in Freising, die sédmt-
lich vollstindig abgedruckt sind. Sie sind, wie die meisten anderen
Dokumente, erstmals veroffentlicht und werden Grundlage fiir die
kiinftige Kirchengeschichtsschreibung Bayerns in dieser Zeit sein.
Spétestens ab 1930 weiten sich die Dokumente in dem MaB auf
das ganze Reich aus, wie gemeinsame Hirtenbriefe der deutschen
Bischéfe moglich wurden und wie die getrennten Konferenzen zur
gemeinsamen deutschen Bischofskonferenz zusammenwuchsen (man
vergleiche etwa den Anteil Faulhabers an der Botschaft des deut-
schen Episkopats an auslindische Bischife 1931, Nr. 244ff).

Von groBter Bedeutung sind schlieBlich die Dokumente aus
der Zeit um 1933, die fast ein Drittel des Bandes ausmachen.
Nur ein Beispiel sei herausgegriffen: die Akten zur Entstehung der
Kundgebung der Bischéfe zum 12. November 1933 (Volksabstim-
mung iiber den Austritt Deutschlands aus dem Vélkerbund, ver-
bunden mit der ersten Reichstagswahl mit einer Einheitsliste),
die trotz aller Bemiihungen nicht einmal innerhalb Bayerns ein-
heitlich ausfiel (der Bischof von Speyer erlieB eine eigene Kund-
gebung, vgl. Nr. 369, 371). Hier ist es besonders verdienstvoll, daB
der Bearbeiter offenbar alle auf diese Kundgebung beziiglichen
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Dokumente des Faulhaber-Nachlasses gebracht hat; allein der Um-
fang dieser Dokumentation (unter Einbeziehung des Verbots der
Verlesung: S. 776—810 gegeniiber den 5 S. bei H. Miiller, Kath. Kirche
und Nationalsozialismus, Miinchen 1963, S. 216—220) zeigt den Fort-
schritt in der Kenntnis dieses wichtigen Ereignisses. Allgemein
liegt ein besonderer Vorzug von Aktenpublikationen, gerade auch
dieser, in der Verdffentlichung der Entwiirfe, Verbesserungen, Um-
arbeitungen, Vorschlige und Gegenantworten. Aus ihnen kann die
Intention einer Kundgebung oder einer Entscheidung entnommen
werden. Das hat Folgen z.B. fiir die Beurteilung der so umstrit-
tenen Kundgebung der deutschen Bischéfe vom 28. Mirz 1933
(Nr. 278), bei der nicht nur das qualvolle Ringen um einen einheit-
lichen Text deutlich wird, sondern in den folgenden Monaten auch
das Wissen der Bischofe, daB diese Kundgebung schmiéhlich und
irrefithrend war, ein Geschehen, das sich nicht wiederholen durfte
(Nr. 283, 299 a, 304); auch von daher wird sie in Zukunft zu be-
urteilen sein. Dabei war gerade in dieser Zeit der Episkopat in
der Beurteilung nicht des Nazismus, wohl aber der vorzunehmen-
den Reaktion auf ihn durchaus gespalten; man braucht gar nicht
an die ,,Optimisten" Gréber und Berning zu denken, auch in Bayern
schieden sich Preysing von Eichstétt und Buchberger von Regens-
burg nicht nur um Nuancen. Angesichts solcher Dokumente — es
wiren viele weitere aufzuzéhlen — hétte es des Hinweises gar
nicht bedurft, daB die Akten durch die kriegsbedingten Liicken des
zeitgeschichtlichen Archivgutes vermehrte Bedeutung gewinnen (z. B.
der Bericht iiber die NS-Machtergreifung in Miinchen Nr. 275; die
allméhliche Ablosung der Pfalz von Bayern Nr. 289, 329, 448).

Die Auswahl der Dokumente ist als mustergiiltig zu bezeichnen. Dem
steht nicht entgegen, daB man ab dem Jahr 1932 immer héufiger andere
Publikationen beiziehen muB, vor allem Stasiewskis ,Akten deutscher
Bischofe iiber die Lage der Kirche 1933—1945", Bd 1, Mainz 1968, dazu
auch die Editionen der Reichskonkordatsakten. Das war, wollte man
nicht alle Grenzen sprengen, nicht zu vermeiden. Das Fehlen von Kurz-
regesten oder Schlagwértern iiber den Texten wird immer zu bedauern,
freilich wegen der Verschiedenartigkeit der Themen nicht abzustellen
sein. Dagegen sollte man fiir den nichsten Band anregen, die vielen
textkritischen Angaben, die oft nur anzeigen, daB ein Wort in der Vor-
lage gesperrt gedruckt ist (z.B. S. 151 achtzehnmal!), dort wegzulassen,
wo sie wenig oder nichts aussagen (anders natiirlich bei Einfiigungen
oder Umarbeitungen, etwa S. 678). Dafiir kénnte der Bearbeiter seine
instruktiven, aber vielfach sehr knappen Anmerkungen gelegentlich
stofflich ausweiten. Das schiene gerade dort niitzlich, wo abgedruckte
Dokumente sich auf solche beziehen, die nicht aufgenommen wurden
(z.B. S. 147 Anm.1; 148 Anm.1; 332 Anm. 2 und 6&fter); daB ihr Inhalt
aus den nachfolgenden Sdtzen oder Nummern méglicherweise deutlich
wird (das kann man aber nur vermuten), ist kein voller Ersatz. Das
gilt auch fiir Gesetze und Verordnungen, auf die mehrfach Bezug ge-
nommen wird (z.B. S.187 Anm.1): der Leser wire dankbar, kénnte
er iiber den Druckort hinaus noch gleich in einem Satz den wichtigsten
Inhalt des Schriftstiickes erfahren. Ebenso wire eine Themaangabe in
einem Schlagwort fiir die Enzykliken (z.B. S. 565 Anm.3-5) dem theo-
logisch weniger vorgeschulten Benutzer hilfreich. Bei den viel berufenen,
fiir die Stellungnahme der Bischéfe zum neuen Staat entscheidenden
Worten Hitlers ist m. E. auch die kurze Inhaltsangabe und der Hinweis
auf Stasiewski nicht geniigend, sie miiBten in vollem Wortlaut gebracht
werden (S. 670 Anm.4 und 673 Anm.1). Die Kiirze des Kommentars,
der dankenswerterweise fiberall genaue Lebensdaten und Angaben zur
Lebensstellung bringt, wird gerade dort deutlich, wo iiber den bekannten
und fiir die bayerische Szene bedeutenden P. Rupert Mayer S] auBer
»Ménnerseelsorger* nichts weiter bemerkt (S. 489 Anm.1), iiber den
Volksverein fiir das kath. Deutschland, der die Bischtfe so viel be-
schiftigt hat (Nr. 192ff), kein erliuterndes Wort gesagt wird. Das wirkt
dann gegeniiber dem 4-Seiten-Referat iiber den Gebrauch von Stab und
Mitra durch Weihbischéfe (Nr.190b), so aufschluBreich das Schriftstiick
auch fiir das Verhéltnis von Ordinarius zum Weihbischof ist, doch zu
knapp. Méchte man das als Anregung fiir die Gestaltung des zweiten
Bandes hinstellen, so wére jedoch noch viel wichtiger die Frage der
zeitlichen Begrenzung der Akten. Das Jahr 1917 ergibt sich aus dem
Amtsantritt des Erzbischofs in Miinchen; daB die Publikation aber nur
bis 1945 gehen soll, dafiir kénnen allenfalls Freigabefristen der Archive
maBgeblich sein. Konnte die groBziigige Haltung der Miinchener Kirche,
die die Edition erméglicht hat, sich nicht auch auf die Jahre bis zum
T::)d Faulhabers (1952) erstrecken lassen? Dann wiirde die Aktenedition
nicht nur in sich abgeschlossen sein, sondern auch das fiir das Ver-
stindnis der Gegenwart noch viel wichtigere Material der Jahre nach
1945 zum Tragen kommen. Hier sind von Bedeutung nicht nur das Ver-
héltnis der bayerischen Kirche zur Besatzungsmacht und zur neuen Repu-
blik, sondern auch die Eingliederung der Heimatvertriebenen in die neue
Heimat, der Wiederaufbau der Bekenntnisschule, die Sorge um Hun-
ge.mde und Obdachlose und die Stellung zur Entnazifizierung. Wihrend

_mlt dem April 1945 die Edition unmotiviert abbriche — denn schon

lange vorher beginnt die Entwidklung zum Nachkriegsdeutschland hin —,
sind heute die genannten Probleme lédngst iiberwunden und vorbei; eine
Veroffentlichung dieser Restakten, evtl. unter gekennzeichneter Auslas-
sung noch schutzwiirdiger Dokumente, wire deshalb sicher zu verant-
worten. Das Lebensbild des Bearbeiters selbst zeigt, daB diese Jahre
fir das geschichtliche Bild Faulhabers durchaus mitentscheidend sind
(LXXVIf).

Diese Desiderate lenken wieder hin zum Inhalt des ersten Ban-
des, der sich liest wie ein spannendes Drama der Zeitgeschichte
und dessen Dokumente viel neues Licht auf die Ereignisse werfen
und Klischees zurechtriicken kénnen. So erweist sich die jahrelang
betonte Anhénglichkeit Faulhabers an die bayerische Monarchie,
die noch 1922 zur Kontroverse mit Adenauer, dem Priisidenten des
Katholikentags, fithrte (Nr.124ff), letztlich als Schutzbehauptung
vor sich selbst, denn er wie seine Mitbischéfe stellten sich ent-
schlossen auf den Boden der neuen Republik, formulierten schon
im November 1918 am Nachruf auf die — endgiiltig, wie man wuBte
— gestiirzten Wittelsbacher (Nr.20) und freuten sich der neu ge-
wonnenen Freiheit (z.B. Nr.83). So blieb Faulhaber skeptisch
gegeniiber dem Versuch einer Wiederaufrichtung einer bayerischen
Monarchie, mit dem konigstreue Kreise 1932/33 spielten (Nr.267).
Das hinderte ihn nicht, gegen den ,verfluchten Kulturunitarismus®
(S. 187), gegen die Berliner ,rote Reichsfléte* (S. 177) zugunsten
der bayerischen Selbstindigkeit zu Felde zu ziehen — allerdings,
wenn man genau hinhért, letztlich aus Bedenken heraus, was mit
Religion und Kirche in Bayern wiirde, wenn das sozialistische und
protestantische Berlin frei weg befehlen konnte. Da konnte er
kleinlich sein (Verweigerung des Glockengeldutes beim Tod Eberts,
Nr.169) und das Augenmal verlieren (Eingabe, mit Berufung auf
das Konkordat, bei Verlust der Portofreiheit kirchlicher Stellen
1929, Nr.202). Doch waren oft seine Skepsis und sein MiBtrauen,
das sich auch gegeniiber dem von den auBerbayerischen Bischifen
viel bewunderten Konkordat zeigte (Nr.162, auch 164, 166), wohl
angebracht; sie fehlen nur in seinem Verh#ltnis zum Papst, dessen
Wort in jedem Fall, auch wenn er es bedauerte (Nr.279; 307), fiir
ihn endgiiltig war. Galt es zu kdmpfen, war sein Mut ungebrochen
(z.B. im Fall der Sterilisation, Nr. 388, gegen Buchberger, Nr. 386),
seine Haltung zu den nationalen Verbdinden und zur vélkischen
Ideologie sind tadelsfrei (Nr.238), trotz der Nummern 1-3 iiber
die Kriegspredigten von 1917, die den oberflichlichen Leser in die
Irre fithren konnen (vgl. aber dazu die von Volk mit Recht her-
vorgehobene Nr.266). Wohl aber sind nicht immer eindeutig, das
sollte man festhalten, seine Wortwahl, seine Diktion. Hier war er
leicht zu beeinflussen: 1930 erscheinen ganz unvermutet antikom-
munistische (Nr,206), 1933 nationale Téne (Nr.285), die Forderun-
gen des Augenblicks brachten Widerspriichliches zu Tage. Gerade
hier vermittelt die Fiille der Dokumente, die iiber die momentane
Wortwahl hinaus sein Handeln deutlich werden lassen, einen Zu-
gang zum echten Bild des Kardinals. Zu den schénsten Ziigen in
diesem Bild gehért die mitmenschliche Sorge bei seinen Bettel-
briefen und seiner Bettelreise nach Amerika 1923 (Nr.142), sein
Abscheu vor dem modernen Krieg (Nr.251) und sein Verstindnis
fiir die evangelischen Mitstreiter (Nr.438). Uber diese Aktenpubli-
kation hinaus, die das Verhiltnis von Staat und Kirche in den
Mittelpunkt stellt, wird man deshalb Haltung und Entscheidungen
Faulhabers gerade von religiésen Antrieben her mitbeurteilen
miissen, will man seiner Perstnlichkeit und dem Schicksal der
bayerischen Kirche in seiner Zeit gerecht werden.

Regensburg Walter Ziegler

Joest, Wiliried: Fundamentaltheologie. Theologische Grundlagen- und
Methodenprobleme. — Berlin, Kéln, Mainz: Kohlhammer (1974). (Theo-
logische Wissenschaft, hrsg. von C. Andresen u.a., Bd 11) kart.
DM 25.—

Die hier vorgelegte Fundamentaltheologie will ein Studienbuch
sein. Anfdngern soll Einweisung geboten werden in das Verstind-
nis fundamentaltheologischer Grundfragen und in Stellungnahmen
zu den Auffassungen von dem, wie denn nun die Grundfragen
heiBen.

J. und seinen Mitarbeitern gelingt eine Fundamentaltheologie, die man
als Studienbuch empfehlen kann. Die vereinfachende Profilierung von
Grundlinien (fiir die sich V{. ,akademisch" entschuldigen [71), die Litera-
turangaben vor jedem Paragraphen, vor allem aber die methodisch ge-
schickte Unterteilung des Materials kann als exemplarisch fiir ein Stu-
dienbuch gelten. Um diese Empfehlung zu belegen sei die methodische
Unterteilung benannt: Einleitend wird unter A. die je anstehende Frage-
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stellung skizziert, unter BI ein kurzer Einblick in die édltere Tradition
und unter BII iiber die neuere und neueste Diskussion berichtet. In den
nachfolgenden Thesen (C) werden die Informationen aus A und B
wiederholt und so gebiindelt, daB der Einstieg in den nichsten Ab-
schnitt deutlich wird. Dieser Plan ist in Hinsicht auf Studenten wohl-
durchdacht. Vorziiglich sind auch die Erklirungen von Grundbegriffen
dort, wo diese neue eingefiihrt werden.

Von ihrer methodischen Anlage her ist dies eine Fundamental-
theologie, auf die Lehrer und Studenten dieses Fachs lange ge-
wartet haben.

Eingeteilt ist dieser AufriB einer Fundamentaltheologie in ein knap-
pes erstes Kap. (,Der Gegenstand der Theologie* [14—26]) und zwei
ausfiihrliche Kap., deren Inhalt angezeigt wird im Untertitel ,Grund-
lagen- und Methodenprobleme* (27—134: Kap. II; 135—-255).

Zum Widerspruch reizen wird zwar nicht die kurze Fassung
des ersten Kap., wohl aber die darin vorgenommene Bestimmung
des ,Gegenstandes der Theologie“. Gegen Barth, Pannenberg u. a.
wird ohne viel Aufhebens behauptet: Gegenstand der Theologie
sei nicht ,Gott“, sondern der ,Glaube® der christlichen Glaubens-
gemeinschaft und dessen Bedeutung fiir das menschliche Leben.
Diese These erinnert an Schleiermacher und Ebeling. Beide ge-
horen denn auch zu den favorisierten Bezugsautoren in dieser
Fundamentaltheologie. Immerhin werden in der Durchfithrung des
Konzepts die Gegenpositionen von Barth und Pannenberg nicht
unterschlagen (zur Probe aufs Exempel: Anhand des Namensregi-
sters kann man beide Positionen im vorliegenden Band aufsuchen
und dann in der Differenz der beiden Positionen sich ein eigenes
Urteil bilden). Rez. meint, eine Beachtung der Aussagen katho-
lischer Autoren der Gegenwart zum angeschnittenen ,Gegenstands-
problem® (z.B. Welte, Schillebeeckx, Kasper) hitte neue Perspek-
tiven erdffnen konnen. Doch ]. beschrdnkt sich — ausgenommen
Thomas und Rahner — auf evangelische Theologen.

Wenn schon von Autoren gesprochen wurde, deren Systeme
dieses Sachbuch vorstellt, so muB auch hier anerkennend gesagt
werden: In der Prédzision, mit der (auch fiir Anféinger verstind-
lich) hier groBe theologische Systeme der neuesten Zeit vorgestellt
werden, gibt es derzeit nichts Vergleichbares. Bedenken konnen
nur angemeldet werden fiir die Unterabschnitte BI, die die ,Altere
Tradition* vorstellen wollen. Was da zur biblischen Tradition ge-
sagt wird, ist in der Tat allzu verkiirzt. Die gewill problematischen
Ubergénge zwischen Bibel — Friihpatristik und Vétertheologie fal-
len gleich ganz unter den Tisch. Thomas von Aquin wird meist
nur in Abhebung zu Luther, bzw. Calvin und positiv in Hinblidk
auf Gerhard und die altprotestantische Orthodoxie vorgestellt. Das
ist zumindest eine einseitige Interpretation (man vgl. die Thomas-
interpretationen franzosischer Theologen oder auch die von Secdk-
ler, Rahner u. a.). Dankbar ist man hingegen fiir die stets wieder-
kehrende Interpreten-Folge Schleiermacher — Troeltsch — Barth —
Bultmann — Ebeling — Rahner — Pannenberg — Moltmann — Tillich.
Anhand der Redlichkeit der Information wird dem Studenten beim
Weiterlesen klargemacht: Es gibt keine evolutiv-einlinige ,Entwick-
lung" der Theologie. Weiterfithrende Einsichten werden hier (wie
in anderen Wissenschaften) gewonnen in der argumentativ ge-
fithrten Diskussion von Neuansétzen.

Ein Wort noch zum Kap. II und da speziell zu den instruk-
tiven § 4 (Die Frage einer allgemeinen Offenbarung und Gottes-
erkenntnis) und § 5 (Glaube und Vernunft).

Das in § 4 iiber die Interpretationslinie Althaus, Bultmann, Pan-
nenberg Ausgefiihrte ist beste und notwendige Information in
einer Zeit der allzu bereitwilligen Barth-Rezeption (84ff). Zu fra-
gen bleibt dann allerdings: Sollte nicht ]. seine sehr ,pragma-
tischen® Aussagen im Kap. I zum ,Gegenstand der Theologie® von
der in § 4 (Kap. II) her eingefiihrten anderen Grundlinie aus neu
und kritisch iiberdenken?

Eine &hnliche Forderung wiirde sich noch einmal erheben vom
§ 5 ,Glaube und Vernunft® aus. Wenn es in diesem Problemfeld
— wie J. m. E. mit Recht sagt (103) auf die Frage ankommt, wie sich
ein ,Grundsétzliches Selbstverstindnis christlichen Glaubens zu
einem ebenso grundsétzlichen Selbstverstindnis verniinftiger Hal-
tung" verhélt, dann ist diese Frage noch nicht beantwortet, wenn
man sie als Frage stellt. Rez. fragt sich dariiber hinaus, ob als
Antwort auf die drei Problemkreise der Religionskritik (104ff) der
Hinweis auf die Transzendentalitit der Vernunft (Tillich, Rahner
[121ff]) geniigt. Dieser Hinweis auf die Transzendentalitit des Ver-
nehmens der Vernunft ist doch wohl nur eine Antwort auf die
»ontologische Seite“ (104) des Problem. Pannenberg (123f) geht

deshalb bewuBt mit seiner These von der Befreiung zur Freiheit
auf die ,ethische Seite* (108) des Problems ein. Wo aber bleibt
in den bei J. gegebenen Informationen die Antwort auf die ,er-
kenntniskritische Seite“ (105ff) der Problematik? Wird diese noch
ausstehende Antwort versucht im Kap. III unter § 9 (,Logische und
semantische Probleme der Theologie*)? Wenn ja, dann stellt sich
im Duktus der Auskiinfte von J. die Frage, wie man erkenntnis-
kritisch das Grundvertrauen des Menschen und die Liebe Gottes
serfahren” konne. Und weiter, unter welchen Bedingungen beides
anhand bestimmbarer Erfahrungen ,iiberpriift* werden kénne.
Nach Meinung des Rez. hat man mit Joest das Basisproblem des
Positivismus noch nicht geldst, sondern nur in die Theologie
transponiert, wenn man Tatbestandserfahrungen auf die Grund-
erfahrung des Vertrauens und diese auf die unendliche Liebe
Gottes bezieht (228ff).

Man wird den Rez. fragen, warum er solche Detailfragen wie die
genannten an die hier zu besprechende Fundamentaltheologie von J.
richtet. Sind solche Fragen wirklich so wichtig, daB sie in einer Buch-
besprechung eines empfehlenswerten Buches exemplarischen Stellenwert
beanspruchen kénnen? Ich will versuchen, auf diese mogliche Kritik der
Kritik vier Hinweise zu geben:

1. J. wirft, wie oben notiert, selbst diese Fragen auf.

2. Ob man mogliche Antworten auf Fragen nach dem , Gegenstand der
Theologie® oder nach der semantischen Bedeutung ,theologischer Aus-
sagen" pragmatisch nur innerhalb des Sprachspiels von Christen oder
allgemeingiiltig fiir alle Menschen stellt und zu beantworten versucht,
dies ist nicht bloB eine theoretische, sondern ein situationserhellende
und in diesem Sinne fundamentaltheologische Frage.

3. GemiB meinen Erfahrungen mit Studenten (und mit mir selbst)
sind zumindest heute die Fragen nach dem Gegenstand und den allge-
meinverstidndlichen Methoden der Theologie Grundfragen, weil sie die
Verantwortung der christlichen Existenz betreffen. Das Fragen danach,
+wieso® (Kap. III) und ,warum® (Kap. II) theologische Aussagen be-
griindet sind, wird im Sinne von J. immer zugleich zum Begehren, ver-
antwortbare Auskunft geben zu kénnen iiber den ,Gegenstand“ der
Theologie. Damit erheischt solches Fragen auch Auskunft iiber wissen-
schaftstheoretische Modalitéiten des Glaubensvollzugs.

4. Die in der Rezension angeschnittenen Fragen haben ihre Ansitze
in den §§ 4, 5 und 9. Sie kdnnen und wollen nur dazu anregen, fiir die
gewiB fillige Neuauflage der Fundamentaltheologie von J. diese §§ im
Hinblick auf Kap. I zu iiberarbeiten.

J. und seine Mitarbeiter stellen in ihrer ,Fundamentaltheologie®
theologische Grundlagen- und Methodenprobleme exemplarisch so
vor, daB das Buch (wiire es unter Studenten schon bekannter) sich
selbst empfiehlt.

Regensburg Norbert Schiffers

Bron, Bernhard: Das Wunder. Das theologische Wunderverstindnis im
Horizont des neuzeitlichen Natur- und Geschichtsbegriffs. — Gottingen:
Vandenhoeck & Ruprecht (1975). 346 S. (Gottinger theologische Ar-
beiten, Bd 2) kart. DM 44.—

Brons Buch bietet, soweit ich iibersehe, den bisher umfassend-
sten und zugleich prignantesten Uberblick iiber die Diskussion des
Wunders in Geschichte und Gegenwart.

Nach einer kurzen Skizze der Theologie und Kritik des Wunders von
Augustin bis Hobbes (in der Albertus Magnus, Thomas von Aquin, Wil-
helm von Odkham, Meister Edkart, Nikolaus v. Kues, Giordano Bruno
und Spinoza zu Wort kommen) wendet sich Vi. ausfithrlicher der Auf-
kldrung zu (Leibniz, Wolff, Baumgarten; die Physikotheologie und Neo-
logie; der Deismus von E.H. von Cherbury, John Locke, John Toland,
A. Collins, Th. Woolston und M. Tindal; Diderot, David Hume, H.S.
Reimarus, Lessing und Kant). Eine Uberschau des Wunderbegriffs von
der Spétphase der Aufkldrung bis Schleiermacher (die rationalistische
Wunderkritik von C. Fr. Bahrdt, H.E. G. Paulus, J. Fr. Réhr; J. A. L.
Wegsdheider; seine supranaturalistische Verteidigung in Tiibingen, bei
F. V. Reinhard und in der Erweckungsbewegung, der Wunderbegriff He-
gels, die Kritik von D. Fr. StrauB und L. Feuerbach und schlieBlich aus-
fithrlicher das Wunderverstdndnis Schleiermachers selbst) schlieBt diesen
ersten, rein historischen Teil ab.

In einem zweiten Teil wird die Diskussion einzelner Autoren unter
den systematischen Gesichtspunkten des neuzeitlichen Naturbegriffs
(Descartes, Kant, Heidegger, M. Planck — den Vf. der ,klassischen Phy-
sik* zuordnet, und P. Jordan, B. Bavink, H. Rohrbach als Vertreter der
.modernen Physik“) und Geschichtsverstindnisses (Herder, Dilthey,
Troeltsch, Heidegger, Gogarten, Bultmann, K. Barth) fortgefiihrt und die
Perspektive fiir die zentrale Auseinandersetzung mit der Theologie des
Wunders im 20. Jahrhundert (dritter Teil) vorbereitet.
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Bron unterscheidet hier eine Gruppe von Theologen, die prinzipiell
von der Unverbriichlichkeit des Kausalnexus in Natur und Geschichte
ausgehen, aber das Wunder als ein leiblich-kosmisches Phdnomen aus
den Augen verlieren (A. v. Harnadk, W. Hermann, E. Troeltsch, Fr. Go-
garten, R. Bultmann), eine zweite, die im Dialog mit den Naturwissen-
schaften das Wunder als leiblich-kosmisches Geschehen festzuhalten su-
chen (J. Wendland, R. Seeberg, K. Beth, A. W. Hunzinger, C. Stange,
R. Jelke, W. Kiinneth, H. E. Weber, K. Heim, E. Brunner, P. Tillich,
W. Pannenberg und die katholischen Theologen L. Monden, R. Guardini,
K. Rahner, U. Spiilbeck und H. Dolch) und schlieBlich eine dritte, die den
Waunderbegriff, aus der Uberfremdung von wissenschaftlichen Vorurteilen
befreit, streng und ausschlieflich vom Offenbarungsgeschehen herleiten
(M. Kihler, A. Schlatter, H. Thielicke, H. Vogel und insbesondere
K. Barth).

Ein abschlieBender Teil umreiBt in kurzen Ziigen das Wunderver-
stdndnis des Alten Testamentes und der vier Evangelisten und faBt die
wesentlichen Gesichtspunkte zusammen, die eine adiquate Theologie
des Wunders zu bestimmen haben. In diesem Zusammenhang wird ein
Hinweis auf den Wunderbegriff Luthers nachgetragen.

Brons Studie verdient nicht nur um ihres hohen Informations-
wertes willen groBes Lob. Er hebt auch im wesentlichen richtig
die Schwiéchen der liberalen, in einigem zutreffend die der existen-
tialen Theologie und besonders gut die Engpisse jener Apologe-
tik hervor, die emsig nach Liicken in der Naturwissenschaft Aus-
schau hilt, um fiir die Offenbarung Raum zu gewinnen. Die Gren-
zen der Arbeit sind im grofien und ganzen mit denen der Barth-
schen Theologie identisch. Die richtige Einsicht, daB Weltanschau-
ung und wissenschaftliche Methodik nicht die letzten Kriterien zur
Beurteilung gottlichen Offenbarungshandelns herzugeben vermo-
gen, enthebt nicht von der Aufgabe, die transzendentale (oder
existentiale) Frage danach zu stellen, wie der Mensch die Letzt-
giiltigkeit gottlichen Handelns (und in diesem Horizont auch das
Wunder) zu erfahren vermdge. Unterbleibt diese Frage, so kommt
es zu jenem Glaubenspositivismus, den man K. Barth zu Recht vor-
geworfen hat. Die Frage nach dem Wunder kann sachgemiB nur
in einer Uberholung der dritten Kantschen Kritik — d.h. in einer
addquaten, transzendentalen Behandlung der Probleme von Leib-
lichkeit und Interpersonalitit — nicht in einem Zuriick hinter die
ersten beiden Kritiken Kants gewonnen werden.

Theologisch zeigt sich das Ausbleiben der Frage nach dem
wexistentialen Vorverstdndnis* in der Unausgeglichenheit, wie Bron
einmal die Konkretheit der ntl Zeichenhandlungen, insbesondere
der Heilungswunder hervorhebt, zum anderen aber betont, daB nur
eine ,theologia crucis* letzter MaBstab fiir das Wunderverstindnis
sein kann. Ist es wirklich einsichtig, daB, wenn ,irdische Wiinsche
(nicht) Inhalt des Gebetes (sind)“, damit ,das Gebet jedoch nicht
entkonkretisiert (ist)“? (244f). Die héufigen positiven Verweise auf
E. Kédsemann am Ende des Buches stehen in einem seltsamen Kon-
trast zum Barthenthusiasmus des Vi. Gerade wenn das Zeichen des
Kreuzes das zentrale Kriterium alles Wunderbaren sein soll, muf
die Frage nach der leiblich-kosmischen Dimension des Wunders
doch etwas kritischer bedacht werden, als dies bei Bron zum Aus-
druck kommt.

Essen Hansjiirgen Verweyen

Wegbereiter heutiger Theologie. Franz Anton Staudenmaier. Hrsg. und
eingeleitet von Peter Hiinermann. — Graz, Wien, Koln: Styria
(1975). 294 S. Lw. DM 35.— Subskr, DM 28.—

In der von Heinrich Fries und Johann Finsterhdlzl herausge-
gebenen Reihe ,Wegbereiter heutiger Theologie“, in der schon
Untersuchungen iiber Hirscher, Déllinger, Méhler, Pilgram, Baader,
Deutinger und v, Kuhn erschienen sind, legt Peter Hiinermann nun
eine Textauswahl (S. 55—288) aus den Werken von Staudenmaier
zu einer Fiille von einschldgigen Fragen, wie sie der heutigen
Theologie gestellt sind, vor.

In einer Einleitung (7—54) charakterisiert H. die Personlichkeit,
die Lehrtitigkeit und die Umsténde, aus denen heraus die ge-
nannten Traktate Staudenmaiers entstanden sind. Vorweg sei
aber gesagt, daB, abgesehen von der Literatur, wie sie sich ent-
weder allgemein auf die katholische Tiibinger Schule oder speziell
auf Staudenmaier bezieht, alle zur heutigen Theologie fithrende
Literatur véllig oder fast vollig fehlt. Mit Erstaunen stellt man
auch fest, daB ausgerechnet bei einer Abhandlung iiber einen
Mann wie Staudenmaier, der sowohl das kirchliche Lehramt (260
und 268) wie auch das Wesen des Dogmas (132) klar herausge-
stellt hat, das gesamte II. Vatikanische Konzil nicht genannt wird

und nicht bei diesem Wegbereiter heutiger Theologie beriicksich-
tigt wird.

