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Tiefenpsychologie und Theologie

Von Josef Goldbrunner

L

Die Uberschrift besagt, daB es in den folgenden Ausfiithrungen
nicht mehr nur um die Bedeutung der Tiefenpsychologie fiir die
Pastoraltheologie geht!, sondern um den Anspruch dieser jungen
Humanwissenschaft, in allen theologischen Disziplinen einen Er-
kenntnisfortschritt vermitteln zu kénnen. Die Dogmatik miiBte in
die Christologie eine auch tiefenpsychologisch konzipierte Anthro-
pologie einbauen; in kirchenrechtlichen Prozessen (besonders in Ehe-
prozessen) miiBten — wie bereits im weltlichen Recht — tiefen-
psychologisch erfafite Entwicklungszustdnde beriicksichtigt wer-
den; kirchengeschichtlich wichtige Gestalten sind in manchen
ihrer Handlungen tiefenpsychologisch von unbewuBten Intentio-

PRy
d&f{mﬁ{%sensdmﬂen, in: Theologische Re-

220 197,

1 Vgl. Pastoraltheologie
vue 71 (1975) 89-96.

nen abhidngig (was nicht einseitig freudianische Interpretation
besagt); die Moraltheologie begann schon in den Zeiten von
Ignaz Klug? und Theodor Miincker® die Tiefenpsychologie nach
Hilfen abzufragen; trotzdem ist die Sexualethik immer noch ihr
Stiefkind. Liturgiewissenschaft kommt bei ihrer Wendung vom
historischen zum anthropologischen Bezug an der tiefenpsycho-
logischen Deutung von Symbolen nicht vorbei; Fundamental-
theologie miiBte die archetypische Grundlage des desiderium
naturale religiosum diskutieren. In der Exegese scheint Tiefen-
psychologie ihr zur Zeit aktuellstes Operationsfeld gefunden zu
haben. Bei einer Niederaltaicher Tagung iiber ,Mehrdimensionale

2 Ignaz Klug, Tiefen der Seele (Paderborn 1926).

8 Theodor Miincker, Die psychologischen Grundlagen der katholischen
Sittenlehre (Freiburg 41953).
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Schriftauslegung® referierten mit Exegeten auch ein Kunsthisto-
riker, ein Soziologe und ein Tiefenpsychologe®.

Welche Anfangsschwierigkeiten bei diesem Vorhaben zu iiber-
winden sind, zeigt der Versuch einer tiefenpsychologischen Exe-
gese der Abrahamsgeschichte von der Opferung Isaaks (Gen 22)5.
Um den Graben zwischen der alten ,patriachalisch-hierarchischen
Kulturstufe zu einer ,demokratisch strukturierten Gesellschaft®
heute zu iiberspringen und diese Geschichte fiir die Gegenwart zu
aktualisieren, bediirfe es eines anthropologischen Zugangs. Und
dieser stelle das immer neue Problem der Generationsfolge dar.
Abraham miifite reifen, sich in die Lebensphase des Greises hin-
iiberentwickeln und die Macht an den Sohn abgeben. Das innere
Zuriickschrecken vor dieser schwierigen Reifungsaufgabe ist
gleichbedeutend mit einer Wendung gegen die Zukunft des Soh-
nes, der dann — in mythologisch iibertreibender Symbolik — psy-
chologisch getdtet werden muB. Da die Sohnestétung unterbleibt,
sei der SchluB berechtigt, daB Abraham die Reifungskrise iiber-
stand. Zur Darstellung seiner Entwicklungskrise wire in Gen 22
demnach als uraltes ,Grundmuster menschlicher Entwicklung*
(241) die Sohnestétung gewihlt worden — #hnlich wie bei der
Ablosung des Sohnes von den Eltern nach Freud der Vater ,ge-
totet” werden miisse (Odipus-Komplex). Soweit die Darlegung. —
An Abraham wiederholt sich in dieser Interpretation also nur der
uralte Mythos von Saturn, der — wieder typisch mythologisch
ibertreibend — die ,eigenen Kinder fribt*. Aus der Offenbarungs-
geschichte ist ein psychologisches Lehrbeispiel vom Reifen ge-
worden. Dazu braucht man allerdings keine Offenbarung. Wenn
dann in dem Aufsatz noch aufgezeigt wird, daB mit zunehmender
seelischer Reife auch das Gottesbild und damit der Glaube sich
vertiefen, so ist das ebenfalls kein Offenbarungsgehalt, sondern
christliche Lebenserfahrung®, nach der berichteten tiefenpsycholo-
gischen ,Exegese” aber der ,wichtigste Aspekt (248) am Aus-
sagegehalt dieser Abrahamserzihlung!

Ob aber das Generationsproblem in der damaligen Zeit und
im alttestamentlichen Raum der VerheiBung so erlebt wurde wie
heute, wird nicht gefragt. DaB die Weitergabe der Verheifung
seelisch durchaus positiv verlief (vgl. den Segen der Patriarchen
iiber ihre S6hne!) widerspricht ebenfalls obiger Interpretation.

Bei allen interessanten Details dieser gekonnten Darstellung
scheint hier eine typische Gefahr nicht vermieden zu sein. Der
Inhalt dieser Geschichte wird auf die psychische Ebene eines
Reifungsprozesses herunterinterpretiert und damit dem Gesche-
hen die Hérte genommen. Die Geschichte wird plétzlich so ver-
stindlich! Die Offenbarung dient der Psychologie und nicht um-
gekehrt. Theologie wird in Psychologie integriert, statt Psycho-
logie in Theologie.

Fiir die Anwendung der Tiefenpsychologie in der Theologie
ist aus dem Beispiel mit Abraham ein Gesetz abzuleiten (und
deswegen wurde einleitend iiber diesen Aufsatz berichtet). Kri-
terium fiir die Exegese ist nicht Psychologie, sondern der Kon-
text der Offenbarung. Das Generationsproblem diirfte demgem&B
nicht die behauptete Schliisselrolle spielen. Oder noch konkreter
ausgedriickt: Der Archetyp vom Saturn-Mythos ist kein heils-
geschichtlicher Schliisselbegriff. Es geht bei Abraham nicht um
psychische Reifung zum Greis, sondern um ein Reifen im Glau-
ben. Dafi dadurch das Vater-Sohn-Verhéltnis ebenfalls tangiert
wurde, ist Folge, aber nicht Ursache. Dariiber braucht es aber
keine Offenbarung.

Die Verbindung zwischen Tiefenpsychologie und Theologie
diirfte dort zu suchen sein, wo Archetypen (Figuren, Situationen
und Dinge) zusammenfallen mit heilsgeschichtlichen Schliisselbe-
griffen. Ein Musterbeispiel dafiir ist die Geschichte mit dem Wal-
fisch des Jona?. Zudem ist zu sehen, daB die Konfrontation zwi-
schen Archetypen und heilsgeschichtlichen Schliisselbegriffen
nicht immer gradlinig verlduft, sondern die archetypischen Er-
lebnisse durch die Offenbarung eine Art ,Brechung® erfahren, ja

4 G. Voss (Hrsg.), Mehrdimensionale Schriftauslegung (Stuttgart 1972). —
Vgl. auch Kurt Niederwimmer, Jesus (G&ttingen 1968).

5 Maria Kassel, Abrahams ,Opferung des Sohnes“ als Glaubens- und
Lebenskrise, in: Diakonia VII (1976) 234—249,

6 Vgl. z. B. Michael Pflieger, Der rechte Augenblide (Innsbruck 1938);
A. Liégé, Miindig in Christus (Freiburg 1961); Josef Goldbrunner, Die
Lebensalter und das Glaubenkénnen (Regensbhurg 1973).

7 Vgl. Josef Goldbrunner, Die Nachtmeerfahrt des Jona, in: Bibel und
Kirche 1972, 68—70.

eine Korrektur durchmachen miissen®. Aus all dem ergibt sich die
Hilfsfunktion der Tiefenpsychologie fiir die Exegese, die in die-
sem Rahmen erst ihr Heimatrecht, ihre Fruchtbarkeit wie auch
ihre Grenzen erarbeiten mub.

An drei Neuerscheinungen zum Thema Tiefenpsychologie und
Theologie soll iiber diese Zusammenhénge berichtet werden. Es
handelt sich um preisgekrénte Schriften der Wilhelm-Bitter-Stif-
und der ,Internationalen Gemeinschaft Arzt und Seelsorger®
zum Thema ,Tiefenpsychologie und christlicher Glaube"?.

II.

Ergibt sich eine neue Einsicht in die Gestalt Jesu, wenn sie mit
einem tiefenpsychologischen Menschenbild gemessen wird? Hilt
Jesus dem tiefenpsychologischen Verlangen nach einem ,voll-
stindigen“ Menschen stand? Dieser wichtigen Frage geht Hanna
Wolff in ihrer Schrift ,Jesus der Mann"!® nach. Um das Ergeb-
nis vorwegzunehmen: Jesus ist ein ,integrierter Mann®, im.Ge-
gensatz zum patriarchalischen Mannesbild seiner Zeit, er ist ,Pro-
totyp der erneuerten und erldsten Menschheit“. Diese Aussage
zeigt erst ihre Brisanz, wenn die tiefenpsychologische Lebens-
lehre aufweist, daB zur menschlichen Vollsténdigkeit die Inte-
gration des jeweils gegengeschlechtlichen Seelenteils und des
Schattens gehéren. Fiir den Mann Jesus heit dies, daB er in
seiner Persénlichkeit den komplementdren Existenzmodus der
Weiblichkeit (23) einschliebt.

Um gleich empérten Vorurteilen den Wind aus den Segeln
zu nehmen, sei betont, daB es sich nicht um die Frage nach der
Sexualitdt Jesu handelt (das wire freudianische Fragestellung),
sondern um den weiblichen Seelenteil (in Jungscher Sehweise die
Anima), denn in der menschlichen Psyche ist Doppelgeschlecht-
lichkeit ménnlich-weiblich nachzuweisen; der bewulbite Aspekt
bestimmt das Geschlecht nach auBlen hin. der komplementére
Aspekt Anima oder Animus, ist ein Inhalt des UnbewuBten und
mub im ReifungsprozeB dem ,Sinngehalt des BewuBtseins einge-
gliedert“ (24) oder integriert werden. Beide werden zunichst in
Projektionen auf gegengeschlechtliche Partner erlebt. Bei fort-
schreitendem IndividuationsprozeB treten die Projektionen mehr
und mehr zuriick. Anima und Animus werden dann als ,habituelle
psychische Funktionen® (24) integriert. Der durchgehend festzu-
stellende ménnliche und weibliche Aspekt im gesamten Kosmos
(z.B. Tag—Nacht; Wissenschaft—Kunst usw.) wiederholt sich im
Mikrokosmos der Psyche. Der rein ,ménnliche Mann“ (unter Un-
terdriickung seiner Anima) ist militant, rationalistisch, animos,
patriarchalisch — das typische Bild des Mannes im Kulturraum
des alten Bundes. Der Gefahr des rein Minnlichen ist ,steriler
Legalismus, die Gefahr des rein Weiblichen blinde Naturhaftig-
keit* (123). Jesus aber ist anders und darin AnstoB in seiner mas-
kulinen Mitwelt.

Die Vi.in versucht nun aus den Quellen des NT zu zeigen, daB
Jesus seine Anima integriert habe und zur Vollstindigkeit seines
Humanum gelangt sei. Die Frucht einer solchen Individuation —

8 Vgl. die Beispiele in: Josef Goldbrunner, Realisation (Freiburg 1966)
19¢ef.

% Wilhelm Bitter (t 1974) war der verdienstvolle Griinder und dauernde
Anreger fiir die Begegnung zwischen , Arzt und Seelsorger" im Medium
der Tiefenpsychologie. Der Akzent verlagerte sich in den letzten Jahren
allerdings unter Zuriicktreten des seelsorgerlichen Elementes immer
mehr auf psychotherapeutische Arbeiten. Die Gesellschaft tridgt heute
den Namen ,Internationale Gesellschaft fiir Analytische Psychologie,
Stuttgart®, Wilhelm Bitter hatte in seinen letzten Lebensjahren das
Preisausschreiben zu dem genannten Thema angeregt, zu dem vier
Arbeiten eingesandt wurden:

Hanna Wolff, Jesus der Mann. Die Gestalt Jesu in tiefenpsycho-
logischer Sicht (Stuttgart 1975);

Helmut Barz, Selbsterfahrung. Tiefenpsychologie und christlicher
Glaube (Stuttgart 1973);

Gerhard Wehr, Wege zur religidsen Erfahrung. Analytische
Psychologie im Dienst der Bibelauslegung (Olten o.].);
ArieSborowitz, Individuation und Glaube (Darmstadt 1975).
Uber die letztgenannte Publikation wird in diesem Referat nicht be-
richtet, weil sie kein neues Element in der wissenschaftlichen Ausein-
andersetzung zwischen Tiefenpsychologie und Theologie beibringt.
Mehr ein Bekenntnisbuch, ist es interessant als typischer individueller
Versuch eines fiir die Zeit offenen Psychotherapeuten, das unausweich-
liche Phdnomen des Religitsen in der Psychotherapie zu verarbeiten.

10 Hanna Wolff, Jesus der Mann. Die Gestalt Jesu in tiefenpsychologischer
Sicht (Stuttgart 1975).
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so stellt die Tiefenpsychologie immer wieder fest — ist eine ,neue
schopferische Sicht der Gegensatzbeziehungen, neues psychisch-
geistiges Verstdndnis der Ganzheit des Menschen und neues
ganzheitliches und vertieftes Weltverstindnis" (24). Damit wire
Jesus eine Gestalt, die dem kommenden geistigen Klima entspricht,
das sich vom Matriachat iiber das Patriachat heute zu entfalten

" sucht in neuer Humanitdt!*, Auch C.G. Jung nennt Jesus einen

Erstling, das Vorbild des integralen Menschen!®. Hanna Wolff
sagt von Christus, er sei ,der erste Anima-integrierte Mann der
Weltgeschichte“ (70), er sei der ,erste Mann, der die Androzentrik
der antiken Welt durchbrochen hat” (80).