Wenn H. im zweiten Kapitel seines Buches, ,Schwerpunkte
theologischer Reflexion® (32—53), schreibt: ,Man wird von einer
groBen und wegweisenden Theologie dort sprechen kénnen, wo
die Botschaft des Christentums, die reiche Fiille der christlichen
Tradition mit den grundlegenden Fragen einer Zeit konfrontiert
und in ein lebendiges Wechselspiel gebracht werden, ein Wech-
selspiel, das zu einer zeitgemédBen Auslegung des christlichen
Glaubens fiihrt. Eine solche Theologie ist als wegweisend zu be-
zeichnen, wenn die Fragen der Zeit, auf welche sie sich einldft,
nicht nur Tagesfragen sind, sondern die Grundziige einer Zeit
betreffen. (32), so ist dazu folgendes zu bemerken:

Das ,Wechselspiel® hat H. fiir Staudenmaier und seine Zeit
anschaulich aufgehellt, wenn er auch bei Staudemaier nicht von
einem ,epochemachendem Werk" (32) glaubt sprechen zu kénnen.
H. meint, daB Staudemaier sich zu stark von dufleren Signalworten
leiten lasse und die geschichtliche Eigenstindigkeit zu wenig be-
achte. (37) Treffend sagt H.: ,Die Kontinuitdt, welche er (Stauden-
maier) aufweist, ist nicht eine Kontinuitdt des Buchstabens, son-
dern eine Kontinuitdt der Ideen und des Wesens. Gerade mit
diesem Programm diirfte Staudenmaier fiir die heutige Behandlung
der Theologie wegweisend geworden sein“ (40). Wenn H. von
Mingeln und Einseitigkeiten besonders der Hegelinterpretation
Staudenmaiers spricht (42f), so diirfte das nicht nur daran
liegen, daB er von den Spétidealisten ohne griindliche Priifung
abhiingig ist, sondern daB auch Kant als Vorldufer des Hegelschen
Idealismus nicht beriicksichtigt ist. Erstaunlich ist der Satz von
H., wenn er schreibt: ,Den gravierendsten Mangel theologischer
Wissenschaftlichkeit bildet Staudenmaiers Blindheit gegeniiber
der Ambivalenz der kirchlichen Dogmen“ (44). Doch gerade H.
weist nach, daB Staudenmaier das Dogma nicht als etwas ,Starres
und Unlebendiges oder als einen toten Begriff* (133) ansieht.

Im einzelnen vermiBt man bei H. bei den Ausfithrungen iiber die
Idee der Schépfung (17) einen Hinweis auf die analogia entis. Man
vermiBt Scheebens Kritik an v. Kuhn ebenso. Bei dem kurzen Wort
Staudenmaiers iiber Goethe (69ff) vermiBt man die ganze weiterfiih-
rende Literatur iiber Goethes Weltbild, angefangen von der Biographie
von Friederich Muckermann vom Jahre 1932, der bei Goethe Panentheis-
mus glaubt feststellen zu konnen, bis zu der genauen Zitation von
Friedrich Meineckes Werk (Historismus), wenn dieses auch auf S. 69
genannt ist. Bei dem Vorspann H.s, wie er ihn iiber jedem Abschnitt
dieses ,Lesebuches®, aus Schriften von Staudenmaier zusammengestellt,
bietet, werden zwar lapidar einige bedeutende Autoren zitiert, wie
Karl Barth z. B. in seinen Auslassungen iiber die protestantische Theo-
logie des 19. Jahrhunderts, aber im groBen und ganzen vermifSit man
doch eine weiterfiihrende Zitation theologischer Werke der Gegenwart
zum Thema. Was hitte z. B. H. bei seiner Zitation der Ausfithrungen
Staudenmaiers iiber Scotus Eriugena (87f) allein aus der Konstitution
des II. Vatikanischen Konzils iiber die Kirche bzw. aus ,lumen gen-
tium“ fiir diesen Wegbereiter heutiger Theologie gewinnen kénnen.
Hier stehen freilich die wahrhaftig beherzigenswerten Worte Stauden-
maiers (87f): ,Die Offenbarung durch Christus ist in der Kirche billig
das Erste und Hochste; ohne diese Ansicht von der Offenbarung kann
es iliberhaupt keine Kirche geben. Wie er in ihr das Haupt ist, so ist
auch seine Wahrheit das unerschiitterliche Fundament und das leben-
dige Prinzip des Glaubens im Christentum. Wer daher irgendeine
christliche Hauptwahrheit deswegen nicht glaubt, weil sein in Ab-
straktion befangener Verstand nicht klar begreift, der hat das Verhilt-
nis, das wesentlich zwischen dem sich offenbarenden géttlichen und
dem die Offenbarung aufnehmenden menschlichen Geiste stattfindet,
nicht begriffen.“ Die Beweise fiir die Richtigkeit dieser Staudenmaier-
schen These liegen heute geradezu auf der StraBe.

Auf S. 104 oben muB es ,Rationalismus® statt ,Nationalismus“

heiBben. Wenn Staudenmaier schreibt (118): ,In ihrem Zusammenhang
mit der Kirche erhdlt die Theologie ihre &uBere Selbstdndigkeit, so
wire hier noch und noch das II. Vatikanische Konzil zu nennen, be-
sonders auch bei dem Kapitel ,Heidnische Religionen in der Theologie?"
(114ff).
Das sei genug an Hinweisen, und wie wahr ist das Wort von Stauden-
maier (130): ,Die absolute gdttliche Wahrheit spricht sich einfach aus
und Christus, der fiir seine Sache in den Tod ging, wollte jene Klugheit
gewiB nicht iiben, durch welche sich viele Theologen der jetzigen und
jlingst vergangenen Zeit brandmarken.“ Oder der andere Satz Stauden-
maiers (11): ,Der eine wahre Sinn des Urhebers der Offenbarung, somit
der Gedanke Gottes, liegt doch gewiB mehr im Plan, den Gott bei sei-
nem Werk, der Offenbarung hatte, als im Geist des Auslegers, der
diesen Plan entweder nicht kennt oder ignoriert.*

Der Wert des Buches von H. liegt in der bisweilen zwar knap-
pen, aber gediegenen Auswahl aus Werken Staudenmaiers, die
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dem Leser dieser Schrift ein gutes Bild dieses Theologen ver-
mittelt (Im ganzen vgl. auch ]. Brosch, Charismen und Amter in
der Urkirche, Bonn 1951, Peter Hanstein Verlag).

Aachen Josef Brosch

Feil, Ernst: Die Theologie Dietrich Bonhoeffers. Hermeneutik — Christo-
logie — Weltverstéindnis. — Miinchen/Mainz: Kaiser/Griinewald 1971.
430 S. (Gesellschaft und Theologie: Abt. Systematische Beitrige Nr. 6)

Voici déja trois ans Ernst Feil a consacré a la théologie de
Bonhoeffer un gros ouvrage qui se caractérise par l'ampleur de
son information bibliographique, par la liberté supra-confession-
nelle de son approche, par le scrupule et la ferveur de son étude,
surtout par la vigueur avec laquelle l'auteur trouve chez Bon-
hoeffer la présence des grands thémes qui, trente ans aprés la
mort du prisonnier de Tegel, dominent le discours théologique
aujourd’hui: herméneutique, christologie concréte, théologie du
monde. Feil n’impose pas & Bonhoeffer ce dont ses maitres Johann
Baptist Metz et Karl Rahner feront leurs thémes favoris, ce qui
serait un certain viol par l'anachronisme, mais il retrouve dans
I'oeuvre inachevée du plus créateur et novateur des disciples de
Barth des courants qui correspondent a nos débats présents. Ce
livre est ainsi une trés soigneuse analyse et une reconstruction
orientée.

Il comporte trois parties: la premiére, méthodologique,
part de la conception qu'a Bonhoeffer de la théologie comme science
de la foi telle que la vit 'église, ce qui d’emblée dépasse les dualismes
de 'idéalisme oi le sujet pense en solitude, tandis que I'église risquerait
d’agir sans rigueur doctrinale. Par la s'affirme une herméneutique de
Dieu, non pas comme l'étre super-essentiel mais comme I'éminence du
concret. Feil attribue avec raison a la catégorie de réalité, opposée &
la fois a4 la potentialité et a 1'abstraction, son caractére si central chez
Bonhoeffer. L'herméneutique n'est donc pas qu’affaire d'adaptation ou
de fonctionnement du langage. Elle est l'aptitude & réfléchir I'action qui
la précéde. Cela explique la prédominance de 1'éthique sur la dogmati-
que chez Bonhoeffer, & la différence de ce qui se passe dans une théo-
logie de la Parole. La science théologique n'est donc pas d’abord un
savoir théorique qui cherche sa transcription dans la pratique, mais une
réflexion (actus reflexus) sur ce que la réalité immédiate (actus directus)
comporte & la fois de concrétion et aussi de mystére. Sans paradoxe
on pourrait dire que la réalité contient en ce sens plus de transcendance
que la pensée. La réalité a une épaisseur sacramentelle que méconnait
le positivisme. Certes le mot expérience est assez dangereux pour
rendre compte de cette épaisseur, Mais Feil prend garde de ne jamais
le séparer ni du silence attentif qui I’habite, ni de la réflexion
scientifique qui y fait naftre la théologie.

La seconde partie est consacrée 4 la christologie. Jésus-
Christ se présente comme le médiateur entre une herméneutique de
la réalité et une théologie du monde. Le christo-centrisme se situe au
milieu de la scientificité, qui grdce & lui perd son abstraction théorique
et de la mondanisation, qui grice & lui acquiert son ancrage dans la
transcendance de l'ici bas. Jésus-Christ est la limite placée au centre
4 peu prés comme l'arbre de vie dans le jardin d'Eden. En Jésus-Christ
sont surmontés les dilemmes entre un é&tre impersonnel et un acte
individualiste. Ce milieu christocentrique du monde est social par I'acte
de représentation substitutive que vit Christ, mais il est aussi caché,
puisque l'incarnation voile Dieu a la vue autant qu'elle le dévoile a
la foi. Médiateur visible et milieu invisible Jésus-Christ est ainsi celui
qui donne A la réalité sa clef d’interprétation et au monde sa consistance
devant Dieu, sans s'en tenir & la facticité de I'immanence, mais sans
recourir non plus & la surélévation par la religion.

C’est vers la troisiéme partie que tout I'ouvrage de Feil est
orienté. Elle g’intitule: ,Un christianisme sans religion
dans un monde devenu adulte®, ce qui prouve que Feil
accorde une portée majeure aux derniers accents de Bonhoeffer. Pour-
tant la préoccupation du monde est présente dés ses premiers travaux
avec un accent positif, méme si les conférences de Barcelone insistent
autant sur le caractére transitoire du monde gue sur l'incarnation qui
nous lie & la terre, tels des Antée poursuivant la route de Jésus-Christ.
A la vérité, Boehoeffer est 4 la fois séculariste par sa mondanisation,
luthérien par le face & face significatif des deux mandats, celui de
I'église qui limite la prétention sotériologique de 1'état et celui de I'état
qui limite la prétention gouvernementale de 1'église, monacal enfin par
I'arcane qui préserve le secret de la présence de Dieu ici bas de sa
banalisation, justement par la religion. Feil montre fort bien que Bon-
hoeffer ne supprime pas les tensions entre Dieu et le monde par son
appréciation de l'autonomie non religieuse de 'homme contemporain,
mais qu'il situe cette tension au niveau caché du compagnonnage avec
l'incarnation et non pas au niveau trop visible de la dépendance hu-
maine face & la supériorité du créateur: L'ouvrage s’achéve par une
ferme liaison entre 'herméneutique de l'expérience, responsable et cru-

cifiée, avec la christologie, substitutive et solidaire, comme avec la
mondanisation, positive et signifiante.

Le cheminement d'une oeuvre aussi nourrie ne va pas sans
répétitions dues a la triple reprise de l'oeuvre de Bonhoeffer selon
chacun des trois thémes. Elle comporte beaucoup d'excursus o
Feil témoigne de son attachement a scruter les influences cultu-
relles possibles sur Bonhoeffer (Dilthey en particulier). Je pense
que l'ouvrage témoigne pour un Bonhoeffer qui n'isole pas la
transcendance de la réalité, ni le salut personnel du cosmos. Aux
yeux de Feil, c'est vraiment 12 que Bonhoeffer se distingue de
Barth, toujours accusé d'étre trop vertical et trop acosmique, trop
transcendantal et trop individualiste. Peut-étre Feil est-il ici sous
I'influence de la situation théologique post-barthienne (Metz mais
aussi Moltmann, Rahner mais aussi Pannenberg), qui voit dans
Barth une systématisation du savoir accompli de Dieu trop a
part de I'expérience du devenir ouvert de I'histoire et de ’homme.
Je me demande pourtant si cette appréciation rend justice a la
volonté barthienne de penser en Jésus-Christ non seulement la
récongiliation mais aussi la création et la rédemption. N'oublie-t-
elle pas aussi que Barth fut autant passionément et coiiteusement
engagé dans le monde que Bonhoeffer, puisqu'il ne faut jamais
préjuger d'une pensée d'aprés la destinée dramatique d'une bio-
graphie. Je me demande également si Feil conserve vis a vis de
Bonhoeffer la distance nécessaire pour procurer, au travers de
I'admiration, la compréhension personnelle qui évite la minutie
des répétitions. Car il y a dans l'ouvrage de Feil une certaine lour-
deur, propre au genre des théses, quand elles risquent d'ériger
leur objet en modéle.

Enfin, je m’interroge sur le plan adopté. Il fait passer d'une
propédeutique méthodologique & une meédiation christologique
pour aboutir & un acomplissement mondain, alors que Bonhoeffer
est plutét en méme temps un logicien des catégories éthiques, un
théologien de l'extraordinaire et du caché de Jésus-Christ et un
homme d’action, qui connait la décision risquée, la mélancolie
usante et l'ultime soumission pacifiée. A trop tracer un parcours
par thémes successifs, on risque de rationaliser la coexistence
des impulsions profondes, qui font de tout homme un champ con-
flictuel, ce qui ne veut pas dire forcément un chaos confusionnell

Il reste qu'Ernst Feil nous a donné un travail de théologie
fondamentale considérable o la théorie vient vérifier la prati-
que. Il a mis 14 le doigt sur l'actualité de Bonhoeffer, en ce temps
ou renait 'intérét pour l'expérience, non pas au sens intimiste et
individualiste du 19 & siécle religieux, mais au sens mondain
et politique du 20 é siécle non religieux. Voila I'indéniable intérét
d’un ouvrage qui lit Bonhoeffer aujourd’ hui et dont I'application
studieuse est sans cesse une célébration reconnaissante.

Paris André Dumas

Miiller, Adolf: Werdestufen des christlichen Bekenntnisses. Neubearbeitet
und erweitert von Arnold Suckau. — Stuttgart: Verlag Urachhaus
(1974). 135 S. (Schriften zur Religionserkenntnis — Beitrdge zur theo-
logischen Forschung. Hrsg. von Lic. Robert Goebel) kart. DM 18.—

Das Buch ist eine in neuer Gestalt vorgelegte Auflage der von
Adolf Miiller 1932 verdffentlichten Schrift: Werdestufen des Glau-
bensbekenntnisses.

Das Corpus bietet einen geschichtlichen Uberblick iiber Werden und
Inhalt der verschiedenen christlichen Bekenntnisse (30-106). Voraus-
gehen grundsiitzliche Uberlegungen iiber eine Formulierung des Glau-
bensgutes. Die beiden SchluBkapitel handeln iiber ,Bedeutungswandel
und Auflésung des kirchlichen Bekenntnisses® (107-116) und iiber das
.erneuerte Credo* der Christengemeinschaft, das im Wortlaut zur
Kenntnis gebracht wird (117—130).

Der Schliissel zum Verstindnis und zur Beurteilung des Buches ist
die Anthroposophie Rudolf Steiners. Er fithrt zum ,verstehenden Nach-
vollzug an den Kern der Erfahrungen heran, die die Mysten der Antike
,durchlebten* (12f; vgl. 15; 27; 31). Damit ermdglicht er auch den Zu-
gang zu der friihchristlichen Frommigkeit und ihrem Credo, die noch
durchweht sind vom Atem der heidnischen Mysterien.

Es war die steigende Macht der Kirche, die bewirkte, daB die
Christenheit, insbesondere die abendlédndische, sich mehr und mehr vom
Mysterium, der ,spirituellen menschlichen Erfahrung“ entfernte und das
physisch geistige Christuserlebnis sich zum Bekenntnis, zum Dogma
konsolidierte.

Unter Auswertung des reichen Ertrages der Symbolforschung unter-
suchen die Autoren ,Geschichte, Charakter und Auswirkungen* des
Apostolicums, des Nicaeno-Constantinopolitanums und des Athanasia-
nums. Dabei wird aber nicht nur historisch-kritisch gefragt, vielmehr
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werden auch Gesichtspunkte hinzugefiigt, ,die auf einer ganz anderen
Ebene liegen, die damit rechnen, dafl die Geschichte eine Innenseite hat,
daB sie sich nicht in der #uBeren Abfolge ihrer Ereignisse erschopit,
sondern von geistigen Bildungskriiften durchwoben wird" (35). Dieses
Geschichtsverstdndnis macht deutlich, daB die urspriinglich christlich-
spirituelle Intensitéit der Bekenntnisse den sich fortschreitend einseitig
intellektuell orientierenden Menschen immer schwiicher erreichte, bis
sich schlieBlich die spirituelle géttliche Substanz des Credo in eine Serie
unverstidndlicher und unfruchtbarer ,Artikel“ komprimierte.

Es bleibt zu danken, daB das Buch ein wesentliches Problem
herausstellt: die Erneuerung des Credo der Kirche(n) nach Gehalt
und Gestalt.

Karl Lehmann hat in seiner Untersuchung: Bedarf das Glau-
bensbekenntnis einer Neufassung, in: Peter Brunner u. a., Veralte-
tes Glaubensbekenntnis, Regensburg 1968, 125—186 historisch, theo-
logisch und pastoral das Thema mit dem Ergebnis abgehandelt:
,Die alten ,Formeln‘ ... geniigen aber nicht, weil sie unmittelbar
kaum mehr den Verstindnis- und Erfahrungshorizont des gegen-
wiirtigen Menschen treffen und seinem heutigen Sprachschatz
AuBerst fremd bleiben" (164).

Im Literaturverzeichnis unseres Buches fehlt Lehmanns wert-
voller Aufsatz, aus dem es Ergidnzung und Korrektur hétte gewin-
nen kénnen. Wihrend Lehmann mit aller Behutsamkeit iiberlegt,
wie etwa der Versuch gemacht werden kénnte, ein inhaltlich und
sprachlich gegenwartsnahes Credo zu schaffen und die kleinen An-
sitze dazu aufzeigt, glaubt die 1922 unter der entscheidenden
Mitwirkung Rudolf Steiners entstandene Christengemeinschaft,
daB das von ihrem geistigen Vater formulierte und von ihr iiber-
nommene ,erneuerte Credo“ ,dem modernen Menschen innerlich
wieder voll zugédnglich werden kdnne* (122).

Das mag fiir eine kleine elitire Gemeinschaft zutreffen, die
offen ist fiir die anthroposophische Weltanschauung, in der dieses
,erneuerte Credo“ wurzelt, keineswegs aber fiir die Allgemeinheit.
Sachlich wird in anthroposophischer Perspektive die Offenbarung
nicht als geschichtliche Realitéit im Vollsinn verstanden, sondern
als geistig-kosmische Erfahrung der durch die Schrift verhiillten
Mysterien. In diesem Sinn wird die Bibel ausgelegt und umgedeu-
tet und das erneuerte ,Credo als ein gedanklich geordnete Konzen-
trat spiritueller menschlicher Erfahrungen im Horizont der Christus-
erscheinung” (22) definiert.

Trier Wilhelm Bartz

Beilner, Wolfgang: Jesus ohne Retuschen. — Graz, Wien, Kéln: Styria

1974. 332 S. lam. DM 34.—

Der katholische Salzburger Exeget versucht mit diesem neu-
artigen Typ von Jesusbuch eine integrierte Zusammenschau der
ernstzunehmenden alten Jesuszeugnisse all jenen zu bieten, die
sich als Nichtfachleute iiber die Ergebnisse der modernen Jesus-
forschung rasch und ohne Schwierigkeiten informieren wollen. Er
bezieht dabei prinzipiell alle Evangelienaussagen in die Darstel-
lung ein, auch gegensitzliche, wobei er bewuBt die Texte mit-
beriicksichtigt, die lediglich als Nachwirkungen und Reaktionen
auf authentische Worte und Taten des historischen Jesus angese-
hen werden kénnen. Den gesamten Stoff gliedert er in die Haupt-
abschnitte: Das Reich Gottes ist nahe; Menschen um Jesus; Jesus
hat enttduscht; Jesus lebt Gott; Der Weg zum Kreuz; Dieser Jesus
lebt. Diese sind zusammengesetzt aus vielen Unterabschnitten —
gegliedert durch Zwischeniiberschriften —, die in Form von Zita-
ten, Paraphrasen, Umschreibungen und vorsichtigen Wertungen
historischer und theologischer Art das entsprechende Uberliefe-
rungsmaterial erschlieBen. So kann von einer Art vorsichtiger
Sachsynopse der Jesuszeugnisse der Evangelien gesprochen wer-
den.

Priift man die einzelnen Sachgruppen, so féllt auf, daB B. mit
sicherem Blick das Zusammengehérige auswihlt, mit der jeweili-
gen Diskussion der Forschung gut vertraut ist und sich hiitet,
aus dogmatischen Griinden schwierige Texte umzubiegen, abzu-
blenden oder zu iibergehen (man beachte seinen Grundsatz:
»Dogmen stehen nicht zur Debatte“, S. 182). Die Darlegung ist
dabei knapp, durchsichtig, lesbar, zuweilen spritzig, ja salopp
(»GroBsynoptiker”; ,outrierte Form*“; ,Generalien"; ,Jesus steht
mit Gott ganz auf du und du“; ,Gott war eben sein Papa“; ,er
durfte Gott am Bart kraulen“l), das Urteil zuriickhaltend, kritisch,
doch wohltuend ausgewogen; die Sicht Jesu keineswegs konven-
tionell oder von anderen abgelesen. Obwohl B. betont, daB er die

katholische Kirche und ihre Lehre vollauf bejaht, zeigt er doch
deutlich, wo die ntl. Uberlieferung nicht historisch verstanden
werden kann oder wo sie im Gegensatz zur traditionellen kirchl.
Meinung steht.

Zum Beispiel: Jesus erwartete das Reich Gottes als nahe, selbst
noch am Kreuz. Flucht, Kindermord und Magier sind wohl unhisto-
risch. Taufe war vielleicht ein Berufungserlebnis des ,Mystikers" Jesus;
ob Jesu Abendmahl ein Paschamahl war, ist unsicher; die Mutter Jesu
und der Lieblingsjiinger standen — trotz Joh 19,25f — wohl nicht unter
dem Kreuz Jesu; die Ersterscheinung Jesu fanden — trotz Lk — in Gali-
lda statt; die Verspottung durch Herodes ist ebenso wie die Hinde-
waschung des Pilatus wohl unhistorisch; vor dem Hohen Rat fand
kein eigentlicher ProzeB statt.

Die Bedeutung dieser leicht lesbaren Darbietung, die ohne
FuBnoten auskommt, liegt darin, daB sie den ,biblischen Laien"
wirklich zu helfen vermag, den ungeheueren Graben zwischen
naivem Bibelverstdndnis und historisch-kritischer Forschung zu
iiberbriicken. Hier wird der Leser der verwirrenden Vielfalt des

- ntl. Zeugnisses ansichtig, entdeckt Widerspriiche und tragfihige

Spuren, wird mit dem Jesus konfrontiert, der sich historisch noch
greifen 14t und der dem modernen Christen als fremd, ritselhaft,
ja widerspriichlich erscheint (dies arbeitet B. besonders heraus)
und wird angeleitet, sich selbst ein Urteil zu bilden und sich auf
diesen Jesus und seine Botschaft von Gott einzulassen. B. vermei-
det bewuBt, eine Synthese zwischen dem' Jesuszeugnis der Evan-
gelien und der kirchlichen Christologie herzustellen und schlieBt
seine kritische Jesus-Synopse mit einem Hinweis auf die Bedeu-
tung der Jesusiiberlieferung fiir die Kirche: ,(Er ist das) Gewissen
der Kirche ... Jesus ist oft nicht in seiner Kirche geblieben, aber
er kommt immer wieder in ihr* (332).

Seelsorgern, Leitern von Bibelkreisen, Lehrern an Oberstufen,
interessierten Bibellesern und Gldubigen kann dieses Buch wirk-
lich gute Dienste leisten Schade ist, daB Literaturhinweise
ebenso fehlen wie Anweisungen fiir eine ersprieBliche Arbeit am
biblischen Text mit diesem Buch. Aber es wird sich empfehlen,
die hier gewdhlte Methode weiter zu bedenken und praktisch zu
verfeinern, um der Spaltung der Christen in Aufgekldrte und in
Bibelpietisten zu wehren.

Passau Otto Knoch

Kasper, Walter: Jesus der Christus. — Mainz: Griinewald (1974). 332 S.

Ln DM 39—

Vi. hat mehrmals Vorlesungen iiber das Thema ,Person und
Werk Jesu Christi“ in Miinster, Tiibingen und Rom gehalten.

In seinem Vorwort gibt er an, in welcher Richtung die heutige Chri-
stologie ihren Weg suchen soll. Das Dilemma zwischen einer ontolo-
gischen und einer funktionalen Christologie ist theologisch ein
Scheinproblem, denn ,es geht nicht darum, eine ontologisch bestimmte
Christologie der Tradition gegen eine nichtontologische, meist dann
als funktional bezeichnete Christologie auszuspielen. Es geht vielmehr
darum, eine christologisch bestimmte geschichtliche und personale Onto-
logie zu entwerfen“ (22). Inhalt und priméres Kriterium der Christologie
ist der irdische Jesus und der auferweckte, erhohte Christus; der
Glaube der Kirche ist das sekunddre Kriterium. Die historische For-
schung ist notwendig, aber der historische Jesus kann nicht zum ganzen
und allein maBgeblichen Inhalt des Christusglaubens gemacht werden.
Denn einmal ereignet sich Offenbarung in alles iiberbietender Weise in
Auferwedkung und Geistsendung, und daraus ergibt sich, daf uns ,im
Geist" ein nicht nur historisch vermittelter, sondern ein unmittelbarer
Zugang zu Jesus Christus moglich ist.

Zahlreich sind die Versuche einer Entmythologisierung; Bult-
mann bleibt, so seine Kritiker, auf halbem Weg stehen, denn:
muB die Rede vom entscheidenden Handeln Gottes nicht als
Mythos bezeichnet werden? Jesus Christus wird die eindeutige
Manifestation einer Moglichkeit des Menschen, die Chiffre fiir eine
bestimmte Anthropologie. ,Legitim ist das Programm der Ent-
mythologisierung, wenn diese Jesus Christus als den Ort der Frei-
heit Gottes und des Menschen aufweisen hilft. Illegitim wird sie,
wenn sie das unableitbar Neue und Einmalige an Jesus Christus
auflgst, wenn also die Christologie zu einem Fall der Anthropolo-
gie wird"“ (55—6).

In der Geschichte Jesu betrachtete Vf. zuerst den irdischen
Jesus. Das Grundmotiv der Botschaft ist das Kommen der Herr-
schaft Gottes, mit ihrem eschatologischen, theologischen und sote-
riologischen Charakter. Was die Wunder angeht, scheint uns die
Stellung des Vi.s zu eng.
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Er ist der Meinung, daB wir viele Wundergeschichten der Evangelien
als legendir bezeichnen miissen: so wiren die Rettung aus dem Sturm,
das Wandeln auf dem See, die Verkldrungsszene, die Speisung der 4000,
die Totenerwedkungen Riickprojektionen von Ostererfahrungen in das irdi-
sche Leben Jesu. Er nimmt wohl einen historischen Kern der Wunder-
tradition an, mit den Heilungen von Krankheiten und von Symptonen,
die man damals als Zeichen von Besessenheit verstand. Aber er reagiert
gegen die traditionelle Auffassung, die das Wunder versteht als ein
wahrnehmbares Ereignis, das die natiirlichen Mdéglichkeiten iibersteigt,
das von Gottes Allmacht unter Durchbrechung oder zumindest Umge-
hung der natiirlichen Kausalitéten hervorgebracht wird.

Es ist wahr, daB das Wunder als Zeichen der gottlichen Allmacht
in einem religitsen Kontext verstanden werden muB, aber kénnen wir
den Eingriff Gottes in der innerweltlichen Kausalitdt ausschlieBen? Natur-
wunder und Totenerweckungen scheinen einen guten historischen Grund
in den Evangelien zu haben; jede Wundergeschichte braucht eine kriti-
sche Untersuchung, aber kénnen die Wundertaten auf die Heilungen be-
grenzt werden?

Nach dieser Frage wollen wir weiter der Darstellung des
irdischen Jesus folgen.

Worin besteht der Anspruch Jesu? Jesus ist die konkrete
Verwirklichung und die personale Gestalt des Kommens der Herr-
schaft Gottes; Jesu Sein als Sohn ist untrennbar von seiner Sen-
dung und seinem Dienst. Er ist Gottes Dasein fiir die andern.
In seinem Leben und in seinem Sterben ist die persongewordene
Liebe Gottes fiir die Menschen. Jesus selbst hat seinem Tod eine
soteriologische Bedeutung zugesprochen: wir sehen es aus der
Gesamtintention (ipsissima intentio) Jesu, der seinen Tod im Zu-
sammenhang seiner Botschaft vom Kommen der Herrschaft Gottes
verstanden hat.

Der Grund des Glaubens an die Auferweckung Jesu wird
dann erhellt, mit dem Befund der Uberlieferung, den hermeneuti-
schen Voraussetzungen und der theologischen Begriindung. Die Be-
deutung der Auferstehung wird bezeichnet als eschatologische
Machttat Gottes, Erhohung und Heilsereignis.

Der dritte Teil behandelt das Geheimnis Jesu Christi:
Jesus Gottessohn, Menschensohn, Mittler zwischen Gott und
Mensch.

.Mit dem Bekenntnis zu Jesus als dem Sohn Gottes steht und
fallt der christliche Glaube.* Dieses Bekenntnis wird im NT und in der
Tradition betrachtet. Wie das Bekenntnis von Nikaia und Konstantinopel
zeigt, muB man feststellen, wie erstaunlich prézise die alte Kirche die
Grenzen zwischen legitimer und illegitimer Hellenisierung eingehalten
hat. Der Arianismus war eine illegitime Hellenisierung und Nikaia stellte
demgegeniiber eine Enthellenisierung dar.

Die innergottliche Trinitdt ist die transzendentale Moglichkeitsbedin-
gung der heilsgeschichtlichen Selbstmitteilung Gottes in Jesus Christus
durch den Heiligen Geist. In der Trinititslehre soll man noch von Per-
sonen sprechen: wird dagegen der Personbegriff aufgegeben
und spricht man statt dessen von Seins- bzw. Subsistenzweisen (K.
Barth-K. Rahner), dann wird statt der konkreten Freiheit in der Liebe
ein abstrakter Seinsbegriff zum Letzten und Hdchsten erkldrt.

Der Gottessohn ist auch Menschensohn; aus der Menschwer-
dung kommt die Solidaritit und die Stellvertretung im Werke der Ver-
s6hnung. Jeder Mensch ist dadurch definiert, daB Jesus Christus sein
Bruder, sein Mitmensch ist. Christus gehdrt nun zur ontologischen Be-
stimmung des Menschen mit hinzu.

Die in Jesus Christus realisierte Solidaritit Gottes mit den Men-
schen begriindet eine neue Solidaritdit unter den Menschen. Aber wir
sollen nicht die christliche Idee der Stellvertretung verlieren, und die
Tiefe der Anselmtheorie im ,,Cur Deus homo* nicht vernachldssigen.

Zur Person Jesu Christi als Mittler wird das Zeugnis von Schrift
und Tradition dargestellt. Besonders wichtig ist die Formulierung von
Chalkedon. Das christologische Dogma des Konzils von Chalkedon ist
in der Sprache und in der Problemstellung seiner Zeit eine hochst pra-
zise Nachzeichnung dessen, was uns nach dem Zeugnis des NT in Ge-
schichte und Geschick Jesu begegnet; das Bekenntnis, dab Jesus Christus
in einer Person wahrer Gott und wahrer Mensch ist, hat darum als
giiltige und bleibend verbindliche Auslegung der Schrift zu gelten, aber
dieses Bekenntnis ist nur an der inneren Konstitution des gottmensch-
lichen Subjekts interessiert und muB in das biblische Gesamtzeugnis
integriert und von diesem her interpretiert werden.

Das Werk ist sehr reichhaltig und wir konnten nur einige
Grundgedanken aus ihm darlegen. Sein Vorteil liegt in der synthe-
tischen Sicht der Person und des Werkes Jesu. Man spiirt das
stindige Bemiihen, die Christologie neu zu durchdenken und dabei
stets auf der Grundlage des Schriftzeugnisses und der Tradition
zu bleiben. Bemerkenswert ist die ausgewogene Haltung des Au-
tors in einer Zeit, in der andere Theologen die Gegebenheiten der
Tradition unberiicksichtigt lassen oder gar nach Erfolg haschen im

Streben, Neues zu bringen, was eher dazu geeignet ist, AnstoB zu
erregen und den Sinn der Sdtze des Credo zu entleeren. K. wagt
es zu zeigen, wie er dem Denken der Tradition verhaftet ist, in-
dem er das Bleibende in seiner Tiefe aufzudecken versucht, aber
sich auch darum bemiiht, die Einsicht in den Glauben im Licht der
zeitgentssischen Mentalitdt voranzubringen. Er beweist ein ge-
sundes kritisches Urteil und geht die aktuellen Probleme der
Christologie unbeschwerten Gemiites an. Sein Werk verdient es,
von all denen gelesen und meditiert zu werden, die die moderne
Problemlage der Christologie kennenlernen wollen, denn er zeigt
Wege, wie Antworten auf sie gegeben werden miissen.

Rom Jean Galot

Theologische Berichte. Hrsg. von Josef Pfammatter u. Franz Fur-
ger. Bd 4: Fragen christlicher Ethik. — (Ziirich, Einsiedeln, Koln): Ben-
ziger (1974). 246 S.

Der vorliegende 4. Band der Serie ,Theologische Berichte", der
,Fragen christlicher Ethik* gewidmet ist, wird dem Titel und dem
Programm der Reihe im hohen MaBe gerecht. Alle Artikel unter-
richten in umsichtiger Aktualitét iiber zentrale Fragen des sittli-
chen BewuBtseins in der Kirche der Gegenwart jeweils im An-
schluB an die differenziert gewiirdigten historischen Hintergriinde,
im zuverldssigen kritischen Uberblick iiber die gegenwértige Dis-
kussion und stets auch im Ausblick auf die zu erwartende und zu
erstrebende weitere Kldrung.

F. Furgers Artikel ,Zur Begriindung eines christlichen Ethos —

Forschungstendenzen in der katholischen Moraltheologie® stellt profi-
liert die in der gegenwiirtigen Diskussion zentrale Frage der Norm-
findung und Normbegrindung dar. Als wesentlich prigende
Momente erhebt er die Uberwindung einer einseitigen gesetzhaften und
kasuistischen Tradition, die kritische Orientierung aus den biblischen
Quellen, eine vermehrte Beriicdsichtigung der personalen, geschichtlichen,
sozial-gesellschaftlichen Dimensionen alles menschlichen Tuns und den
umfassenden Dialog mit den zeitgendssischen geistigen Stromungen un-
ter eingehender Beniitzung der verschiedenen natur- und humanwissen-
schaftlichen Erkenntnisse. Darnach ergeben sich als wesentliche Fragen-
kreise die sittliche Autonomie, die Verarbeitung der metaethischen Frage-
stellungen in Auseinandersetzung mit der sprachanalytischen Ethik und —
mehr im Ausblick aufgewiesen — die heute sehr vielseitig und eindring-
lich erirterte Frage nach dem Spezifikum der christlichen Ethik. Beson-
deren Dienst leistet die Arbeit im Aufweis und in der Verwertung des
einschligigen Schrifttums der letzten Jahre, namentlich in den Artikeln
praktisch fast aller fachlichen Zeitschriften des deutschen, franzdsischen,
angelsichsisch-irischen, italienischen, spanisch-iberoamerikanischen und
niederlandischen Sprachbereichs. Wohl infolge des Umfangs und der
Vielartigkeit des Materials erscheint die neuzeitliche Entwicklung der
Moraltheologie zu sehr an das 2. Vatikanum gebunden. Dieses hat vor
allem die allgemeine kirchliche Ausweitung bewirkt, wiihrend inhaltlich
gerade im deutschen Sprachgebiet die Neuorientierung aus einer Reihe
von Einfliissen und in mancherlei Teilentwiirfen erstrebt und eingeleitet
wurde. Bezeichnenderweise erscheint etwa der Name Th. Steinbiichel
nur in technischer Zitierung. Die in der heutigen Normendiskussion viel-
fach etwas summarische Berufung auf das christliche Grundprinzip der
Liebe wird iibernommen, wohl aber gelegentlich auf n#éhere Spezifi-
zierung hingewiesen.
Besonderem Interesse diirfte der Bericht der beiden polnischen Profes-
soren fiir Moraltheologie bzw. Moralphilosophie Helmut Juros und
Tadeusz Styczen begegnen. Die Situation der polnischen Mo-
raltheologie ist neben der zeitgemdB zu verarbeitenden Tradition
bestimmt durch die innerhalb des institutionellen Marxismus durchaus
eigenstindige philosophische Ethik von hohem methodologischem Niveau
und starkem humanistischem Interesse und durch den prégenden Ein-
flub der logisch-analytischen Ethik, die dort geraume
Zeit frither als in Deutschland wirksam wurde. Demgem#B bemiihen sich
die theologischen Ethiker um einen methodisch streng gesicherten Aus-
gang von der eigenstéindigen sittlichen Erfahrung und ihrer richtigen Ver-
arbeitung, um die volle Auswertung der ethisch relevanten philosophi-
schen und exaktwissenschaftlichen Inhalte und zugleich darum, in zeit-
aufgeschlossener Umsicht der Eigenart der christlichen Ethik gerecht zu
werden. Fiir den Theologen sind die zuverldssig begriindeten philo-
sophischen Thesen nicht endgiiltiges Ergebnis, sondern Entwiirfe und
Fragen des Menschen, fiir die nach Antwort aus der Offenbarung zu
suchen ist. Die Besonderheit dieser die ethisch-anthropologische Erkennt-
nis aufnehmenden und iiber sie hinausgreifenden Information macht
die spezifisch eigene Thematik der christlichen Ethik aus. In den Bereich
seiner Ethik bezieht der Theologe auch die Aufgaben einer Art ,ethi-
scher Politik* und einer ,katholischen Soziallehre* ein. — Insgesamt ist
dieser gut orientierende Beitrag nicht nur Berichterstattung, sondern
gibt auch wertvolle Anregung fiir metaethische Uberlegungen.
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Als einer der bekanntesten Vertreter und Férderer der gegenwirtigen
moraltheologischen Normendiskussion bringt Bruno Schiiller ,Neue
Beitriige zum Thema ,Begriindung sittlicher Normen' (109—
181). Einsetzend bei der Selbstkritik der Moraltheologen an ihrer Tra-
dition erhebt und priift er in sehr genauer Einzelanalyse die wesentli-
chen expliziten und impliziten Argumentationsweisen einer sog. deonto-
logischen Normbegriindung, um jeweils die fehlende oder mangelnde
Beweiskraft wie auch die daraus sich ergebende ethische Fragwiirdigkeit
festzustellen. Die Mehrdeutigkeit des kontradiktorisch gebildeten Be-
griffs einer Deontologie ist dabei beriicdsichtigt, die ethische Falschheit
ohne Riicksicht auf die Folgen des betreffenden Handelns behaupten
14Bt. AbschlieBend verfolgt Sch. die Moglichkeiten einer weiteren Ent-
faltung einer teleologischen Theorie ethischer Normierung, die einen
vereinfachenden Utilitarismus oder bloB pragmatische Teleologie ver-
meidet und die verschiedenartigen Gesichtspunkte sittlicher Urteils-
bildung objektiv berlicksichtigt. — Die ebenso eingehende wie eindring-
liche Darlegung veranlaBt die Uberlegung, ob nicht die Entgegensetzung
von Deontologie und Teleologie, die als Akzentuierung wertvolle Er-
kenntnisse fordert, bei durchgehender Anwendung zu sehr bloB ratio-
nale MaBstibe in der Beurteilung und Praxis sittlicher Argumentation
betonen kann, besonders bemerkbar bei Zugrundelegung eines einzigen
sittlichen Grundprinzips der Liebe. Nidher zu priifen wére wohl auch,
wieweit die meist in einer Zeit legalistischer Erstarrung formulierten und
angewandten Handlungsnormen der Moraltheologie innerhalb einer ge-
geniiber heute unterschiedlichen, integrierenden Erfassung der Seins-
und Lebensverhiltnisse erwachsen und konzipiert wurden. In diesem
Kontext sind solche partikuldren Grundsitze des sittlichen Handelns nicht
in gleicher Weise bloB unmittelbare Ableitungen aus Seinsgegebenheiten,
als welche sie spiter behandelt wurden. Das diirfte zu dem gehdoren,
was Sch. iiber ,die Bedeutung der Lebenserfahrung gegeniiber einer
rein begrifflichen Einsicht in sittliche Normen® sagt, jedoch wegen Raum-
mangels nicht niiher ausfithren konnte (178, Anm.).

Ein letzter Beitrag (Hans-Urs Will, Zur Z6libatspflicht der
Weltkleriker im katholischen Kirchenrecht. Kanonistische Erwédgungen
in der neueren Literatur) berichtet mit genauen Quellenhinweisen iiber
die gegenwirtige Problematik und die rechtsgeschichtliche Entwiddlung,
verbunden mit einer kirchenrechtlichen Wiirdigung der heute vertretenen
Losungsvorschlige. Die Kritik dieser Modelle und der versuchte Vor-
schlag einer eigenen Variation geschehen in durchwegs sachlicher und
engagierter objektiver Priifung. Der dabei besonders betonte Hinweis
auf den Widerspruch der positiv-gesetzlichen Eheinhabilitit der Majo-
risten (CIC c. 1072) zu dem iiberpositiven Menschrecht auf Ehe kann zu
weiterer rechtsgeschichtlicher Diskussion anregen. Die angefiigte sehr
sorgfiltige Bibliographie versucht eine stichwortartige Kommentierung
der einzelnen Titel.

Alle Autoren halten sich in ebenso erfreulicher wie dienlicher
Weise an die Grundkonzeption des ganzen Bandes, der fiir jeden
Interessenten einen die gesamte aktuelle Diskussion kritisch dar-
legenden und z.T. weiterfiihrenden Bericht mit Ausblick auf an-
stehende Aufgaben der Forschung in stets reichhaltiger Dokumen-
tation bietet.

Freiburg/Br. Rudolf Hofmann

Schiitz: Alfred: Das Problem der Relevanz. Hrsg. und erldutert von
Richard M. Zaner. Einleitung von Thomas Luckmann. — Frank-
furt/M: Suhrkamp 1971 (Theorie Reihe)

Unter den als relativ eigenstéindig identifizierbaren soziologi-
schen Theorien findet der phinomenologisch-handlungstheoretische
Ansatz zunehmend Interesse. Uber die Arbeiten von Peter L. Ber-
ger und Thomas Luckmann ist die Aufmerksamkeit fiir einen sei-
ner ,Griinderviter, Alfred Schiitz (1899 in Wien geboren, 1959 in
der amerikanischen Emigration gestorben), gewachsen. Schiitz ver-
sucht Max Webers Programm einer verstehenden Soziologie durch
eine an Husserl geschulte phdnomenologische Analyse der Sinn-
konstitution zu begriinden. Luckmann versteht das Schiitzsche Le-
benswerk als Fortfiilhrung und erste beachtenswerte Einlésung des
Programms von Husserls ,Die Krisis der europdischen Wissen-
schaften und die Transzendentale Phinomenologie* (1935/36) im
Problemkreis der Sozialwissenschaften, die Husserl weitgehend
verkannte.

»Das Problem der Relevanz“ war die erste deutsche Vertffent-
lichung einer gréBeren Arbeit von Schiitz. Bei der Analyse der
Wahl zwischen verschiedenen Entwiirfen des Handelns und des
komplexen Zusammenhangs zwischen Um-zu- und Weil-Motiven
etwa bedarf es einer Theorie der Relevanz. Was ist das ,Interesse"
bzw. was sind die ,Interessen®, die sich hinter quasi-automatischen
Leistungen, komplexen Handlungsmotiven, theoretischen BewuBt-
seinsleistungen verbergen? Schiitz hat den Versuch seiner Antwort
offenbar als vorliufig verstanden und nie selbst verdffentlicht;

gleicawohl erlaubt er einen guten Einblick in das Werk eines
Autors, der wie viele andere aus dem deutschsprachigen kulturel-
len Kontext erst iiber den Umweg nach Amerika bei uns wirksam
wird. (Die von Thomas Luckmann nach einem Entwurf und Vor-
arbeiten von Schiitz ausgefiithrte systematische Zusammenfassung
des theoretischen Lebenswerks von Schiitz unter dem Titel ,Struk-
turen der Lebenswelt” erschien 1974.)

Miinster Ferdinand W. Menne

Bienert, Walther: Der iiberholte Marx. Seine Religionskritik und Welt-
anschauung kritisch untersucht. — Stuttgart: Evangelisches Verlags-
werk (1974). 412 S. Ln DM 27.—

,Fiir Deutschland ist die Kritik der Religion im wesentlichen
beendigt, und die Kritik der Religion ist die Voraussetzung aller
Kritik.“

,Der Mensch macht die Religion, die Religion macht nicht den
Menschen. Und zwar ist die Religion das SelbstbewuBtsein und
das Selbstgefithl des Menschen, der sich selbst entweder noch
nicht erworben und (oder) schon wieder verloren hat.”

Diese (und noch weitere) Thesen der Marxschen Religionskritik
unterzieht Bienert einer kritischen Analyse (43f), um ,Bleibendes
und Versinkendes® (291) aufzuspiiren.

Marx hat ,fast wortlich® (40) die Feuerbachsche Religionskritik {iber-
nommen. Es war eine zeitbedingte und situationsbegrenzte Kritik. Hinzu
kommt, daB sie mehr Wunschbild eines Religionsgegners als das Ergeb-
nis rationaler Analyse war. Sofern ist Feuerbach, und mit ihm auch
Marx, iiberholt (siehe Titel): ,Die Religionskritik von Feuerbach und
Marx mit ihrer Uberheblichkeit ist einer wissenschaftlich arbeitenden
Religionskritik gewichen" (48; Autoren- und Literaturangaben im Text).

Was ist nun das Bleibende bei Marx? Er behauptete in seinen reli-
gionskritischen Thesen, nur der entfremdete, geknechtete Mensch habe
und brauche Religion. Sie sei der ,Seufzer der bedréngten Kreatur",
aber zugleich auch das betdubende ,Opium®, der falsche Trost, der
einer wirksamen Befreiung im Wege stehe (68f).

Hatte also Marx seine Religionskritik aus einem zutiefst hu-
manen Anliegen betrieben?

B. ist hier ganz und gar anderer Meinung: ,Nicht soziales Empfin-
den, sondern ein intellektuelles Anliegen, insbesondere die Theorie vom
Menschen als dem hochsten Wesen, veranlaBt Marx, eine Verdnderung
der Verhiltnisse zu fordern. Was ihn trieb, war die Verwirklichung der
Philosophie” (41).

Marx hatte demnach nicht ,aus Erbarmen mit den notleidenden
Menschen* gehandelt. Dem Proletariat hatte er erstmals in einem Auf-
satz von 1843/44 Beachtung geschenkt. Er entdeckte das Proletariat als
,rettenden Faktor zur Verwirklichung seiner Philosophie®. Vier Jahre
spiter, im ,Kommunistischen Manifest* von 1848, verdichtete sich die
Rolle des Proletariats zum ,Triger der Revolution® (226). Zusammen-
fassend meint B.: ,Er (Marx) braucht das Proletariat zur Bestédtigung
seiner Theorie® (137).

B.s These wird insbesondere auf den Widerspruch der Reform- bzw.
Neomarxisten stofien, die um eine humangerechte Auslegung der Marx-
schriften bemiiht sind. Sie werden sich jedoch mit den Argumenten aus-
einandersetzen miissen, auf die B. seine These stiitzt. In diesen Bereich
gehoren auch die kritischen Anmerkungen B.s zum Marxschen Humanis-
mus (167ff und 235ff).

Marxens Religionskritik lag kein humanes Anliegen sondern
eine bestimmte Weltanschaung zugrunde. Es handelte sich
um eine Geschichtskonstruktion, die — im Gegensatz zu Hegel —
alles Geschehen auf einen materiellen Nenner brachte.

Im Jahr 1844 entdeckte der sechsundzwanzigjdhrige Marx die ,Natio-
nalékonomie” und formulierte die These: ,Basis“ allen Geschehens sei
die ,materielle Produktion“. Der ,historische Materialismus"
war geboren, den Engels als ,neue Weltanschauung® feierte (F. Engels:
Ludwig Feuerbach und der Ausgang der klassischen deutschen Philoso-
phie. Zit. nach: Marx - Engels. Studienausgabe I. Hrsg. von I. Fetscher.
Frankfurt: Fischer Biicherei 1970, S. 183). Hierzu schreibt B.: ,Mit der
Nationalékonomie ging Marx eine neue Welt auf. Von ihr wurde er so
fasziniert, daB er die Wirtschaft zum Kern- und Angelpunkt der Welt-
geschichte machte. Von 1844 an ist Marx der Marx, als der er in die
Geschichte eingegangen ist* (141; vgl. dazu auch 148ff).

Wenn man der Behauptung des begeisterten Engels glauben darf,
vollzog Marx zu diesem Zeitpunkt (1845) eine entscheidende Wende. Sie
bestand darin, daB Marx die ,Fortentwicklung des Feuerbachschen Stand-
punkts iiber Feuerbach hinaus“ gelungen war. Denn Feuerbach — so
meint Engels — sei bei der Uberwindung des Hegelschen Idealismus
»auf halbem Wege" stehen geblieben. Marx aber sei es erstmals gelun-
gen, ,mit der materialistischen Weltanschauung wirklich Ernst* zu ma-
chen (Engels, aaO. 207).
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Zwischen dem ,jungen* und ,alten* Marx bestinde somit eine ge-
wisse Zisur. B. dagegen meint behaupten zu kénnen, die Grundideen
des ,jungen® Marx seien auch noch die Grundiiberzeugungen des ,rei-
fen* Marx geblieben (237). Vielleicht sollte man zumindest sagen, daB
die Ideen des jungen Marx durch den ,historischen Materialismus“ des
reifen Marx eine tiefgreifende Radikalisierung erfahren haben.

Die ,Fortentwicklung iiber Feuerbach hinaus“ wirkte sich auf
Marxens Religionskritik aus.

Das bringt B. deutlich zum Ausdruck. Marx habe zwar die Feuerbach-
sche Religionskritik ,fast wortlich* {ibernommen, sei aber auch ,einen
bedeutsamen Schritt {iber Feuerbach hinausgegangen" (41). Erstens, ,in-
dem er Feuerbachs Theorie, der Mensch mache die Religion, in die Theo-
rie abwandelt, der durch seine gesellschaftlichen Verhiltnisse bestimmte
Mensch produziere die diesen Verhiltnissen entsprechende gesellschaft-
lich bestimmte Religion“ (41, Folgesatz 5). Zweitens, indem er den
.Weg von der Theorie zur Praxis“ betrat (41). Das Ubergehen von
der Theorie zur Praxis muB im Licht dessen verstanden wer-
den, was B. iiber die ,Verwirklichung der Philosophie* bei Marx und
die ,Rolle des Proletariats“ gesagt hat (s.0.). Marx selbst iibertreibt
seinen Praxisbezug, indem er in der 11. These iiber Feuerbach behaup-
tet: ,Die Philosophen haben die Welt nur verschieden interpretiert;
es kommt darauf an, sie zu veréindern“ (Zit. nach: Marx - Engels, aaO.
141). Marx hatte eine Vorliebe fiir iiberspitzte Formulierungen, Viel-
leicht kommt hier auch sein auBergewdhnlich starkes SendungsbewuBt-
sein zum Ausdrucdk.

Um Marxens Religionskritik und Weltanschauung zu verste-
hen, darf man den subjektiven Faktor — sein groBes Sendungs-
bewuBtsein— nicht auBer acht lassen.

Das ist keine Unterstellung, sondern ein Hinweis, den auch iiber-
zeugte Marxisten ernst nehmen, da viele Beweise fiir dieses ausge-
prigte SendungsbewuBtsein bei Marx vorliegen. So schreibt zum Bei-
spiel Siegfried Landshut: ,Marx fiihlt sich selbst gleichsam von der
Vorsehung beauftragt, der Welt auf den Kopf zuzusagen, welche Stunde
geschlagen hat“. Aufgrund dieses SendungsbewuBtseins waren Marx ein
,souverdnes SelbstbewuBtsein* und eine ,aristokratische Uberlegenheit*
zu eigen, die von manchen als ,aufreizende Uberheblichkeit“ miBver-
standen worden seien (Karl Marx: Frithschriften. Hrsg. von Siegfried
Landshut. Stuttgart: Kroner Verlag 1971, S. XLIV und XLVI).

Viele Fakten, die B. anfiithrt (219ff), widersprechen einer solch wohl-
wollenden Deutung von Marxens Uberheblichkeit. B. geht jedoch nicht
so weit wie Ernst Topitsch, der mit Werner Sombart hinter Marxens
SendungsbewuBtsein einen ,nachgerade c#sarischen Machtwillen* ver-
borgen sieht, verbunden mit ,unbéndigen destruktiven Geliisten und
einer unverkennbaren Tendenz zur Selbstvergottung“ (Ernst Topitsch:
Marx zwischen Mythos und Wissenschaft, in: Gerhard Szczesny, Hrsg:
Marxismus ernst genommen. Ein Universalsystem auf dem Priifstand
der Wissenschaften. Reinbek bei Hamburg: Rowohlt Verlag 1975, 13).
Was Topitsch iiber die Rolle des Proletariats sagt (ebd. 19), stimmt in
etwa mit dem iiberein, was B, hierzu geschrieben hat: Marx betrachtete
das Proletariat als Werkzeug. ,Sein Kommunismus war eine Art Zweck-
biindnis zwischen dem machtlosen Philosophen und der riesigen poten-
tiellen Macht des Proletariats* (137).

AbschlieBend sei noch auf die ,religiésen Erfahrungen
in Kindheit und Jugend" bei Marx eingegangen, die B. an
den Anfang seines Buches gestellt hat (15ff).

B. meint, daB sich erst unter Hegels EinfluB ,die unbewuBte Aus-
wanderung von Marx aus dem Bereich des biblisch-christlichen Glau-
bens“ vollzogen habe. ,Daher ist der Atheismus eines Karl Marx viel
weniger auf diesen selbst als auf Hegel zuriickzufithren* (23f).

B. nimmt wohl Marxens Vorliebe fiir pathetische Formulierungen zu
ernst, obwohl er zuvor selber schrieb, man solle sie nicht ,iiberinter-
pretieren* (19f). Marx schrieb 1837 anléBlich seiner Hinwendung zu
Hegel: ,Ein Vorhang war gefallen, mein Allerheiligstes zerrissen, und
es muBten neue Gdtter hineingesetzt werden" (24).

Man miiBte kldren, wer die alten Gétter waren, die nun durch neue
ersetzt werden sollten. Die alten Gétter kamen wohl kaum aus dem
Bereich des ,biblisch-christlichen* Glaubens, den Marx unter dem Ein-
fluB Hegels verlassen haben sollte. B. weif ndmlich zu berichten, daB
Marxens Vater einen aufgekldrten Humanismus vertrat. Seine Mutter
war zwar ,stdrker als der Vater im religitsen Judentum verwurzelt,
nahm aber am geistigen Leben weniger teil* (15). Nachdem die ganze
Familie zum Protestantismus iibergetreten war — im Hinblick auf die
sjuristische Laufbahn und biirgerliche Reputation” des Vaters — erhielt
Karl Marx evangelischen Religionsunterricht bei Pfarrer Kiipper, der
weinen an Schleiermacher orientierten Idealismus” vertrat (16; zu Schleier-
machers Religionstheorie vgl. 35f). Aus alledem ist doch wohl nur der
SchluB zu ziehen, daB der Unterschied zwischen den alten und den
neuen Gottern bei Marx nur der Unterschied einer philosophischen
Richtung sein konnte.

Es gibt bereits eine breite Literatur iiber Marx, aber immer
noch wenig gute Marx-Biicher. B.s Werk gehort zu den wenigen,

mit denen sich eine Auseinandersetzung lohnt. Der Vf. hélt, was
er im Vorwort verspricht: Sein Werk hilft dem Nichtfachmann,
,Karl Marx' Gedankenwelt zu verstehen und kritisch zu priifen®,
und 1Bt zugleich den Wissenschaftler ,die hinter der Darstellung
stehende Diskussion” erkennen (12f).

Mainz Joachim Piegsa

Hauseucharistie. Gedanken und Modelle. Hrsg. von Hermann Reifen-
berg Mit Beitrigen von Otto Dietz, Paul Kupfer, Bruno Neundor-
fer, Hermann Reifenberg, Hannelore Schier. — Miinchen: Kosel (1973).
182 S. kart. DM 15.—

Schifer, Klaus: Familienfeiern im Gottesdienst. Texte zur Sakramenten-
spendung. — Essen: Driewer (1973). 224 S. Linson DM 22.80

Gottesdienst am Ort. Ortsbestimmung — Modelle und Analysen. Hrsg.
von Uwe Seidel / Walter Boscheinen. — Essen: Hans Driewer
(1973). 291 S. Snolin DM 22.—

Aus der Fiille von Gottesdienstmodellen, die den Markt augen-
scheinlich immer noch nicht siittigen kénnen, stehen hier drei Bei-
spiele zur Besprechung an. Gemeinsam ist ihnen, daB sie zu den
Modellen auch Voriiberlegungen und nachtrdgliche Reflexionen
bieten.

Am ausgeprigtesten tut dies das Béndchen i{iber Hauseuchari-
stie (HE), das mit fiinf Abhandlungen beginnt (Dietz: Die Virwirkli-
chung der Katholizitiit der Kirche im heiligen Mahl ihres Herrn — Reifen-
berg: Eucharistie im kleinen Kreis als briiderliches Erleben und Impuls —
Kupfer: Messe im kleinen Kreis in gemeindlicher Praxis — Neundorfer:
Eucharistiefeier in der Familie — Schier: Musik und Gesang bei der Haus-
eucharistie), sodann ,Grundsétzliches* zu den Modellen bietet und
schlieBlich ein ,Rahmenmodell* der HE, vier ,Grundmodelle* und fiinf
.Spezialmodelle“, dazu die Richtlinien der deutschen Bischofskonferenz
fiir Gruppenmessen.

Der Band ,Gottesdienst am Ort“ (GO) gliedert sein Angebot nach
Entstehungsorten: Angermund, Diisseldorf, Bocholt, Miinchen, Osnabriick;
er macht jeweils mit der Situation am Ort und der Arbeitsweise der
Gottesdienstgruppe bekannt; wihrend Osnabriick einen BuBgottesdienst
und zwei Wortgottesdienste zu den Themen Ukumene und Synode an-
bietet, sind die iibrigen Modelle Eucharistiefeiern.

Der Band von Klaus Schifer ,Familienfeiern im Gottes-
dienst“ (FG) ist fiir die Sakramentenspendung gedacht. Er enthilt
drei ,Formen“ der Kindertaufe, eine Erwachsenentaufe, einen Gottes-
dienst fiir die Aufnahme eines Christen in die volle kirchliche Gemein-
schaft, acht Formen fiir die Trauung, zwei Formen der Hauskommunion,
acht Seiten ,Gebete in Krankheit* (empfehlenswert), drei Formen der
Krankensalbung, ferner fiir die Begrdbnisfeier eine Eucharistie, ein Er-
wachsenen- und ein Kinderbegribnis sowie Schriftlesungen zur Auswahl,
dazu einen praktischen Anhang mit dem Vaterunsertext in acht Spra-
chen. Den einzelnen Sakramenten gehen Uberlegungen voraus iiber die
rechte Gestaltung sowie Liedvorschldge.

Zuerst ein Blick auf die begleitenden Abhandlungen. HE gibt
praktische Uberlegungen nur in den Beitrdgen von Kupfer (positiv
zu beurteilen) und Schier; das eigentliche Thema der Beitriige ist
theologischer Natur und lautet: ,Der wiederentdeckten Katholizitat
der Kirche Christi entsprechen tkumenische Feiern der heiligen
Eucharistie® (21); ihr Tenor ist die Empfehlung: ,Es erscheint
denkbar, die doch insgesamt eine ,schwere (und brennende) geist-
liche Not' darstellende Spaltung der Christenheit unter die ,Aus-
nahmekasus' [der Instructio 1972 iiber die Zulassung nichtkatholi-
scher Christen zum Kommunionempfang] zu rechnen bzw. von
daher anzugehen und sie ndherhin im Medium der ... Messe im
kleinen Kreis iiberwinden zu helfen“ (46). Kein Zweifel, daB das
Problem der Kommuniongemeinschaft im kleinen Kreis am stérk-
sten spiirbar wird (,ein Unding, wenn christusverbundene Fami-
lienangehérige und Hausgenossen, gute Freunde und getreue
Nachbarn von dem gemeinsamen Essen und Trinken ausgeschlos-
sen werden, bloB weil sie schicksalsm#Big in einer anderen, aber
doch auch christlichen Kirche beheimatet sind“ 22f) und daB man
hier eher zu Zwischenlésungen gelangt, aber insgesamt sieht HE
die Sache doch etwas zu einfach. Die Kirchen sind ja nicht einfach
getrennt in der ,Frage, wann und in welcher Weise sich Christus
mit Brot und Wein verbindet und wie und wodurch diese Verbin-
dung zustande kommt" (16), es geht nicht bloB darum, daB ,sich
menschliche Verstehensversuche nicht ungebiihrlich vordrdngen*
(57). Die Trennung liegt nicht so sehr in der ,Abendmahlstheo-
logie* (22) als in der verschiedenen Sicht und Erfahrung der
Wirklichkeit Kirche.
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DaB das in dem Buch zu wenig gesehen wird, verrdt vor allem der
Abschnitt ,Ein Hauptproblem: Der Vorsitz* (52—56). Um die Hausmessen
in groBerer Zahl zu ermdglichen, wird vorgeschlagen, die ,Erlaubnis
zum Vorsitz bei der Eucharistie* gestuft zu erteilen, zuerst eingegrenzt
fiir die Hauseucharistie in Familien und Gruppen, dann Eucharistie mit
umfassenderem Teilnehmerkreis, aufsteigend bis zum Presbyter und
Episkopos. Die Uberlegung geht dabei eigentlich nur von der Konsekra-
tionsvollmacht aus, statt von der Eucharistie als dem grundlegenden
Lebensvollzug der Kirche; darum wird sie aber vom Bischof samt seinem
Presbyterium geleitet; sie kann nicht gefeiert werden, wenn nicht we-
nigstens ein vom Bischof entsandtes Glied des Presbyteriums die Leitung
innehat und auch die MeBfeier der kleinen Gruppe hineinbindet in das
Leben der ganzen Kirche. Darum kann der ,Hausvater® zwar durchaus
Vorsitzender einer ,Hausliturgie* sein (55), aber eben und gerade nicht
Vorsitzender der Eucharistie; hierfiir muB der Kreis der Familie oder
Gruppe aufgebrochen werden hin zur ,katholischen* Kirche.

Die Einfiithrung der beiden anderen Verdffentlichungen sind knapper
und so sehr auf die Modelle ausgerichtet, daB sie besser in deren Zu-
sammenhang besprochen werden.

Was wollen nun die vorgelegten Modelle? FG 8 sagt: Sie wollen
nicht die offizielle Liturgie ersetzen, sondern deren Auswahl-
moglichkeiten innerhalb der gegebenen Ordnung praktikabel ma-
chen, deren Linienfithrung straffen und Ergdnzungen anbieten. Es
ist wirklich Aufgabe des Zelebranten, durch die Art des Vortrags
und der Gestik, durch Akzentuierung, durch einfiihrende Worte,
durch seine intimere Kenntnis des Gottesdienstes die innere Linie
der Feier deutlicher zu machen, aus einer Aneinanderreihung von
Gebeten und Handlungen eine gottesdienstliche Feier zu gestal-
ten; ein Hilfsbuch miiBte darum diese innere Linie dem Benutzer
deutlicher machen.