Solche Wirksamkeit Jesu miiffite natiirlich in der Dogmen- und
Frommigkeitsgeschichte zu verfolgen sein. Denn die ,Rezeption
Christi in die psychische Matrix“ (66) der Gldubigen, zum ,Chri-
stus in uns®, hédtte durch die Generationen hindurch wirksam
werden konnen. Das Bild des Mannes hiitte sich in der Kirchen-
geschichte daher anders darstellen miissen, als es wirklich ge-
schah. Ist das Bild des Mannes im christlichen Abendland von
Jesus iiberhaupt angeriihrt worden? Oder wurde er von den Pro-
jektionen der Umwelt ,beinahe restlos” (Jung) zugedeckt? Die Ab-
wertung des Weiblichen, die sich indirekt in einer Mutterbindung
auswirkt (Maria, Mutter-Kirche), so ist oft festzustellen, habe
viele Zeiten der Kirchengeschichte geprdgt und damit auch die
Gestalt Jesu verhiillt. Das Jesusbild sei demnach auch ein Spie-
gel fiir die Bewertung des Weiblichen in der Kirche.

Die Vfin sucht nun demgegeniiber ,Jesus, den unbekannten
Mann®, darzustellen, indem sie ihn vom ,patriarchalischen MiB-
verstindnis“ (28f.) purifiziert, von der ,Konstellation des Mutter-
archetyps® (38f.) lost, und ihn herausstellt als den ,Unverwech-
selbaren” (71f.), als den ,nicht-animosen Mann“ (80f.), der ,be-
wubBt* (88f) mit ,differenziertem Gefithl* (101) lebte. Die von
einem solchen Jesusbild ausgehende Wirksamkeit beschreibt die
Viin, die Theologin und zugleich Psychotherapeutin ist, in drei
Thesen: ,Wer bewuBt lebt, vermag andere bewuBt zu machen...
vermag andere auf die Wahrheit ihres Menschseins hin anzuspre-
chen... wird fiir andere zum Instrument tiefgreifender schopferi-
scher Wandlung“ (93). Daraus folgt, daB ,es keine sozusagen
neutrale Beziehung auf Abstand hin mit diesem Mann Jesus gibt,
das ist je jenes ,Entsetzen-' und ,Staunen-‘Machende" (94).]Jesus
ist der Herr der Wandlung schlechthin“ (100). Im Problem der
Wandlung aber ,beriihren sich tatséchlich Religion und Tiefen-
psychologie® (100) — und hier miiite nun verdeutlichend unter-
schieden werden: Wandlung auf Heil hin und Wandlung auf
Heilung hin,

Das Material dieses Kapitels iiber die ,Anima“ Jesu, faszinie-
rend in die Diskussion geworfen, benotigt natiirlich eine kritische
Aufarbeitung von tiefenpsychologisch geschulten Dogmatikern,
Kirchenhistorikern und Exegeten. Noch kritischer miiBte zuge-
sehen werden bei der Frage der ,Integration des Schattens" bei
Jesus.

Schatten ist das Nichtgelebte, das nie Ausgelebte, das Ver-
dringte. DaB Jesus den Schatten bei seinen Partnern ins BewuBt-
sein ruft, ist eindeutig. Aber wie verhélt es sich mit seinem eige-
nen Schatten? ,Warum nennt ihr mich gut?“, entgegnet Jesus,
damit seinen eigenen Schatten zugestehend — interpretiert die
Viin (142f). Da Jesus ein introvertierter Gefiihlstyp sei, ist seine
(komplementédre) extravertierte Denkfunktion inferior. Zukunft
(Eschatologie) z.B. sei ein Problem des Denkens und der Speku-
lation, was Jesus aber ,nicht recht liege“, darum bleibe er in
seinen ,Zukunftserwégungen sehr allgemein“ (146). Man konne
also bei Jesus von einem ,subtilen Denkschatten" sprechen (147) —
im Vergleich mit Buddha. Er habe auch nur fiir den Nichsten
ein gutes Wort gehabt, aber nicht fiir die anderen Mitwesen, fiir
die Tiere, die doch unsere stummen Briider seien. Wie wichtig
wire uns jetzt ein ,akzentuiertes Wort Jesu* in der Zeit der Oko-
logie (155)!

Im Hintergrund dieser Uberlegungen steht die These, daB
Jesus unbedingt auch einen Schatten haben misse, sonst wére er
kein ,wahrer Mensch* gewesen. Psychologie triumphiert wieder
iiber Theologie. Demgegeniiber wére auf Guardini hinzuweisen,
der sagte, eine Psychologie Jesu komme bald an ihre Grenzen,
man konne keine Psychologie Jesu schreiben. Die sehr gesucht

11 Vgl. Jean Gebser, Die Welt in neuer Sicht (Miinchen 1959) 110114,
12 C, G. Jung, Briefe II, 219,

anmutenden Argumente der Vi.in iiber den Schatten Jesu scheinen
dieser Aussage wieder Recht zu geben.

Eine #hnliche Fehldeutung verfremdet die Stelle: ,Ich bin
gekommen, den Sohn von seinem Vater, die Tochter von ihrer
Mutter... zu trennen® (Mt 10,35f.). Der Glaube an Jesus ist
Ursache fiir solchen Zwiespalt bis in die Familie hinein. Die Vf.in
aber nennt Jesus den ,ersten Therapeuten, der die Vater- und
Mutterbindung® angeht und aufzuarbeiten verlange. Das Evan-
gelium wieder ein psychologisches Lehrbuch!

Zur Atmosphére des Buches sind noch zu erwédhnen ein emo-
tionaler unsachlicher antikatholischer Ausfall (163; auch Psycho-
therapeuten projizieren und sind von Vorurteilen nicht frei) und
daB Herbert Braun der bestimmende Gewihrsmann fiir neueste
Exegese darstellt. Eschatologie wird als Apokalyptik abgetan.
Ein mitlaufendes Anliegen ist auch die Emanzipation der Frau von
ménnlicher Vorherrschaft in allen Lebensbereichen, besonders in
der Religion.

Trotz aller Einwénde erfiillt das Buch eine Funktion: Es zeigt,
wie fruchtbar es wire, wenn die Exegese sich mit Tiefenpsycho-
logie beschéftigen wiirde. Allerdings nicht nur theoretisch, denn
,aur mit einem integrierten Verstehen* kénne man Jesus
gerecht werden (172). ,Wissen tun wir alle schon genug. Aber
wir sind nicht genug, um das GroBe, das uns begegnet, schép-
ferische Macht werden zu lassen“ (174). Tiefenpsychologie kénnte
dann helfen, ,das Kerygma existentiell nahezubringen*“ (173).

IIL

Helmut Barz!® behauptet in seinem Buch, daB nur Selbst-
erfahrung zu Religiositdt fithren kénne. Diese seine psychothera-
peutische Erfahrung spezifiert er auf die Zukunft des Christen-
tums und kirchliches Leben hin. Eng verquickt mit der Analyti-
schen Psychologie C. G. Jungs ergeben seine Ausfithrungen auch
einen Einblick in die Auswirkungen seines Meisters.

Die Erfahrung mit religiosen Archetypen fiihrt Jung zu der
Annahme einer seelischen Grundschicht, einer natiirlichen reli-
giosen Anlage, mit seelischen Organen und Dynamismen. Die
Psyche sei naturaliter religiosa (Barz 37). Eine ,natiirliche Reli-
giositdt des Menschen ist ein empirisch nachweisbarer Faktor®
(29). Die Integration dieser religiésen Anlage ist daher notwendig,
sie vollzieht sich individuell, subjektiv und sei nur durch Selbst-
erfahrung zu erwirken. Solchen Weg gehen zu kénnen, ist — nach
Barz — das religiose Anliegen des heutigen Menschen.

Er konne nicht religios werden, wenn ihm die gottliche Wahr-
heit als ,etwas Fertiges“ (152) vorgesetzt werde. Die christliche
Wahrheit sei ,unzugénglich, wenn sie zu sehr als Ziel und zu
wenig als Weg“ (151) auftrete. Er beruft sich dabei auf Paul Til-
lich: ,Die Wahrheit ist tot ohne den Weg zur Wahrheit“!4,

Das Ernstnehmen solcher Erfahrung fithre zu weiten Konse-
quenzen in der ganzen Theologie. In all ihren Disziplinen miiBite
diese Anthropologie einen Neo-Rationalismus iiberwinden helfen
und eine breitere Basis, besonders fiir Glaubensstiftung und Glau-
bensleben, vermitteln. Denn religises Leben, das sich ,ausschlieB-
lich auf der Bewubtseinsebene abspielt* und die damit verbun-
dene ,BewubBtseinstheologie® stellen heute ein ,bedeutungsloses
Scheinleben* dar (154).

Aber und hier beginnt die Problematik — die LebensduBerun-
gen der natiirlichen, religisen Anlage miiten nicht nur angenom-
men werden, sondern sie sei schon ,Religion in statu nascendi®,
zwar ,extra ecclesiam, aber doch coram Deo“ (159). Aus dem
kollektiven UnbewuBten steigen religiése Symbole auf, die indi-
viduell von unzweifelhafter numinoser Wirkung sind. Sie veran-
lassen zu demiitigem Hinhéren, ehrfiirchtigem Umgehen mit dem
symbolischen Material, zur Bereitschaft, sich von dieser erfah-
renen Ubermacht fithren zu lassen — genauso, wie die Kirchen es
auch fordern. Mehr, solche religiose Erfahrungen wiirden der Kir-
che helfen, ihren ,jetzigen Status der Sklerosierung“ (160), ,ihr
Siechtum® und ,desolaten Zustand“ (151) zu iiberwinden, ,wie die
Trdume von der Kirche* (83f.) zeigen; Trdume von Patienten na-
tiirlich! Denn durch die Aktivierung des kollektiven UnbewuB-
ten mit seinen religiésen Archetypen gehe der ,Offenbarungs-
prozeB“ weiter (159). Die ,Selbsterkenntnis® aus den eigenen

13 Helmut Barz, Selbsterfahrung — Tiefenpsychologie und christlicher
Glaube (Stuttgart 1973).

14 Paul Tillich, In der Tiefe ist Wahrheit (Stuttgart 31953). — Vgl. dazu
auch Philipp Dessauer, Wahrheit als Weg (Freiburg 1948).
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Tiefen ist gleichlaufend mit zunehmender Gotteserkenntnis wie
z. B. die tiefenpsychologische Untersuchung des Sakramentes der
Taufe zeige. Aus der ausgezeichnet dargestellten Symbolik des
Wassers als ,Projektionstrdger® (nicht nur ein Waschmittel oder
Grab, sondern Symbol des Unbewubten (66), wird geschlossen,
daB Taufe ein ,Hinabtauchen ins kollektive UnbewuBte” (69) sei,
und damit BewubBtseinserweiterung, d. h. Selbsterkenntnis, wie
auch die Taufe Jesu am Jordan (68), seine ,erste Hollenfahrt
ins UnbewubBte“ (66). Die Verbindung des BewuBtseins mit den
Inhalten des kollektiven UnbewuBten, ob sie hell oder dunkel,
gut oder bose sind, ihre ,Gegensatzvereinigung® wiirde endlich
auch wieder zu der Gotteserfahrung fiithren, so daB die dualisti-
sche Aufspaltung in ,Christus und Anti-Christus® (78) nicht mehr
festgehalten, sondern deren Zusammengehdrigkeit akzeptiert wer-
den kénne, so daBl die complexio oppositorum nicht nur im Selbst
sich ereigne, sondern auch ,eine entscheidende Qualitdt des Gott-
lichen* sei (78). Die Identitdt des Psychischen mit dem Gétt-
lichen konnte nicht deutlicher aufgezeigt werden. Trotz aller
einleitenden Beteuerungen, sich auf Psychologie zu beschrénken,
also doch eine theologische Aussage (z. B. 21)!

Auf dhnliche Weise endet das Kapitel iiber ,Sexus, christlicher
Glaube und Tiefenpsychologie“!®. Es geniige nicht, daB die Kirche
von der ,Verteufelung des Sexus® (97) allmdhlich Abstand neh-
me und ihn alttestamentlich als ,gute Gabe® in Gottes Schépfung
in Gnade anerkenne (98). Notwendig wiire — was die junge Gene-
ration wihrend der Sexwelle fiir sich wieder entdeckt hat — die
naturhafte, mystische Religiositdt von Sexus und Eros zu sehen
(117f.). Sexus habe numinose Qualitdt, neben dem faszinierenden
auch einen ,chthonischen* Aspekt, welcher das andere ,dunkle
Gesicht* (125) des Gottlichen darstelle.

Atmosphérisch ist zu dem Buch noch zu bemerken, daB der
Vi. bezeichnenderweise katholische Autoren fast gar nicht ver-
arbeitet und in seiner Abwehrhaltung gegen ,Kirche* wohl die
Befreiung von der protestantischen Erbsiindenlehre mitspielt.

Die theologisch wichtigen Aussagen dieses Buches lassen sich
erst herausstellen, wenn zuvor eine kritische Unterscheidung ge-
troffen ist. Die christliche Offenbarung spricht nicht auf der phy-
sischen Ebene, auch nicht im psychischen Bereich (das ist der
Ort der Tiefenpsychologie), sondern in einer anderen, neuen
Dimension, der pneumatischen!®, Taufe ist deshalb kein psychischer
Individuationsritus, sondern Einweihung und Inkorperierung in
den pneumatischen Bereich. Mit anderen Worten, die pneumati-
sche Dimension ist die Entscheidende, nach ihr haben sich die
anderen Bereich auszurichten, nur so wird Offenbarung wirksam.
Das gilt auch fiir das Gottesbild, demzufolge in Gott nur ,Licht
und keine Finsternis“ herrsche (1 Jo 1,5). Die Projektion auf das
Gottliche von rein psychischen Dynamismen, wie die Funktion
des Bosen in der menschlichen Psyche und die Integration des
Bisen selbst, finden ihre Zuriickweisung und Korrektur an der
Offenbarung, aber nicht umgekehrt. Die unausgesprochene Vor-
entscheidung dieses Buches ist jedoch eine Identifizierung der
pneumatischen mit der psychischen Dimension.

Jetzt erst ist zu fragen, welche Bedeutung die natiirliche reli-
gitse Anlage des kollektiven UnbewuBten fiir den christlichen
Glauben habe. Die Evangelien sind ein Ruf an den Menschen,
sein BewuBtsein, aber auch an sein UnbewuBtes. Die Antwort
darauf kann nur gegeben werden, wenn diese beiden Instanzen
der menschlichen Natur aktiv werden. Der desolate Zustand
kirchlichen Lebens ist — hier ist Barz zuzustimmen — zum grofien
Teil darauf zuriickzufiithren, daB eine reine BewubBtseinstheologie
betrieben wird. Sie entbehre der Attraktivitidt fiir Menschen von
heute, die mit ihrer vollen Menschlichkeit leben wollen. Inso-
fern ist die Aktivierung der religiosen Archetypen (die Organe
der natiirlichen, religiésen Anlage) sowie die numinose Qualitét
der Geschlechtlichkeit in allen Sparten einer zukiinftigen Theo-
logie und Verkiindigung zu beriicksichtigen. BewuBtsein und
UnbewuBtes sind ,Acker* fiir den ,Samen“ — allerdings nur
Ackerboden.

Dabei ist der Bezug zwischen den Dimensionen zu beriicksichti-
gen. Die Offenbarung spricht in Bildern und Motiven, die eben-

15 Dieses Kapitel ist emotional in Bekenntnisform geschrieben, was sich
stilistisch — in einer bei wissenschaftlichen Darlegung fremder — Héu-
fung des Wortes ,Ich“ zeigt. Auf manchen Seiten bis zu 11lmal (102,
104), oder innerhalb 6 Zeilen gleich 7mal (118).

186 Vgl, Nikodemus und Christus (Jo 3,10-12).

falls in den beiden anderen Ebenen, der physischen und der
psychischen, vorkommen. Das Musterbeispiel dafiir ist die ,Wie-
dergeburt® durch die Taufe in die pneumatische Dimension hin-
ein (Jo 3,1-12). Geburt ist physisches Geschehen. Nur wer Geburt
in die Welt hinein versteht, kann ,Wiedergeburt” begreifen. Wie-
dergeboren werden in der psychischen Dimension nach einer
seelischen Krisis z. B. hilft als Vergleich noch tiefer zu verstehen,
was in der ,Wiedergeburt der Taufe® geschieht. Wer seelische
Wiedergeburt erfahren hat, durch Psychotherapie, durch eine
geistige Krisis hindurch, durch eine Alterskrise hindurch, durch
Individuationsschritte, die das kollektive UnbewuBte integrieren,
ahnt, was in der pneumatischen Geburt zum Glauben geschehen
kann. Die numinose Erfahrung in all diesen Geschehnissen ist
der Boden, auf den das Pneuma einwirkt. Auch das UnbewubBte
ist Acker fiir den Samen des Evangeliums. Hier ist auch der
Ort fiir den ,,Weg" zum individuell erarbeiteten Glauben.

Die Tiefenpsychologie vermittelt also neue Kenntnis iiber die
Schépfungswirklichkeit der menschlichen Natur, chne deren Ein-
beziehung religioses Leben erstarrt. DaB aber aus Vergleichen,
Ahnlichkeiten und Parallelen Identititen gemacht und die pneu-
matische Dimension in die psychische eingeebnet wird, das ist
die Gefahr vieler Tiefenpsychologen, die es an der Unterscheidung
der ,ontologischen Differenz" fehlen lassen. Auch Helmut Barz
ist davon nicht freizusprechen.

IV.

Die Arbeit von Gerhard W ehr, Wege zu religitser Er-
fahrung, trdgt den Untertitel ,Analytische Psychologie im Dienste
der Schriftauslegung?’. Er zeigt im grundsétzlichen Teil genau die
Schritte an, an der Tiefenpsychologie dem Verstéindnis der Schrift
helfen kann; an den konkreten Beispielen jedoch ist abzulesen,
welche Erwartungen nicht erfiillt werden.

Aus dem gldubig-evangelischen Bereich kommend, kémpft
Wehr zunidchst gegen die Auswirkung der Theologie von Barth,
Bultmann, Bonhoeffer. ,Das tief eingepflanzte MiBtrauen allem
Religiésen gegeniiber gehért zu den Nachwirkungen dieser Theo-
logie® (21. — DaB dieses MiBtrauen auch die katholische Theologie
weitgehend angesteckt hat, muB vermerkt werden.). Demgegen-
iiber wird in solcher ,religionsloser® Zeit ein ,Schrei nach einer
zeitgeméBen religitsen Erfahrung® laut (18). Dal das Evangelium
sich in religises Leben inkarniert und deshalb ,erfahren® wer-
den kann, war zwar immer katholische Tradition; daB die Tiefen-
psychologie diesen Voraussetzungen fiir solche religiose Erfah-
rung beitrdgt, aber ist Hilfe von nicht erwarteter Seite. Die
Grundlage dafiir ist die natiirliche religitse Anlage der mensch-
lichen Psyche, konkreter die religitsen Archetypen des kollekti-
ven UnbewuBten. Sie sind der ,Stoff“, aus dem die Bilder der
Offenbarung ,gewoben” sind (Jung), sie sind die notwendigen
Organe fiir religiose Erfahrung. Ihre Aktivierung im Individua-
tionsprozel wire also Voraussetzung fiir erfahrbare christliche
Religiositiit.

Soweit so gut. Aber nun operiert W. von der Position aus,
daB der Individuations- oder Selbstwerdungsprozef und der
Christwerdungsprozel in einem bestimmten Verhéltnis zueinander
stehen: Es gibt nicht nur Vergleiche, Analogien, Entsprechungen,
sondern sie gehen nahtlos ineinander {iber. DemgemiB erscheint
mehr oder minder deutlich einmal der ChristwerdungsprozeB als
Bestdtigung des Selbstwerdungsprozesses (das Neue Testament
also auch ein psychologisches Lehrbuch, wie viele andere religitse
Schriften) und ein andermal bestitigt der Individuationsweg der
Analytischen Psychologie den Christusweg (nur mit der Kenntnis
des Selbstfindungsprozesses sei die hl. Schrift zu erkldren!).

W. exemplifiziert dies an acht Beispielen aus den Johannei-
schen Schriften.

Hochzeit in Kana: Natiirlich ,keine naive, vom Aber-
glauben* durchsetzte Verwandlung, aber auch nicht bloBes
»Sprachereignis® (Existentialinterpretation), sondern Zeichen fiir
die ,verwandelnde Erlosung des Menschen im Kosmos® (78) in
die Zukunft hinein. (Aber zu solcher Exegese braucht man keine
Tiefenpsychologie.)

Nikodemusgesprédch: Es ist Nacht, ,die néchtliche
Tiefe hat andere BewuBtseins-Dimensionen als die Héhe des Mit-
tags®, ,das UnbewuBte redet” (82). Wiedergeburt ist ,Initiierung

17 Gerhard Wehr, Wege zu religitser Erfahrung (Olten o.7.).
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gines geistig-seelischen Prozesses” (84), der sich im ,Nacht-Be-
reich der Seele ereignet” (86). Wie Mose die Schlange erhoht hat,
gso muB der Menschensohn erhoht werden®. — Schlange als Sym-
bol kriecht aus den Tiefen der (kollektiven) Mutter Erde hervor,
um auf dem Individuationsweg ,aufgerichtet® zu werden. Das
bedeutet neue ,BewuBtwerdung einleiten, die einer Geburt von
oben her gleichkommt* (85).

Samariterin am Jakobsbrunnen: Erlésung von ,der
gesellschaftlichen Deklassiertheit der weiblichen Rolle" zum ,Ich-
Sein und Selbst-Sein, auf das jeder Mensch, er sei Mann oder
Frau, angelegt ist" (90).

Jch Bin“-Worte: Das kleine begrenzte BewubBtseins-Ich
des Menschen soll durch den Reifungsvorgang zum groberen
Selbst erwachen (98), von dem die Ich-Bin-Worte Christ sprechen
(94). Dieser ,geistig-seelische Vorgang“, den der Evangelist in
yerster Linie* meint, ist der ,Ereignisgrund fiir die Christusbe-
gegnung" (100).

Judas als Schattenfigur: Die Anwesenheit des Bésen
soll ,zweifellos“ die Ganzheit mitkonstituieren helfen. Jesus be-
jaht den Judas (Aufnahme in den Apostelkreis, FuBwaschung,
Kennzeichnung als Verrdter in Gestalt des Sakramentenemp-
fangs (7! 102), Annahme des Judaskusses.) Eigentlich mache Jesus
— psychologisch gesehen — nichts anderes, als was die Analytische
Psychologie mit der ,Integration des Schattenhaften tut” (104).
,Ein Beispiel habe ich euch gegeben“ (ebd.). Der Christusweg er-
scheint als Individuationsweg.

Unter dem Kreuz: ,Mann und Frau, der Mensch“ steht
unter dem Kreuz als Anima und Animus. ,Sohn, siehe da, deine
Mutter* — die Anima wird Johannes iiberantwortet, er begegnet
seiner Anima (110), er soll sie, die innere Anima ,in das Seine"
aufnehmen (111).

Menschwerdung des Menschen: Es besteht kein
Zweifel, ,daB der menschgewordene Gott sein irdisches Schick-
sal mit dem Entwicklungsweg des Menschen aufs engste ver-
kniipft* (114), es ist der Wiedergeburtsweg. W.s Musterbeispiel
ist die ,Ecce homo“-Szene. ,Nur der Mensch, der die vielfdltigen
Stufen und Erprobungen der Weltiiberwindung durchschreitet...
geht den Weg zur vollen Selbstwerdung” (118). Der Individuations-
prozel entspreche nicht nur ,antiken Einweihungsvorgéngen, son-
dern auch dem Christus-Mysterium®.

Die Wirklichkeit des Auferstandenen: Ein neues
Sehen und Héren, neue Wahrnehmungsorgane sind notwendig,
um an den Auferstandenen zu glauben. Beim Sehen des Aufer-
standenen handelt es sich nicht ,um das alltdgliche Sehen mit
dem Sinnesorgan® (121), nicht um ein ,duBeres Ereignis in Raum
und Zeit* (127), ,kein von auBen her gesehenes Hinzutreten, wohl
aber leibhaft konkrete Zuwendung® (128). Ist das kein Wider-
spruch?

In merkwiirdiger Spannung dazu stehen die Sétze: ,Im Tasten
der Finger und im Beriihren der Hénde erfdhrt Thomas, daB der
Auferstandene nicht nur in der Dimension des inneren Schauens
und des Horens da ist. Die T#duschungsmdglichkeit auf dieser
Stufe iibersinnlicher Wahrnehmung ist allerdings sehr groB.
Thomas erfihrt die leibhafte Realitdt dessen, der den Tod iiber-
wunden hat und deshalb auch im Sinnenbereich auftreten kann,
freilich auf neue Weise" (123).

Alle diese Aussagen — fiir die keine Tiefenpsychologie nétig
ist — schwanken zwischen Auflésung der Leibhaftigkeit des Auf-
erstandenen und ausweichender Andeutung. Die neue Dimension,
die ,spirituelle® nach Wehr, die pneumatische nach den Worten
der Schrift, ist sie nur geistig im Glauben, oder dréngt sie nicht
doch zur Verwirklichung, so daB sie mit unseren jetzigen Sinnen
erfahren werden kann? Man hitte sich hier mehr Klarheit ge-
wiinscht.

Apokalyptischer Ausblick: Der Reifungsprozeb der
Menschheit ist abgebildet im Weg vom ,Garten“ der Genesis
bis hin zur ,Stadt" in der Apokalypse. Der Weg sei am Ende, es
brauche keinen ,Wandlungsweg" mehr, da die StraBe selbst Gold
geworden sei. (StraBe kann allerdings auch als Bild des 6ffent-
lichen Lebens genommen werden, im Gegensatz zum Privatleben
zwischen den vier Winden. Offentliches Leben ,wird® wertvoll
wie Gold und ist zugleich ,durchsichtig wie Glas“.) Es gebe nichts
s~Unreines” mehr — ,das schattenhaft Bose selbst ist integriert”. —

Die Harmonisierungstendenz von W. zwischen Christwerdung und
Selbstwerdung tritt hier deutlich in Gegensatz zur Tendenz der
Geheimen Offenbarung, in der der Satan und das Bése in ,alle
Ewigkeit* verbannt werden (vgl. Apk 20,10 und 15).

Zusammenfassend ist zu W.s tiefenpsychologischer Interpre-
tation von Johannes zu sagen, daB richtige und zweifelhafte Aus-
sagen gemischt sind, vieles der Tiefenpsychologie gar nicht be-
darf, alles zu einseitig auf den Individuationsweg hingebogen ist,
aber alles in allem die Unterscheidung des Christlichen verfehlt
wird.

Das ist in deutlicher Kritik an Wehr am ,Ecce homo“ zu zei-
gen. Der Archetyp Messias-Konig war auf Christus projeziert, ge-
fillt mit allen, auch religiésen Erwartungen — und dem soll die-
ses Spottbild eines Menschen — ecce homo! — entsprechen? Die
Projektion wird zuriickgestoBen, sie 16st sich ab (ein ProzeB, den
die Tiefenpsychologie z.B. bei einer Animaprojektion erfahrbar
analysieren kann) — und wenn trotzdem im Glauben an Christus
festgehalten wird, erfdhrt der Archetyp Messias-Konig eine Kor-
rektur durch die Offenbarung des Neuen Testaments — und der
Blick auf die Wirklichkeit Christi — ohne verdeckende Projektion,
wird frei, Christusbegegnung findet punktuell statt.

Dieser ProzeB des ZusammenstoBes und der Korrektur spielt
sich nicht im BewubBtsein allein ab, im sacrificium intellectus, die
projezierten religiosen Archetypen werden affiziert. Der Konver-
sionsprozeB greift in das UnbewubBte iiber — und, da die Annahme
in individueller Entscheidung verantwortet werden mubf, geschieht
die Christwerdung letztlich im freien Raum des Personalen. Die
Dimension der Person aber ist in allen referierten Werken zu
vermissen.

v

Verallgemeinert heifit das, daB die natiirliche Religiositét, die ani-
ma naturaliter religiosa, die natiirliche religiose Anlage und die
Offenbarung des Neuen Testaments nicht geradlinig ineinander
iibergehen und harmonisiert werden konnen, sondern daB ein
typischer ,BrechungsprozeB“ stattfinden muf. Brechung bedeutet
nicht Zerstérung — die unbewuBte religidse Anlage ist Stoff, auf
den das Evangelium einwirkt; Brechung (wie ein Stab im Wasser)
bedeutet eine Verdnderung, Korrektur, ein Umschmelzen, einen
ReinigungsprozeB®, Alle groBen religiosen Archetypen — z. B. das
gbttliche Kind, die groBe Mutter, Messias, der Richter, der Retter,
der Koénig, die Familie, der Friede usw. — miiiten in einer zu-
kiinftigen Arbeit {iber die Begegnung von Tiefenpsychologie und
Theologie auf diesen ProzeB hin untersucht werden. Guardini hat
diesen Vorgang personal formuliert: Christus sagt zu jeder spon-
tanen Frommigkeit zunéchst Nein'®. Insofern enthiillt Christus
das Religidse, aber nicht, um es aus dem Bereich des Christlichen
zu verbannen (wie Barth, Bonhoeffer usw.), sondern um es in
einem KonversionsprozeB zu ,erlésen”.