Leider kennen die Autoren diese innere Linie oft iiberhaupt nichf.
So ldge es in der Grundstruktur der Sakramentenfeier, daB der Lobpreis
auf Taufwasser und Krankendél (ebenso wie iiber Brot und Wein in der
Eucharistie) vor dem Gebrauch des Zeichens gesprochen wird, nicht (wie
FG 40 oder 169) hernach. Solcherart sind in den Modellen gottesdienst-
liche Grundstrukturen immer wieder miBverstanden oder um eines mo-
dischen Einfalls willen durchbrochen. Die Bedeutung der lokalen Bewe-
gungen im Taufritus ist v6llig tibersehen: Sitzen beim Wortgottesdienst,
Zug zum Taufbrunnen, Zug zum Altar; die klare Erfassung dieser
Gliederung wiire wichtiger und hilfreicher als modernisierte Gebete, Das
Vater unser ist nicht ,AbschluB der Bitten* (FG 28), sondern Hinweis
auf die noch ausstehenden Stufen der Initiation. Der Zusammenhang der
Initiation fehlt beim Erwachsenentaufritus vollig (die Studienausgabe
[Einsiedeln-Freiburg 1975] kritisiert das S. 14 deutlich). DaB die Kranken-
salbung ,Gebet des Glaubens“ ist, ist wenig zu spiiren; vor allem in
der dritten Form (fiir einen Schwerkranken, der der Feier nicht folgen
kann); auch ist die Verbindung Krankensalbung/Hauskommunion nicht
so selbstverstdndlich und sachlich richtig, wie die zweite Form dies dar-
stellt.

Weitgehende Unkenntnis oder MiBachtung grundlegender Struktur-
gesetze kennzeichnet viele Modelle in GO. Die Angermunder Arbeits-
gruppe meint sogar, der Wortgottesdienst sei ,in seinem Aufbau vollig
frei* (14), und der ,volle Wort- und Mahlgottesdienst" bestehe ,aus
einem Einfiihrungs- oder BuBteil, einem Verkiindigungsteil, einer An-
sprache oder einem Gespriich, dem eucharistischen Hochgebet und dem
Mahl* (15). Hat es sich wirklich noch nicht herumgesprochen, daB die
Ansprache Verkiindigung ist und das Hochgebet als Tisch- und Opfer-
gebet Zentralstiick des Mahles? Das grundlegende religiése Phidnomen
»Mahl* scheint von solchen liturgischen Arbeitsgruppen mit einem Arbeits-
essen verwechselt zu werden. Verridterisch fiir das Fehlverstindnis des
Hochgebetes auch, daB die Prdfation vielfach als eigenes Gebet, nicht als
Teil des Hochgebetes behandelt wird, daB es ,eine Konfrontation des
Lebens Jesu Christi mit der Realitiit unserer Zeit* sein soll (GO 72),
daB es falsch dramatisiert wird (Austeilen jeweils gleich nach dem Deute-
wort, Brechen beim Bericht, so etwa HE 141 und 160).

Helfen solche Modelle zu einer besseren Feier des Gottesdien-
stes? Gottesdienst gibt es nicht nur in genormten Formen, er be-
steht nicht nur aus Schriftlesung, Gesang und vorgeschriebenem
Gebet. Eine wesentliche Dimension christlichen Gottesdienstes
scheint mir die Freude, das Vergebung Erfahren, das Beschenkt-
werden durch Gott, das Erlostsein zu sein. Der erhobene Zeige-
finger vieler Modelle f6rdert diese Dimension nicht. FG 8 sagt mit
Recht, ,daB es mehr auf den personlichen Bezug des Pfarrers
zu den Mitfeiernden ankommt, als auf die Frage liturgischer oder
rein progressiver Texte“. Ob aber die angebotenen Texthilfen
und Anregungen solchen personlichen Bezug férdern? Ich jedenfalls
mochte diese papierenen Belehrungen nicht in den Mund neh-
men. Und ob die Angermunder Gottesdienstgruppe fiir ihre Mo-
delle (GO 13-91) nicht voraussehen konnte, daB die Gemeinde
dabei nur ausziehen konnte und die Atmosphiire immer schlechter

werden muBte (51f)? Es ist in diesem Zusammenhang interessant,
daB bei den Diisseldorfer Modellen (GO 93—141), die insgesamt
Qualitit haben, eine Befragung die wenigste Zustimmung bringt
fiir die neugebastelten Hochgebete. Insgesamt kann man nur mit
den Bocholtern beten ,LaB uns nicht zu viel Worte machen® (GO
159). Téten sie es doch!

Was wir brduchten, sagt FG 8: im konkreten Gottesdienst zu
einem Bildmotiv, zu einem roten Faden fithren, der den Leuten die
Mitfeier erleichtert. Verdffentlichungen, die dazu helfen, sind leider
noch rar.

Bad Toélz Rupert Berger

Klostermann, Ferdinand: Gemeinde — Kirche der Zukunft. Thesen —
Dienste — Modelle. Bd 1, 2. — Freiburg, Basel, Wien: Herder (1975).
816 S. Ln DM 152.—

Beim Erscheinen des ,Lexikons fiir Theologie und Kirche*
(1957—65) war das Stichwort ,Gemeinde® in der katholischen
Theologie noch so ungebréduchlich, daB ihm kein Artikel gewidmet
wurde. Im deutschsprachigen Raum war Ferdinand Klostermann
der erste, der der Bedeutung der Gemeinde fiir Theorie und Praxis
nachging. 1965 erschien seine erste gréBere Publikation zu diesem
Thema unter dem entschiedenen Titel ,Prinzip Gemeinde“. Nach
mehreren weiteren Vertffentlichungen, die das Thema weiter-
fithrten und wvariierten, legt Klostermann nun ein zweibdndiges
Werk vor, das er programmatisch ,Gemeinde — Kirche der Zu-
kunft* benannt hat. In diesem Werk treffen die Impulse, die der
Autor selbst gegeben hat, zusammen mit einer seit Jahren weltweit
aufbrechenden Suche nach lebendigeren christlichen Gemeinden.

Klostermann bietet in seinem Werk eine Fiille von Thesen,
Modellen, Strukturanalysen und Beispielen. Der Spannungsbogen
reicht von der Schilderung charismatischer Gemeinden in den
USA (L48) bis zur Kritik an der Neugliederung des ,pipstlichen
Hauses“ (II,311). Anliegen Klostermanns ist neben der Informa-
tionsvermittlung das Freilegen von Strukturen und die Erarbeitung
zukunftstrachtiger Perspektiven. Methodisch geht er dabei aus
von einigen systematisch-theologischen Grundthesen, erortert all-
gemeine Aspekte des jeweiligen Themenbereichs (hdufig aus der
Sicht des Zweiten Vatikanischen Konzils) und erldutert diese durch
konkrete Modelle und Beispiele.

In einem ersten Haupteil (I,15-231) werden ,Prin-
zipien einer kirchlichen Strukturreform® ent-
wickelt. ,Kirche — Gemeinde des Christus Jesus* lautet der Titel
des ersten Unterabschnitts (I,15—55). Er deutet hin auf die von
Klostermann vorgenommene Identifizierung von Kirche und Ge-
meinde. Kirche ereignet sich in Gemeinde, sie hat wesentlich ge-
meindlichen Charakter. ,Kirche wire also die Gemeinde derer,
die in ausdriicklicher Sendungs- und Dienstgemeinschaft mit Jesus,
dem Christus, fiir die die anderen da sind, die die Botschaft von
der jetzt schon anbrechenden Gottesherrschaft weitersagen, damit
auch die anderen sich auf den Weg machen, in der Kraft dieser
Botschaft zu glauben, zu hoffen, zu lieben und die Welt zu ver-
dndern suchen.” (I,19) Und: ,Kirche geschieht erst, wo man sich
im Namen Jesus versammelt, um seine Impulse aufzunehmen und
weiterzugeben. Darum ist Gemeinde schon da und beginnt darin
Gesamtkirche schon anzuwesen, wo sich zwei oder drei in seinem
Namen versammeln® (I,21). Ansatzweise zeigen sich in einer
solchen Gemeinde schon die drei Grundfunktionen, die in einer
schristlichen Vollgemeinde" in einer gewissen RegelmiBigkeit da
sein miissen: Verkiindigung der Botschaft Jesu (innergemeindlich
und nach auBen); liturgischer und sakramentaler Dienst; Diakonie
(vel. 1,23). Erliutert werden diese theoretischen Aussagen durch
Beispiele konventioneller Gemeinden und in die Zukunft weisender
Typen und Modelle.

Grundlagenfragen behandeln auch die drei folgenden Ab-
schnitte: ,Christus — Haupt der Kirche* (I, 55—-88), ,Apostel und
Propheten — Fundament der Kirche (I, 89—93) und: ,Das Pneuma—
Lebensprinzip der Kirche“ (I, 94-178). , Einziges Haupt, Grund- und
SchluBstein der Kirche und damit jeder Gemeinde des Christus
Jesus ist der erhéhte Herr.“ (I,55) Von seinem Beispiel her muBl
Autoritit als Dienst und Vollmacht als Auftrag (nicht als Ver-
fligungsgewalt) verstanden werden. Fundament der Kirche sind
vom Neuen Testament her die Apostel und Propheten, wobei die
apostolisch-amtliche und die prophetisch-charismatische Struktur
der Kirche in einer bleibenden Spannung zueinander stehen. Le-
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bensprinzip der Kirche ist das Pneuma. Im Geist Jesu und seines
Vaters wird die Kirche auferbaut. ,In ihm entsteht ihre funda-
mentale Gleicheit und alle zusitzliche Verschiedenheit.” (I, 94)
Aus diesem Strukturprinzip ,Vielfalt in der Einheit* ergibt sich
eine grundsétzliche Briiderlichkeit in der Kirche, ihre koinonische
Struktur, die universale Sendung aller Christen, das breite Recht
auf Information, freie MeinungsduBerung und Kritik. Wichtig ist
eine ,Ekklesiologie der Gemeinschaft” (I, 116), wie sie vom Zweiten
Vatikanischen Konzil neu betont worden ist. Die 6kumenischen
Perspektiven, das Verhiltnis von pneumatischer und rechtlicher
Struktur und die Problematik, inwieweit sich aus der grundlegen-
den Gleichheit aller Christen demokratische Strukturen auch fiir
die Kirche ergeben, werden von Klostermann ausfiihrlich dis-
kutiert. Ein letztes Prinzip kirchlicher Strukturreform muB schlieB-
lich die Tatsache sein, daB die Kirche nie Selbstzweck sein darf,
sondern ,Kirche fiir die anderen® (I,179-231) ist. Sie ist ihrem
Wesen nach Zeichen des Heils, der Verséhnung und des Friedens
fiir die ganze Menschheit.

Im zweiten Hauptteil geht es dann um ,Dienste
und Funktionen der Kirche" (I, 233—447) und zwar nédher-
hin um den ,Leitungsdienst des Neuen Bundes® (I, 274-362), den
,Dienst der Rétegemeinschaften* (I, 263—405) und die ,Funktion
der Laien® (I, 405—447). Alle diese Amter und Funktionen werden
zuniichst vom Neuen Testament her als ,Dienste und Funktionen
im Wandel® (I, 233—274) dargestellt. Aus der historisch und biblisch
feststellbaren Wandlungsfédhigkeit der kirchlichen Strukturen
ergibt sich fiir die Zeit nach dem Zweiten Vatikanum die Legiti-
mitdt einer Vielfalt von Diensten und Funktionen in der Kirche,
die je nach Bedarf haupt-, neben- oder ehrenamtlich ausgeiibt
werden konnen. Auch unbekannte Charismen (die Frauen, Ehe
und Familie, die Theologen) gilt es fiir die Gemeinde zu entdecken.

In der Vielfalt der kirchlichen Berufungen sollte der ,Lei-
tungsdienst des Neuen Bundes* ekklesiologisch-funktional als
,Dienst der Einheit und apostolischen Kontinuitdt* (I,280), als
echter Vorsteherdienst verstanden werden. Der Bischof ist der
Vorsteher der ditzesanen Kirche, wihrend den Presbytern die
Leitung der 6rtlichen Gemeinden anvertraut ist. Die Diakone soll-
ten primdr dem Bischof zugeordnet sein und nicht als Ersatz-
priester die Leitung von Gemeinden iibernehmen. Bei der Be-
stellung sowohl des Bischofs wie auch der Presbyter und Diakone
miiBte — wie das in der Urkirche durchaus iiblich war — durch
entsprechende Wahlverfahren dem Willen des Volkes mehr Raum
gegeben werden. SchlieBlich erdrtert Klostermann im Kapitel iiber
die Leitungsdienste des Neuen Bundes Formen und Notwendigkeit
kollegialer Amtsfithrung, die Zolibatsproblematik nach der Bischofs-
synode 1971, das Problem der Bildung und das Verhéltnis der
Vorsteher zueinander. Stichwort in diesem Zusammenhang: ,Soli-
darierung” (der Presbyter mit den Presbytern, des Bischofs mit
den Presbytern, des Bischofs mit den Bischofen) (vgl. I, 357—362).

Unverzichtbar und wesentlich fiir die Kirche ist der ,Dienst
der Ritegemeinschaften®, fiir den sich ebenfalls vom Zweiten
Vatikanischen Konzil her neue Tendenzen und Aufgaben ergeben.
Im Sinne einer kairologischen Theologie der Ridte und des Rite-
lebens kommt den Orden die Aufgabe zu, Zentren des Aufbaus
des Gottesvolkes, Modelle echter christlicher Gemeinden zu sein,
und zwar nicht nur als Provokation und Zeichen fiir die Welt,
sondern als ,sténdige Provokation der Kirche vom Evangelium
her* (I,392). Daraus ergibt sich fiir die Orden eine neue Aus-
richtung auf den Apostolat der Kirche, eine vertiefte Sicht der
Riite und des damit verbundenen Verzichts, Partnerschaftlichkeit,
Briiderlichkeit und der Mut zu neuen Wegen. Als Beispiel neuer
Formen und Wege werden das bretonische Zisterzienserkloster
Boquen und verschiedene Experimente in Holland und den Ver-
einigten Staaten vorgestellt.

Die ,Funktion der Laien in der Kirche® schlieBlich muB als
wesentlich apostolische, prophetisch-evangelisierende und sazer-
dotal-heiligende Aufgabe gesehen werden. Ein besonderes Pro-
blem bilden die Formen des organisierten und mandatisierten
Laienapostolats. Auch hier gilt es, auf der Basis der Aussagen des
Zweiten Vatikanums neue Wege zu suchen. (U. a.: statt Organi-
sationsegoismus Dienst, statt Welteroberung echte Weltlichkeit,
statt Weisungsgebundenheit und Géngelband gréBere Selbstiin-
digkeit von der Hierachie.) Am Beispiel der katholischen Aktion
148t sich die Notwendigkeit derartiger Neuorientierung besonders
deutlich aufweisen.

Mit den ,Strukturen einer Kirche von morgen"
beschéftigt sich der dritte Hauptteil (II,9-342). Es geht
dabei um ,Die diézesane Kirche* (II,9-152), ,Interditzesane
Strukturen® (II, 152—245) und ,Die Weltkirche* (II, 246—342). Die
dibzesane Kirche ist nicht nur eine positiv-rechtlich festgelegte
Verwaltungseinheit, sondern eine ,unaufhebbare theologische
GroBe: Ekklesia, Versammlung des christlichen Volkes im Namen
Jesu.“ (II,10) Es sollte in Zukunft neben den territorialen mehr
kategoriale Didzesen geben, etwa fiir rituelle und sprachliche Grup-
pen, fiir Gastarbeiter, Orden, Studenten und klésterliche Gemein-
schaften. Die Leitung der Didzese liegt beim Bischof, der allerdings
nicht fiir sich allein entscheidet, sondern Priester und Laien in
echter Mitverantwortung beteiligen sollte. Uber die Formen und
Gremien dieser Mitverantwortung (Pastoralrat, Priesterrat, Laien-
rat, Dibzesansynoden o. #.) gibt es in den einzelnen Didzesen
ganz unterschiedliche Erfahrungen. Auch die Kompetenzen der
Gremien untereinander sind noch nicht abschlieBend geklért.
Klostermann schlégt in diesem Zusammenhang vor, den Pastoral-
rat als ,das eigentliche Beratungs- und BeschluBorgan des Bischois
in Fragen der Ditzese und ihrer Leitung* (I[,51) zu institutionali-
sieren, wihrend sich der Presbyterrat mit all den Fragen be-
schiftigt, die unmittelbar das Presbyterium und sein Verhiltnis
zum Bischof betreffen. Das Domkapitel sollte nur noch ,als Gre-
mium zur Durchfithrung feierlicher Gottesdienste an der Dom-
kirche beibehalten werden (II, 53).

Die normale Basiseinheit des kirchlichen Lebens ist die Pfarrei.
,Sie ist die kleinste als Dauereinrichtung rechtlich konstituierte
Vollgemeinde Christi." (II, 74) Dabei ist es aber heute leider weit-
hin Tatsache, daB die Pfarreien keine echten Gemeinden mehr
sind, sondern Service-Stellen fiir passive Konsumenten. Das liegt
zum Teil an der GroBe und Weitldufigkeit der Pfarreien, die echtes
Leben und Erleben von Gemeinde verunméglichen. Deshalb ist es
notwendig, die territorialen GroBpfarreien in lebendige Gemeinden
zu untergliedern. Dabei muB neben dem territorialen das kategoriale
Prinzip stdrker als bisher zur Geltung kommen. Die Leiter von
Gemeinden sollten Priester sein, widhrend kategorial-personalen
Substrukturen, Basisgemeinschaften, Rdtegemeinschaften und para-
gemeindlichen Gruppen auch Laien oder Diakone vorstehen kén-
nen. Auf allen Ebenen stehen den Vorstehern (die moglichst ein
Team bilden) verschiedene Gremien und Riite mitverantwortlich
zur Seite. Derartige Gremien gilt es im iibrigen nicht nur auf der
Ebene der Gemeinde oder Pfarrei, sondern auch auf Dekanats-
und Bezirksebene den anfallenden Aufgaben geméB zu institu-
tionalisieren.

Zu den ,interditzesanen Kirchenstrukturen® rechnet Kloster-
mann die Kirchenprovinzen, infrastaatliche Regionen, die Kirche
auf staatlicher Ebene mit der nationalen Bischofskonferenz, dem
nationalen Pastoralrat und den nationalen Konzilien bzw. Synoden.
Weitere Einheiten bilden die groBregionale und die kontinentale
Kirche. Erldutert werden auf allen diesen Ebenen — und zwar
weltweit — die unterschiedlichen Strukturen, Entwicklungen und
Modelle. Dabei wird eine Fiille von Informationen zusammenge-
faBt und verarbeitet, wobei als Quelle in den meisten Féllen die
Herder-Korrespondenz und Kathpress Wien angegeben sind.

Im wesentlichen um Strukturprobleme geht es auch im ab-
schlieBenden Kapitel iiber die Weltkriche. Deren Leitung obliegt
dem Papst, der allerdings zugleich Bischof von Rom, Metropolit
seiner Kirchenprovinz und Souveridin des Vatikanstaates ist. Alle
diese Aufgaben sauber auseinanderzuhalten ist ein zwar schwie-
riges, aber notwendiges Strukturproblem. Problematisch, aber von
wesentlicher — vor allem ékumenischer — Bedeutung ist sodann
die Frage, wann und in welcher Form der Papst seinen Primat
iiber die Weltkriche ausiiben soll. Als wesentliche und unauf-
gebbare Funktion des pépstlichen Primates hat sich in den letzten
Jahren der Dienst an der Einheit des Glaubens herausgestellt.
Dienst an der Einheit bedeutet aber nicht, daB der Papst alle
anfallenden Probleme allein entscheiden miiBte. ,Seine Entschei-
dungen miifiten selten, dann aber kollegial gut vorbereitet sein
durch die Mitentscheidung des Bischofskollegiums oder dessen
Vertretung. (II,250) Von daher sollten Kompetenz und Rechte
der Bischofssynode wesentlich erweitert werden, so daB sie ,zu
einem stdndigen Senat und Organ der Mitverantwortung des
Weltepiskopats fiir die Gesamtkirche® (II, 274) werden kann. Von
einer solchen mehr kollegialen Ausiibung des pépstlichen Amtes
miiBten dann auch die Funktion des Kardinalskollegiums und der
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romischen Kurie neu umschrieben werden. Gerade die rémische
Kurie ist ja zur Institution gewordenes Zeichen des pépstlichen
Zentralismus. Daran hat auch die jiingste Reform Pauls VI. wenig
gedindert. Statt einer moglichst alles regelnden Zentralverwaltung
kdme der Kurie in einer solchen Sicht ,die Aufgabe des Verwalters
und Vermittlers gesamtkichlicher Erfahrungen zu.“ (II, 319) Solche
Vermittlung sollte im iibrigen direkt zwischen den Ditzesen bzw.
Bischofskonferenzen und Rom geschehen, ohne die oftmals Kom-
plikationen bereitende Zwischeninstanz der pépstlichen Nuntien.
Deren Aufgabe wire nur noch die Vertretung der Gesamtkirche
bei den verschiedenen Regierungen. Die jiingste Reform des pépst-
lichen Gesandtschaftswesens hat in dieser Beziehung allerdings
eher Riickschritte als Fortschritte gebracht. Zu erwihnen ist in
diesem Zusammenhang noch der Vorschlag Klostermanns, Ge-
sandte der Kirche nicht nur zu Regierungen und iibernationalen
Organisationen, sondern auch zu anderen christlichen Kirchen und
zu den nichtchristlichen Religionsgemeinschaften zu entsenden.
Ansitze zu einem solchen Gkumenisch wichtigen Schritt sind im
Motuproprio iiber die Aufgaben der pépstlichen Legaten enthalten.

Formal ist hervorzuheben, daB das sehr detaillierte Inhaltsverzeichnis
eine gute Orientierung iiber das Werk ermoglicht. (Im Band I, S. 78
sind allerdings zu den Seitenangaben 250-384 jeweils fiinf Punkte hin-
zuzuzdhlen, damit die Seitenzahl stimmt.) Leider fehlt ein Stichwortver-
zeichnis. Einige hdufig verwandte Abkiirzungen (wie PK, MD, IDO-C,
DOC) sind weder im Abkiirzungsverzeichnis noch im als Ergdnzung
angegebenen LThK2? zu finden. Das Literaturverzeichnis ist sehr um-
fangreich, allerdings nicht nach Themenbereichen geordnet. (Zur Ver-
vollstindigung sei hingewiesen auf die fiir diesen Themenbereich
wichtige ,Internationale Bibliographie {iber die Pfarrei* von H. Miiller,
in: Pastoraltheologische Informationen 1970, Mainz 1970, 116—148.) Etwas
problematisch ist die Praxis der Sammelanmerkungen. Will der Leser
eine Information verifizieren oder ergdnzen, so mub er oftmals ganze
Reihen von Biichern oder Nachrichtenagenturmeldungen durchsehen.

Die hier versuchte Inhaltsiibersicht zeigt, daB Klostermann
sein Werk nicht nur als Zusammenfassung seiner bisherigen Publi-
kationen angelegt hat. In vielen Abschnitten wird das Thema
entscheidend weiterbehandelt. Besonders gekennzeichnet ist das
Werk durch die Verbindung von theologischer Reflexion und ver-
anschaulichender Konkretion anhand von Modellen und Fakten.
Auf diese Weise wird die komplexe Vielschichtigkeit und die
praktische Relevanz des Themas Gemeinde eindrucksvoll heraus-
gearbeitet.

Gerade durch diese umfassende und z. T. pidnomenologisch
arbeitende Untersuchung wird zugleich deutlich, wie schwierig es
ist, Lebensphdnomene in systematischen Kategorien zu erfassen.
Und es ist Klostermann zu danken, daB er sich so offen der zum
Teil verwirrenden Vielfalt stellt und sich ausdriicklich gegen ein
uniformes Modell wendet. Aber fiir die weitere Orientierung wird
es wichtiger werden, auch unter systematischer Riicksicht den
Gemeindebegriff aufzunehmen und zu kliren, um dadurch deut-
lichere Kriterien fiir eine pastorale Einordnung der Ph#nomene
zu gewinnen. Leider hat sich die systematische Theologie erst in
jingster Zeit dem Thema Gemeinde zugewandt, so daB die
Pastoraltheologie bisher kaum auf Ergebnisse dieser Disziplin
zuriickgreifen konnte. In einer kiinftig hoffentlich intensiveren
Zusammenarbeit wiire vor allem auch eine Einigung in der Nomen-
klatur wiinschenswert. Klostermann selbst geht auf eine Eingren-
zung des oftmals sehr undifferenziert gebrauchten Gemeinde-
begriffs zu, obwohl er dabei nicht immer konsequent ist. Er be-
stimmt die christliche Vollgemeinde dadurch, daB in ihr die drei
Grundfunktionen Evangelisation und Verkiindigung, Eucharistie,
Diakonie in einer gewissen RegelméBigkeit vorhanden sein miissen.
Fehlt eine dieser Grundfunktionen, so kann man nur von christ-
lichen Gruppen oder Vergemeinschaftungen sprechen (vgl. I, 23).
Damit sind schon einige Kriterien angegeben, die von der Ge-
meinde im vollen Wortsinn andere christliche Gruppen abheben
und dann in der Konsequenz danach fragen lassen, wie Voll-
gemeinden diesen Gruppen in sich Raum geben bzw. diese Grup-
pen sich Vollgemeinden zuordnen kénnen.

In diesem Zusammenhang wird vor allem die Frage der soge-
nannten Kategorialgemeinden weiter zu diskutieren sein. Kloster-
mann setzt sich entschieden dafiir ein, in der heutigen mobilen
Gesellschaft das territoriale Gemeindeprinzip héufiger als bisher
zugunsten kategorialer Bestimmungen zu durchbrechen. Er unter-
scheidet dabei Gemeinden, die sich auf Grund spezifisch christ-
licher Intentionen — etwa einer besonderen Spiritualitdt — finden,

von Gemeinden, die besondere sozio-kulturelle Gemeinsamkeiten
teilen. Er denkt sogar an ,Menschen, die besonders schwierige
Situationen miteinander verbinden, wie Fahrschiiler, Pendler,
Kranke, Konvertiten, Fliichtlinge, Gefangene®; schlieBlich auch an
Menschen, ,die einfach die gleichen Interessen, die gleiche Lebens-
auffassung, derselbe Lebensstil und warum nicht auch gemeinsame
gesellschaftliche und gesellschaftspolitische Modellvorstellungen
verbinden“ (I, 51). Etwas zu schnell geht Klostermann iiber die
Bedenken der bundesdeutschen Synode hinweg, daB christliche
Gemeinde auch Christen verschiedener Herkunft und unterschied-
licher Situationen in sich vereinigen soll. Hier muB noch gedul-
diger versucht werden, das berechtigte Anliegen einer gruppen-
bezogenen Pastoral zu verbinden mit dem ebenso berechtigten
Anliegen, die christliche Gemeinde als Versammlung mit einer
eigenen Integrationskraft zu verwirklichen. Die Verbindung dieser
Anliegen wird um so eher mdglich sein, als Theorie und Praxis
die Gemeinde nicht als unstrukturierte Gebilde sehen, sondern
in ihr noch einmal Raum fiir sehr unterschiedliche und mobile
Substrukturen erkennen und schaffen.

Doch nicht nur das Verhéltnis der Vollgemeinde zu Gruppen,
denen Merkmale dieser Vollgemeinde fehlen, ist weiter zu kldren.
Auch die Bestimmung des Verhéltnisses der Gemeinde zur Bistums-
und Weltkirche bedarf noch ndherer Untersuchungen, an denen
sich auch die systematische Thologie beteiligen muB. Klostermann
identifiziert weitgehend Kirche und Gemeinde. Er kann dafiir zwar
geltend machen, daB im NT der Begriff ,ekklesia“ sowohl fiir die
konkrete Gemeinde als auch fiir die Gesamtkirche verwandt wird.
Weiter ist auch zuzugestehen, daB fiir den einzelnen Christen
Kirche in erster Linie in der jeweiligen Gemeinde konkret wird
und auch von ihrer Sendung her kann man sicher die ganze
Kirche ,Gemeinde des Herrn“ nennen. Aber mit Riicksicht auf
die theologische Theorie, die die gegeniiber der neutestament-
lichen Zeit differenzierter gewordene Entwicklung mitzubedenken
hat, muB noch exakter gefragt werden, wie sich Kirche und Ge-
meinde in ihren Aufgaben und Strukturelementen zueinander ver-
halten. Dies ist nicht zuletzt notwendig unter Gesichtspunkten der
Praxis; denn in den einzelnen Funktionen von Gemeinde stellen
sich auch Aufgaben, die den Rahmen der jeweils konkreten Ge-
meinde sprengen und auf spezifische Funktionen iibergemeind-
licher Ebenen hinweisen.

Mit diesen Anmerkungen sind nur einige wenige der von Klo-
stermann angesprochenen Fragen aufgegriffen. Das Werk bietet
Stoff fiir noch manche Diskussion. Es ist engagiert geschrieben —
auch und gerade dort wo es kritisch ist, aus Liebe zur Kirche. Es
gibt viele AnstoBe und gerade darum wird mancher manches
anstoBig finden.

Miinster Dieter Emeis / Hermann Wieh

Khoury, Paul: Islam et Christianisme. Dialogue religieux et défi de la
modernité. — Beyrouth: 1973. 156 S. kart. LL 10.—

»Un dialogue religieux a-t-il encore un objet?" Mit dieser radi-
kalen Fragestellung beginnt die von Paul Khoury vorgelegte Arbeit
zum islamisch-christlichen Dialog. Und diese Radikalitit des Fra-
gens und Suchens zieht sich durch das ganze Werk.

Das Buch gliedert sich in vier groBe Kapitel, die sich an die Einfiih-
rung (7—12) anschlieBen: Kap. 1 ,Le contexte culturel* (13—44); Kap. 2
»Le dialogue religieux“ (45-68); Kap. 3 ,Les systémes religieux chrétien
et musulman* (69-110); Kap. 4 ,Foi et politique* (111—151). Das Buch
endet mit einer ,Conclusion® des Verfassers (153—154).

Ausgangspunkt des kritischen Erkundens nach Sinn, Objekt und Ziel
eines Dialogs zwischen den Religionen Islam und Christentum ist die
niichterne Bestandsaufnahme ihrer Lage in der heutigen modernen Ge-
sellschaft. Von dieser Basis aus will der Autor nach Méglichkeiten des
islamisch-christlichen Dialogs Ausschau halten. Unabdingbare Voraus-
setzung der Kommunikation zwischen Islam und Christentum sieht Vi.
in der Reduktion ihres je eigenen Glaubens auf seinen essentiellen Kern:
«La foi en I'absolu“ als essentiell islamische, ,la charité et la vie en
Esprit“ als essentiell christliche Glaubensbotschaft. Nur so glaubt VI.
die — wie er formuliert — theologischen Querelen fritherer Zeiten hinter
sich lassen zu konnen. Deswegen sind fiir ihn auch nicht mehr spezifisch
theologische Fragen im Gesprich zwischen Islam und Christentum rele-
vant. Worauf es ihm ankommt, was ihm im islamisch-christlichen Dialog
bedeutungsvoll erscheint, ist die gemeinsame Sorge um den bedrohten
Menschen in der heutigen Gesellschaft mit dem Ziel, ihn — christlich
formuliert — von Siinde und Gesetz zu befreien, — muslimisch ausge-
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driidet — der ausschlieBlichen Hingabe an Gott anheimzustellen. Die
politische Praxis ist nach Auffassung des Vi. das dafiir entsprechende
Aktions- und Realisationsfeld.

Was P. Khoury aus seiner Sicht als Religionsphilosoph zum
Dialog zwischen Islam und Christentum beitrdgt, seine Vision von
einem institutionsfreien Glauben, der aus der je eigenen Mitte
islamischer beziehungsweise christlicher Botschaft lebt und sich in
der politischen Praxis bewihrt, bietet dem Theologen manche An-
griffspunkte. Das Wahrheitsproblem kann némlich nicht einfachhin
dadurch ausgeschaltet werden, daB infolge der Reduktion des
jeweiligen Glaubens auf seinen essentiellen Kern letztlich seine
Identitit postuliert wird. Fragen der Christologie, die zweifellos
als das zentrale Thema islamisch-christlichen Dialogs anzusehen
sind, verlieren in der religionsphilosophischen Betrachtung des Vi.s
ihre fundamentale Bedeutung. Die Reduktion der christlichen Bot-
schaft auf ihren sozialethischen Gehalt fithrt zu ihrer Verkiirzung.
Insgesamt geht die Prdvalenz des Pragmatischen vor dem Theolo-
gischen zu Lasten einer Wahrheitsorientierung. Dementsprechend
kann der visiondre Entwurf des Vi.s aus der Perspektive des
Theologen kaum nachvollzogen werden. Verstdndlich wird die
religionskritische Position des Vi.s in Anbetracht der dominieren-
den Funktion der institutionalisierten Religion in der traditions-
gebundenen Gesellschaft des Orients. Zu bedenken geben sollten
die kritischen Ausfithrungen des Autors zur Situationsanalyse der
Religionen in der heutigen wissenschaftlich-technisch geprigten
Zivilisation, auch wenn sie u. E. nicht die vom Vi. gezogenen ekkle-
siologischen Konsequenzen erfordern.