Zu diesem KonversionsprozeB hitte die Tiefenpsychologie eine
entscheidende Hilfe zur Verfiigung zu stellen. Die Schritte der
Selbstfindung (Schatten, Anima, bis hin zur Aktivierung der
natiirlichen religidsen Anlage) aber bereiten nur den Acker
der menschlichen Psyche; dazu braucht es keine Offenbarung.
Die hl. Schrift ist kein psychologisches Lehrbuch. Selbstfindung
ist dem Menschen selbst aufgegeben — nur der letzte Schritt, die
Konversion zum Christlichen (wenn sie gewagt wird) trifft auf
Konfrontation mit dem Evangelium. Hier wére auch der Ort fiir
den Einsatz der Tiefenpsychologie in die Theologie.

Letztlich werden sich Theologie und Tiefenpsychologie nur
treffen im Raum des Personalen. Theologie miilite sich in allen
Disziplinen entwickeln von einer Sach-Theologie zu einer perso-
nalen Theologie; die Personalisierung des Christentums sei die
wichtigste Aufgabe der Theologie heute — sagte schon J. A. Jung-
mann. Tiefenpsychologie aber hétte den Schritt zu vollziehen
von der Analyse psychischer Dynamismen hin zu einer personalen
Auffassung des ,Selbst®, in dem das uneinsichtbare Geheimnis
der unberechenbaren freien Entscheidung lokalisiert ist. Dann
konnte sie den theologischen Vorgang der christlichen Glaubens-
stiftung in Erfahrungsnihe bringen. Thre Hilfestellung wiirde dem
christlichen religitsen Leben Vitalitdt zuflieBen lassen.

18 Siehe Anmerkung 8. — Es ist auch bei Wehr festzustellen, daB er, wie
fast alle auf diesem Gebiet arbeitenden evangelischen Theologen, ein-
schldgige katholische Literatur nicht beriicksichtigt.

19 Romano Guardini, Offenbarung (Wiirzburg 1940) 88.
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Religionspadagogik zwischen Lerntechnik und emanzipatorischer Utopie
Von Rudolf Padberg, Bochum

Fraglos bedarf unser Religionsunterricht einer grundlegenden
Neubesinnung. Zu grob ist der WandlungsprozeB seines Umfeldes:
Gesellschaft, Kirche, Theologie, Familie haben im Zuge des tech-
nischen Zeitalters und nicht zuletzt im Gefolge der zunehmenden
Sikularitdt des Denkens eine Struktur- und Mentalitdtsverdnde-
rung erfahren, wie sie mit fritheren Verdnderungsprozessen kaum
verglichen werden kann. Unwillige und gelangweilte, aber auch
hoch interessierte Schiiler auf der einen Seite, und fragende
verunsicherte Eltern auf der anderen Seite stehen Religionslehrern
gegeniiber, die sich redlich miihen, ihre Aufgabe im Fragehorizont
der heutigen Jugend und im Kontext schulischer Arbeit mit véllig
neuen Zielen und didaktischen Entwiirfen unterschiedlichster
Herkunft zu erfiillen.

So ist das Unternehmen, Theorie und Praxis der Religions-
pddagogik zu durchdenken und im Zusammenhang theologischer,
pédagogischer und soziologischer Reflexion neu zu entwerfen, ein
Gebot der Stunde. Wer Band 1 des Handbuches der Religions-
pddagogik gelesen hat!, nimmt mit groBen Erwartungen auch Band
2 und 3 dieses dkumenisch orientierten Sammelwerkes? zur Hand.
Eines erkennt der Leser sehr schnell: Hier ist griindlich gearbeitet
worden. Es gibt im Augenblick kein religionspédagogisches Werk,
das einen so weit gefdcherten und gediegenen Uberblick iiber alle
aktuellen Fragen und Tendenzen der gegenwirtigen religisen Er-
ziehung und Bildung bietet. Der Weg, eine groBe Zahl sachkundi-
ger Autoren beider christlicher Bekenntnisse zu einem Gemein-
schaftswerk zusammenzufithren, hat sich bewéhrt. So mag zwar,
wie man gelegentlich gut erkennen kann, bei dem einen oder an-
deren Verfasser der Umfang der verarbeiteten Literatur und die
Problemstellung bzw. -l6sung stdrker durch Haltung und Grund-
orientierung des eigenen Bekenntnisses bestimmt sein, durchweg
ist aber die 6kumenische Weite und Offenheit in allen Beitrdgen
unverkennbar.

Im Aufbau des Werkes nimmt die didaktische Fragestellung
und hier wiederum die curriculare Theorie und Forschung ver-
stdndlicherweise eine zentrale Stellung ein. Am Rande wird aller-
dings bereits festgestellt, daB die ,Curriculum-Faszination“ be-
reits wieder einem UberdruB Platz mache. So habe der im Jahre
1972 verfaBte Beitrag einer Neufassung bedurft, weil sich der
aktuelle Kontext zu verschieben beginne (G. Stachel, II, 35). Tat-
sichlich kann aus der Mittelpunktstellung heutiger Didaktik und
erst recht einer mit ihr als ,deckungsgleich” betrachteten Curri-
culumarbeit (G. Stachel, II, 19), falls Didaktik als ,Theorie des
Lehrens bzw. des Unterrichts” definiert wird (G.R. Schmidt, II,
25), ein Uberborden des Unterrichtlichen innerhalb der gesamten
religiosen Erziehung und Bildung werden. Dem widerspricht je-
doch die Erfahrung, daB das Letzte und Entscheidende religitser
Bildung heute, wie allgemein zugegeben wird, sicher nicht im Um-
kreis des Religionsunterrichts sich vollzieht. Erfreulicherweise
geht gerade die Themenbreite des 3. Bandes weit iiber den schu-
lischen Unterricht hinaus. Gerade die ,Ausweitung religiéser Bil-
dung zu einem lebenslangen ProzeB", die heute nach einer ,Zwi-
schenphase nahezu ausschlieBlicher Konzentration auf den Reli-
gionsunterricht® programmiert wird (E. Feifel, III, 21), bedeu-
tet eine werkimmanente Korrektur der These, daf Religionsdidak-
tik das ,Kernstiick der Religionspédagogik* sei (G. Stachel,
11, 19).

Unverkennbar ist das ernsthafte Bemithen der Schriftleitung
und der Autoren, angesichts der Gefahr einer Mediatisierung des
Gegenstdndlichen den Anspruch der Offenbarung durchzuhalten
und die inzwischen klar erkennbaren Grenzen der curricularen
Entwiirfe zu beriicksichtigen. Religiose Erziehung wird mit Nach-

1 Vgl. meine Besprechung zum ,Handbuch der Religionspidagogik, Bd 1:
Religitse Bildung und Erziehung: Theorien und Fakten“ in dieser
Zeitschrift 70 (1974), 484—488.

2 Handbuch der Religionspéddagogik. Hrsg. von Erich Feifel, Ro-
bert Leuenberger, Giinther Stachel, Klaus Wege-
nast. Bd 2: Didaktik des Religionsunterrichts — Wissenschaftstheo-
rie. — Giitersloh, Ziirich, Einsiedeln, Kéln: Mohn/Benziger (1974). 400
S. Lw. DM 45— Bd 3: Religionspiddagogische Handlungsfelder in kirch-
licher Verantwortung. — Ebd. (1975). Mit ausfiihrlichem Sachregister,
484 S. Lw. DM 56.—

druck auf die These hinweisen miissen, ,daB Erziehung eben nicht
mit Wissens-, Funktions- und Qualifikationsvermittlung zu Ende
ist*, Vokabular, Instrumentarium und historische Herkunft der
orthodoxen Curriculumforschung vom Behaviorismus her verfiih-
ren nicht selten dazu, daB das Machbare, Planbare und damit die
Programmierung kiinftigen Verhaltens im Unterricht {iberschétzt
wird. Gerade der Religionspddagoge sollte von seinem Fach und
seiner Zielsetzung aus auch die ,Liicken des Curriculum und seine
Uberfliissigkeiten* (K1. Schaller) bedenken.

Die ,Grenze des Planbaren“ ist von G. Stachel (II, 63) mit hin-
reichender Deutlichkeit markiert worden. Die Versuche, in graphischen
Darstellungen Unterrichtsmodelle durchschaubar zu machen, die in
ihnen verborgenen Einzelfaktoren {ibersichtlich und in ihren Zusam-
menhéngen und Gruppierungen zu erkennen, wird auch von G. R.
Schmidt relativiert. Allerdings wird der kritische Leser, der mit
Schmidt den ,Wirrwarr® der Wechselwirkungen erkennt und die Gren-
zen einer ,konstruktiven Nutzung® des Modells beachtet, den Wert
des Modells noch stdrker einschriinken gerade im Blick auf den Reli-
gionsunterricht.

Die Fiille der Themen, die im Handbuch der Religionspiddago-
gik sich vorfinden, verbietet es an dieser Stelle das driiben zum
Teil sehr konzis und gerafft Dargestellte, zum Teil aber auch in
anschaulicher Gestalt Vorgefiihrte, auch nur im Uberblick wieder-
zugeben., Besonders hervorgehoben aber sei der Versuch, eine
wissenschaftstheoretische Selbstbesinnung des gesamten religions-
pédagogischen Unternehmens durchzufiihren.

Ernst Nipkow plddiert in seiner Abhandlung iiber das Theo-
rie-Praxis-Problem zuniéchst fiir jene Sicht, die eine vorgingige Ver-
schrinkung von Theorie und Praxis beachtet und beriicksichtigt. Ge-
geniiber einer ,geschlossenen, normativ-deduktiven“ Religionspidago-
gik versucht Nipkow das Anliegen und die Bedeutung sowohl des
hermeneutischen, als auch des empirisch-analytischen und des ideolo-
giekritischen Ansatzes aufzuzeigen. Nipkow meint, Theoretiker und
Praktiker sollten ihre Berufspldtze — wenigstens zeitweise — tauschen
und das Praxis-Theorie-Problem nicht nur verbal, sondern real und
ganz praktisch zu bewiltigen suchen. Selbstkritisch méchten wir den
SchluBsatz verstehen, daB eine Theorie-Praxis-Vermittlung durch Bii-
cher allemal zu kurz greift (II, 249).

Zu kurz zu greifen scheint der Ansatz G. Biemers, der
davon ausgeht, dab die Selbstdarstellung des Christlichen ,in
kirchlicher Lehre, Verkiindigung und Praxis® zusammen mit der
,wechselnden Reflexion der Theologien® weitgehend eine ent-
fremdete Verwirklichung und selten den Anspruch des Christ-
lichen zeige (II, 296). Biemer schldgt als Ausgangspunkt eines
Jkritischen Unterrichts® den ,historischen Jesus® vor. Selbstver-
stindlich weiB er um das Gewicht der ,nachésterlichen Deutung“
des Lebens und des Todes Jesu. In ,Freiheit, Liebe und Hoffnung"
mochte er den ,emanzipativen® Sinn des Christlichen fassen und
zur Wirkung bringen. Abgesehen davon, daf in diesem Ansatz
eine kritisch zu hinterfragende Abhéngigkeit von der Frankfurter
Schule vorliegt, mul die Frage gestellt werden, ob nicht eine
christliche Religionspiddagogik, die einseitig den historischen Je-
sus herausstellt, den Erhéhten aber ausklammert oder nur als
nachésterliche ,Deutung® einbringt, noch ihre Aufgabe im Blick
hat? Christlicher Glaube lebt aus der Verbindung mit dem ,Er-
hthten”, wie die biblischen Texte, die Liturgie der Kirche und die
theologische Uberlieferung bezeugen.

MubB nicht das Origindre und Neue dieser Erfahrung seitens
einer christlich orientierten Religionspidagogik vorgestellt und
eingebracht werden? In der Konzeption Biemers, so will es schei-
nen, lauert die Gefahr einer Reduktion des Christlichen auf
abstrakte Prinzipien, bei denen das Entscheidende herausgefil-
tert ist. Damit aber scheint die neue und andere Freiheit des
Glaubenden allzusehr mit modernen utopischen Entwiirfen auf
eine Stufe gestellt zu sein. Geniigt es wirklich, die Intentionen
sder Kirchen® zusammen mit denen anderer gesellschaftlicher
Michte oder theologischer Entwiirfe irgendwie in ein didaktisches

3K. Schaller: Pidagogik der Kommunikation in: K. H. Schéfer/
K. Schaller, Kritische Erziehungswissenschaft und kommunikati-
ve Didaktik, Heidelberg 1971, 92. Schaller macht mit Recht darauf
aufmerksam, daB menschliches ,Handeln" sich nicht selten iiber ,er-
lerntes Verhalten* in iiberraschender Weise hinwegsetzt.
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Strukturgitter einzubringen, um dann in actu secundo diese mit
den ,christlichen Strukturelementen® zu ,konfrontieren®, um end-
lich brauchbare Lernziele zu erhalten? Will man ernsthaft die
Realitdt des Christlichen, nicht nur seinen ,Anspruch“ in der
religiésen Erziehung zum Tragen bringen, dann mub man die Zeu-
genschaft der Kirche und die in ihr lebendige Erfahrung des Her-
rengeistes als tragendes Moment der religiosen Erziehung beriick-
sichtigen. Ein neuer Historismus, der letztlich nur das alte libe-
rale Jesus-Bild zu repristinieren wiiBte, auch wenn es aufgefrischt
wiire mit einigen Farbtupfern aus der Palette der Frankfurter
Schule, wire eine unverantwortliche Verarmung unserer Reli-
gionspiddagogik.

GewiB wird an anderen Stellen dieses Handbuches viel be-
hutsamer argumentiert. Vielerorts wird auch eine ausgewogene
Theologie als entscheidender Faktor in die religiose Erziehung
eingebracht. Gelegentlich aber tritt jene Schwiche zu Tage, die
man als Reaktion auf eine zu einseitige Reflexion des Kirchlichen
in der jiingsten Zeit verstehen mag: Das Phdnomen Kirche, ihre
Zeugenschaft und der in ihr lebendige Erfahrungsbereich wird
allzu wenig beriicksichtigt. Statt dessen bewegt man sich — ge-
fangen in der ,kritischen“ Linie — einseitig in der Distanz zu ihr,
die man nur als eine soziologische Gréfe unter anderen zu sehen
vermag. So anschaulich und plausibel beispielsweise die Darstel-
lung der sozialethischen und makrosozialen Fragestellung bei
Adolf Exeler erscheint, St. H. Pfiirtners umstrittene
Position sollte man nicht als ,Losung” fiir die Zielsetzung der
Sexualpddagogik empfehlen (II, 99). Der Wille, unbefangen und
offen alle Stimmen zu Wort kommen zu lassen, sollte in einem
Handbuch nicht die Miihe iiberspielen, theologisch zu werten und

die gewiB nicht leicht zu iiberschauende Diskussion in den ande-
ren theologischen Disziplinen voll einzubeziehen.

Erfreulicherweise ist im Bd. 3 die kirchliche Verantwortung im
Gesamtbereich der religionspddagogischen Handlungsfelder stér-
ker beriicksichtigt worden. Gewissen und Meditation, sakramenta-
les Leben und die einzelnen Felder einer altersbezogenen Reli-
gionspiddagogik erfahren hier von der Praxis der GroBkirchen her
eine wertvolle Aufhellung. Auch der von Karl Lehmann im
2. Band reflektierte ideologiekritische Ansatz wird neue aufge-
griffen und bis in die Thematik von ,Orthodoxie und Orthopra-
xie* hinein verantwortungsvoll bedacht. Die organisatorischen
Moglichkeiten religioser Erziehung vom Elementarbereich bis zur
Erwachsenenbildung hin sind ausfiihrlich bedacht. GewiB wirft
das Handbuch der Religionspidagogik mehr Fragen auf, als es
beantworten kann. Das scheint unserer Situation in Gemeinde
und Kirche, aber auch in Schule und Religionsunterricht zu ent-
sprechen. An vielen Stellen bietet es eine vorziigliche Orientierung
und eine Fiille wertvoller Anregungen. Kein Seelsorger oder Re-
ligionslehrer kann an diesem Werk heute voriibergehen. In seiner
Aktualitdt ist es zeitbezogen und zeitgebunden, an manchen
Punkten — wir machten nur auf wenige schwache Stellen auf-
merksam — bedarf es sicher einer weiteren Diskussion und einer
griindlicheren Reflexion. Den Herausgebern und Autoren sollten
wir dankbar sein dafiir, daB sie in einer sehr uniibersichtlichen
Lage durch den wuchernden Wald der Entwiirfe, der Beitriige
und Experimente Schneisen geschlagen haben und Wege zu bah-
nen versuchten. Auch wenn der eine oder andere ,Trampelpfad*
gefiihrlich ist und spéter nicht ausgebaut werden kann, das Un-
ternehmen als Ganzes war notwendig und hilfreich.

Theologische Realenzyklopddie. Abkiirzungsverzeichnis, zusammenge-
stellt von Siegfried Schwertner. — Berlin, New York: Walter
de Gruyter 1976. XVIII, 398 S.

Ergiénzend zu dem ThRv 71 (1976) 364—365 besprochenen Inter-
nationalen Abkiirzungsverzeichnis fiir Theologie und Grenzgebiete
von 1974 (IATG) wird hier die schon nach zwei Jahren ergénzte
Fassung angezeigt, die Material ab 1972 beriicksichtigt. Die Kéufer
des IATG werden zu Recht die diesem aus AnlaB des Erscheinens
der Lieferung I/1 der Theologischen Realenzyklopéddie (TRE)
1976 (im Abk.-Verz. unverdndert ,1974(7?)ff.“) herausgegebenen
sunverdnderte(n) Nachdruck" beigegebenen wichtigen Ergénzun-
gen (345—398) als Separatum erwarten, dem auch die neuen Teile
I. Allgemeine Abkiirzungen, II. Biblische Biicher, III. AuBerkano-
nische ... Schriften und IV. Rabbinisches Schrifttum beigegeben
sein sollten (S. IX—XVIII).

Die ,Einfithrung” des TRE-Abk.-Verz. (S. VII-VIII) ist knapper
als im IATG und gibt keine Auskunft mehr iiber die bibliographi-
schen Quellen und Hilfsmittel und {iber den Mitarbeiter Angel
Nakoff/Uppsala.

Rasche und einfache Handhabung, Prizision und Plausibilitit der
vorgenommenen Abkiirzungen werden auf die Dauer sich bei der Be-
nutzung dieses Hilfsmittels bewéhren miissen. — Im allgemeinen sind
die drei Anforderungen auch in ersten Rezensionen als erfiillt aner-
kannt worden. Es bleiben Zweifel im einzelnen: Der raschen und ein-
fachen Handhabung steht nun die Notwendigkeit im Wege, oft zweimal
nachschlagen zu miissen; die Ergdnzungen sollten unbedingt eingear-
beitet werden in den Hauptteil. Die Prizision wird gelegentlich unter
der zu &hnlichen Siglenwahl leiden; beim Satz — im Kleindruck! — wird
rasch aus ThZ.S ThZS, aus RIS(S) RISS, aus Bil. Bill.! Nicht ganz plau-
sibel sind auch andere Siglenfestlegungen: v.a. wer etwa an die RGG?
und ihr weit verbreitetes Abkiirzungsverzeichnis gewdhnt ist, wird sich
wundern, nun ThW ganz anders verwendet zu sehen, dto. DB, SAM.
Vielleicht hétte man auch den Abkiirzungsvorschligen folgen kénnen,
wenn sie von den Herausgebern von Zeitschriften oder Monographie-
enreihen selbst vorgeschlagen und praktiziert wurden; ZRP hitte so fiir
die ,Zeitschrift fiir Religionspidagogik reserviert sein miissen (nun
ZRelPédd), dto. SI fiir Studia Irenica (nicht beriicksichtigt). Mitunter
erschweren die Siglenvorschlige auch ein rasches Erfassen des Ge-
meinten: ,Zedler* diirfte allgemein schneller erkannt werden als nun
GVUL, dto. Jécher/AGL, Sehling/EKO, Schottenloher/BDG, (Backer-
Sommervogel/—). '

Erfreulich ist das Nachtragen von Siglen wie KuM, GuV. Die
Erginzungen bringen ohnehin eine erhebliche Aktualisierung, wie
sie auch in Zukunft in Abstinden nétig sein wird. Corrigenda
konnten gelegentlich ebenfalls gesammelt werden (88, 337: ZSRG:

Romanistische usw. Abteilung, nicht Romanische usw.). Das
Recht oder die Notwendigkeit mancher Aufnahmen werden immer
strittig bleiben (BWV war allerdings immer aufgenommen; gegen
ThLZ 1976, 412).

Das TRE-Abk.-Verz. bzw. IATG wird sich wohl mehr und
mehr durchsetzen. Eine Vereinheitlichung der Abkiirzungen kann
dadurch geférdert werden. Wer aber das Abkiirzungsverzeichnis
nicht stdndig zur Hand hat, kann als Leser theologischer Literatur
(Studenten! Nicht-Profis) iiber einem zu perfekten Abkiirzungs-
verfahren auch seine Schwierigkeiten bekommen.

Erlangen Dietrich BlaufuB

Diepold, Peter: Taschen-Tutor Altes Testament. Teil 1: Von den An-
fingen Israels bis zum Exil. — Géttingen: Vandenhoeck u. Ruprecht
1974, 121 Karten, geh. DM 16.80

PreuB, Horst Dietrich: Taschen-Tutor Altes Testament. Teil 2: Vom
Ende des Staates Juda bis zum Ausgang des Alten Testaments. —
Gottingen: Vandenhoeck u. Ruprecht 1975, 132 Karten, geh. DM 17.50
Der von Peter Diepold und Ulrich P. Ritter herausgegebene

Taschen-Tutor will Studenten fiir Einzelstudium wie Gruppen-

arbeit eine neuartige hochschuldidaktische Arbeitshilfe geben,

indem er das Grundwissen des jeweiligen Fachs iibersichtlich
skizziert und Examenskandidaten anleitet, den Lernstoff sinnvoll
zu organisieren, ohne doch die entsprechenden Lehrbiicher zu
ersetzen. Angesichts der Stoffiille der Einleitung in das AT wie
der Geschichte Israels und der zahlreichen divergierenden Lehr-
meinungen wird der Student den Taschen-Tutor Altes Testament

(TTAT) begriiBen, dessen beide Teile (Teil 1: Kap. 0-9, Teil 2:

Kap. 10-18) hier gemeinsam vorgestellt werden, da sie zwar von

verschiedenen Autoren, aber nach denselben formalen Gesichts-

punkten verfaBt sind.

Der TTAT besteht aus meist beidseitig beschriebenen Karteikarten
DIN A 6, deren unterschiedliche Farben und Siglen unterschiedliche
Funktionen anzeigen. Kapitelleitkarten nennen alle Karten des Kapitels.
Karten mit der Uberschrift ,Einfiilhrung und Lernziele® strukturieren
den Stoff. Aufgabenkarten definieren Arbeitsschritte und schlagen fiir
jeden Schritt exakt eingegrenzte Literatur vor. Sie beziehen sich vor-
nehmlich auf W. Zimmerli, GrundriB der alttestamentlichen Theologie
(Seitenangaben nach der 1. Auflage 1972), A. H. Gunneweg, Geschichte
Israels bis Bar Kochba und G. Fohrer, Einleitung in das Alte Testament
(11. Auflage). Literaturkarten listen knapp kommentierte grundlegende
und/oder neueste Spezialliteratur zu einzelnen Themen auf. Material-
karten enthalten Skizzen und (in Teil 2) iiber das Grundwissen hin-
ausfithrende Information. Die bisher aufgezdhlten Karten sind weiB.
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Rosa Diskussionskarten nennen wichtige, oft iibergreifende, auf an-
dere Kap. bzw. theologische Disziplinen hinfiihrende Fragen sowie Ge-
sichtspunkte, unter denen der gesamte Stoff des jeweiligen Kapitels
durchgesehen werden sollte, schlieBlich Diskussionsthemen und Rollen-
spielvorschlédge fiir Gruppensitzungen. Griine Lernkarten stellen den
Wissensstoff des Kap. in Stichworten iibersichtlich dar. Rosa Test-
karten zur Selbstkontrolle repetieren in Form von Fragen und Aufgaben
schwerpunktartig den Stoff und leiten zur Wiederholung vorangegan-
gener Teile an. AbschluBtests, Anleitungen zu ,Probeexamina im Fach
JAltes Testament'” und eine Registerkarte beschlieBen den TTAT.

Der TTAT will zur Erarbeitung des Grundwissens in Geschich-
te Israels, Entstehungsgeschichte der atl Schriften und Theologie
des AT anleiten. Das leitende Interesse ist bibeltheologischer Art.
Der Stoff ist chronologisch gegliedert. Nach einem allgemeinen
geographischen und historischen Uberblick werden die biblischen
Biicher der Epoche der Geschichte Israels zugeordnet, in der sie
geschrieben wurden, Traditionsblécdke den Zeiten, in denen sie
entstanden, Themen den Jahrzehnten, in denen sie eine besondere
Rolle spielten. Zuletzt werden Fragen der Textgeschichte, der
exegetischen Methode, des Kanons und der Hermeneutik behan-
delt.

Das Spezifikum des TTAT liegt in seiner hochschuldidaktischen
Abzweckung. Die exegetische Position der Vf. zeigt sich weniger
in eigenen, neuen Thesen als in der Auswahl unter den vertrete-
nen Meinungen und der Organisation des Stoffs. So sind nur
einige allgemeinere Bemerkungen angebracht.

TTAT Teil 1 formuliert knapp und klar, Teil 2 dagegen ist weniger
prédgnant; vgl. L 17.9b: ,Damit erweist das Problem christlicher Predigt
alttestamentlicher Texte, daB in den Dialog mit dem Text hier eine
kritische systematisch-theologische Besinnung hineingehért.” D 17: , Hin-
terfragen Sie diese (wenn moglich: kritisch).® Sehr hilfreich sind die
geographischen Skizzen, die iibersichtlichen Zeittafeln und bibelkund-
lichen Strukturschemata der Material- und Lernkarten, die teilweise
auf den Testkarten wiederkehren, Die Testfragen sind gut ausgewiihlt,
auf das Wesentliche beschrénkt. Die Diskussionsvorschlige sind zwar
héufig sehr anregend, vermeiden aber gelegentlich nicht zu groBe
Subjektivitdt und damit Beliebigkeit. Z. B. D 9: ,,Wenn Josia 609 nicht
gefallen wiire...' Phantasieren Sie aus, welche innen- und auBenpoli-
tische Entwicklung Israels die Folge gewesen wiire.”

Das starke theologische Interesse, das sich u. a. im Gebrauch des
Terminus Heilsgeschichte (z.B. L 11.7a; L 16.4a; Mat 17.5: ,Alles ist
dabei... von einem gewissen heilsgeschichtlichen Denken nicht véllig
ablésbar.”) dubert, bricht auch an unvermuteten Stellen durch, so im
kurzen methodischen Teil: ,Die hist.-krit. Methode der Exegese hat
ihren Grund in der Geschichtlichkeit gdttlichen Handelns in Offenba-
rung wie Schrift” (L 17.5) ,Die hist.-krit. Methode wird zur theologischen
durch Person, Intention und erkenntnisleitendes Interesse des Ausle-
gers wie durch seinen Ort in der christlichen Kirche* (L 17.9a). Wan-
delt sich hier die Methode selbst? Im stark wertenden Abschnitt iiber
die atl. Hermeneutik verbreitert sich die Darstellung und sprengt fast
den Rahmen des TTAT.