Osnabriick Ludwig Hagemann

Historisches Waorterbuch der Philosophie. Hrsg. von Joachim Ritter
u. a., villig neubearbeitete Ausgabe des ,Worterbuches der philoso-
phischen Begriffe von Rudolf Eisler, Bd 3: G—H. — Basel, Stuttgart:
Schwabe & Co (1974). 9 S., 1272 Sp. Lw 115.—; sfr 125.—

Auch dieser 3. Bd ist eingefiigt in die Strukturen des Gesamt-
werkes, wie ich sie in der Einfithrung zum 1. Band (ThRv 68, 1972,
65-68; vgl. auch ThRv 69, 1973, 1652—154) beschrieben habe. Dazu
gehort vor allem die Analyse der Begriffe aus ihrer (philosophie-
und allgemein geistes-) geschichtlichen Entwidklung heraus. Bei den
wichtigeren Begriffswértern spiegelt sich in dieser aufgezeigten gei-
stigen Verflechtung oft die gesamte Eigenart einer Kulturepoche,
Ferner zeigt sich auch in diesem 3. Bd wiederum der zum Aufbau-
entwurf des Gesamtwerkes gehtrende breite Giirtel der philoso-
phischen Rand- und Grenzbegriffe oder auch allgemein-kultureller
Nachbarschaftsbegriffe. Z. B. Galimathias, Gehiduse, Geheimwissen-
schaft, Genie, Geschichte, Gestirne, Sterne. Gestell, Glanz, Gram-
matik, Graphologie, Haus. Die Querverbindungen zu Theologie
und Gesellschaftswissenschaften fallen besonders ins Auge. Zum
Besonderen dieses Bandes gehért es vor allem, daB er dem
Umfange nach gréBer ist als seine Vorgénger und inhaltlich nur
zwei Buchstaben, G—H, abhandelt. Gegeniiber dem 1.Bd (A—C) mit
1036 Sp. und dem 2. (D—F) mit 1152 Sp. umfaBt er 1272 Sp. Diese
scheinbare Disproportion rechtfertigt Hg. im Vorwort. Er fiihrt vor
allem zwei Griinde an: 1. die zunehmende, ,von der Kritik vielfach
unterstiitzte Tendenz mancher Mitarbeiter, die Belege fiir den
Gebrauch eines Begriffes moglichst umfassend in ihre Beitrige
einzubringen®, 2. die besondere Hiéufung philosophisch und gei-
stesgeschichtlich zentraler Titel in diesem Band. Sie hiéngt auch
mit der Funktion der Vorsilbe Ge in der deutschen Sprache zu-
sammen. DaB Grund 1) gerade mit Grund 2) zusammenfillt,
empfinde ich als Gliicksfall. Damit wurde so grundlegenden Titeln
wie Geist, Geschichte, Gesellschaft, Gesetz, Gewissen mit ihren
Ableitungen und dem Titel Gott (zuziiglich G.-Beweise, Gottheit,
Gottmensch usw.) eine hinreichende Darstellung verbiirgt.

Ganzes/Teil (I. In der griechischen Philosophie, F. Kaulbach;
II. und III. Scholastik bis Kaut exklusive, L. Oeing-Hanhoff; IV. Kant
bis zur Gegenwart exklusive, F. Kaulbach; V. Die gegenwartige Problem-
lage, H. Beck) Wihrend das Problem G/T bei den Griechen vor allem
die Analyse des continuum spatiale und successivum auslost, erweitert
die mit Boethius beginnende Scholastik die Fragestellung in qualitativer
Richtung. Damit konnte sie auch fiir die Seelenlehre und die meta-
physische Anthropologie (unio substantialis von Leib und Seele, Geist
und Stoff) fruchtbar werden. Die weitgehend an der Naturwissenschaft
ausgerichtete Philosophie des 17. und 18. Jh. bringt eher wieder einen
Riicdkschritt ins bloB Quantitative. Kant verankert G/T schlieBlich in den
Synthesen der Reinen Vernunft, und bei Hegel gehort unser Problem
zum Kernstiick seiner logisch-ontologischen Dialektik bis in die Ge-

schichtsphilosophie hinein. In der Gegenwart wird die Frage oft mehr im
AnschluB an Einzelwissenschaften behandelt (Biologie, Physik, Medizin,
empirische Psychologie, Soziologie).

Gattung (I. philosophisch, H. M. Baumgartner; II. und III. mehr
biologisch und naturwissenschaftlich, F. Kraft und H. M. Nobis) Vom
Standpunkt eines HWh. d. Ph. héitte sich der Artikel auf die Entwicklung
des Begriffes innerhalb der Logik beschrinken konnen. In Wirklichkeit
widmet er seinen groBeren Teil der biologischen und neuzeitlich-natur-
wissenschaftlichen Bedeutung des Wortes, ganz gewiB zum Vorteil der
philosophischen Spekulation iiber die Gebiete des konkreten Lebens.

Geddchtnis (F. E. Weinert] G. ist ungewohnlich vieldeutig. Es
kann Artgedichtnis oder erworbene kollektive Dispositionen bedeuten,
die weiter vererbt werden. Andere Umschreibungen sind z. B. Bestimmt-
werden des Verhaltens und Erlebens durch ein fritheres Verhalten und
Erleben oder die Moglichkeit eines Organismus, aus der Erfahrung zu
lernen und das Gelernte zu speichern, sodann die Fahigkeit, sich an ver-
gangene Erlebnisse zu erinnern. Die wissenschaftliche Untersuchung des
Gedichtnisses ist natiirlich erst mit dem Aufkommen der empirischen
Forschungszweige so recht in Gang gekommen.

Gedankenfreiheit (P. Béckmann) Eine Erdrterung der Ge-
schichte dieses Begriffes sprengt sofort den philosophischen Rahmen;
kulturgeschichtliche und politische Bewegungen miissen mit herange-
zogen werden. Urspriinglich im Englischen und Franzosischen beheima-
tet, kam der Ausdruck durch Schillers ,Don Carlos" auch ins Deutsche,
freilich nicht mit der vollen explosiven Kraft, die in England und
Frankreich zu geistig-religisen und politischen Umwiilzungen drédngte.
Bedeutsam scheint mir, daB der Begriff G. fast von Anfang an ideolo-
gisch verengt worden ist — von Gegnern und Verfechtern. Ich mdchte
Lessing dafiir als Beispiel anfiihren, wie in der Aufklirung die G. ver-
engt wurde. Wenn G., was doch alle annehmen, nicht Gedankenwillkiir,
sondern Freiheit bedeutet, sich mit der vorgegebenen Seinswirklichkeit
unvoreingenommen auseinanderzusetzen, dann ist es ideologische Ver-
engung, die Offenbarung und ihre Mysterien apriori von dieser Wirk-
lichkeit auszuschlieBen.

Gefiihl (I. mehr unter philosophischen Teilaspekten, Ursula Franke /
G. Oesterle; II. G. als Basis der Erlebnisse, H. Emmel / Silvie Riicker;
III. Primér psychologisch reflektiert, O. Ewert) Noch mehr als bei ,Ge-
déchtnis' zeigt sich bei G., wie ein Begriffswort trotz aller Denkbemiihun-
gen unbestimmt und schillernd bleibt. Bald ist G. dasselbe wie Empfin-
dung, bald ihr entgegengesetzt, bald reine Emotion, bald mit kognitiven
Elementen durchsetzt, bald vorwiegend #sthetisch, bald auch moralisch
und religiés bedeutsam. Aber immer spielt es eine wichtige Rolle. Einen
zentralen Stellenwert erhdlt G. im deutschen Kulturraum vor allem durch
Kant, Schiller und Schleiermacher. In der modernen Wertphilosophie
stoBen wir auf eine neue Art wertempfindenden G.s bei H. Lotze, F.
Brentano und E. Husserl). Scheler bildet die Theorie der intentionalen
G. weiter aus. Die folgenden Sachwérter: G. moralisches (R. Pohl-
mann) / G. schlechthinniger Abhdngigkeit (H.-]. Birkner) /
G.-Moral (H. Reisner) / G.s-Religion (H.-J. Birkner) / Gs-
Theologie (H. J. Birkner) — sind im Artikel Gefiihl bereits angezeigt,
bzw. vorentworfen. Drei Tendenzen kehren in der Geschichte dieses
Begriffswortes immer wieder, ndmlich es mit dem Schénen, dem Sitt-
lichen und der Religion grundlegend zu verbinden.

Gehorsam (K. Nusser) Vi. beriicksichtigt, wie es der Weite des
HW d. Ph. entspricht, auch das AT und das NT ebenso wie deren Ent-
faltung im Denken Augustins, Thomas von Aquins und Luthers samt
ihrer Zeit. Im Abschnitt 6, wo N. die Ansicht Kants untersucht, findet
sich der Satz: ,Daher ist es* (ndmlich bei Kant) ,durchaus der eigene
wille (als Vernunftwille), der sich das Gebot auferlegt und gehorcht.*
Kann man das im Sinne Kants so uneingeschridnkt sagen? Empfindet das
konkrete empirische Subjekt, das gehorcht, den kategorischen Imperativ
oder Gehorsamsanspruch nicht als von einer es transzendierenden
schlechthinnigen Vernunft ausgehend?

Geist (Abschn. I-IX. L. Oeing-Hanhoff, G. Verbeke, B. Schrott,
H. K. Kohlenberger, H. M. Nobis (Ergdnzung durch die Red.), O. Mar-
quard, F. Fulda, K. Rothe) Wenn sich in vielen Begriffswortern des HW
d. Ph. die Geschichte der Philosophie oder gar des Geistes gerafft und
gebrochen widerspiegelt — in diesem ist sie leibhaftig mitgegeben. Es
ist keine geringe Leistung, einen so universalen Uberblick in 50 Sp. ein-
zufangen, Dabei war Arbeitsteilung nicht nur niitzlich, sondern einfach
geboten, wenn etwas Gediegenes herauskommen sollte. Deswegen iiber-
rascht es nicht, daB allein die Wiedergabe der Einteilung so viel Raum
beanspruchen wiirde wie sonst ein durchschnittlicher Artikel. — Da der
Mensch nur langsam zum BewuBtsein seines Geistes erwachte, darf es
nicht wundernehmen, daB die Entwicklungsgeschichte zu keinen voll be-
friedigenden Begriffshestimmungen fiihrt. Uberhaupt 148t sich G. schwer
eindeutig fassen und widerstrebt festen Definitionen, Trotzdem mub die
Philosophie eine Umschreibung anstreben, wenn sie sich nicht selber
aufgeben will. In der Entwiddlung des G.-Begriffes begegnet uns die
tastende Reflexion des zu sich selber erwachenden Menschen. Und so
wird in diesem Grundbegriff bestdtigt, daB alles menschliche Wissen
im Sinnenhaften wurzelt oder doch von ihm seinen Anstof erhilt.
Pneuma und spiritus, ruach (hebr.) und ruh (arab.) bedeuten urspriing-
lich alle soviel wie Hauch, Atem, Lebensodem, eine luftige aber stoffliche
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Substanz. Im griechisch-lateinischen Kulturraum (Pneuma, spiritus) zeigt
sich die Entwicklung nicht einfach geradlinig. Sie ist kein stéindig an-
steigender VergeistigungsprozeB. Noch bei den Neuplatonikern erscheint
Pneuma vor allem als ein ,Zwischenglied zwischen dem Unstofflichen
und dem Stofflichen. Wo dann aber spéter von anderen der Abstand
des G. zum Stoff und seine Eigenstéindigkeit scharf unterstrichen wur-
den, zeigte sich die Gefahr, daB man die Wechselbeziehung zwischen
(menschlichem) G. und Stoff, die in der Philosophia perennis von Aristo-
teles bis Thomas und Hochscholastik einigermaBen harmonisch ausgebaut
worden war, zerstrt und einen schroffen Gegensatz zwischen Seele und
Leib, G. und Kdrper konstruiert (Descartes, Okkasionalisten usw.). Die
neuzeitliche, an den Naturwissenschaften ausgerichtete Philosophie ldBt
dann das Pendel zuriickschlagen zu mechanistischen oder monistischen
Lésungen. — Im deutschen Idealismus gewinnt der G.-Begriff insofern
seine Bedeutung zuriid, als er zum beherrschenden Grundbegriff wird.
Freilich, aus den ,Geistern® wird der eine Geist und dieser das Abso-
lute. In der positivistischen Reaktion auf diese Einseitigkeit wird der
G.-Begriff wieder entwertet. Und seitdem haben wir in einer Vielheit
philosophischer Richtungen auch die Vielheit der Versuche, das Phéno-
men G. zu bewiiltigen. Besonderes Interesse verdienen der Historismus
und psychologisierende Anthropologien. Fiir den ersteren wire als Bei-
spiel Dilthey, fiir die anderen Klages und C. G. Jung zu nennen. G. als
Personalitdt finden wir bei M. Scheler.

Gemeinwohl (R. Herzog) Hier ist besonders lehrreich, wie mit
dem Beginn der neueren Zeit die allgemein anerkannten metaphysisch-
anthropologischen Grundlagen einer Begriffsbestimmung in Verfall gerie-
ten. Vi. spricht von einer geschichtlichen Bedingtheit des G.-Verstéind-
nisses und hélt es fiir ein unlésbares Problem, heute allgemeinverbind-
lich zu bestimmen, was G. sei. In der Tat haben wir heute die Vielheit
der G.-Begriffe. DaB das aber naturnotwendig so sein muB, folgt nicht
daraus.

Genie (R. Warning, B. Fabian, J. Ritter) Man wundert sich zu-
niichst, daB diesem Stichwort ein so breiter Raum gewidmet wird und
drei Autoren es bearbeiten. Hat man aber dann den Artikel gelesen und
beriicksichtigt man die Eigenart dieses Warterbuches, so wird man eine
so umfassende Behandlung angemessen und anregend finden — auch
philosophisch gesehen. Von der Sprachwurzel und vom Gebrauch her
vielschichtig und mit den Zeiten sich wandelnd, bleibt G. bis in die
neueste Zeit herein angesiedelt im Bereich des von der Vernunft her
definierten Geistes. Immerhin hat es auch in diesem Bereich schon
das Ungewohnliche und AuBerordentliche an sich, ist die alle Regeln
sprengende schopferische Urgewalt oder erscheint als hohe Begabung,
die jedoch erst durch Studium zur Vollendung gelangt. G. schafit das den
Durchschnitt iiberragende urspriinglich Einmalige, vermdge seiner schau-
enden und schdpferischen Kraft. Von hier aus ist es dann nicht mehr
weit, dem G. einen Ort weit iiber Verstand und Vernunft anzuweisen.
Das G. befreit sich aus der Vormundschaft von Philosophie und Meta-
physik und findet als suprarationale Subjektivitit einen eigenen un-
mittelbaren Weg zum Absoluten. Freilich wird es dann auch immer
wieder entthront und aller Vorrechte entkleidet.

Gericht (Gottes) (L. Pinomaa/U. Dierse) Im wichtigsten Ab-
schnitt seiner Geschichte ist dieses Begriffswort eingebettet in die
jiidisch-christliche Offenbarungsreligion und die ihr entsprechenden Theo-
logien, Gerade dieser Abschnitt ist besonders gut bearbeitet. Doch wiére
zur Reihenfolge: AT, NT, nachbiblisches Judentum, wohl zu sagen, daB
hier ein eigener Sektor ,Spiétjudentum* als Briicke zwischen dem AT
und NT fehlt. Er erscheint jedoch notwendig, wenn man die komplexe
Auspridgung des ntl G.-Begriffes verstehen will.

Geschichte (LF.P. Hagen; IL-IV. G. Scholtz) Antike, Bibel, Pa-
tristik, latein. Mittelalter, Humanismus, Aufkldrung, Deutscher Idealis-
mus, Romantik, Historische Schule, 19. JTh. mit Spitidealismus und nach-
idealistischen Richtungen, das 20. Th. mit Kulturgeschichte, Neukantianis-
mus, Lebensphilosophie, Kultur- und Geschichtspessimismus, Neuhegelia-
ner, Historismus, Existenzphilosophie, Marxismus, Frankfurter Schule,
Sartre, Strukturalismus, Neupositivismus, Hermeneutik usw. — eine Ska-
la von G.-Auffassungen, die iiber 2000 Jahre umspannt. — Vergleichen
wir Antike und Bibel, so scheint sich mir folgendes zu ergeben: Wenn
die Antike schlieBlich zu einer Begriffsbestimmung von G. gekommen ist,
die mit neuzeitlichen Definitionen manches gemeinsam hat, so ist damit
noch nicht entschieden, wie weit ihre Geisteshaltung von geschichtlichem
BewuBtsein gepridgt war. Wenn wir die differenzierte Einstellung etwa
des Neuplatonismus beiseite lassen, so darf man wohl sagen, daB ihr
das Bild von der Ewigen Wiederkehr des Gleichen entspricht. Nun muB
freilich auch der jiidisch-christliche Offenbarungsgliiubige — ja gerade
er — bekennen, daB alle Bewegung von Gott ausgeht und zu ihm zu-
riickkehrt. Er ist Alpha und Omega. Wenn wir jedoch von dieser mehr
formalen Betrachtungsweise zum konkreten Inhalt der G. herabsteigen,
wird das Bild vom Kreislauf gesprengt. Vom Menschen ausgesehen, steht
ein anderer Gottesbegriff und eine andere Wirklichkeit am Anfang der
Geschichte als an ihrem Ende. Wir haben es nicht nur mit einer sich ent-
faltenden Dramatik des Menschlichen, sondern — als deren Hauptgrund —
mit einer ,Gottlichen Komédie”, einem Drama Gottes in der G. zu tun.
Man kénnte ihm den Titel geben: Die Erziehung des Menschengeschlech-
tes. Man vergleiche z.B. den noch recht schwankenden Monotheismus

der frithen Israeliten mit der Gotteslehre eines Paulus oder Johannes.
Und das Weltgericht, das der Gottmensch am Ende der G. abhilt, l&Bt
sich nicht mit der Welterschaffung zu einem Ring verschweillen. Wir
haben es vielmehr mit einer Linie zu tun, deren Anfang und Ende aus-
einanderliegen. Es gab noch andere G.s-Probleme fiir die frithe Kirche,
z.B. das ,Schon® der Erfiillung in der Menschwerdung Jesu Christi und
das ,Noch nicht* der Vollendung in der Wiederkunft, ferner das einer
Harmonisierung von gottlicher Vorsehung und menschlicher Freiheit in
einem Weltgeschehen, dessen Sinn vom Ziel her gewonnen wird, das
Gott bestimmt. Noch im sidkularisierten Humanismus und in der Auf-
klirung wirkt das lineare christliche G.s-Verstindnis als Vorsehungs-
oder Fortschrittsglaube nach. Im deutschen Idealismus und in der Ro-
mantik gewinnt der G.-Begriff der Neuzeit seinen hochsten Rang. Was
von Augustinus iiber Joachim von Fiore bis zu den Reformatoren Gegen-
stand einer tiefsinnigen christlichen Geschichtstheologie gewesen war,
verschmilzt jetzt mit G.s-Metaphysik und G.s-Philosophie, ja wird die
Krone philosophischen Denkens, weil Sein = Geschehen ist und Geschehen
ist Selbstwerdung des absoluten Geistes, Vollzug subsistierenden Den-
kens als ,an die Zeit entduBerter Geist*. Philosophie wird identisch
mit dem denkerischen Nachvollzug dieses Geschehens durch den Men-
schen. Damit befinden wir uns bereits im Sachgebiet der

Geschichtsphilosophie (U. Dierse/G. Scholtz) Sie ldBt sich
vom Geschichtsbegriff in seiner historischen Entwicklung nicht trennen.
Die Denker des deutschen Idealismus und der Romantik trugen viel dazu
bei, daB G., der Sache nach uralt, dem Namen nach von Voltaire stam-
mend, zu einer eigenen Disziplin wurde. Das 19. Jh. zeigt neben Weiter-
bildungen der Gedanken Kants, Hegels und Schellings u.a. auch die
radikale positivistische Abwehrfront gegen solche Spekulationen. Das
20. Jh. ist wie in allen religitsen, ethischen und metaphysischen Fragen
auch in der Bewertung der Geschichte von einer Vielfalt von Meinungen
beherrscht.

Gesetz (I. Teil W. Krawietz; II. Teil, 1. Abschn. G. Plumpe, 2. u. 3.
Abschn. Giinter Mayer, 4. Abschn. L. Pinomaa/K. Haendler: III. Teil N.
Herold), Zu G. im Rechtssinne wire noch zu bemerken, wie folgenschwer
es ist, wenn das Formale des G., das im Willen des G.-Gebers seinen
Ursprung hat, sich nicht auf einen vorgegebenen, im Sein verankerten
und rational einsichtigen Inhalt oder Wert bezieht. Streicht man neben
der vernunft- und seinsgeméBen Fundierung noch die theologische, so
haben wir den Wirrwarr des neuzeitlichen Rechtspositivismus.

Gewissen (H. Reiner) Es ist ein weiter Weg von der griechischen
Sprachwurzel guveldévar Tivi iiber das lateinische conscientia bis zu
dem, was heute alles unter G. verstanden wird. Fiir unseren Kulturkreis
trugen zur Ausformung am meisten bei das AT, das NT, die Patristik
und die Scholastik. Obschon Humanismus, Aufklirung und moderne Phi-
losophie oft neue Wege gehen, kann Vi. auf ein gewisses gemeinsames
Grundverstindnis hinweisen. Wo er vom autonomen G. spricht, muB
man allerdings eine Frage stellen: Wenn ein Subjekt vom Anruf eines
konkreten sittlichen Wertes betroffen wird und dessen unbedingten
Sollenscharakter feststellt — ist das schon Autonomie? Wer auf eigene
Priffung hin den Verhaltensanspruch (Sollenscharakter) eines Wertes
feststellt, unterscheidet sich gewiB von dem, der dies auf die Autoritit
eines anderen hin tut, aber ist er deswegen schon autonom, d.h. unter
dem eigenen Gesetz stehend? Es ist wohl sein eigenes Gesetz, insofern
der fiir ihn belangvolle Wert auch in seinem personalen Wesen begriin-
det sein muB, aber nicht schlechthin, insofern dieser Wert ihm mit un-
bedingten Sollensanspruch entgegentritt.

Glaube (H. Vorster, mit einem Anhang der Red.) G. im strengen
Sinne verweist von sich aus schon auf die Religion. Und so ist es ver-
stindlich, daB Vf. sich dieser zuwendet und iiber den G.-Begriff der
Theologen handelt. Nach einer Einleitung iiber den Sprachbefund fiihrt
er die Entwidklungslinie durch: Biblische Tradition, Patristik, Mittel-
alter, Reformation, nachreformatorische evang. Theologie (die ziemlich
breit behandelt wird), neuere kathol. Theologie. G. in dieser mehr reli-
gios-theologischen Konzeption scheint zunéchst fiir die Philosophie sehr
am Rande zu liegen. In Wirklichkeit ist unser westliches philosophisches
Denken bis zur Gegenwart stindig von daber stark beeinfluBt worden
und hat umgekehrt die Glaubenshaltung immer wieder kritisch gepriift.
Deswegen wohl hat die Red. einen Abschnitt {iber das Verhéltnis der
Philosophie zum religisen G. angefiigt.

Gott (W. Burkert, W. H. Schmidt, G. Gross, G. Mayer, B. Kotting,
K. Flasch, R. Padberg, M. Seils, D. Schellong, U. Dierse, F. Wagner, W.
Brugger, C. H. Ratschow). Mit fast hundert Sp. und iiber einem Dutzend
Sachbearbeitern steht dieser Artikel an der Spitze des geistigen und
technisch-rdumlichen Aufwands. Er bekundet damit schon rein optisch,
daB es hier um eine der brennendsten Menschheitsfragen geht. Dabei
steht nur die Entwicklungsbahn von den Vorsokratikern bis heute, also
im wesentlichen die Geschichte des G.-Begriffes in unserer westlichen
Welt im Mittelpunkt der Untersuchung. — Es ist klar, daB wir hier nur
einige Gesichtspunkte herausheben konnen. Schon von der Friithzeit der
Hochkulturen an miiht sich der Mensch um einen fundierten G.-Begriff
und stellt ihn alsbald auch wieder kritisch in Frage. Auf dem Hohepunkt
der griechischen Geistesgeschichte tritt uns das von Mythen und Mytho-
logien gereinigte G.-Bild der Philosophen entgegen. Mit Staunen nehmen
wir zur Kenntnis, wie das metaphysische Denken schon vor Jahrtausen-
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den seine Sternstunden hatte, die spéter, auch bei fortgeschrittener dube-
rer Zivilisation, nicht mehr eigentlich iiberholt, sondern — auf dieser
Linie — nur noch ergidnzt werden. Der philosophische G.-Begriff ist in
seinen klassischen Auspridgungen vorzugsweise in einer Denkanstren-
gung gewonnen worden, die vom Strom zur Quelle, vom Bedingten zum
Absoluten, vom Seienden zum Geheimnis des Seins geht. — Nun wird
in der Begriffsgeschichte die metaphysische Entwidklungsbahn unterbro-
chen und neben den Gott der Philosophen der Gott Abrahams, Isaaks
und Jakobs und der Gott Jesu Christi gestellt (Teil II und III), der von
oben herabsteigt und sich persénlich wirkend in der Geschichte offenbart.
G. gewinnt greifbare Ndhe trotz der betonten Transzendenz. Er zeigt
sich in dem fortschreitenden Drama seiner Selbstmitteilung als vor-
nehmster Trédger der Geschichte, die dadurch zur Heilsgeschichte wird. In
ihr spiegelt sich, raumzeitlich umrahmt, der trinitarische Lebensstrom.
Das nachbiblische Judentum geht in seinem theologischen Bemiihen be-
reits von beiden Grundlagen aus: von Philosophie und Offenbarung. So
von Philon bis M. Buber (Teil IV).

Von Teil V ab folgen die Versuche christlicher Denker auf der gleichen
griechisch-biblislchen Doppelbasis. Wihrend Augustinus in dieser Syn-
these trotz seines Platonismus noch den geschichtsmichtigen Gott in
den Vorderzrund riickt (Gottesstaat), gewinnt im Mittelalter bei dem
Wettbewerb verschiedener griechischer Denkformen eine mehr statisch-
metaphysische G.-Betrachtung den Vorrang. Die auf Augustinus fuBende
geschichtstheologische Stromung bricht allerdings immer wieder durch.
Im schwarmgeistigen, im humanistischen und im reformatorischen Spiri-
tualismus des ausgehenden Mittelalters, bzw. der beginnenden Neuzeit
erreicht sie eine erstaunliche Breitenwirkung. — Die Neuzeit (von Teil
VII ab) fithrt mit ihrer Aufsplitterung der abendldndischen Glaubens-
und Kultureinheit zu einer bemerkenswerten Verschiedenheit im G.-
Begriff. Zunédchst spielt das christliche Erbgut noch eine bestimmende
Rolle, so bei den Reformatoren. Ja noch von G. Bruno bis J. Béhme ist
seine Wirkung spiirbar. Dann beherrschten die Biithne nach- oder auch
nebeneinander Rationalismus (Descartes, Spinoza), Empirismus, Auf-
klirung usw, Mit Kant und dem deutschen Idealismus erklimmt die
philosophische Spekulation iiber G. noch einmal einen Héhepunkt. Von
da an wird die Szene eher verworren. Aber selbst fiir den marxistischen
und Feuerbach’schen Atheismus ist G. noch eine, wenn auch nicht
ontologische, so doch in den Menschen wirkende historisch-psycholo-
gische Wirklichkeit, eine Kraft, mit der man zu rechnen hat. Es blieb
der jlingsten Zeit vorbehalten, daB Menschen, ,die von G. nichts zu
erkennen oder zu wissen vermégen“ und der Epiphanie des Géttlichen
vollig blind gegeniiberstehen, eine groBe Gruppe der Gesellschaft bilden.
Religion vermag nicht einmal mehr ihren HaB zu erregen. Sie beschif-
tigen sich mit ihr, wie man sich in der Anatomie mit einem Leichnam
beschéftigt. Ein Gegengewicht zu ihnen bildet die existentielle Belebung
des G.-Begriffes in der heutigen katholischen und evangelischen Theo-
logie.

Hellenismus (]. Busche). Von erstrangiger kulturgeschichtlicher,
jedoch auch von philosophischer Bedeutung. J. Burckhardt umschreibt
H. als die grofe Verwandlung des Hellenentums in eine Kulturpotenz.
Vielleicht miiBte man erliuternd beifiigen: in eine Potenz zur Welt-
kultur. Diese Potenz ahnte man schon in der Antike, als der Ausdruck
eAAnvioudg geprdgt wurde, richtig bewertet wird sie erst seit J.G.
Droysen.

Hermeneutik (H.G. Gadamer). Die sprachgeschichtlichen Wur-
zeln von H. reichen tief hinab ins Mythisch-Religiéise. Und davon ist an
dem Begriff bis heute etwas hingen geblieben, nimlich in den wichtig-
sten Sachgebieten der H.: der juridischen, theologischen und philolo-
gischen Auslegung (der Gesetze, bzw. heiliger oder klassischer Texte).
Inhaltlich betrachtet ist H. heute eine ebenso umstrittene Disziplin wie
etwa Erkenntnistheorie.

Herrschaft (J. Chr. Papalekas/]. Winkelmann) / Herrschaft
und Knechtschaft (K. Rothe] / Herrschaftsformen (G.
Bien). Diese drei Titel gehdren zusammen. Was in ihnen dargestellt
wird, ist nicht nur Begriffsgeschichte, sondern zugleich das philosophisch-
anthropologische, geschichtsphilosophische und soziologische Ringen um
das, was die Wiirde des Menschen und der menschlichen Gesellschaft
ausmacht. Die realen politischen und sozialen Konfrontationen, die da-
bei im Hintergrund stehen, werden erkennbar. Freilich reicht weder die
Problematik der Begriffe noch jene des realgeschichtlichen Widerstreits
ganz in den Brennpunkt der gegenwiértigen Auseinandersetzung herein.

Humanismus, Humanitét (L. Teil, C. Menze; II. Teil, R. Rom-
berg; III. Teil, 1. Pape). Mit diesem Begriffswort reicht der zweite
Hauptteil dieses Bandes an die zentralen Titel des ersten heran. Oft
bildet er heute geradezu ein Gegenstiick zu dem Begriff Gott. Der Ge-
brauch ist vieldeutig. Nicht die Sache, wohl aber der Ausdruck ist ver-
héltnismé&Big jung (Niethammer 1808). Was mit dem Wort H. gemeint
ist, lehnt sich urspriinglich an die Antike an und besagt: ,Erlebnis
menschlicher Persénlichkeitsformung durch die Antike als klassische
Lehrmeisterin“. Dazu bekennen sich der Renaissance-H., der Neu-H. und
der sog. dritte H. Der EinfluB der ersten beiden reicht bis in die Gegen-
wart. Er ist vom dritten (W, Jéger) nie erreicht worden. — Dem ganzen
auf der Antike aufruhenden H. setzt Marx den H. des ,konkreten®
Menschen entgegen. Denn es gehe nicht um blasse Schulweisheit, son-

dern ums Leben. Von Hegel iibernimmt er zwar den dialektischen Drei-
takt der Geschichte, jedoch nicht als Entfaltung des Absoluten, sondern
als Gesetz des Klassenkampfes. Die Diskussion um diese H.-Auffassung
geht weiter. Nicht mit Unrecht sehen andere in dem H. Marx’ und des
Marxismus die schrecklichste aller Abstraktionen: Hekatomben von
Menschenopfern auf dem Altar einer nie erreichten Utopie. Deswegen
suchen wieder andere, welche diese Ideologie nicht einfach als ganze
ablehnen wollen, sie in kritisch verwandelter Form weiterzugeben. Am
interessantesten diirfte dafiir der Versuch der ,Frankfurter Schule"
sein. Neben diesem marxistischen und neomarxistischen H. gibt es
Humanismen anderer Art, fast ohne Zahl. Ein Rundblick fithrt mich zu
dem SchluB: wo eine echte Transzendenz des Menschen und des Mensch-
lichen abgebaut wird, folgt bald auch der Abbau einer durchhaltenden
menschlichen Wesensgrundlage. SchlieBlich gibt es keine letzten Seins-
strukturen mehr, kein letztes Ziel und keine bleibenden Werte. Der Sinn
des Daseins und der Geschichte wird in Frage gestellt. Es gibt keine all-
gemein giiltigen objektiven Lebensnormen mehr. Wo aber der Mensch
ohne vorgegebene Normen selbst erst Sinn stiften soll, zerlduft jeder
Humanismus letztlich im Sande.