Die Stoffauswahl ist angesichts des knappen Raums im einzelnen
diskutabel, im allgemeinen reichlich. Manche Lernkarten allerdings
sind allzu schlicht ausgefallen, z.B. L 1.4: ,Semitische Sprachen®.
Sprachliche Gesichtspunkte tauchen im TTAT kaum auf. Ganz unge-
niigend ist die fast ausschlieBlich inhaltliche Charakterisierung der
+Gattungen der Erzdhlung L 2.8, die der Erlduterung des Terminus
Gattung im kurzen methodischen Teil L 17.6 (,besondere Vertextungs-
typen mit bestimmter syntaktischer und semantischer Matrix") zuwi-
derlduft. In der verkiirzenden Vermischung verschiedener Ebenen der
Entstehung des Endtextes zumindest #uBerst miBverstindlich ist die
Behauptung, das ,leitende Interesse der Sagen und Legenden® sei u. a.
»die Verdeutlichung theologischer Konzeptionen (], E, P, dtrG, ChrG)“
(L 2.8). Uberhaupt handhabt TTAT den Terminus Gattung sehr unsicher
und unpréizise. Unter der Uberschrift ,Gattungen® begegnen oft simple
Inhaltsangaben, z.B. ,Berichte iiber Entriickungen und andere (eksta-
tische?) Erlebnisse® (L 10.3b), ,Kyrosorakel* (L 11.5a), ,Losorakel®
(L 12.4b). Nach der Aufzihlung von ,Zionspsalmen, Konigspsalmen,
Jahwe-Konigspsalmen“ als Gattungen wird gesagt, diese seien ,eigent-
lich keine echten ,Gattungen‘“ (L 15.3). Das diirfte den um methodische
und terminologische Klarheit bemiihten Examenskandidaten eher ver-
wirren. Kaum préziser ist die Verwendung der Termini Traditions-
geschichte und Tradition (In L 2.5 unterteilt sich die ,Wiisteniiberlie-
ferung" in ,Wiistenerzéhlungen®, ,Uberlieferungen” und sTraditionen®).
Eine contradictio in adiecto enth#lt der Terminus ,praeeschatologi-
sche... Epoche der E.“ (Eschatologie: L 16.2). Gerade im Interesse
seiner didaktischen Ziele sollte der TTAT unter der Riicksicht einer
reflektierten und konsequent angewendeten Terminologie iiberarbeitet
werden,

Diese Bemerkungen schmilern aber nicht den Wert des TTAT
als einer sehr begriiBenswerten, praktischen und individuell aus-

baufdhigen Hilfe fiir die Erarbeitung eines soliden Grundwissens
in atl Einleitung.

Ginsheim Walter GroB

Theologisches Worterbuch zum Alten Testament. Hrsg. von G. Johan-
nes Botterweck und Helmer Ringgren. Bd II, Lfg. 1-6:
gillilim — hadas. — Stuttgart, Berlin, Kéln, Mainz: Kohlhammer
(1974-75). Sp. 1-768, br. je Bd DM 18.—

Der zweite Band dieses inzwischen bewihrten theologischen
Worterbuchs ist schnell nach dem ersten! erschienen. Natiirlich
variieren auch hier die einzelnen Artikel qualitativ untereinander.
Im groBen und ganzen jedoch ist jeder von ihnen informativ und
gut brauchbar. Insbesondere fiir kiinftige traditionskritische Unter-
suchungen wird dieses Worterbuch iiberaus brauchbare Informa-
tionen liefern, wenn es einmal abgeschlossen ist. Im Gegensatz
zu den ersten Lieferungen des ersten Bandes wird das hebréische
Material mit Ausnahme der Stichwérter fast ausnahmslos in der
billigeren Transkription dargeboten. Leider fehlt bei den Auto-
rennamen in den Inhaltsverzeichnissen und am Ende der Einzel-
artikel immer noch der Vorname.

Sonst kann hier nur sehr wenig auf Einzelheiten eingegangen wer-
den, wobei der Rezensent teilweise auf eigene frithere Studien zuriick-
greifen muf.

Zu Ez 27,31 (Artikel gilldh, Sp. 12) wiére zu ergidnzen, daB das
Schneiden einer Glatze letztlich ein Kastrationssymbol ist?; vgl. dazu
die von Botterweck Sp. 10 erwiihnte Entfernung der Schamhaare in
Jes 7,20.

Das Substantiv gal (Sp. 24 — Miinderlein) in HId 4,12 soll in gan
»Garten" geéindert werden. Diese nicht zum erstenmal vorgeschlagene
Textkorrektur ist jedoch keineswegs zwingend, da sie einen nicht
eben schonen parallelismus syntheticus ergeben wiirde. Bei der Grund-
bedeutung von gll, rollen, wilzen (vgl. die lyb. Wurzel mit der Be-
deutung ,rund sein“), ist zu iberlegen, ob gel in HId 4,12 nicht mit
»runder Brunnendeckel* iibersetzt werden konnte (vgl. dazu das
macjan hatim im gleichen Vers!).

Das gan-Symbol im Hohenlied (Stellen Sp. 38 — Jacobs-Hornig)
versinnbildet das weibliche Enthalten3. Sp. 40 muB es statt ,Gebiet"
»Gebot* heiBen. Nachzutragen wire iiberdies, daB gan auch in Qumran
vorkommt (Hodajot 8,5). Uberhaupt werden die Qumran- und NT-
Vorkommen sehr unregelm#Big erwiihnt, ganz im Gegensatz zu dem
inzwischen abgeschlossenen Parallelwerk von E. Jenni-Cl. Westermann.

Zur Problematik der Interpretation von ganab in Ex 20,15 (Sp. 44f. —
Hamp) wire neuerdings auf die Arbeit von H. Klein, Verbot des Men-
schendiebstahls im Dekalog? Priifung einer These Albrecht Alts: VT 26
(1976) 161—169, zu verweisen.

DaB debas in HId 4,11 ,die Lippen der Geliebten* bezeichnet (Sp.
138 — Caquot), vereinfacht zu stark den wirklichen Sachverhalt. Richti-
ger wiire zu sagen: Hier werden die Worte der Liebe (vgl. den Sprach-
gebrauch der Begleitbestimmung ,unter deiner Zunge* an den Parallel-
stellen Ps 10,7; Ijob 20,12) als ,mundgeboren“® und als Ausdruck miit-
terlicher Zuwendung der Braut zu ihrem Briutigam® gekennzeichnet.

Das dag-Motiv in Zef 1,3 (Sp. 146 — Botterweck) involviert gewiB
die theologische Vorstellung, daB ,die Tiere... mit dem Los und Ge-
richt der ,Frevler' untrennbar verbunden (sind)“. Diese Vorstellung
kommt jedoch schon in der Sintfluttradition, auf die der Zefanjatext
offensichtlich bezug nimmt, vor (vgl. Gen 8,7 J).

DaB maelaek im Hohenlied sekundir ist (Sp. 161 — Sanmartin-As-
censio nach O. Loretz), 1dBt sich nicht beweisen. Die Ablehnung der
Bezugnahme der Begriffe ,Hand“/,Loch®, ,Garten* usw, auf die Geni-
talien und den Liebesakt (Sp. 162) ist unmotiviert?. Schlicht falsch ist
die Behauptung: ,Kein einziges Mal ist [im HId]... von Ehe die Rede"
(Sp. 166); vegl. den Ausdruck jém hetunnaté Hld 3,11. Etwas zu ver-
einfachend ist auch der Satz: ,Eine religiose Atmosphére fehlt total*
(Sp. 166), wenn man sich daran erinnert, daB Hld 8,6 immerhin den
Gottesnamen, wenn auch wohl zur Kennzeichnung einer Art Superlativ,
nennt; iiberdies sei an die zahlreichen Hinweise auf die von Erinne-
rungen an Jahwes Heilstaten volle paldstinische Landschaft oder die

1 Vgl. ThRv 68 (1972) 277—281; 69 (1973) 359—361, 447.

2 Siehe meinen Aufsatz: Tiefenpsychologie im Dienste der alttestament-
lichen Exegese. Zu Stil und Metaphorik von Ezechiel 27: ThQ 155 (1975)
139.

3 Vgl. meinen Artikel: Die erotische Psychologie des Hohen Liedes: ThQ
150 (1970) 409.

4 Theologisches Handwérterbuch zum Alten Testament (hrsg. von E. Jenni
unter Mitarbeit von Cl. Westermann), Bd I, Miinchen-Ziirich 1971; Bd II,
ebd., 1976.

5 Vgl. meinen in Anm. 3 zitierten Artikel, S. 413, Anm. 46.

% Ebd., 8. 413, Anm. 47.

7 Ebd., S. 409f.
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biblischen Gestalten wie Salomo gemahnt. Nicht sicher ist schlieBlich
die oft geduBerte These, das Hohelied stelle die sexuelle Liebe bewubBt
entmythologisiert dar (Sp. 166).

Zur Gleichwertigkeit von Adrah und ’ém konnte auBer auf Hos 2,7
(so Sp. 495f. — Ottosson) auf Hld 8,4 hingewiesen werden. Mit den
,Abendwdlfen“ von Zef 3,3 wird es wohl sein Bewenden haben miissen
(gegen Botterweck, Sp. 505), da eine Textdnderung die méglicherweise
beabsichtigte Zuordnung von caeraeb und boquaer zerstéren wiirde.

In HId 8,5 wird wohl in der Tat ein &gyptisches Motiv der ,Liebe
unter Biumen" (Gerleman, zitiert von Fabry, Sp. 719f.) aufgegriffen.

Letztlich geht es aber bei dem ,Apfelbaum“ um keinen &duBeren
Ort, sondern wie in Hld 2,3 um eine Umschreibung der bergend-genuB-
bietenden N#he des Jiinglings. Das ¢grartik, der parallel-gegensitzliche
Terminus zu hibbelateka (lies hibbelataek) // hibbelah in Hld 8,5, scheint
zu besagen, daB die ,Wehen“ der Mutter des Médchens das Ziel seiner
eigenen sexuellen ,Erweckung® — die Mutterschaft! — andeuten.

Die hebérim von HId 1,7; 8,13 schlieBlich sind natiirlich ,die Ge-
fihrten des Brdutigams" (Cazelles, Sp. 725). Was bedeutet dies aber im
Rahmen des ganzen biblischen Buches? Es handelt sich um literarische
Zwischenfiguren wie die Mutter der Liebespartner, die Briider des
Midchens und die ,Téchter Jerusalems/Zions®, die das Liebesgesche-
hen hilfreich oder ein wenig feindselig bzw. storend (letzteres trittft
hier zu) umrahmen und so das Ganze beleben.

Regensburg Ginter Krinetzki

Gross, Walter: Bileam. Literatur- und formkritische Untersuchung der
Prosa in Num 22-24. — Miinchen: Kosel 1974. 439 S., 8 Tabellen
(Studien zum Alten und Neuen Testament, Bd 38) kart. DM 58.—

Die Konzeption vom Elohisten als des Autors eines eigensténdi-
gen Erzéhlwerks kommt allem Anschein nach von dem Verdacht
nicht los, ein ,Irrweg der Pentateuchkritik® (Rudolph) zu sein.
Dieser Eindruck gilt, obwohl erst in jiingster Zeit eine umfassende
Bestandsaufnahme von E versucht (vgl. K. Jaro$, Die Stellung des
Elohisten zur kanaaniischen Religion, OBO 8, Freiburg/Go6ttingen
1974, 23ff.) und die ,elohistische Geschichtsdarstellung” als ,der
zweite groBe Geschichtsentwuri® (P. Weimar — E. Zenger, Exo-
dus. Geschichten und Geschichte der Befreiung Israels, SBS 75,
Stuttgart 1975, 20) charakterisiert worden ist. Diesem umfassenden
Verstidndnis konnte jedoch ein nicht unerhebliches Stiick Boden
entzogen werden, wenn sich erweisen liefe, dab die sogenannten
Bileamgeschichten Num 22—24 eine quellenméBige Zuteilung nicht
gestatten und insbesondere Num 23,1—26 nicht mehr fiir den
sletzten unbestritten elohistischen Abschnitt” (O. Kaiser, Einlei-
tung in das Alte Testament, Giitersloh ®1975, 98) genommen wer-
den muB. DaB ,die Haupteinheit der Prosa, wahrscheinlich sogar
die gesamte Prosa“ in Num 22—24 ,nicht quellenhaft” sei, ist nun
die These der von W. GroB vorgelegten, ausnehmend griindlichen
Dissertation (11).

Der Gang der Untersuchung ist im wesentlichen an den bekann-
ten methodenkritischen Uberlegungen und Weisungen W. Rich-
ters orientiert, deren immerhin schon respektable Textbasis durch
ausgiebige Analysen an narrativem Material erweitert wird. Jede
Erprobung der Thesen Richters birgt freilich auch die Moglich-
keit in sich, Modifikationen und Korrekturen anzubringen. Den in
relativer Distanz gewonnenen und weiterfithrenden Erkenntnissen
G.s sei im folgenden besondere Aufmerksamkeit gewidmet.

Hatte Richter noch die bedeutsame Feststellung, daB eine
Kleine Einheit ,erst auf der Ebene der Formkritik* eine ,endgiil-
tig bestimmte GroBe" sei, anmerkungsweise notiert (Exegese als
Literaturwissenschaft, Gottingen 1971, 67.70), stellt G. von vorn-
herein klar, daB ,erst die Formkritik* erweise, ,o0b die negativ
gefundenen Einheiten auch im positiven Sinn literarische Einhei-
ten sind“ (16). Dies fithrt zugleich zur Entschidrfung des auf den
ersten Blick apodiktischen Abgrenzungssystems Richters: in Num
22,22-35 ,kann rigorose Trennung der methodischen Ebenen nicht
aufrechterhalten werden® (17).

G. kiindigt eine ,Literarkritik in drei Schritten" an: ,Literatur-
iiberblick®, ,literarkritische Analyse“ und — merkwiirdigerweise —
»formkritische Analyse“ (16).

Hier méchte es uns zunéchst sinnvoller erscheinen, den Einblick in
die Literatur den Analysen auf den einzelnen Ebenen grundsitzlich
vorzuordnen, da die Bewertung friitherer Autoren nicht bloB von der
neu bezogenen Sichtwarte der Literarkritik aus iiberzeugend geleistet
werden kann. Auf eine den Kritikebenen voraufgehende vorldufige
Kritik sollte dann die detaillierte Stellungnahme in Begleitung der
Abfolge der methodischen Schritte geschehen. Der ausgedehnte ,Lite-
raturiiberblick* (19-64!) bestitigt das Postulat, die vorldufige Ausein-

andersetzung nicht erst unter ,Literarkritik® zu subsumieren. Damit
wiire die zwar von G. gesehene, aber fiir unvermeidlich gehaltene Ge-
fahr vermindert, daB schon der ,erste Schritt* der Konfrontation mit
anderen Autoren ,an deren eigentlicher Intention vorbeigeht* (17). Die
Formkritik wird sich bei allem komplementédren Charakter nicht als
Jdritter Schritt* der Literarkritik ausweisen lassen, wie denn G. auch
selbst im Vollzug die Formkritik der gewonnenen ,Negativeinheiten®
nicht mehr der Literarkritik subordiniert (vgl. S. 171£f.).