Quellenangaben und Literaturhinweise sind fast allen Artikeln
ausreichend, ja oft reichlich beigefiigt und — sehr zweckmiBig —
gleich nach den einzelnen Teilabschnitten der behandelten Titel
eingeordnet. Dieser 3. Bd ist eine erstklassige Leistung auf lexiko-
graphischem Gebiet.

Ich mochte diese Besprechung nicht schlieBen, ohne ein Wort
ehrenden Gedenkens fiir den Hauptherausgeber dieses HWb. d.
Ph. Joachim Ritter, der am 3. August 1974 im Alter von 71 Jahren
gestorben ist. R. verfiigte in hervorragendem MaBe iiber die Fihig-
keiten, die fiir die Herausgabe eines solchen Werkes nétig sind.
Er verband wissenschaftliche Griindlichkeit und umfassendes Wis-
sen mit der Gabe zu organisieren und koordinieren. Sein Tod ist
daher nicht nur fiir die Philosophie im allgemeinen, sondern auch
fiir die Weiterfithrung dieser lexikographischen Aufgabe ein schwe-
rer Verlust.

Ohlstadt/Obb. G. Friedrich Klenk

Schnarr, Hermann: Modi essendi. Interpretationen zu den Schriften De
docta ignorantia, De coniecturis und De venatione sapientiae von
Nikolaus von Kues. — Miinster: Aschendorff (1973). XII, 172 S. (Buch-
reihe der Cusanus-Gesellschaft, Bd 5) kart. DM 32.—

Vorliegende Arbeit ist eine 1969 der Univ. Miinster vorgelegte
und unter der Leitung von Frau Prof. Dr. Gerda Freiin von Bredow
entstandene Diss_ iiber die Seinsweisen nach den drei Biichern des
Nikolaus Cusanus: ,De docta ignorantia® (2—39), ,De coniecturis
(40—67), ,De venatione sapientiae’, wobei dem letzten, in der
Editio critica Heidelbergensis noch nicht herausgekommenem
Werke, der grofBte Raum gewidmet wurde (68—166). Im Riickblick
(167—169) hebt V{. hervor, daB die Seinsmodi-Lehre der ,Docta
ignorantia’ (von 1440) und wiederum die der ,Venatio sapientiae'
(von 1463) in Analogie zum trinitarischen Denken den ternarischen
Aufbau des Endlichen aufweisen, wihrend die Schrift ,De con-
iecturis' (beendet sicher vor 1444) das Gewordene, besser das Wer-
den des Endlichen im Blickfeld der auf- und absteigenden Erkennt-
nis betonend, eine quaternarische Entwicklung hervorkehrt. —
Wenn auch somit die Gesamtschau, wie sie in ,De coniecturies’
geboten wird, in ,De venatione sapientiae‘ nicht wiederholt wird,
ist aber doch gem#B Vf. in letzter Schrift ein deutlicher Nachklang
von ,De coniecturis’ darin zu erkennen, daB in der tragenden ,Idee
vom Kreislauf des Werden-Kénnens* der aus ,De coniecturis’ stam-
mende Gedanke des Auf- und Absteigens in abgewandelter Form
noch anwest und daB ferner in ,De venatione sapientiae’ die Stu-
fen von esse, vivere und intelligere tfters auftreten, jedoch nicht
als Seinsweisen bezeichnet werden. Nun, diese Dreistufung von
esse, vivere und intelligere des Werkes ,De coniecturis® ist offen-
bar der #lteren und stets durchgehenden ternarischen Weltauf-
fassung des Cusanus verpflichtet, wie E. Haubst bereits 1952 in
»Das Bild des Einen und Dreieinen Gottes in der Welt nach
Nikolaus von Kues“ (ebda 57-59) nachgewiesen hat, kann aber
nicht als Darlegung der Seinsweisen, sondern eben als die der
Wesensstufungen alles Geschaffenen aufgefaBit werden.

Die Seinsweisen gemdB der ,Docta ignorantia‘ heiBen:
possibilitas (26-31), necessitas complexionis (32—36), connexio (vel spiri-
tus universorum, 36-38). — Die stark von erkenntnistheoretischem Ge-
sichtspunkt (cf. 62) bestimmten Modi irdischen Seins in ,De coniecturis'
sind: absoluta unitas seu necessitas, necessitas secunda seu consequen-
tiae, actualis modus essendi, tenebrosus modus in possibilitate. — Da
die eigentliche Bestimmung und Abgrenzung dieser Seinsmodi in der
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vorliegenden Abhandlung einen Raum von nur etwas mehr als einer
Seite einnehmen (63f), siecht man sogleich, daB die Thematik des Wer-
kes ,De coniecturis’ eben nicht vorrangig die Seinsmodi betrifft, son-
dern diese vielmehr nur wie Anmerkungen zum Werkganzen ange-
sehen werden kénnen. — Die Seinsmodi alles Kreatiirlichen der Schrift
,JDe venatione sapientiae’ bauen auf dem Begriff des posse
fieri, des Werden-Kénnens auf, dem als Korrelat das posse facere, das
Machen-Kénnen gegeniibertritt, und beider Verbindung oder conexio
ist das posse-factum (80f).

In dies thematische Schema sind die fiir Cusanus jeweils mittragen-
den Leit-Begriffe eingebaut und behandelt. So bei der ,Docta
ignorantia‘ das gottliche Maximum absolutum und sein abbildhaftes
Maximum contractum im Endlichen; so die Begriffe coniectura, unitas-
alteritas, complicatio-explicatio, coincidentia oppositorum bei der Schrift
,JDe coniecturis’; so schlieBlich der (vom Stagiriten so heftig an-
gegriffene) platonische Begriff der participatio bei Darlegung des Wer-
kes De venatione sapientiae’, auf den Cusanus (nicht zuletzt
gestiitzt auf das Vorbild des ,Aristotelikers® (!?) Thomas) groBes Ge-
wicht legt. — Es wird aber hiermit bereits ersichtlich, was V{. rechtens
hervorhebt, daB die Erkenntnis der irdischen Seinswesen fiir Nikolaus
Cusanus die notwendige Briicke zur Frage bildet: Was ist der Urgrund
der Welt, was ist Gott?

Das hier kurz Skizzierte, was sicherlich gemdB dem Titel der
Diss. das wesentliche Anliegen ihres V{. ausmacht, wird m. E. durch
das Inhaltsverzeichnis nicht geniigend offenkundig.

Auch mochte man wiinschen, daB gerade bei Diss., also bei zumeist
wissenschaftlichen Erstlingsarbeiten, auf die Erstellung eines Personen-
und tunlichst auf die eines Sachregisters gedrungen wird. Allerdings ist
dies ein Wunsch, der selten Erfiillung findet.

Dem interessierten Leser mogen manche Fragen aufstoBen,
deren Behandlung man im Zusammenhang der Gedankenfolge er-
wartet oder deren Beachtung man hier und da trefflicher ausge-
fiihrt wissen mdchte.

Zu S. 26: Kann es, wenn Gott ist, ein absolutes Nichts geben oder
muB nicht vielmehr der treffendere Begriff eines relativen Nichts (,neben”
Gott) bereits die Bedingung der Moglichkeit oder zum wenigsten den
der non-impossibilitas in sich tragen? Und k#me der Begriff einer ,Erst-
materie” solcher Auffassung nicht nahe? — Zu S. 45: Wird im Cusanus-
Zitat (De coni. II, 1 n 18) der Ausdrudk ,contradictoria‘ im strengen
Sinne einer logischen Kontradiktion genommen? Es ist anzumerken, daB
dies nie bei Cusanus geschieht, daB dies auch nie geschehen kann. Die
Vokabeln ,contraria‘ und ,contradictoria‘ werden bei den Scholastikern
nicht sauber getrennt, bei Cusanus wie bei Raimund Lull, einem seiner
Gewihrsminner, schon gar nicht. Das Nichts als Unbegreiflichkeit steht
nicht in Kontradiktion zum Sein des Seienden. Es gibt daher auch keine
echte coincidentia contradictoriorum, wiewohl man diesen Ausdruck bei
Nikolaus selbst vorfindet. — Zu S. 64: Darf man von einer echten duratio
infinita im Sinne gottlicher Seinsweise sprechen? Auch bei Lull ist
solcher Term zu beanstanden. — Zu S. 85 (Anm. 31) und S.103 (Anm. 70):
Diirfte man nicht die Verifizierung des Plato- bzw. Aristoteles-Zitates
erwarten? — Zu S. 88: Ist der Ausdruck ,Deus essentiat® mit ,Gott
erschafft das Wesen" treffend wiedergegeben? M. a. W. bezieht sich die
Neubildung ,essentiare’ auf Sein oder auf Wesen? — Auf S. 99 wird
mangelhaftes Wissen des Cusanus, was die Geschichte der Philosophie
angeht, offenkundig; denn im Parmenides-Dialog Platons geht es gerade
darum, daB das Eine ohne das Seiende ganz und gar nicht ist. —
Zu S. 100: Ist der Vergleich des Cusanus zwischen logischer Folge von
Primissen zum SchluB hin und und der freien Weisung des Gott-
Schipfers an die ,gelehrige" Natur so treffend, daB er keiner kritischen
Bemerkung bedarf? —— —

Ich breche ab, machte aber abschlieBend einen Gedanken wieder-
holen, den ich bereits in meiner Rezension zu oben zitiertem Buch
von R. Haubst (FranzStud 35, 1953, 439) aussprach:

»Es miiBte moglich sein, den Mdglichkeitsbegriff des Cusanus ... an
den megarischen Mbglichkeitsbegriff anzuschlieBen, wonach letzthin giil-
tige Maglichkeit nur dann vorliegt, wenn alle Bedingungen zur Verwirk-
lichung actu gegeben sind. Das faktische Zusammengehen all dieser ist
stets dann auch die Notwendigkeit des kontingenten Faktums. In einer
chaotischen Welt lige diese Notwendigkeit im irrationalen Zufall, in
einer abhéngig-geordneten — wie sie Nikolaus sieht — kann sie letzten
Endes nur in der freien Zulassung oder Entscheidung Gottes ruhen®.

Eben auf diesen Gedanken zielt doch des Cusanus Bemiihen
um die Erfassung der endlichen Seinsweisen hin.
Ménchen-Gladbach Erhard-W. Platzeck

I.abbé,' Yves: Humanisme et théologie. Pour un préambule de la foi. —
Paris: Les Editions du Cerf 1975. 384 S. (Collection Cogitatio Fidei
Nr. 81) kart. FF 54.—

Der Versuch des jungen Theologen aus dem Institut catholique
von Paris, die fundamentaltheologischen Ansétze M. Blondels und

K. Rahners durch einen angemesseneren Weg philosophischer
Gotteserkenntnis zu ersetzen, 146t aufhorchen. In der Tat findet
dieses mit dem De Pange-Preis ausgezeichnete Unternehmen in der
zeitgendssischen theologischen Literatur nicht leicht seinesgleichen
und verdient schon von daher, ausfiihrlicher vorgestellt zu werden.

In einem ersten Teil seines Buches setzt sich Vf. eingehend mit
der ihm fiir seine Fragestellung relevant scheinenden philosophischen
Diskussion auseinander. Er schrinkt sich zwar ausdriicklich auf ,die
wesentlichsten Aspekte der Alternative von Humanismus
und Antihumanismus, wie sie sich in der franzosischen Philo-
sophie seit dem Zweiten Weltkrieg stellt (11f) ein. Schon die Tatsache,
dab auch M. Heidegger in diese Diskussion mit einbezogen wird, wie
die ausgedehnten philosophiegeschichtlichen Exkurse im weiteren Verlauf
der Arbeit — besonders Thomas, Descartes, Kant, Hegel, Feuerbach und
Marx kommen immer wieder zu Wort — beweisen aber, daB man dem
Autor eine verengte Perspektive kaum zum Vorwurf machen kann.

Die genannte Alternative wird in drei Gegensatzpaaren
vorgestellt. Wie bei seinem systematischen Versuch im dritten Teil geht
L. zunéchst von dem Streit um die Theorie der UOkonomie aus,
auf die sich im AnschluB an K. Marx das philosophische Fragen weit-
gehend reduziert hat: L. Goldmanns betont humanistischer Interpretation
des Marxschen Werks hat L. Althusser, vom Kapital her argumen-
tierend, einen antihumanistischen Marxismus entgegengestellt, dem zu-
folge der ,Tod Gottes” erst mit dem ,Tod des Menschen® vollendet
ist. Der Ubergang zum zweiten Gegensatzpaar, J.P. Sartre - M. Hei-
degger, scheint leichter mit dem Blick auf Sartre als auf Heidegger
gerechtfertigt. Was hat des letzteren ,Antihumanismus“ mit der (zu-
mindest von Heidegger her gesehen) A-Philosophie des Strukturalismus
gemein? Die eigentliche Antwort darauf wird erst zu Eingang des dritten
Teils (185ff) deutlich. C. Bruaire — als Gegenspieler zum ,henolo-
gischen Humanismus® H. Dumérys aufgestellt — fillt hingegen die
etwas undankbare Rolle eines Statisten zu. Sein theologisch-philoso-
phischer Ansatz im AnschluB an Hegel wird im systematischen Teil des
Buchs keines Blicks mehr gewiirdigt.

Im zweiten Teil leitet Vf. zu seinem zentralen philosophischen An-
liegen iiber, indem er die wesentlichen Strukturelemente des
Humanismus, wie er bisher in drei verschiedenen Versionen ans
Licht getreten ist, analysiert; Grundkategorien, die in verinderter Ge-
stalt sich auch fiir den Neuentwurf eines Humanismus als konstitutiv
erweisen, der dann im dritten Teil vorgestellt wird. Zur triadischen
Elementarstruktur des Humanismus gehéren die ,Autonomie des Sub-
jekts®, die ,Schaffung einer Welt“, der ,Vorblick (visée) auf das Abso-
lute“ (94) oder ,das Tranzendentale“, ,das Transzendieren* und ,das
Transzendente“ (100). Wegen der selbst im atheistischen Humanismus
bestimmend bleibenden Kategorie des Absoluten — wenn sie auch je
verschieden, im Existentialismus als Entwurf (projet) einer letzten Syn-
these, im Feuerbach-Marxschen Humanismus als Totalitdt, im henolo-
gischen Humanismus Dumérys als ,causa sui“ (cause de soi et par soi)
erscheint — bleibt der Humanismus nach L. (der hierin Althusser zu-
stimmt) trotz aller Umkehrung des Religitsen in ein bloBes Humanum
grundsitzlich dem Modell Religion verhaftet. Allerdings fillt das hier
von der autonomen Subjektivitit her gedachte Absolute unter das
Hegelsche Verdikt einer ,schlechten Unendlichkeit®.

Angesichts der Kritik Heideggers und Althussers hat sich der Huma-
nismus neu zu verantworten. Um systematisch ,am Nullpunkt* anzu-
setzen, muB man allerdings iiber Heidegger hinaus auf den Strukturalis-
mus zuriickgehen, in dem sich auch noch die letzte Erinnerung an eine
arché und ein télos verliert, die Zeitlichkeit des Daseins sich in bloBe
Réaumlichkeit auflést und ,das Denken sich nicht nur des Menschen und
Gottes, sondern auch noch des Seins entledigt® (193). Bevor er sich an
einen solchen Neuansatz macht, verweist L. kurz darauf, daB es auch
innerhalb der Theologie selbst heute Stromungen genug gibt, die den
Abweis eines Letztgiiltigen fiir eine Tugend halten — wie etwa die von
M. Xhaufflaire vorgetragene ,kritische Theorie des Glaubens®, der an
K. Barth erinnernde Ausschluf der Philosophie aus der Theologie bei
G. Granel oder die negative Theologie S. Bretons. Hier ist nicht minder
als bei Heidegger und dem Strukturalismus ,das Urteil des Glaubens
seiner wahren epistemologischen Konsistenz beraubt®. Die ,Affirmation
Gottes sieht sich in ihrer Authentizitit kompromittiert" (208).

Der im dritten Teil vorgetragene systematische Versuch selbst
erfolgt in drei Schritten: Vom Ukonomischen zum
Ethischen; vom Ethischen zum Metaphysischen; vom
Metaphysischen zum Theologischen. Gegeniiber der Theo-
rie Althussers, nach welcher der Mensch nicht das tragende Subjekt des
historischen Prozesses, sondern nur ein Akzidenz an einem sozialen Gan-
zen ist, das wesentlich von 6konomischen Kriften bestimmt wird, stellt
Vi, heraus, daB diese 6konomische Determinante im Letzten auf einen vom
Menschen empfundenen Mangel, also doch auf eine wenn auch noch so
verborgen wirksame Subjektivitdt zuriickgeht; daB dariiber hinaus ein
Klassenkampf ohne die Voraussetzung von Sinn und der Kategorie des
Ethischen unsinnig wiire.

Wie sich Sinn urspriinglich in der ethischen Relation von ,mir selbst®
und ,dem Anderen* vermittelt und in dieser Grundrelation zugleich die
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Dimension des Unendlichen und Asoluten erdffnet ist, erdrtert der
Autor sodann im AnschluB an E. Lévinas. Eine sprachliche Bedeutungs-
einheit (signification) erschlieBt nicht zundchst Objektives (wie die jahr-
hundertelange Tradition einer vom Subjekt her denkenden Onto-Theo-
logie annahm), sondern in ihr teilt sich vor allem ein Anderer mit. In
und durch die SelbsterschlieBung eines Anderen wird dem Subjekt erst
eine Welt erschlossen. Die Freiheit des Ich wird erst durch das ,com-
mandement* — im AnschluB an Fichte m&chte man iibersetzen: durch
die ,Aufforderung” — eines Anderen eréffnet.

Diese Stiftung meiner Verantwortlichkeit setzt nun allerdings vor-
aus, daB ich antworten kann, also schon vorher ,bei mir selbst”
(chez-moi) bin. Die zugrundeliegende Ipseitit eines endlichen Ich, diese
+Zufriedenheit (contentement) des Selbst in seiner Welt" (253), oder
besser (vor der intersubjektiven Erschlossenheit von Welt) seiner ,Um-
welt* (255) hilt sich in einer besonderen Zeitlichkeit (wie sie die
Ursprungsmythen beschreiben) und einer Selbstgegenwart (présentation),
ohne die eine Vergegenwirtigung (représentation) im Wort oder Denken
unmoglich wire. Erst in der Erfahrung der Bedrohtheit des endlichen
Lebens geht der naiv-spielerische SelbstgenuB (jouissement) in Bediirf-
nis und Arbeit iiber. Diese neue Dimension der Zeitlichkeit des Ver-
standes wird (vom Humanismus) nur ungeméiB als die ,Unendlichkeit”
(der Freiheit) gekennzeichnet. Sie muB vielmehr als die Unbestimmtheit
(indéfini) der Geschichte charakterisiert werden.

In diese Unbestimmtheit trifft nun das Wort des Anderen. Als un-
substituierbar Anderer, der nicht auf die Konstitutionsbedingungen des
setzenden Ich riickfithrbar ist, ruft er das Selbst aus einer wirklichen
Exterioritdt zu unbedingter Verantwortung und erdffnet in der ethischen
Relation damit zugleich die metaphysische Dimension von Wahrheit,
Unendlichkeit (infini) und Absolutheit.

Bis zu diesem Punkte Lévinas folgend, geht L. nun einen entschei-
denden Schritt weiter. Der andere Mensch ruft nicht nur zu gerechtem
Handeln auf. Indem er dem Selbst Gewalt antut, 148t er die Unbedingt-
heit des ethischen Imperativs bedingt erscheinen und verdunkelt die
urspriingliche Eréffnung von Sinn und Wahrheit durch Widersinn und
Liige. L. unterscheidet verschiedene Ebenen der Gewalt bzw. des Un-
rechts. Da ist auf der einen Seite die Moglichkeit der Schuld in der
Verweigerung unbedingter Verantwortlichkeit. Sie setzt die Erdffnung
des Unbedingten durch den Anderen voraus und nimmt ihr nichts von
ihrer Wahrheit. Auf der anderen Seite sieht V{. ein dreifaches Phidnomen
von Gewalt in der urspriinglichen ErschlieBung von Wahrheit durch den
Anderen selbst. Schon aufgrund der sprachlichen Aussage, in der die
Anrede erfolgt, ist die Vermittlung des Unendlichen relativiert, eine
Gewalt, die dem vergegenwiirtigten Sein notwendig aufgrund der Be-
dingungen von Sprachlichkeit angetan wird. Die absolute Unverfiigbar-
keit des Anderen bedeutet sodann eine Bedrohung des Angesprochenen,
die konkret bis zur Todesdrohung gehen kann. Lévinas hat auf dieser
Grundlage die Méglichkeit einer unbedingten Antwort der Liebe heraus-
gestellt, die den Tod nicht scheut. Er hat aber nicht die prinzipielle Be-
drohung thematisiert, in der damit doch die urspriinglichste Vermittlung
von Sinn steht. Wie kann der Andere zu absoluter Verantwortlichkeit
aufrufen, wenn er zugleich als Mensch zumindest potentiell der Mdrder
des Angesprochenen ist und damit die origindre Erdffnung von Wahr-
heit Liige sein kann? Aufgrund dieses ,radikalen Bésen", der zwischen-
menschliche Kommunikation stets ausgeliefert ist, glaubt L. nun vom
Metaphysischen zum Theologischen fortschreiten zu miissen und legt
so etwas wie einen Gottesbeweis vor: Das radikale Bose oder die ur-
spriingliche Bedrohung von Wahrheit und ethischem Handeln kénnen als
solche nur verstanden werden, wenn die Dimension des Ethischen und
Metaphysischen bereits eroffnet ist. Das Gute und das Bése begegnen
sich nicht — wie dualistische Ursprungsprinzipien — auf der gleichen
Ebene, sondern das Bise setzt als Gegen-Sinn die ErschlieBung von
Sinn und den Anruf zu unbedingter Verantwortlichkeit voraus. Diesen
vorausgesetzten Sinn kann aber der Mensch in seiner Zwiespiltigkeit
von Wahrheit und Liige, von Gerechtigkeit und Gewalt nicht erdffnet
haben. Der Mensch steht also vor und in allen zwischenmenschlichen
Relationen immer schon in einer Relation zu einem Anderen, der absolut
gerecht ist: dem Ganz-Anderen oder Gott.

Im Anschluf hieran ertrtert Vf. die erkenntnis-theoretische Valenz
dieser Gotteserkenntnis und fithrt in einem Epilog seine Metabetrach-
tungen iiber das gewonnene ,praeambulum fidei* weiter: (a) im An-
schluB an Thomas v. A. und in Abgrenzung gegen M. Blondel, H. Bouil-
lard und K. Rahner, (b) in der Suche nach einer vermittelnden Position
zwischen den Aussagen des Ersten Vaticanums und der dialektischen
Theologie hinsichtlich der Moglichkeit rationaler Gotteserkenntnis, (c) in
abschlieBenden Bemerkungen zum Verhiltnis von Prdambel und Glau-
bensakt.

Bei aller Anerkennung, die diese immense Arbeit verdient, 146t
einen das Ergebnis doch etwas unbefriedigt. Die hiufigen philo-
sophiegeschichtlichen Einblenden verwirren oft eher, als daB sie
das Verstdndnis der einzelnen Argumentationsschritte férdern. Eine
griindlichere Auseinandersetzung mit weniger Autoren wire wohl
niitzlicher gewesen. Nach den vielen Bezugnahmen auf Philoso-
pheme, die auf das Denken Kants zuriickgehen, verwundert es

einen, wie sehr dem Autor das Wesen dieser ,kopernikanischen
Wende® in der Philosophie fremd geblieben ist. Bei allem Vor-
behalt, die auch dieser Rezensent gegeniiber Blondel und Rahner
ausgesprochen hat, wird man doch kaum hinter den transzen-
dentalkritischen Ansatz zuriickgehen diirfen, wenn man fundamen-
taltheologisch wirklich weiterkommen will.

Systematisch ist der wesentliche Gedankengang der Unter-
suchung in vielem mehr assertorisch als wirklich ausgewiesen
(wobei hier unentschieden bleiben muB, inwieweit dieser Vorwurf
schon an Lévinas zu richten wire). Z.B. wird nicht gezeigt, wie
das Subjekt aus seinem urspriinglichen Selbstgeniigen iiberhaupt
(iiber ein animalisches Empfinden von Mangel hinaus) zu einem
Bediirfnis nach Welt kommen und zu einem ansprechbaren Wesen
werden kann. Von der berechtigten Kritik an Lévinas aufgrund
der tatséichlichen Ungerechtigkeit des menschlichen Anderen her
ergibt sich noch keine ausreichende Grundlage fiir einen Gottes-
beweis. Es kénnte ebensogut gefragt werden, ob der ,kategorische
Imperativ® mit seiner Erdffnung von Unendlichkeit sich nicht auf
ein Epiphdnomen des Uber-Ich reduziert, mit dem der auffordernde
Andere das noch nicht zur Welt erschlossene Selbst investiert.
Sind die ethischen Kategorien von Gut und Bose wirklich philo-
sophisch aufgewiesen oder doch einfach aus der Theologie iiber-
nommen? Am Ende weicht Vf dieser entscheidenden Frage da-
durch aus, daB er als Moglichkeitsbedingung des philosophischen
Arguments eine religiése Erfahrung voraussetzt (iiber deren néhere
Qualifikation man aber keinen Aufschlub erhélt).

Die wertvollen Ausfiihrungen L.s iiber das radikale Bése im
zwischenmenschlichen Bereich wiirden dadurch gewinnen, wenn die
gesamte Argumentation zur Intersubjektivitdt auf eine addquatere
philosophische Basis gebracht wiirde — etwa in der Auseinander-
setzung mit der transzendentalen Deduktion von Interpersonalitét
bei J. G. Fichte, mit denen der Autor offenbar noch nicht bekannt
geworden ist. Trotz dieser kritischen Bemerkungen seien aber noch
einmal der Mut und die Umsicht in der problemreichen Diskussion
hervorgehoben, von denen die Arbeit zeugt.

Essen Hansjirgen Verweyen

Linde, Gisela: Das Problem der Gottesvorstellungen im Werk von Albert
Camus. — Miinster: Aschendorff (1975). VI, 178 5. Miinsterischen Bei-
trige zur Theologie, Heft 39) kart. DM 45.—

Der Dialog der Theologie mit der gegenwirtigen Welt kann nicht
an Albert Camus vorbei gefiihrt werden. Wenige Zeitgenossen
haben das geistige Portrait unserer geschichtlichen Stunde so nach-
haltig mitgeprégt wie dieser geradezu unerbittliche Humanist. Tat-
sdchlich 14Bt sich auch die Gestalt Camus und sein weiterwirkendes
Werk in zahlreichen theologischen Untersuchungen und dariiber
hinaus im Bereich der Glaubensverkiindigung an den Menschen
unserer Zeit durchaus nachweisen. Indessen muB auffallen, daB die
Auseinandersetzung nicht selten von einer sehr einseitigen, jeden-
falls undifferenzierten Voraussetzung ausgeht: Camus wird als
radikaler Atheist, ja Antitheist gesehen, dem mehr mit apologe-
tischer Strenge als in verstehender Offenheit zu begegnen sei.

In ihrer tiefgriindigen, sorgfdltig analysierenden Studie weist
nun G. Linde nach, daB diese robuste Fixierung aus der Denkbe-
wegung des Werkes keine Legitimation erfdhrt. In konzentrischen
Kreisen, unter wechselnden Perspektiven, mit Hilfe eindringlicher
Differenzierungen néhert sich die Autorin verborgenen Zusammen-
hingen des Camus’schen Denkens.

Mit Recht hebt sie ,Das Fragmentarische im Werk Camus'
(146ff) hervor. Dies Fragmentarische 1dBt sich ja keineswegs duBerlich
aus dem frithen Tod Camus’ erkldren, sondern es muf} als ein Struktur-
merkmal seines gesamten Oeuvres aufgefaBt werden. Wenn er im Vor-
wort zu seinen literarischen Essays bekennt, daB er ,nach zwanzig Jahren
Arbeit und Schaffen mit der Vorstellung weiterlebe, daB mein Werk
noch gar nicht begonnen ist“, so weist er selbst auf den inneren Zu-
sammenhang zwischen dem Fragmentarischen und einer qualifizierten
Vor-Liufigkeit seiner wissenschaftlichen Entwiirfe und kiinstlerischen
Gestaltungsversuche hin. L. arbeitet fiir den theologischen und religiosen
Aspekt iiberzeugend die Erkenntnis aus, daB eben diese Vor-Lédufig-
keit — als prinzipielle Offenheit — selbst scheinbar so radi-
kale Positionen wie die ,Verwerfung des Heils* (L’homme révolté)
oder die Anklage gegen den ,Gott des Todes" neu in Bewegung bringt.
(Dabei bleibt freilich eine Frage eigener Art, wie weit die Bereitschaft
zur Teilnahme an dieser Bewegung gehen kann. A, Espiau de La
Maéstre jedenfalls — und auch Gabriel Marcel, z. B. in dem von L. leider



69 1976 Jahrgang 72 THEOLOGISCHE REVUE Nr.1 70

nicht beriicksichtigten Essay“ Die Verweigerung des Heils und die Er-
héhung des absurden Menschen* — sehen hier Grenzen der Kommuni-
kation.) Vielleicht darf im Sinne der V{. der Satz Camus’' ,Wenige Men-
schen begreifen, daB es ein Verweigern gibt, das nichts mit Verzichten
zu tun hat, so gelesen werden, daB sich in der Haltung der Verweige-
rung (der Anerkennung Gottes nimlich) dialektisch eine Art oppositio-
neller Aufmerksamkeit zur Sprache bringt, die sich wohl im Gesamtwerk
(z. B. auch in der Schliisselerzihlung ,Der Fall") nachweisen lieBe.

Besonders iiberzeugend gelingen L. die Kontrastierungen des Got-
tesproblems durch die zentralen Kategorien Wirklichkeit —
Leben — Ungliick — Tod. Mit sicherem Gespiir liest sie die ver-
schiedenen Nuancen der Gottesvorstellungen ab aus den Dramen, Prosa-
texten und philosophischen Essays. Die antithetische Frithprigung in der
Spannung von Elend (misére) und Sonne (soleil), Licht, Glanz entfaltet
sich als Grundspannung von Tod und Leben und bestimmt auch die
dynamische Argumentation gegen Gott, Christentum als historischer
GroBe und Kirche als Institution der Verantwortlichkeit fiir den Menschen.

Bemerkenswert schliissig gelingt der Vf. der Nachweis, daB zwischen
der Biographie und der Entfaltung des Werkes einerseits und der kon-
tinuierlichen, aber eben offenen, weil fragmentarischen Denkbewegung
andererseits ein bedeutsamer Zusammenhang besteht. Es sind die
gleichen Grundmotive, die das Frithwerk exponiert und die in allen
spiteren Texten die innere Richtung bestimmen.