Die ,Jiterarkritische Analyse* nun findet zu vier
Texteinheiten folgenden Umfangs (147): ,E 1: 22,4c—6.7a*c—21.36
abc*. 37—41; 23,1.2 abc*. 3.4a. 5a* b—7b. 11—13b. 14—18b. 25; 24,11.25.
E 2: 23, 26—30; 24, 1abd. 2.3ab. 10. 12—15ab. E 3: 22,2.3ab. 4a*b. E 4:
22, 22-34.35.“ AuBerdem werden die nachstehenden ,Zusétze®
notiert: 22,3c. 4a* ('l zgny mdyn). 7a* (wzgny mdyn). 7b.36c* (§r
¢l gbwl 'rnn); 23,2c* (blg whlem). 4bcd.5a* (yhwh + blum). 13cd (ohne
klw); 24,1c.

Das noch fiir Richter ,wichtigste Kriterium” der ,Doppelungen
und Wiederholungen® (a.a.0. S. 51) wird fiir den anstehenden
Textzusammenhang in seiner Bedeutung relativiert. Allerdings, woher
nimmt G. die Kriterien, um eine ,Doppelung® zu identifizieren? Wah-
rend Richter ,ohne Riicksicht auf den Inhalt“ (54) vorgehen will, fithrt
G. semantische Kategorien ein: z.B. zu 22,3a//c: ,Trotz leichten Be-
deutungsunterschieds der Verben liegt hier eine Doppelung vor® (65).
Im Anschlub an Uberlegungen H. Schweizers zu den Mdoglichkeiten der
Semiologie auf der Ebene der Literarkritik (Elischa in den Kriegen,
StANT 37, Miinchen 1974, 181ff.) wére eine Verhéltnisbestimmung von
GWR und QWS hilfreich, Eine Steigerung der Bedeutungseinheit von
GWR oder einer sonstigen zu QWS wird nirgends mehr signalisiert.
Mit m’d (3a) fdllt iiberdies der abstrakte ,Bedeutungsunterschied”: die
Priddikate werden gleichgewichtig. Die Feststellung einer ,Doppelung®
beruht somit weniger auf dem Wechsel ,von mpny hem zu mpny bny
ys7’l, den G. vor allem fiir beweiskrédftig halt (65), als auf einer Kom-
bination formaler und semiologischer Beobachtungen, womit die Lite-
rarkritik im strengen Sinn durchbrochen wird. Man wird vielleicht
gut daran tun, zwischen ,Doppelungen 1. Grades® (wortwortliche Wie-
derholungen im gleichen Kontext) und ,Doppelungen 2. Grades® (in-
haltliche Deckungsgleichheit) zu unterscheiden, wobei letztere erst auf
der Ebene der Formkritik (Semantik inclusive) endgiiltig identifiziert
werden kénnen., Die Erkldrung von 3¢ als ,Zusatz* in ,Anlehnung an
Ex 1,12 (373) durch G. iiberzeugt im iibrigen weitaus mehr als die ver-
breitete Zuweisung zu E.

Noch deutlicher wird der EinfluB semantischer Erwidgungen auf das
literarkritische Urteil G.s im Fall 22,7b (141f). Mit der konkreten Be-
deutung von gsmym (,Wahrsageinstrumente®) wird erschlossen, daB
+der Satz in seinem Kontext sinnlos* ist (142). Es sei weder ,anzuneh-
men, daB man beriihmten Wahrsagern die Instrumente erst mitbrachte,
noch vollziehe ,Bileam #hnliche Praktiken“. Das erste Argument rithrt
an sachkritische Erwégungen, die hier nicht notwendig am Platz sind;
erst das zweite hat hier Gewicht: von den gsmym ist im Kontext keine
Rede mehr. Auch die gut denkbare Motivation fiir den Eintrag, ,Bileam
als Vertreter der in 23,23 abgelehnten heidnischen Mantik bloBzustellen®
(143), mdchte man bei der sonstigen Abstufung der Beobachtungen
und Urteile erst zu einem spiiteren Zeitpunkt skizziert wissen (vgl. in
diesem Sinne S. 375). Es sei angemerkt, daB das wohl entsprechende
akk. kasamu nzerschneiden“ (AHw 453) zwar ein dem hebr. ggsim (Jos
13,22) analoges Derivat kasimu (,Rohrzerschneider*? AHw 453) kennt,
aber ebenfalls keine Ableitung mit der Bedeutung ,Lohn“, obwohl auch
im Akk. der Kontext der Wahrsagerei belegt ist. Dafiir existiert das
VerbAdj kasmu (.zerschnitten* AHw 454); mit allem Vorbehalt gegen-
iiber semantischen Vergleichen kénnte man analog dazu bei hebr.
gsmym an das Material denken, das zum Zweck der Wahrsagung zer-
schnitten ist bzw. wird. G.s Deutung [,Wahrsageinstrumente®) wiirde
dem nicht widersprechen.

Von speziellem Reiz sind G.s Ausfithrungen in einem Exkurs zur
JHeimat Bileams“ (96ff). Eine Diskussion der hier gebotenen
Erkenntnisse erfolgt an anderer Stelle (vgl. Biblische Notizen, Heft 1,
1976). Gegeniiber G.s Wertung von 'rs bny ¢mw (22,5) als ,genuinen
Textbestandteil® (114), wobei ¢mw nicht als Eigenname gedeutet wird,
diirfte an einen nicht quellenhaften Zusatz zu denken sein, der Bileam
wahrscheinlich doch als Angehérigen der unbeliebten Ammoniter aus-
weisen soll. Es handelt sich vielleicht um eine alte politisch motivierte
Erginzung (zu einem ebenfalls ,konkretem politischen Interesse“ ent-
springenden Zusatz vgl. S. 373).

Die Transkription des gesamten Prosatextes (148-158) folgt
Regeln aus einem unpublizierten Manuskript Richters in Fortfithrung
bereits verdffentlichter Prinzipien (a.a.0. 82,29), die zu einem spédteren
Zeitpunkt im Zusammenhang bedacht werden sollen. G. erkennt selbst,
daB nur eine hypothetische Rekonstruktion erzielt werden kann. Es
fragt sich iiberdies, ob die Fiktion einer Vokalisierung unab-
dingbar fiir eine Formanalyse und notwendig ist, um neben der mor-
phematischen Struktur auch die ,Satzgrenzen des Textes* zu bestim-
men (148). Die anschlieBend problematisierten Textstiicke (22,6f—h.
23a.24.31b.32d) lassen sich wohl auch ohne versuchte Vokalisation
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syntaktisch interpretieren, im Kommentar zu yrt hdrk Num 22,32d
(165f.) verzichtet G. selbst auf das Zitat seiner Umschrift. — Ob die
Diskussion der Satzgrenzen nicht eher in den Bereich der Formkritik
gehort, sei hier dahingestellt. Von Interesse sind auf jeden Fall die
Beobachtungen G.s zur syntaktischen Funktion zweipoliger Ausdrucks-
formen (160ff): handelt es sich etwa bei paym 'l pnym (Ri 6,22) um
einen Nominalsatz (Hal-Satz) oder — mit G. — um eine ,zweipolige
adverbielle Bestimmung®“? In Analogie dazu méchte G. auch in Gen 12,8b
einen asyndetischen zweipoligen Satzteil finden. Grenzfille dieser Art
sollten einmal erneut zusammenhédngend untersucht werden.

Es folgt die Formkritik der 1. Einheit, die naturge-
mib den breitesten Raum einnimmt (171—273).

Auf der Grundlage der von Richter eingefithrten ,Satzreihengliede-
rung” wird eine Aufteilung in 7 Abschnitte vorgenommen (1: 22,4c—8h—
2:22, 7a*cd.8—14 — 3: 22,15-21 — 4: 22,3640 — b5: 22,41; 23,1—4a. 5-7 — 6:
23,11—13abe. 14—18 — 7: 23,25; 24,11.25). Die Kriterien fiir die Definition
eines Abschnittes nach Anfang und Ende sind negativer Natur: ,Wo
wegen fehlender Verbindung ein neuer A beginnt, findet der vorher-
gehende sein Ende" (173). Dennoch wird auch nach positiven Kriterien
fiir die Begrenzung eines A gefragt werden diirfen. Die Antwort 140t
sich wohl erst nach Abschluf der Strukturerhebung geben.

Die ,methodischen Erwédgungen zur strukturalen #uBeren Form
und zu den Verbfunktionen® sind Gegenstand eines weiteren Exkur-
ses (179ff), der im Blick auf den von Richter gebotenen Ansatz be-
sondere Beachtung verdient. Gegeniiber Richters Neutralisierung der
Rolle der ,ornamentalen Form“ wird dieser auch strukturale Relevanz
zugemessen: ,syntaktische und ornamentale Beobachtungen“ gelten G.
als ,Untergruppen der strukturalen #duBeren Form" (179). Die zentrale
Position der Verbfunktionen in der syntaktischen Deskription wird zu
Recht betont, wobei G. Richters Deutungen aufnimmt und erstmals in
konzentrierter Weise vorstellt (181f). Fiir die Inversionspaarung gatal-
x//x-yigtol-Langform kommt statt der Verbfunktionsbezeichnung ,hei-
schendes Présens” die Neubenennung ,Injunktiv® zur Wahl (181).

Die von G. gegen die Bezeichnung ,heischendes Priésens”
vorgebrachten Bedenken (Anm. 25) sind zu teilen. Die neue Funktions-
bestimmung ,Injunktiv* soll zwar ,Befehl®* oder ,dringenden
Wunsch” umschreiben, der Terminus wird sich aber ebenfalls kaum
behaupten kénnen. Nach Hofmann-Rubenbauer (Worterbuch der gram-
matischen und metrischen Terminologie, Heidelberg 21963, 46) werden
mit ,Injunktiv® zeitlich und modal indifferierte Verbalformen mit se-
kundédrer Endung, z.B. lat. fuam, — bam" bezeichnet. Es handelt sich
des niheren um einen besonders im #ltesten Vedisch noch greifbaren
Modus, dessen wichtigste Funktion nach K. Hoffmann (Der Injunktiv
im Veda, Heidelberg 1967) in der Artikulation von Bekanntem besteht.
So 146t sich weder morphologisch noch funktional eine vergleichbare
Beziehung herstellen. Um die gemeinte Sache dennoch zu treffen, sei hier
eine Bezeichnung wie ,Petitiv" vorgeschlagen, die m. W. noch nicht
vergeben ist.

Mit Recht stellt G. fest, daB die Funktionsangaben ,keineswegs
Vollstdndigkeit fiir sich beanspruchen konnen (182): ,Sie beschreiben,
was gemeint sein kann, wenn eine bestimmte Verbform an einer
bestimmten Position im Satz steht; behaupten aber nicht, dies sei
formal (zu ergénzen ist wohl: eindeutig. Rez.) ausgedriickt*. — Koinzi-
denz wird nicht als Funktion des ,Inversionspaares® yigtol-KF-x//x-
gatal anerkannt. Weitere Begrenzungen der Inversionsregeln Richters
notiert G. bei ,voluntativ gefdrbten" und ,darstellenden Verbformen
(183£f).

Die Durchfithrung der Formkritik hiilt sich streng an die Abfolge
sAuBere Form" — ,Innere Form“. Eine Fiille von wertvollen Beobach-
tungen und syntaktischen Bewertungen findet sich verstreut in den
Anmerkungen (hier hétte ein besonderer Index gute Dienste getan), wie
z.B. die Ausfithrungen zu (w)catta (186f, Anm. 45), zu HLK Imp (187,
Anm, 47), zu den ,Fiigungspotenzen von hinni“ (194, Anm. 58). Bei der
Vorstellung der ,geprdgten Elemente” (249ff) beeindrucken die Erwi-
gungen zum ,Gehbefehl* (252, Anm. 183). Unter der Voraussetzung
einer konsequenten Scheidung von ,geprédgter Wendung® und ,Formel*
wird der Formulierung ,Gott kommt" (22,9a20a) ein formelhafter Cha-
rakter abgesprochen (262).

Nach Vollzug der Deskription des Textes wird eine inhalt-
liche Auswertung versucht, die sich allerdings auf die
+Funktion Bileams“ konzentriert (274ff). Es sei dahingestellt, ob
eine semantische Musterung nicht noch weitere inhalts-
relevante Ziige aufdecken konnte, die zu einer noch umfassende-
ren Zeichnung Bileams beitragen wiirden.

G. erkennt 2 Interpretationen in der Einheit 1: eine von Balak ver-
tretene Deutung Bileams als ,professioneller Flucher’, die durch den
»Verlauf der Ereignisse nicht verifiziert wird, und eine vom Erzihler
vorgenommene Interpretation Bileams als Jahwe-gehorsamer Prophet,
die von ,Verlauf und Ausgang der Handlung® gedeckt wird (287). Die
Einheit 1 wird schlieBlich als ,Beispielserzdhlung iiber prophetischen
Gehorsam® (290) charakterisiert, die Gattungsbestimmung ,Erzdhlung®

will G. jedoch nicht gelten lassen: ,Vielleicht steht E 1 dem Formen-
kanon der Novelle nahe® (291).

Von den verbleibenden Einheiten sei auf die Behandlung von E 4
(330ff) um des Ergebnisses willen hingewiesen. Der urspriingliche Text
der Eselinerzdhlung hat die Verspottung Bileams zum Ziel, der als blin-
der Seher ldcherlich gemacht wird. Damit présentiert die Einheit ein
Bild Bileams, das dem Eindruck der E 1-38 und der Spriiche [-IV deut-
lich widerspricht.

Den Untersuchungen der wohl zu Recht als nicht quellenhaft
ausgewiesenen Prosa muB nun eine Analyse der Spriiche zur
Seite gestellt werden, deren Kritik ungleich kompliziertere Pro-
bleme aufwirft. Dazu sind Vorarbeiten an poetischen Texten not-
wendig. Den diesbeziiglichen Studien des Autors der vorliegenden
wertvollen Arbeit darf mit groBem Interesse entgegengesehen
werden.