Camus riickt das Selbst- und Weltverstindnis des Christen in
den Horizont unbedingter, unabgelenkter Aufmerksamkeit auf das
Dasein des Menschen in der Welt vor der Unausweichlichkeit des
Todesgeschicks, zugleich aber mit vollem Anspruch auf ein eigenes,
sich erfiillendes Leben. Damit erzwingt er eine spezifische Auf-
merksamkeit auf die Struktur der Kommunikation zwischen dem
Ungldubigen und dem Christen. L. kommt zu dem Ergebnis, daB
die aufrichtige Grundgebérde der Ablehnung Gottes méglicherweise
Wesentliches offen 1d8t, daB in ihr nichts abgeschlossen, definiert
ist. Das Problem der Gottesvorstellungen kann sich aber unter
dem Nachdruck der Fragen Camus' fiir den Christen zur Frage
nach der Authentizitit seiner Begegnung mit dem Mysterium
Gottes vertiefen. Die Arbeit L s erdffnet eine Perspektive, weist in
eine Richtung, in der Antwort gesucht, erwartet werden kann.

Paderborn Friedrich Kienecker

Enomiya-Lassalle, Hugo M.: Zen-Meditation. Eine Einfithrung. Mit dem
Protokoll eines Zen-Symposions, zusammengestellt von Ruth Seu-
bert. — (Ziirich, Einsiedeln, K6ln): Benziger (1975). 164 S. kart.
DM 19.80
Einige Vorbemerkungen sind notig, um MiBverstindnissen in

der Diskussion um Christentum und Zen-Buddhismus vorzubeugen

— MiBverstdndnissen, die bis zur Verleumdung gehen und sogar vor

dem Versuch nicht schrecken, gegen Kritiker obrigkeitliches Schreib-

verbot zu erwirken.

Es geht hier nicht um die mehr oder weniger gut gemeinten
christlichen Adaptationen; kein Zen-Ménch wiirde sich in ihnen
wieder erkennen. Es geht um die Zen-Erfahrung selbst, die wohl
kein Christ authentischer darstellen kann als P. Hugo Lassalle SJ,
der den japanischen Namen Makibi Enomiya angenommen hat.

Hier ist zu beginnen; denn die Adaptation kann irrefiihren,
wie in einer AuBerung aus dem vorliegenden Bericht iiber das von
G. Stachel geleitete Symposion: ,DaB Zen nicht an eine Religion
gebunden ist, sollte die Meditationsanweisung eines bedeutenden
japanischen Zen-Meisters zeigen: Wenn dir in der Meditation
Buddha begegnet, dann tite Buddha“ (145f). Der bekannte Spruch
meint das Gegenteil, daB némlich diese Religions- und Mittlerlosig-
keit zur absoluten Religion wird; oder, wie Lassalle mit C. G. Jung
diese Ablehnung jeder Vermittlung nennt: »Selbsterlésung” als
Religion (18, allerdings abschwichend; schirfer in Molinski (Hg.),
Die vielen Wege zum Heil, 22: ,Das Zen gehort der ersten Gruppe
an ... die Erlosung durch eigene Kraft vertreten"). ,Zazen (ist) fiir
den Buddhisten nicht etwa Ersatz fiir Religion, sondern .. selbst
Religion*. (Zen-Weg, 1969,74). Er hat dort ,die Bestitigung seines
Glaubens gefunden und verlangt nicht weiter ... Man konnte daher
fl:age-n, ob nicht das Satori-Erlebnis so abgeschlossen ist, daB es
eine Erweiterung zum transzendenten Gott hin einfach nicht zu-

liBt. Gerade das behauptet der Buddhist ...” (Zen-Buddhismus,
19722, 400).

Verharmlosungen geben modischen Trends nach, aber dienen
WEtEler der gemeinsamen Sache noch dem Anliegen beider Ge-
sprichspartner.

Man darf zweitens die echte Diskussion nicht dem Tabu der
Unantastbarkeit opfern. Erfahrung muB — bei aller Hochachtung —
besprochen werden. Dazu H. Dumoulin: ,Die kldrende Arbeit des
Intellekts auf der zweiten Ebene ist unerldBlich, und erst wenn sie
redlich zu Ende gebracht ist, kann in der Tiefenschicht die letzte
Einheit im Menschlichen und in der Natur wahrgenommen werden*
(1966, 9). Die Gesdchichte christlicher Spiritualitit besteht aus die-
sem Gespréch zwischen geistiger Durchdringung und mystischer Er-
fahrung. Der von Lassalle ausgewertete Carl Albrecht (89—104) mag
als Musterbeispiel dieser intellektuellen Redlichkeit gelten.

Es geht drittens bei alledem um Verstindnis, Die Begegnung
der Religionen findet nicht jenseits der eigenen Uberzeugung statt
(dort steht die rationalisierende Religionswissenschaft), sondern
in ihr, Das Christentum hatte in groBen Zeiten den Mut, fremde
Erfahrung und Weltanschauung zu integrieren: Neuplatonismus,
germanisches Dingdenken, Aristotelismus usw. Es wuBte, daB jede
Tiefenerfahrung des Menschen allen Menschen — und deshalb dem
Menschen in Christus — gehort. Die Kirchenviter sprachen von
»spoliatio Aegyptorum*. Buddhismus ist heute ein solches Agyp-
ten. Die Methode hat iiber die Jahrtausende gewechselt; aber daB
die christliche Botschaft offen ist fiir solche Briickenschldge, macht
ihre Katholizitdt aus. Man sollte sich nicht abschredken lassen
durch ausschlieBende Behauptungen: Zen-Erfahrung kénne nur im
Zen-Kloster gemacht werden. Wenn und insoweit sie menschlich
ist, gehort sie ins volle Christentum; und manch einer kann ihren
wahren Kern im eigenen christlichen Glauben entdecken.

Die Bemithung um die Welt-Okumene der Religionen ist christ-
liche Pflicht. Es geht nur um die Frage des Stellenwertes der
buddhistischen Erfahrung innerhalb des Christentums. Hier kommt
man nur mit Uberzeugung und Redlichkeit weiter. Es ist z. B. Tat-
sachenblindheit, mit Suzuki (Der westl. u. d. éstl, Weg, 1971) oder
C.G. Jung (Werke XI, 1963, 629) zu behaupten, daB sich die christ-
liche Mystik nur ,terminologisch® von der &stlichen Erfahrung un-
terscheidet. Dazu schreibt H. Dumoulin, daB die &stliche Erfah-
rung ,wesentlich iiberhoht wird ,durch die Begegnung mit der
personalen Offenbarung“. Ebenso zeigt A. Cuttat, daB das Chri-
stentum alle ostlichen Werte iibernehmen kann, ausgenommen
die Bereiche, ,in denen ER geleugnet wird® (1971, 47).

Vorliegendes Buch sollte gelesen werden zusammen mit dem
fundamentalen Werk Lassalles, Zen-Buddhismus, Kéln 21972. Es bewegt
sich im tiblichen Rahmen seiner Arbeiten: Geschichtliche und welt-
anschauliche Hinfithrung (9—25); die Praxis der Zenmeditation (26—41);
ihre Resultate (42—73); ,Zazen und christliche Meditation* (74-88); der
erwdhnte Dialog mit Carl Albrecht (89—104). Das SchluBkapitel, ,Zen-
Meditation in Europa“ (105-162) ist das Protokoll eines Symposions
unter Giinter Stachel.

Praktische Fragen: Wie iibt man Zen? Was spielt sich ab?
sperren sich einer Rezension. Viele ihrer Ubungen haben sich im
christlichen Raum bewdéhrt, und die Prioritdtsirage — Ost oder West
— ist zweitrangig. Aber aus der gleichen Praxis kommt die tiefere
Frage, die in einer miindlichen AuBerung Lassalles durchscheint:
In Deutschland werde Zen von Nicht-Meistern gelehrt — und da
gelinge die Integration ins Christentum; in den USA mit den zahl-
reichen Ubungszentren echter Zen-Meister fiihre die Praxis viele
Christen vom Glauben weg. Das macht zur Pflicht, hinter die
Praxis zu schauen.

Das Uben im Zazen soll zur Erleuchtung (Satori) fiihren oder ist
selbst schon Erleuchtung, wie es die durch die Rinzai-Deutung Suzukis
(auch Lassalles) vernachldssigte Soto-Uberlieferung lehrt. Mit der Frage,
was ist Erleuchtung im christlichen Sinn, stehen wir im Kern des Pro-
blems. Die Meinungen gehen auseinander.

Eine erste, wiederum fiir die Praxis wichtige Erfahrung ist, ,daB die
Ubung des Zazen erlebnismiBig vertieft, was inhaltlich im BewuBtsein
pridsent ist" (144). ,Es ist hinreichend bezeugt, daB der Christ durch
Zazen sein Christentum vertieft, so wie der Buddhist seine Welt-
anschauung erfahrungsméBig einholt* (127).

Zen-Meditation als Hilfe zur Intensivierung Schon hier
offenbaren sich Positiva und Negativa. Einerseits die Hilfe, die viele
durch solche Ubungen erhalten; anderseits die Entfremdung, die solche
Ubungen bringen kénnen; und dazwischen steht die wachsende Anzahl
der innerlich Zerrissenen: Zen-Meditation kann ihre Anlage zum Ausbruch
bringen und hat — erfahrungsgemiB — schon manchen vor den Psychiater
gebracht. Das ist einer der Griinde, weshalb der Meister, der religits iiber-
hohte Psychoanalytiker, eine so wichtige Rolle spielt und spielen muB.
Doch auf dieser Ebene: Zazen als Hilfe zur Intensivierung, ist das Ge-
sprf‘icﬁ leicht zu fithren. Aber Zen ist — nach allen maBgeblichen Leuten
— mehr.
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Zuerst ist da eine psychologische Sicht. In den USA hat die Erfor-
schung der Altered States of Consciousness ein hohes wissenschaftliches
Niveau. Man wehrt sich dagegen: Zen sei ,die Seele genommen, wenn
es sein Dasein in psychologischen Laboratorien fristen soll* (Dumoulin
1959, 279). Aber die Zusammenhinge sind unleugbar. C. G. Jung schrieb
dariiber, daB ,unsere abendldndische Psychologie soweit (ist), ... eine
tiefe Einheitsschicht des UnbewuBten wissenschaftlich nachzuweisen"
(620). Die bewuBtseinspsychologische Analyse von Carl Albrecht zeigt
einen #hnlichen Weg. Das iibereinstimmende Zeugnis vom Riickgang der
Zen-Tradition in Japan (Lassalle, Dumoulin) geht zusammen mit der
wachsenden Profanisierung des Zen als Fitness-Training und Selbstfin-
dungsiibung: ,Wer Zazen iibt, ist in seinem Beruf tiichtig (54). Nur
wenn sich die Zen-Meditation konsequent dieser empirischen Uber-
priifbarkeit stellt, kann sie ihre religiose Mitte kldren.

Die tiefere Bestimmung als Identitdtserfahrung schillert je
nach Verstindnis von Identitdt ,DaB das Satori (die Erleuchtung) eine
Erfahrung des Selbst ist, ... entspricht dem Zeugnis jener, die diese
Erfahrung hatten. Es ist eine Selbstverwirklichung im eigentlichen Sinn
des Wortes" (Zen-Buddhismus, 384). Die dahinterliegende Problematik
kann man bei Thomas Merton, Transzendente Erfahrung (Weisheit der
Stille, 1975, 67—74) nachlesen. Die Herausgeber haben leider nicht er-
kannt, daB dort eine Polemik gegen Abraham A. Maslows ,Peak-
Experience® vorliegt. Die Fragen lauten: Ist das ,Selbst* ein buddhisti-
sches ,advaita®, wo die Unterschiede von Subjekt und Objekt, von Ich
und Du, von Mensch und Gott, wie Schalen abfallen? Ist es die Stelle,
wo ,der Geist in seiner Tétigkeit vom Korper unabhéngig wird und die
Wahrheit nach der Art des reinen Geistes schaut“? (Zen-Weg, 32ff).
Kann man mit der Heideggerschen Philosophie sagen, daB der ,Erleuch-
tete* den Einheit stiftenden Grund des Universums erreicht? (Zen-Medi-
tation, 396f, J. B. Lotz zitierend) ,Der Zen-Erleuchtete erlebt das Einssein
mit dem ...Absoluten. Der christliche Mystiker erfidhrt ebenfalls ein
Erlebnis vollkommener Einheit, aber er weiB, daB er niemals selbst
Gott wird ... Von der Gnade abgesehen, ist das Erlebnis das gleiche...
Zur Liosung dieses Widerspruchs sagt der Zen-Erleuchtete, der christliche
Mystiker sei eben noch nicht zur vollen Erleuchtung gekommen ... Da-
gegen sagt der christliche Mystiker, daB der Zen-Erleuchtete noch weiter-
gehen miisse..." (Zen-Buddhismus, 300ff).

Man spiirt durch alle Schriften Lassalles, wie er mit diesem Dilemma
theoretisch ringt: Einerseits ist Zen-Erfahrung fiir ihn etwas Letztes;
anderseits ist fiir ihn der Absolutheitsanspruch des Christentums selbst-
verstdndliche Voraussetzung. Das geht soweit, daB er zwar schreibt,
wenn in der Meditation Bilder auftauchen, soll man nicht gegen sie sein;
aber — kontrir zu allen Zen-Meistern — muB man ,bei dem, was aus dem
UnbewuBten ankommt, gut unterscheiden, ob es gut ist oder nicht. Es
kann ndmlich auch nichts Gutes ankommen. In diesem Fall kann sich
einlassen eine Gefahr bedeuten fiir beides, Glauben und Sittlichkeit.
Hier muB die Unterscheidung der Geister zur Anwendung kommen* (85).
Kein echter Zen-Meister wird dem beistimmen. Entsprechend heiBt es im
Buch Zen-Buddhismus, ,Ein Christ darf es bei der Zen-Meditation
nicht unterlassen, sich immer wieder auf das gottliche ,Du‘ hin auszu-
richten, damit er es nicht im ,Es' verliert“. (404, mit der Interpretation
von 431; vergleiche im vorliegenden Buch, 771f.)

Im ,Zen-Buddhismus‘ (z.B. 400ff] versucht Lassalle mit Dumoulin
und anderen eine Losung: ,Wir sind daher der Ansicht, daB das Satori
grundsiitzlich als ein natiirliches Geschehen zu betrachten ist. Das heiBt
selbstverstindlich nicht, daB Gott einem Nichtchristen keine Gnade gibe"
(400). In den Ergdnzungen zur zweiten Auflage wird erldutert: ,Christ-
lich gesehen ist die Erleuchtung die unmittelbare Wahrnehmung des
tiefsten Selbst im Gegensatz zum empirischen Ich, wobei der géttliche
Urgrund in etwa miterfahren wird“ (429). Aber auch dort trennt er sehr
deutlich die ,reine Zen-Erleuchtung® von dem ,Gotteserlebnis®. Oder im
vorliegenden Buch: ,Satori, die Erleuchtung, (ist) nicht gleichgesetzt mit
der mystischen Begnadung® (148).

Mir scheint, ein Grund der Schwierigkeiten liegt in der undisku-
tierten Behauptung: ,Sowohl im Satori-Erlebnis wie in der mysti-
schen Vereinigung ist alles eins, und er gibt keine Gegeniiberstel-
lung ...“ (Zen-Buddhismus, 301). Wer jemals Teresa von Avila
(mit ihrer Betonung des Menschen Jesus) oder Bérulle (der sich
von Einheits-Mystik zur Begegnungs-Mystik hin bewegte) oder
Gregor von Nyssa oder Bernhard von Clairvaux gelesen hat, weiB,
daB diese Phinomenologie der Mystik falsch ist. Alois Mager hat
deshalb die Liebe (und nicht die Einigung) als Mitte der christlichen
Mystik hingestellt. Lassalle schreibt dazu (Zen-Buddhismus 357-8):
»In der christlichen Aszetik und Mystik gipfelt alles in der Gottes-
liebe, die die Néchstenliebe wesentlich einschlieBt: als solche hat
sie im Zen-Buddhismus keinen Platz“. An der gleichen Stelle ist zu
lesen, daB die ,Reinigung des Geistes (wie bei Johannes vom
Kreuz) ... normalerweise im Zen nicht geschieht: eine passive
Reinigung, die ausschlieflich durch die Gnade geschieht". A. Brun-
ner aber hat iiberzeugend gezeigt (vgl. ThRv 69, 1973, 332—4), daB
dieses Herausgerufen-werden aus der letzten Tiefe des Selbst zum
Andern, den Kern der christlichen Mystik ausmacht, ndmlich die

Hingabe der Liebe als Erfahrung des Von-sich-weg-sehens und
-gehens. Dies ist nicht nur moralisches Nebenphénomen.

Das Kapitel {iber Carl Albrecht scheint mir in dhnlicher Weise
phinomenblind zu sein. Gegen dessen stédndig wiederholte Definition von
~Mystik als Ankommen eines Umfassenden im VersunkenheitsbewuBt-
sein“, schwiichte Lassalle ab: mit dem ,mystisch Ankommenden ist noch
keine mystische Erfahrung im strengen Sinne gemeint* (95). Und das
Zitat von Albrecht, daB die Zen-Erleuchtung ,ohne Zweifel ein Phédno-
men echter reiner, unmittelbarer, erfahrungsméBiger Erfassung des
Umfassenden ist® (98) steht im Original unter der Rubrik ,Kosmisches
BewuBtsein* im Kapitel ,Pseudomystik. Aber wieviele Vorbehalte (je-
des Zitat ist auslesend) man hier auch setzen muB, die aszetische Grund-
einstellung blieb Lassalle verborgen. Albrecht gab eine ,Phénomenologie*
und ,Gnoseologie“ der Mystik, und deshalb endet seine Arbeit mit
dem Bekenntnis, daB diese mystische Erfahrung ,eine ungewo6hnlich
diirftige Erkenntnis sei“. ,Am Ende des mystischen Denkens steht der
Auftrag... verwandelt zu sein in einen Offenstand, bereitet fiir das
Ankommen eines Geschenkes, das nur unter dem Namen ,Liebe' greifbar
ist*. Die Erfahrung des Beschenkiwerdens durch Liebe ist in der
christlichen Tradition ,Mystik" genannt worden — eine dialogische Er-
fahrung.

Die Phinomenblindheit vor dieser dialogischen Erfahrung macht auch
blind gegeniiber den Werten einer dialogischen Meditation: ,Die christ-
liche Betrachtung ist intentional d.h., sie verfolgt einen unmittelbaren
Zwedk. Sie iiberdenkt, meditiert eine Glaubenswahrheit, einen Schrifttext
oder sonst etwas, um diese besser zu verstehen, vielleicht auch Zweifel
zu beseitigen und sie sich zu eigen zu machen“ (77). DaB mit ,inten-
tional“ etwas véllig anderes gemeint ist, geht in der aus der Dingwelt
her genommenen Unterscheidung: gegenstidndlich — ungegensténdlich,
unter. Gemeint ist: Begegnung mit dem anderen, dem Du — nicht aber
Beschiftigung mit ,Inhalten“. Deshalb ist auch die Standardberufung
des ,christlichen” Zen auf den Traktat von der ,Wolke des Nichtwissens*
falsch (151). Das Du Gottes ist dort so bestimmend, da — wie vor kur-
zem E. Ott gezeigt hat — hinter der oberflichlichen Methodengleichheit
dieser englische Traktat eher ein Gegenbuch zum Zen genannt werden
miiBte.

DaB dies alles keine Beckmessereien sind, kann eine fiir die
Praxis maBgebliche Behauptung aus dem Protokoll zeigen, die doch
wohl aus einer insinuierten unbewuBten Identifikation von Heilig-
keit-Gottesbegegnung und Zen-Erleuchtung stammt: ,Herkémmlich
ersteigert der Christ den Berggipfel in langen Serpentinen ... die
meisten sterben unterwegs zum Gipfel der Gotteserfahrung ...
Im Zazen dagegen wird mit geiibten Klettergriffen ... der Gipfel
angegangen® (151). Hier geschieht genau das, wovor die gesamte
christliche Tradition warnt und was jeden Psychologen bedenklich
stimmt: Das Warten und Empfangen kénnen wird umgepolt zum
Erzwingen des Erlebnisses. Man sollte wiederum auf Albrecht
héren, der sich kategorisch weigert, seine beschriebenen Versun-
kenheitswege als ,Konigsweg" anzusehen: ,Ich bestehe darauf,
daB im Abendlande jeder Gottesbezug den gleichen Rang hat, das
heiBt: das gleiche Heil in sich birgt und damit auch die gleiche
Heilung*.

Es ist nicht Aufgabe dieser Rezension, die Diskussion weiter-
zufithren; aber gezeigt zu haben wiinscht sie, daB das Gesprdch
mit der &stlichen Erfahrung eine viel stdrkere und auch selbst-
bewuBtere christliche Besinnung bendtigt. Vorliegendes Buch
bietet aus praktischer Erfahrung Material zum Gespréch.

Miinchen Josef Sudbrack S

Delbrél, Madeleine: Gebet in einem weltlichen Leben. — (Einsiedeln):
Johannes Verlag (1974). 128 S. (Beten heute 4) (auszugsweise Uber-
setzung von ,La joie de croire’, besorgt von Hans Urs von Balthasar
und Cornelia Capol) kart. DM 12.—; sfr 12.—

Madeleine Delbrél arbeitete lebensldnglich als Christin mit unbeirr-
barem Glauben und Gebetseifer in kommunistischer Umgebung und hin-
terlief tagebuchartige Notizen, von denen eine Auswahl hier dargebo-
ten wird. Fiir die Verfasserin ,ist das gottlose Gettse unserer Industrie-
welt eine immerwéhrende eindeutige Provokation zum Gebet" (Vorwort
S. 12). Ausgehend vom Evangelium, meditiert sie iiber ,gelebtes Gebet"
und ,gebetetes Leben*: ,Wenn wir unser Evangelium in Handen halten,
sollten wir bedenken, daB das Wort darin wohnt, das in uns Fleisch
werden will ...“ (18). Im ,gelebten Gebet* soll der Mensch ,schon auf
Erden die Liebe verwirklichen, fiir die wir geschaffen wurden* (47),
ohne jedoch das zweite Gebot an die Stelle des ersten zu riicken. Auch
diirfen Armut, Gehorsam oder Reinheit nicht zu Selbstwerten werden,
statt Voraussetzungen der Liebe zu sein (26).

Ein Biichlein, das bereits viele Freunde fand.

Beverungen Oda Hagemeyer
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vorstellung. — (Neukirchen-Vluyn:) Neukirchener Verl. (1975). 127 S.
= Biblische Studien LXV; kart. DM 14,—.

3. Neues Testament

Jesus und Paulus. Festschrift fiir Werner Georg Kiimmel zum 70. Ge-
burtstag. Hrsg. von E. Earle Ellis und Erich GrdBer. — Go: Vanden-
hoeck & Ruprecht (1975). 411 S.; kart. DM 48,—; [enth.:] S. 13-20:
Barrett, Charles Kingsley: The House of Prayer and the Den of
Thieves; S. 21-29: Bruce, Frederick Fyvie: Further thoughts on
Paul’s autobiography «Galatians 1:11-2:14); S. 30—34: Bultmann,
Rudolf: Die Interpretation von Mk 4,38 seit Jiilicher; S. 35-43:
Cranfield, Charles Ernest Burland: Some notes on Romans 9:30—
33: S. 44-56: Cullmann, Oscar: Von Jesus zum Stephanuskreis
und zum Johannesevangelium; S. 57—75: Dahl, Nils Alstrup: Cosmic
dimensions and religious knowledge <Eph 3:18); S. 76—84: Delling,
Gerhard: Die Bezeichnung ,Gott des Friedens“ und &hnliche Wen-
dungen in den Paulusbriefen; S. 85-95: Dinkler, Erich: Philippus
und der ANHP AI®IOW (Apg 8,26—40>. Historische und geogra-
phische Bemerkungen zum Missionsablauf nach Lukas; S. 96-108:
Dupont, Jacques: Encore la parabole de la Semence qui pousse
toute seule <Mc 4,26—29; S. 109—128: Ellis, E. Earle: ,Weisheit' und
.Erkenntnis‘ im 1. Korintherbrief; S. 129—150: Grédsser, Erich: Der
Mensch Jesus als Thema der Theologie; S. 151—-164: Hooker,
Morna D.: Philippians 2:6—11; S. 165-188: Kee, Howard Clark: The
function of scriptural quotations and allusions in Mark 11-16; S. 189—
200: Lohse, Eduard: Die Gemeinde und ihre Ordnung bei den
Synoptikern und bei Paulus; S. 201—220: Merk, Otto: Das Reich
Gottes in den lukanischen Schriften; S.221-238: Metzger, Bruce M.:
The Nazareth inscription once again; S. 239—252: Moule, Charles
Francis Digby: On defining the Messianic secret in Mark; S. 253—255:
Mussner, Franz: KadeEfic im Lukasprolog; S. 256-282: Pot-
terie, Ignace de la: Xdpic paulinienne et ydoig johannique; S. 283—
300: Schnackenburg, Rudolf: Rémer 7 im Zusammenhang des
Romerbriefes; S. 301-314: Schweizer, Eduard: 1. Korinther
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schaft mit der Verkiindigung Jesu; S. 815-333: Stuhlmacher,
Peter: Zur neueren Exegese von Rom 8,24-28; S. 834-343: Unnik,
Willem Cornelis van: Lob und Strafe durch die Obrigkeit. Helle-
nistisches zu Rom 13,3—4; S. 344-362: Végtle, Anton: Der ,escha-
tologische* Bezug der Wir-Bitten des Vaterunser; S. 363—883: Wil-
ckens, Ulrich: Gottes geringste Briider — zu Mt 25,31—46.

Carlston, Charles E.: Reminiscence and redaction in Luke 15: 11-32.
— JBL XCIV, 1975, 368—390.

Rese, Martin: Zur Problematik von Kurz- und Langtext in Luk.
XXII1, 174f. — NTSt XXII, 1, 1975, 15-31.

Gourgues, Michel, OP: “Exalté a la droit de Dieu" (Actes 2:33;
5:31>. — ScE XXVII, 1975, 303—327.

Kieffer, René: Le primat de I’amour. Commentaire épistémologique
de 1 Corinthiens 13. — P: Ed. du Cerf 1975. 122 p. = Lectio divina
LXXXV; F 26,—.
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Reyero, S., OP: “Estin kai (soma) pneumatikén”, 1 Cr 15,44b. [Hay
también (un cuerpo» espiritual]. — Studium XV, 1975, 151-187.

Stuhlmacher, Peter: Der Brief an Philemon. — (Zii, Eins, Kéln:)
Benziger; (Neukirchen-Vluyn:) Neukirchener Verlag (1975). 756 S. =
Evangel.-Kathol. Kommentar zum Neuen Testament; kart. DM 186,80,

Focant, Camille: L'incompréhension des disciples dans le deuxieme
évangile. — RB LXXXI, 1975, 161—185.

Talbert, Charles H.: Literary patterns, theological themes, and the
genre of Luke-Acts. — (Missoula, Montana:) Society of Biblical
Literature and Scholars’ Pr. (1974). 159 p. = Society of Biblical
Literature. Monograph series X¥X; § 5,25.

Lattke, Michael: Einheit im Wort. Die spezifische Bedeutung von
Gyéam, Gyandv und @uieiv im Johannesevangelium. — Mchn: Késel-
Verl. 1975. 279 S. = Studien zum Alten und Neuen Testament XLI;
kart. DM 45,— [Diss., Freiburg/B]

Lindemann, Andreas: Die Aufhebung der Zeit. Geschichtsverstind-
nis und Eschatologie im Epheserbrief. — (Gii:) Giitersloher Verlags-
haus G. Mohn (1975). 288 S. = Studien zum Neuen Testament XII;
kart. DM 52,— [Diss., Géttingen]

Dupont, Jacques, OSB: I discorsi di Pietro negli Atti. — MF LXXIV,
1974, 273—293; p. 294—-317: Rigaux, Béde, OFM: Pietro e il Vangelo
di Marco; p. 318-345: Cipriani, Settimio: Pietro nei Sinottici;
p. 346-359: Schelkle, K. H.: La prima lettera di Pietro; p. 360-383:
Spicq, Ceslas, OP: La secunda Petri e la catechesi di una fede
adulta; p. 384—408: Schnackenburg, Rudolph: Pietro nel Van-
gelo di Giovanni; p. 409—432: Mees, Michele, OFMConv: L'ufficio
e il ministero di Pietro secondo antiche testimonianze.

Dietzfelbinger, Christian: Die Antithesen der Bergpredigt. — Mchn:
Kaiser (1975). 84 S. = Theologische Existenz heute CLXXXVI.

Keegan, T. J.,, OP: Paul and the historical Jesus. — Angelicum LII,
1975, 302—339. 450484,

Il. Kirchen- und Dogmengeschichte

1. Allgemeines

Vogt, Josef: Universalgeschichte und Kirchengeschichte in unserer Zeit.
Die Neuorientierung der Kirchengeschichte aus der Sicht des Profan-
historikers. — ThQ CLV, 1975, 175—186; S. 187—197: Conzemius,
Victor: Kirchengeschichte als ,nichttheologische” Disziplin. Thesen zu
einer wissenschaftstheoretischen Standortbestimmung; S. 198—215:
Kasper, Walter: Tradition als Erkenntnisprinzip. Systematische
Uberlegungen zur theologischen Relevanz der Geschichte; S. 216-231:
Mieth, Dietmar: Die Relevanz der Geschichte fiir eine ethische
Theorie der Praxis. Zur Vermittlung der historischen zur normativen
Vernunft; S. 232-243: Kodhler, Joachim: Kirchengeschichte — ein
Schulfach? Bemerkungen des Kirchenhistorikers zur Aufgabe des
Kirchengeschichtsunterrichts.

2, Gesamte Kirchengeschichte

Konzil und Papst. Historische Beitrige zur Frage der hdéchsten Ge-
walt in der Kirche. Festgabe fiir Hermann Tiichle. Hrsg. v. Georg
Schwaiger. — Mchn, Pad, Wien: Schoningh 1975. IX, 687 S.; Lw. DM 78,—;
S. 679-687: Verzeichnis der Vertffentlichungen von Hermann Tiichle;
[enth.:] §. 1-17: Fischer, Joseph A.: Das sogenannte Apostel-
konzil; S. 19—41: Frank, Karl Suso: Vita apostolica und dominus
apostolicus. Zur altkirchlichen Apostelnachfolge; S. 43—61: Speigl,
Jakob: Das entstehende Papsttum, die Kanones von Nizia und die
Bischofseinsetzungen in Gallien; S. 63-74: Gessel, Wilhelm: Das
primatiale BewuBtsein Julius’ I. im Lichte der Interaktionen zwischen
der Cathedra Petri und den zeitgentssischen Synoden; S. 75-84:
Stockmeier, Peter: Die Ubernahme des Pontifex-Titels im spit-
antiken Christentum; S. 85-101: Vogt, Hermann Josef: Papst Co-
lestin und Nestorius; S. 103—145: Staber, Joseph: Gregor VII. und
der Investiturstreit im Urteil der hochmittelalterlichen Geschichts-
schreibung; S.147—168: En gels, Odilo: Kardinal Boso als Geschichts-
schreiber; S. 169-205: Brandmi{iller, Walter: Die Gesandschaft
Benedikts XIII. an das Konzil von Pisa; S. 207—246: Leinweber,
Josef: Ein neues Verzeichnis der Teilnehmer am Konzil von Pisa 1409.
Ein Beitrag zur Frage seiner Okumenizitdt; S. 247-276: Leidl,
August: Die Verhandlungen iiber die Struktur eines Unionskonzils
im 15. Jahrhundert; S. 277-301: Bidumer, Remigius: Silvester
Prierias und seine Ansichten iiber das Skumenische Konzil; S. 303—
341: Freudenberger, Theobald: Papst und Konzil in der Kir-
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S. 357-372: Ganzer, Klaus: Zur Frage der Okumenizitit des Kon-
zils von Trient. Eine Auseinandersetzung zwischen Stanislaus Orze-
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licher Primat als pastorale Verantwortung und missionarischer Auf-
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Zinnhobler, Rudolf: Pius IX. in der katholischen Literatur seiner
Zeit. Ein Baustein zur Geschichte des Triumphalismus; S. 433-501:
Weitlauff, Manfred: Die Dogmatisierung der Immaculata Con-
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infallibilis.” Das MiBverstdndnis der pipstlichen Unfehlbarkeit als
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als okumenische Frage; S. 611-678: Schwaiger, Georg: Suprema
Potestas. Pipstlicher Primat und Autoritdt der Allgemeinen Konzilien
im Spiegel der Geschichte.
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Roey - G. Dreesen. — Lv: Hellenisme en Christendom 1974. XX, 240 p.
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Markus, R.A.: Christianity in the Roman world. — NY: Scribner's
1975, 192 p.; $ 10,—.

Rocca, Giancarlo: La perpetua verginita di Maria nelle lettere di
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Petitmengin, Pierre: Une nouvelle édition et un ancien manuscrit
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Acta Conciliorum Oecumenicorum. Edit. E. Schwartz et ]J. Straub.
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Geraldes Freire, José: “Commonitiones Sanctorum Patrum”. Uma
nova colecgdo de apotegmas. Estudo filolégico. Texto critico. —
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Meigne, Maurice: Concile ou collection d’Elvire? — RHE LXX, 1975,
361—-387.

Loenertz, R. J.: Actus Sylvestri. Genése d'une légende. — RHE LXX,
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Simonetti, Manlio: La crisi ariana nel IV secolo. — R: Institutum
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Gregorius (Nazianzensus): De vita sua. Einl, Text, Ubers., Kom-
mentar. Hrsg., eingel. u. erkldrt von Christoph Jungdk. — Hei: Winter
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Tetz, Martin: Uber nikdische Orthodoxie. Der sog. Tomus ad Anti-
ochenos des Athanasios von Alexandrien. — NZW LXVI, 1975, 194222,

Jean Chrysostome et Augustin. Actes du collogque de Chantilly
22—24 septembre 1974 édités par Charles Kannengiesser. — P: Be-
auchesne (1975). 305 p. = Théologie historique XXXV; F 64,50;
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Romano-Africaine; p. 41-59: Natali, Alain: Christianisme et Cité
a Antioche a la fin du IVe siécle d’aprés Jean Chrysostome; p. 61-73:
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p. 75-89: Malingrey, Anne-Marie: Le ministére ‘épiscopal dans
I'ceuvre de Jean Chrisostome; p. 93—123: Verheijen, Luc: Spiri-
tualité et vie monastique chez saint Augustin; p. 125-144: Leroux,
Jean-Marie: Saint Jean Chrysostome et le monachisme; p. 147-160:
La Bonnardiére, Anne-Marie: La Bible “liturgique” de saint
Augustin; p. 161—174: Guillaum in, Marie-Louise: Bible et liturgie
dans la prédication de Jean Chrysostome; p. 175-198: La Bon-
nardiére, Anne-Marie: Les sentences des Sages dans la pastorale
de saint Augustin; p. 199-218: Malingrey, Anne-Marie: Les
sentences des Sages dans la prédication de Jean Chrysostome;
p. 221-246: Kannengiesser, Charles: Le mystére pascal du
Christ mort et ressuscité selon Jean Chrysostome; p. 247—279: Bo-
brinskoy, Boris: L’Esprit du Christ dans les sacrements chez
Jean Chrysostome et Augustin; p. 281—282: Madec, Goulven: Une
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Piétri, Charles: Esquisse de conclusion. L’aristocratie chrétienne
entre Jean de Constantinopole et Augustin d’Hippone.

Wermelinger, Otto: Rom und Pelagius. Die theologische Position
der romischen Bischéfe im pelagianischen Streit in den Jahren 411—
432, — Stu: Hiersemann 1975. VIII, 340 S. = Pdpste und Papsttum VII.

Brade, Lutz: Untersuchungen zum Scholienbuch des Theodoros Bar
Konai. Die Ubernahme des Erbes von Theodoros von Mopsuestia in
die nestorianische Kirche. — Wiesb: Harrassowitz 1975. XXXIX, 405 S.
— Gottinger Orientforschungen I, 8; kart. DM 56,— [Diss., Gottingen]

Lods, Marc: Le progrés dans le temps de I'Eglise selon Vincent de
Lerins. — RHPhR LV, 1975, 365—383.

Lynch, John J.: Leontius of Byzantium: A Cyrillian christology. —
ThSt XXXVI, 1975, 455—471.

Mc Dermott, William C.: Felix of Nantes: A Merovingian bishop. —
Tr XXXI, 1975, 1-24.
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Vries, Wilhelm de: I’Oriente Cristiano nell’insegnamento della storia
della Chiesa. — Seminarium XV, 1975, 403—430.

4. Mittelalter und Neuzeit

Lutz, Heinrich: Normen und gesellschaftlicher Wandel zwischen Re-
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5. Mittelalter
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Lump e, Adolf: Zu repraesentare und praesentare im Sinne von ,rechts-
giiltig vertreten“. — AHC VI, 1974, 274-290.
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des sources et tables. — Brux - R: Institut historique Belge de Rome
1975. 443 p. — Analecta Vaticano-belgica I, 28; FB 800,—.

Liebeschiitz, Hans: Mittelalterlicher Platonismus bei
Eriugena und Meister Eckhart. — AKG LVI, 1975, 241—269.

Walsh, Katherine: Archbishop Fitzralph and the Friars at the Papal
Court in Avignon 1357—60. — Tr XXXI, 1975, 223—245.

Polc, Jarolav V.: La festa della Visitazione e il giubileo del 1390. —
RSCI XXIX, 1975, 149172,

Auksi, Peter: Wyclif's sermons and the plain style. — ARG LXVI,
1975, 5—23.

Necrologie, Kroniek en Cartularium C. A. van het Fraterhuis te
Doesburg (1432—1559;. Met een inleiding uitgegeven door A. G. Wei-
ler. Voorzien van paleografische en boekarcheologische aantekenin-
gen door A. Gruijs. Met 8 ill. — Lei: Brill 1974. XXXVIII, 216 blz. =
Kerkhistorische bijdragen IV; hfl 68,—.

Ullmann, Walter: A Greek demarche on the eve of the Gouncil of
Florence. — JEH XXVI, 1975, 337—352.

Johannes

6. Gesamte Neuzeit

Laarhoven, Jan C.P.A. van: De Kerk van 1770—1970. — Nijm: Dekker

gt Van de Vegt 1974. VIII, 468 p. — Handboek van de kerkgeschie-
enis V.

Rasker, A. J.: De Nederlandske Hervormde Kerk vanaf 1795. Haar
geschiedenis in de negentiende en twintigste eeuw. — Kampen: Kok
1974. 456 p.; hfl 49,—.

Epp, Frank H.: Mennonites in Canada 1786—1920. A histor
rate people. — To: Macmillan of Canada 1974. XII, 480 p.;

of a sepe-
9,95.

7. Reformation und Katholische Erneuerung

Bornkamm, Heinrich: Luther. Gestalt und Wirkungen. Gesammelte
Aufsitze. — (Gii:) Giitersloher Verlagshaus G. Mohn (1875). 308 S. =
SchrVRefG Nr. CLXXXVIII = Jg. LXXX-LXXXII, 1.

Vorldnder, Dorothea: Deus incarnatus: Die Zweinaturenchristologie
Luthers bis 1521. — Witten: Luther-Verl. 1974. 241 S. = Untersuchun-
gen zur Kirchengeschichte IX; kart. DM 49,— [Diss., Erlangen, Niirn-
ber:

Eb elig}ng. Gerhard: Das Leben — Fragment und Vollendung. Luthers
Auffassung vom Menschen im Verhdltnis zu Scholastik und Renais-
sance. — ZThK LXXII, 1975, 310—336.

Buri, Fritz: Der Begriff der Gnade bei Paulus, Shinran und Luther. —
ThZ XXXI, 1975, 274—288; S. 289—301: K ohls, Ernst-Wilhelm: Luthers
Verhiltnis zu Aristoteles, Thomas und Erasmus.

Der deutsche Bauernkrieg 1524—1526. Hrg. von Hans-Ulrich Wehler.
— Go6: Vandenhoeck & Ruprecht 1975. 336 S. = Geschichte und Gesell-
schaft. Zeitschrift fiir Historische Sozialwissenschaft, Sonderheft I;
DM 39—; Jenth.:] S. 9—37: Wunder, Heide: Zur Mentalitit auf-
stdndischer Bauern. Moglichkeiten der Zusammenarbeit von Geschichts-
wissenschaft und Anthropologie, dargestellt am Beispiel des Sam-
lindischen Bauernaufstandes von 1525; S. 38-60: Stalnaker,
John C.: Auf dem Weg zu einer sozialgeschichtlichen Interpretation des
Deutschen Bauernkrieges 1525-1526; S. 61—78: Endre s, Rudolf: Zur
sozialokonomischen Lage und sozialpsychischen Einstellung des ,Ge-
meinen Mannes"”. Der Kloster- und Burgensturm in Franken 1525;
S. 79-104: Postel, Rainer: Zur Sozialgeschichte Niedersachsens in
der Zeit des Bauernkrieges; S. 105-128: Buszello, Horst: Ge-
meinde, Territorium und Reich in den politischen Programmen des
Deutschen Bauernkrieges 1524/25; S.129—167: S e a, Thomas S.: Schwi-
bischer Bund und Bauernkrieg: Bestrafung und Pazifikation; S. 168—
192: Biucking, Jiirgen: Der ,Bauernkrieg® in den habsburgischen
Lindern als sozialer Systemkonflikt, 1524-1526; S. 193—238: Schil-
ling, Heinz: Aufstandsbewegungen in der stadtbiirgerlichen Gesell-
schaft des Alten Reiches. Die Vorgeschichte des Miinsteraner Taufer-
reichs, 1525 bis 1534; S. 239-276: Rammstedt, Otthein: Stadt-
unruhen 1525; S. 277—302: Schulze, Winfried: Die verinderte Be-
deutung sozialer Konflikte im 16. und 17. Jahrhundert; S. 303—354:
Kopitzsch, Franklin u. Rainer Wohlfeil: Neue Forschungen
zur Geschichte des Deutschen Bauernkrieges.

Bauvernkriegstudien. Hrsg. v. Bernd Moeller. — (Gii:) Giiterslo-
her Verlagshaus G. Mohn (1975). 106 S. = SchrVRefG Nr. CLXXXIX
= Jg. LXXXII,2/LXXXIII; [enth.:] S. 9-27: Boockm ann, Hartmut:
Zu den geistigen und religidsen Voraussetzungen des Bauernkrieges:
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S. 26-45: Rapp, Francis: Die soziale und wirtschaftliche Vorgeschich-
te des Bauernkrieges im UnterelsaB; S. 47—68: Biicking, Jiirgen —
Rublack, Hans-Christoph: Der Bauernkrieg in den vorder- und
oberdsterreichischen Léndern u. in der Stadt Wiirzburg. Ansédtze zu
einer Theorie des Bauernkrieges; S. 69—97: Grane, Leif: Thomas
Miintzer und Martin Luther; S. 99—101: Schw arz, Reinhard: Neun
Thesen zu Miintzers Chiliasmus; S. 103—106: Selge, Kurt-Victor:
Zu ,Miintzer in Allstedt".

Struck, Wolf-Heino: Der Bauernkrieg am Mittelrhein und in Hessen.
Darstellung und Quellen. — Wiesb: Histor. Komm. f. Nassau 1975. XII,
310 S. — Verdffentlichungen der Historischen Kommission fiir Nas-
sau XXI; kart. DM 36,—.

Every need supplied. Mutual aid and Christian community in the
Free Churches 1525—1675. Edited by Donald F. Durnbaugh. Documents
in Free Church History. — Phil: Temple University Press 1974. XIV,
258 p., 6 illustr.; § 15—

Moeller, Bernd: Zwinglis Disputationen. Studien zu den Anfdngen
der Kirchenbildung und des Synodalwesens im Protestantismus. —
ZSavRGKan LVI, 1970, 275—324; XCI, 1974, 213—-364.

Melanchthons Werke in Auswahl. Band VII, 2: Ausgewéhlte Briefe
1527—1530. Hrsg. von Hans Volz. — (Gii:) Giitersloher Verlagshaus
G. Mohn 1975. 354 S.; Lw. DM 88,—.

Reardon, P. H.: Calvin on providence: The development of an
insight. — SJTh XXVIII, 1975, 517—533.

Baur, Jorg: Flacius — Radikale Theologie. — ZThK LXXII, 1975, 365-380.

Jedin, Hubert: Geschichte des Konzils von Trient. Bd IV: Dritte Ta-
gungsperiode und AbschluB. IV/1: Frankreich und der neue Anfang in
Trient bis zum Tode der Legaten Gonzaga und Seripando. IV/2: Uber-
windung der Krise durch Morone, SchlieBung und Bestdtigung. —
Frb/B, Bas, Wien: Herder 1975. XI, 360 S.; VII, 3831 S.; DM 155,—.

Wright, A. D.: The significance of the Council of Trent. — JEH
XXVI, 1975, 353—362.

Freudenberger, Theobald: Berichte protestantischer Theologen
von den Beratungen der Trienter Konzilstheologen iiber MeBopfer
und Priesterweihe im Dezember 1551. — AHC VI, 1974, 352—368; S.
369—375: ] ed in, Hubert: Zur Entstehung der Professio fidei Triden-
tina; S. 376-398: Bruns, Bernhard: Der tridentinische Kanon iiber
Ehescheidung und Wiederheirat im Fall von Ehebruch.

Ball, Bryan W.: A great expectation. Eschatological thought in English
Protestantism to 1660. — Lei: Brill 1975. XIV, 281 p. = Studies in
the history of christian thought XII; hil 62,—.

Nauta, D.: Marnix auteur van de Libellus Supplex aan de Rijksdag
van Spiers «1570>. — NAKG LX, 1975, 151-170.

Vahle, Hermann: Boucher und Ressaeus, Zur politischen Theorie und
Praxis der franzosischen Liga ¢1576—1595>. — AKG LVI, 1975, 313—348.

Nijenhues, W.: Saravia en het optregen van Jacobus I tegen de
benoeming van Vorstius te Leiden. — NAKG LV, 1975, 171-191.

8. Neuere Zeit

Lenz, Rudoli: Leichenpredigten. Eine bislang vernachldBigte Quellen-
gattung. Geschichte, Forschungsstand, methodologische Probleme. Bib-
liographie. — AKG LVI, 1975, 286—312.

Voeltzel, René: L'autorité dans I'Eglise en Théologie réformée du
XVIIe siécle. — RDA XXV, 1975, 121—138.

Weissenberger, Paul Albert, OSB: Die Schottenabtei St. Jakob zu
Wiirzburg und die Fiirstabtei St. Gallen-Schweiz. Ein Reformversuch
um die Mitte des 18. Jahrhunderts. — Wii: Schoningh [in Komm.] 1975.
VII, 120 S., 2 Pline — Quellen und Forschungen zur Geschichte des
Bistums und Hochstifts Wiirzburg XXVIII; DM 32,50.

Harrington, Susan F.: Friendship under fire: George Whitefield
and John Wesley 1733—1741. — Andover Newton Quarterly XV, 1975,
167—180.

Reist, Irwin W.: John Wesley and George Whitefield. A study in
in the integrity of two theologies of grace. — EvQ XLVII, 1975, 26—65.

Hornig, Gottfried: Der Perfektibilititsgedanke bei G. 5. Semler. —
ZThK LXXII, 1975, 381—397.

Kupisch, Karl: Kirchengeschichte. Band IV: Das Zeitalter der Aufkld-
rung. — Stu-B-K8In-Mz: Kohlhammer (1975). 160 S. = Urban Taschen-
buch CLXXI; kart. DM 8,—.

Gambasin, Angelo: Religione e societa dalle riforme napoleoniche
all’ eta liberale. Clero, sinodi e laicato in Italia. — Pdv: Liviana 1974.
XVI, 259 p.; Lire 4500.

Gérest, Claude: Nostalgie der Einheit in der Kirche und Politik der
Vertuschung von Konflikten. Der Preis fiir die katholische Einmiitig-
keit im 19. Jahrhundert. — Conc XI, 1975, 607—617.

Reardon, Bernard M. G.: Kant as theologian. — DR XCIII, 1975, 252—268.

Munson, J. E. B.: The Oxford Movement by the end of the nine-
teenth century. The Anglo-Catholic clergy. — ChH XLIV, 1975, 382—395.

Kéhler, Joachim: War Johann Adam Méhler «1796—1838) ein Plagiator?
Betrachtungen zur ,Tiibinger historisch-kritischen Schule* des 19.
Jahrhunderts. — ZKG LXXXVI, 1975, 186—-207.

Dellsperger, Rudolf: Johann Peter Romang (1802—1875>. Philo-
sophische Theologie, christlicher Glaube und politische Verantwor-
tung in revolutiondrer Zeit. — Bern-Fim: Lang 1975. 263 S. = Basler
und Berner Studien zur historischen und systematischen Theologie
XXIII; sfr 44,—.

Camaiani, Pier Giorgio: Cattolicesimo liberale e Cattolicesimo con-
ciliatorista. — RStLR XI, 1975, 72—105.

Newman, E. J.: Politics and religion: Robert Blum and the German
Catholic movement 1844—6. — The Journal of Religious History VIII,
1975, 217-227.

Drummond, Andrew L. and James Bulloch : The Church in Vic-
torian Scotland, 1843—1874. — Ed: St. Andrew Pr. 1975. X, 368 p.; £ 5,75.

Dalla Torre, Paolo: Pio IX ed il Generale Giovanni Battista Zappi.
Saggio di vaglio storico-critico di una testimonianza. — Pio IX IV,
1975, 167—203; p. 204-279: Leccisotti, Tommaso: Pio IX e il

«caso» dell'’Abate Pappalettere ¢1860-1863>; p. 280—288: Orioli,
Giorgio: Il Cardinale Antonio Francesco Orioli Segretario di Stato
di Pio IX; p. 289—302: Chiodi, Luigi: La Diocesi di Bergamo e la
S.llCongregazione dei Riti all’epoca di Pio IX. Un episodio tra il 1848
e il 1851.

Schatz, Klaus: SJ: Kirchenbild und pépstliche Unfehlbarkeit bei den
deutschsprachigen Minorititsbischéfen auf dem I. Vatikanum. — R:
Universitd Gregoriana Ed. 1975. XXVIII, 529 8. = Miscellanea
Historiae Pontificiae XL; Lire 12 000.

Adridny, Gabriel: Ungarn und das I. Vaticanum. — Kéln-Wien: Béh-
lau 1975. XX, 567 S., 16 Ill. = Bonner Beitrdge zur Kirchengeschichte
V; Lw. DM 112,— [Habil.-Schrift, Bonn]

Bruhin, Josef: Die beiden Vatikanischen Konzile und das Staatskir-
chenrecht der Schweizerischen Bundesverfassung. Theologische Uber-
legungen zum Verhéltnis von Kirche und Staat. — Frb/S: Universitéits-
verlag 1975. 464 S. = Freiburger Verdffentlichungen aus dem Gebiete
von Kirche und Staat XVII; sfr 60,—.

Pecorari, Paolo: Liberta di coscienza e moderatismo politico: il
“diario” inedito di mons. Jacopi Bernardi sub concilio Vaticano I. —
RSCI XXIX, 1975, 50—125.

Holmes, Derek J.: Some English reactions to the publication of
Aeterni Patris. — DR XCIII, 1975, 269—280.

Soltner, Louis: Migne et Dom Guéranger. La collaboration soles-
mienne aux débuts de la Patrologie latin. — RevEtAug XXI, 1975,
317—344.

Guasco, Maurilio: Alfred Loisy in Italia. Con documenti inediti. —
To: Ed. Giappichelli 1975. 299 p. = Pubblicazioni dell'Istituto di
Scienze politiche dell’ Universita di Torino XXXIII; Lire 6000.

9. Neueste Zeit

Kupisch, Karl: Kirchengeschichte. Band V: Das Zeitalter der Revo-
lution und Weltkriege. — Stu, B, Kéln, Mz: Kohlhammer (1975). 152 S.
— Urban Taschenbuch CLXXII; kart. DM 8,—.

Herr, Theo: Die sozialpolitische Bedeutung des Paderborner Priesters
Wilhelm Hohoff (1848—1923>. — ThGIl LXV, 1975, 452—472.

Krajcar, Jan Fr.. The Christian East and Popes from Leo XIII to
Pius XII. — Seminarium XV, 1975, 298—315.

Kiippers, Heinrich: Der katholische Lehrerverband in der Ubergangs-
zeit von der Weimarer Republik zur Hitler-Diktatur. Zugleich ein Bei-
trag zur Geschichte des Volksschullehrerstandes. —Mz: Matthias-
Griinewald-Verl, 1975. XXVIII, 221 S. = Verdffentlichungen der Kom-
mission fiir Zeitgeschichte B, 18; kart. DM 54,— [Diss., Piddagog. Hoch-
schule Rheinland]

Reifferscheid, Gerhard: Das Bistum Ermland und das Dritte Reich.
— K&ln-Wien: Bohlau 1975. XXXI, 351 S., 21 Abb., 3 Ktn,, 7 Taf. =
Bonner Beitrige zur Kirchengeschichte VII; Lw. DM 68,—.

Hiis gen, Manfred: Die Bistumsblitter in Niedersachsen wihrend der
nationalsozialistischen Zeit. Ein Beitrag zur Geschichte der katho-
lischen Publizistik im Dritten Reich, — Hild: Lax 1975. 380 S. =
Quellen und Darstellungen zur Geschichte Niedersachsens LXXXV.

Scholder, Klaus: Osterreichisches Konkordat und nationalsoziali-
stische Kirchenpolitik 1938/39. — ZevKR XX, 1975, 230—243; S. 243—255:
Danielsmeyer, Werner: Bekenntnis und Kirchenordnung.

Gritschneder, Otto: Die Akten des Sondergerichts {iber Pater
Rupert Mayer S.]. — BeitrABKG XXVIII, 1974, 158—218; ~ XXIX,
1975, 125-149: Die Akten des Sondergerichts iiber Stadtpfarrer Dr.
Emil Mubhler.

Dourley, John P.: Paul Tillich and Bonaventure. An evaluation of
Tillich’s claim to stand in the Augustinian-Franciscan tradition. —
Lei: Brill 1975. VIII, 273 p.; hfl 44,—.

Ford, Lewis S.: The appropriation of dynamics and form for Tillich's
God. — HThR LXVIII, 1975, 35-51.

Burhenn, Herbert: Pannenberg’s doctrine of God. — SJTh XXVIII,
1975, 535—549.

Papsttum heute und morgen. 57 Antworten auf eine Umfrage. Hrsg.
von Georg Denzler. — Rgh: Pustet 1975, 224 S.; kart. DM 17,80.

IV. Missionswissenschaft und -geschichte

Jongeneel, J. A. B.: Christelijke literatuur in de Indonesische taal. —
‘Wereld en zending IV, 1975, 341—359.

Abad, Antolin, OFM: Misioneros franciscanos en China, siglo XVIIL —
MissHisp XXXII, 1975, 55—76.

L'Eglise du Rwanda célébre son 75¢ anniversaire. Lettre collective
de 'épiscopat. — Documents Omnis Terra XV, 1975/76, 29—46.

Knorr, August: Lehm im Gesicht. Briefe aus dem Urwald Neuguineas.
Zusammengestellt von Ferdinand Altnéder und Walther Gaemperle, —
Médling bei Wien: Verlag St. Gabriel 1975. 166 S.; DM 13,80.

Korean Catholicism in the 70s. — Maryknoll, N. Y.: Orbis Books 1975.
170 p.; § 12,95.

Moffet, Samuel Hugh: The earliest Asian Christianity. — Missiology
(Pasadena, California) 111, 1975, 415—430.

Pastrana, Apolinar, OFM: Franciscanos espafioles repatriados con
motivo de la Revolucién Filipina de 1898. — AIA XXXV, 1975, 369—404.

Sacrae Congregationis de Propaganda Fide memoria rerum,
16221972, Vol. I11I/1: 1815-1972. — R/Frb/Wien: Herder 1975. XXI,
808 p.; DM 70,—.

Skoglund, Herbert: St. Francis Xavier's encounter with Japan. —
Missiology (Pasadena, California) III, 1975, 451—467.

Lexikon zur Weltmission (Concise dictionary of the christian world
mission, dt.) Hrsg. von Stephan Neill ... (Fir die dt. Ausg. ergénzt
u. revidiert v. N.P. Moritzen u. E. Schrupp.) — Wup: Theol. Verl.
Brockhaus; Erl: Verl. der Ev.-Luth. Mission 1975. XIX, 620 S.

Bonivento, Cesare, PIME: Per una teologia a dimensione mis-
sionaria. — Mondo e Missione CIV, 1975, 503—526.
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Stoffel, Oskar: Missionsstrukturen im Wandel. Ansétze eines neuen
Missionsrechtes. — NZM XXXI, 1975, 259—-270.

Kapita, K., S]: La théologie africaine, exigence de la foi? — Telema.
Revue de réflexion et créativité chrétiennes en Afrique. (Kinshasa) I,
1975, 26—39; p. 47-61: Knapen, Marie—Thérése: L'image de Dieu
chez les jeunes Zairois.

Liberacion en marcha. Reflexiones y experiencias. — Misiones
Extranjeras 1975, 367—457.

Verkuyl, J.: Inleiding in de nieuwere zendingswetenschap. — Kam-
pen: Kok 1975. 571 p.; hil 69,—.

Dimensiones sociales del evangelio. Crénica-resumen del encuentro
que la Comisién Episcopal Asidtica de Accién Social celebré en Tokio
del 7 al 19 de abril de 1975. — Misiones Extranjeras 1975, 458—471.

Gonzalez R. Luis: Antropologia cultural y fe popular. — Estudios
Indigenas (México) V, 1975/76, 23—39.

Gorski, Juan F.,, MM: Religiones Indigenas y Cristianismo. — Estudios
Indigenas (México) IV, 1974/75, 463—477; V, 1975/76, 41-50.

Garon, Armand, WF: Roman Catholic Mission in Africa. Canadian
involvement. — Kerygma (Ott) IX, 1975, 25—56.

Lembke, Ingo: Christentum unter den Bedingungen Lateinamerikas.
Die katholische Kirche vor den Problemen der Abhédngigkeit und der
Unterentwicklung. — Bern: Lang; Ffm: Lang 1975. 281 S. = Studium
zur interkulturellen Geschichte des Christentums II; DM 41,40,

V. Religionswissenschaft und -geschichte

Mithraic studies. Proceedings of the First International Congress of
Mithraic Studies. Ed.: John R. Hinnels. Vol. I. II. — (Manch:)
Manchester Univ. Pr.; (Totowa, N.].:) Rowman and Littlefield (1975).
XX, 560 p., 40 pl.; £ 25—; [cont.:] p. 1-20: Bailey, H. W.: The
second stratum of the Indo-Iranian gods; p. 21—39: Thieme, P.:
The concept of Mitra in Aryan belief; p. 40-52: Gonda, J.: Mitra
in India; p. 54-61: Jafarey, A. A.: Mithra, Lord of Lands; p. 62—67:
Frye, Richard N.: Mithra in Iranian history; p. 68—89: Gershe-
vitch, Ilya: Die Sonne das Beste; p. 90—105: Bivar, A.D.H.:
Religious subjects on Achaemenid seals; p. 106—118: Boyce, M.:
Mihragan among the Irani Zoroastrians; p. 119—124: Boyle, J. A.:
Modern Iran: its origin and growth; p. 185-141: Humbach, H.:
Mithra in the Kusana period; p. 142-150: MacDowall, David W.:
The role of Mithra among the deities of the Kusana coinage; p.151—
214: Cumont, F.: The Dura Mithraeum; p. 2156-248: Gordon,
R.L.: Franz Cumont and the doctrines of Mithraism; p. 249-274:
Daniels, C.M.: The role of the Roman army in the spread and
practice of Mithraism; p. 275-289: Bivar, A.D.H.: Mithra and
Mesopotamia; p. 290-312: Hinnells, John R.: Reflections on the
bull-slaying scene; p. 313—351: Kane, ]J. P.: The Mithraic cult meal
in its Greek and Roman environment; p. 358—377: Lentz, W.: Some
peculiarities not hitherto fully understood of ‘Roman’ Mithraic sanc-
tuaries and representations; p. 378—405: Colpe, Carsten: Mithra-
Verehrung, Mithras-Kult und die Existenz iranischer Mysterien;
p. 406—423: Schwartz, Martin: Cautes and Cautopates, the Mithraic
torchbearers; p. 424—445: Francis, E.D.: Mithraic graffiti from
Dura-Europos; p. 446—456: Vermaseren, M.J.: A magical time
god; p. 457—465: Bianchi, Ugo: Mithraism and Gnosticism; p. 466—
469: Barnett, R.D.: A Mithraic figure from Beirut; p. 470—478:
Brandon, S.G.F.: The idea of the judgement of the dead in the
ancient Near East; p. 479-493: Witt, R.E.: Some thougths on Isis
in relation to Mithras; p. 494-506: Davidson, H. R. Ellis: Mithraism
and the Gundestrup bowl; p. 507—517; Deman, A.: Mithras and
Christ: some iconographical similarities.

Turcan, Robert: Mithras Platonicus. Recherches sur I'hellénisation
philosophique de Mitra. — Lei: Brill 1975. XII, 134 p., 5 pl. = Etudes
préliminaires aux religions orientales dans I'Empire Romain XLVII.

Boyce, Mary: A history of Zoroastrianism. Vol. I: The early period. —
Lei: Brill 1975. XVI, 347 p. — Handbuch der Orientalistik Abt. I,
Bd VIII, 1, 2, 2 A; hfl 98,—.

Keyes, Charles F.: Buddhist pilgrimage centers and the twelve-year
cycle: Northern Thai moral orders in space and time. — HRel XV,
1, 1975, 71—-89.

VI. Religionsphilosophie

Die Wirkungsgeschichte Anselms von Ganterbury. Akten der
ersten Internationalen Anselm-Tagung Bad Wimpfen 13. bis 16. Sept.
1970. Teil I: Das Ontologische Argument in der Geschichte der Philo-
sophie. Teil II: Anselms Bedeutung fiir die Geschichte von Philosophie
und Theologie. Im Auftrag des Internationalen Komitees fiir Anselm-
Studien hrsg. v. Helmut Kohlenberger. — Ffm: Minerva 1975. 364 S.,
312 5. = Analecta Anselmiana IV/1.2; je DM 120,—; T. I [enth. u.a.:]
S. 59-103: Javelet, Robert: Interprétation de I'argument ontologi-
que par la “Speculatio”: Herbert de Bosham et Saint Anselme;
S. 105-110: Hufnagel, Alfons: Anselm — Albert. Anselms Proslo-
gion-Argument bei Albert d. Gr.; S. 111-125: Flasch, Kurt: Die
Beurteilung des Anselmianischen Arguments bei Thomas von Aquin;
S. 127-145: Platzeck, Erhard W.: Die Verwendung der “Via
Anselmiana” bei Bonaventura; S. 147-158: Bérub &, Camille: Olivi,
interprete de Saint Anselme; S. 159—171: Scapin, Pietro: Atteggia-
mento dello Scoto di fronte all’argomento anselmiano; S. 173—194:
Vignaux, Paul: La preuve ontologique chez Jean de Ripa (I Sent.
Dist. II Qu. I); S. 195-201: Zimmermann, Albert: Die Ratio
Anselmi in einem anonymen Metaphysikkommentar des 14. Jahr-
hunderts; S. 203—210: Dangelmayr, Siegfried: Maximum und
cogitare bei Anselm und Cusanus; S. 211-220: Oeing-Hanhoff,
Ludger: Der sogenannte ontologische Gottesbeweis bei Descartes und

Bonaventura; S. 221-230: Schmidt, Gerhart: Das ontologische
Argument bei Descartes und Leibniz; S. 231-237: Stengren,
George L.: Malebranch’s version of the Ontological Argument; S. 239—
242: Moreau, Joseph: L’argument ontologique chez Spinoza; S. 243—
247: Bissinger, Anton: Das ontologische Argument bei Christian
Wolii; S. 249-253: Kopper, Joachim: Kants Stellungnahme zum
ontologischen Gottesbeweis in seinen Randbemerkungen zu Eberhards
sVorbereitung zur natiirlichen Theologie; S. 255—260: Kohlen-
berger, Helmut: Die Anselmrezeption bei Hegel; S. 261—274:
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