Bamberg Manfred Gorg

Barth, Christoph: Diesseits und Jenseits im Glauben des spiten Israel.
Stuttgart: Kath. Bibelwerk (1974). 120 S. (Stuttgarter Bibelstudien 72)
kart. DM 16.—

Vi. geht (Einleitung S. 9-13) von der geldufigen Vorstellung aus,
daB das Christentum als ,Jenseitsreligion" in Spannung stehe zu
der Erwartung eines ,diesseitigen” Heils im AT, und will diese
Alternative Jenseits — Diesseits kritisch hinterfragen. Denn wie
kam das NT zu einem solchen Bruch mit der atl innerweltlichen
Heilserwartung? Gibt es im spéten Israel bzw. Friihjudentum
schon feststellbare Tendenzen in diese Richtung? Eine Spirituali-
sierung? Die ,religionsgeschichtliche Schule“ hat diese Frage be-
jaht und den vermeintlichen Trend positiv gewertet. Heute wird
in «der Theologie wieder eher die Weltzugewandtheit und Diesseits-
orientierung geschétzt. B. bezweifelt zu Recht, daf diese Alter-
native fiir AT und Frithjudentum iiberhaupt sachgemiB ist (und
man kann es wohl auch fiir das NT zum Teil bezweifeln) und
uberpriift daraufhin die frithjiidische Literatur, von spédten Zeug-
nissen zu dlteren zuriickschreitend.

In Kap. 1 (S. 15-34) behandelt er syr. Baruch und IV. Esra, wo die
Zwei-Aonen-Lehre voll ausgepriigt vorliegt: Dieser Aon und der ,Kom-
mende Aon“. B. sucht nun — v.a. in Auseinandersetzung mit P, Biller-
becdk — die Alternative Diesseits/Jenseits dafiir zu entschdrfen, indem
er den Gegensatz ,irdisch/iiberirdisch bzw. geistig® eliminiert. Es gehe
um Vergénglichkeit und Verderbtheit einerseits und Unvergiinglichkeit
und Unverderbtheit (Verwirklichung des Gotteswillens) andrerseits,
sichtbar verdorbenem Aon einerseits und sichtbar erneuerter Schépfung
andrerseits.

Hier fragt man sich freilich, warum V{. der Zwischenperiode
der messianischen Zeit so geringe Aufmerksamkeit widmete. Sie
pabt nicht so recht in das Konzept B.s, der hier die Sachlage wohl
etwas verharmlost hat, denn syr. Baruch und IV. Esra weisen be-
reits in die auch spédter im Judentum verfolgbare Richtung, in der
man die Messiaszeit als endgeschichtlicher Heilszeit von der
sKommenden Welt" als endgiiltigem Heilszustand unterschied und
zwar nicht zufillig, sondern in Zusammenhang mit einer entspre-
chenden Ausprdgung der Gottesvorstellung.

Das 2. Kap. (35-63) gilt dem slav. Henochbuch, der Vita Adae et
Evae, der Assumptio Mosis, den Psalmen Salomos, der Sapientia Salo-
mos, den Testamenten der XII Patriarchen, dem #th. Henoch und dem
Buch der Jubilden.

Das Kap. 3 (64-81) behandelt die Qumrantexte. Auch hier
sieht B. im Grunde nur die Erwartung einer Wende von der frevel-
gepridgten Jetzt-Zeit zur Gottesherrschaft hin bezeugt, kein ,jen-
seitig-geistiges® Heil, zumal das Heil in seiner Bindung an die
Umkehr ja stets schon in die Gegenwart hereinwirke und {iberdies
sehr oft eine parédnetische Absicht der Texte zu konstatieren sei.
S. 65ff befaBt sich der Autor mit den ,Regeln” von Qumran, wobei
er 5. 68f auch 1QSa wie 1QM miteinbezieht. Dabei zeigt sich der
Pferdeful seines doch etwas unscharf definierten Begriffs ,Jen-
seits“. Er miBdeutet z.B. jene Autoren, die (wie v. der Osten-
Sacken und der Rezensent) in 1QSa und 1QM Regeln fiir die
Endzeit (im engen Sinn des Wortes) sehen, als ob sie diese End-
zeit als {iiberirdisches ,Jenseits verstiinden. Davon kann aber
keine Rede sein, gemeint ist der Unterschied, der zwischen den
Regeln fiir das empirische Gemeindeleben und programmatisch-
utopischen Entwiirfen fiir das endzeitlich wiederhergestellte Ge-
samtisrael besteht. B. war von der befehdeten Alternative Dies-
seits/Jenseits so gefangen, daB er sie hier so voraussetzte, wie sie
P. Billerbeck vertreten hatte.
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In Kap. 4 (82—100) werden Dan 8-12 und Dan 7 erdrtert — mit dem-
selben Ergebnis: es geht immer nur um die groBe, entscheidende
Wende, um die Zeit der Krise davor, aber kaum je um den Heilszu-
stand danach, schon gar nicht um dessen ,geistig-jenseitigen* Charak-
ter. Dies ist auch der Tenor des Schlusses S. 101-103.

So treffend die beabsichtigte Auflockerung der unangemesse-
nen Alternative Diesseits/Jenseits auch geraten ist, ergeben sich
doch Fragen an den Autor. Ist es sachlich gerechtfertigt, mit die-
ser gewiB fragwiirdigen Alternative das Kind mit dem Bade aus-
zuschiitten? Nédmlich 1. dadurch, daB der vorhandenen Differenz
zwischen einem individuellen Schicksal nach dem Tod im Ver-
hiltnis zur heilsgeschichtlichen Erfiillung fiir das Gottesvolk iiber-
haupt nicht Rechnung getragen wird, 2. dadurch, daB der Trend
zur Ausbildung eines Transzendenzbegriffes und die dadurch
entstehenden Probleme im Blick auf die herkdmmliche heilsge-
schichtliche Zukunftserwartung verharmlost werden? Ist es doch
so, daB auch spdterhin das Ernstnehmen der Uberwelilichkeit
Gottes diesbeziiglich Konsequenzen fiir Weltbild und Heilsge-
schichtstheologie gehabt hat und zwar im Sinne der bei IV. Esra
deutlich sichtbaren Unterscheidung zwischen Messiaszeit und
.Kommendem Aon“. Auch das Verhilinis zum NT, anfangs ange-
schnitten, wird zuletzt nicht mehr beriihrt.

Die sehr einleuchtend geschriebene Darstellung ist somit nur
als Teilbehandlung des im Titel umrissenen Themas ,Diesseits
und Jenseits“ zu lesen, das Thema selbst ist vielfdltiger und pro-
blemreicher. Fiir den beabsichtigten Zwedk, die theologische Rede-
weise in Frage zu stellen, wird hingegen das Béndchen einen
guten Dienst leisten — und das war ja wohl die Absicht Vi.s.

Koln Johann Maier

Goppelt, Leonhard: Theologie des Neuen Testaments. 2, Teil. Vielfalt
und Einheit des apostolischen Christuszeugnisses. Hrsg. von Jiirgen
Roloff — Gobttingen: Vandenhoedk & Ruprecht (1976). S. 317—669
d. Gesamtwerkes, kart, DM 36.—; Subskr. DM 33.—

Der 1. Teil dieser Theologie des NT stellt Wort und Geschichte
Jesu dar (s. ThRv 72, 1976, Sp. 18—20). Mit diesem 2. Bd liegt nun
das Gesamtwerk so vollstdndig vor, wie dies nach dem schmerz-
lich frithen Tod des Autos méglich ist. Wie schon im 1. Bd ist
auch in diesem die Forschungsgeschichte, insbesondere der neue-
sten Exegese, jeweils ausfiihrlich behandelt. Kénnen freilich die
sich ablésenden Theorien so genau voneinander geschieden wer-
den, wie es G. unternimmt? Die Grundhaltung ist iiberlegt zuriick-
haltend, nicht selten mit entschiedener Kritik an heute weithin
geltenden Auffassungen. Die Darstellung reicht weit iiber das NT
hinaus in die Zeit der frithen Kirche. Das apostolische Christus-
zeugnis soll zur Geltung gebracht und als Norm des Glaubens
und Lebens auf die Gegenwart bezogen werden.

Der 1. Haupteil ist iiberschriecben: Die Urgemeinde (Die
Kirche unter Israel). Quellen sind die Paulusbriefe, die Apostel-
geschichte und die synoptischen Evangelien.

Von Anfang an wird in der Kirche die Taufe gespendet. G. be-
gniigt sich nicht mit der religionsgeschichtlichen Ableitung der christ-
lichen Taufe aus jiidischen Taufgebrduchen und heiligen Bidern bei
vielen Volkern. Die Taufe ,wichst (wie das Abendmahl) aus Jesu per-
sonhaftem Eintreten in die Gemeinschaft der zur Umkehr gerufenen
Siinder heraus“. Diese Uberzeugung wird von der Kirche im Taufbe-
fehl Mt 28,19f formuliert. Die Einsetzungsberichte des Her-
renmahles erweisen sich in ihrem Kern als historisch. Die Sakra-
mente sind ,in ihrer Umwelt einzigartig wie alles, was durch das
Ostergeschehen gegeben war“. Die Jiingergemeinde bildete zunichst in
Israel eine Sondergemeinde, den Pharisdern oder der Bruderschaft von
Qumran vergleichbar., Vom Unglauben des gréften Teils Israels weg
geht die Mission zu den Vélkern. Unsere Quellen bezeugen von Anfang
an Spannungen zwischen dem Judenchristentum und dem Heidenchri-
stentum. Ohne Bruch bildet sich die Christologie. Jesus vertritt
sie als verhiilltes Selbstzeugnis. Die Apostel verkiinden sie nach und
aufgrund der Auferstehung Jesu als offenes Bekenntnis und vertreten
sie als dieses Bekenntnis explizierende Lehre. Als urspriinglich sind
vier Titel zu unterscheiden wie zu verbinden: Knecht Gottes, Christus,
Sohn Gottes, Herr. Auch wurden die Menschensohnworte als Selbst-
zeugnis Jesu weitergeben. Das Bekenntnis der Gemeinde sagt von An-
fang an nicht, was Jesus war, sondern was der Erhéhte fiir sie ist.
Alteste Christologie ist Dialog zwischen der Jesusiiberlieferung und
dem Kerygma der Gemeinde.

Ein zweiter Hauptteil ist iiberschrieben: Paulus und das
hellenistische Christentum. Gegeniiber der These von
einem gesonderten hellenistischen Christentum macht G. Vor-

behalte geltend, betont aber die entscheidende Wichtigkeit des
Ubergangs des Evangeliums aus der jiidischen in die griechische
Welt. Schon aus dem Diaspora-Judentum hatte sich in Jerusalem
eine hellenistisch-jiidische Jesus-Gemeinde gebildet, so daB die
dortige Kirche von Anfang an zweisprachig war. Den entschei-
denden Uberschritt vollzog sodann Paulus.

Das Christuszeugnis gelangte zu Paulus schon in der Interpretation
sowohl der jiidischen Apokalyptik wie des hellenistischen Synkretismus,
Eine angebliche vorchristliche Gnosis ist jedoch nach G. weithin unge-
wisse moderne Konstruktion. Die von jiidischer Forschung bedrdngend
gestellte Frage, ob der Diasporajude Paulus die Weisung der Thora
nicht etwa als forderndes und iiberforderndes Gesetz miBverstanden
habe, wird von G. nicht aufgenommen. Im Schriftgebrauch des Paulus
darf nicht iiberhért werden, daB er als Sprecher der Schrift Menschen
nennt wie Mose, David, Jesaja. Gem#dB rabbinischer und philonischer
Hermeneutik besagt dies doch wohl, daB die Schrift nicht einfachhin
Gottes Wort ist, sondern einen menschlichen Faktor enthilt.

G. entwickelt die paulinische Theologie insgesamt ausfiihrlich als
Christologie. Die Pridexistenztheologie ist nach G. helle-
nistische Schépfung, die Jesu Ankunft — dem Wesen gemdB — auf den
Kosmos bezog. Sind damit, so mag man wohl fragen, die atl. jiidischen
Motive der Entwicklung der Préexistenzchristologie hinreichend ge-
wertet? Die paulinische Theologie der Passion und des Kreuzes
entfaltet wesentliche Herrenworte. Das echte Evangelium stammt vom
Urzeugnis der Apostel her (Gal 2,2; 1 Kor 15,1—11). Doch berufen sich
auch die Gegner (Gal 5,11; 2 Kor 11,22f) auf die Altapostel. Die Tradi-
tion bedarf also der echten, ndmlich echten christologischen Auslegung.

In der sich bildenden Theologie des Geistes ist der G eist nicht als
,Person vorgestellt, sondern er ist worthafte Kraft, durch die Gott
wie Christus gegenwirtig wirksam sind. Paulus will nicht, wie spétere
Trinitdtslehre, die innergéttliche Struktur erkldren, sondern das sote-
riologische Widerfahrnis als das Aus-sich-Heraustreten des einen Got-
tes kennzeichnen. Ist damit auch Phil 2,6-11 und Rém 1,3f geniigt wie
2 Kor 13,137
Wenn heute die Lehre von der Rechtfertigung wieder im
Brennpunkt ntl Theologie steht, lehnt G. neueres Verstindnis ab, wo-
nach Rechtfertigung die eschatologische Vollendung der Welt sein soll
(so besonders E. Kédsemann und P. Stuhlmacher); er versteht Recht-
fertigung lutherisch und forensisch als die jedem Glauben geschenkte
Gerechtigkeit.

Der kurze Abschnitt iiber die Kirche 146t offen, woher Paulus
die Bezeichnung ekklesia nimmt. Die Vorstellung von der Kirche als
dem ,Leib Christi* stammt nach G. nicht, wie vielfach vermutet, aus
dem gnostischen Urmensch-Mythos her, sondern ist (nach 1 Kor 10,17)
in der paulinischen Auffassung des Herrenmahles begriindet.

Ein letzter Hauptteil behandelt die Theologie der nachpau-
linischen Schriften in der ausgehenden apostolischen
Zeit. In der eschatologischen Hoffnung stehend, muB die Kirche
in Gesellschaft und Umwelt leben und wirken.

So wird als Thema des ausfiihrlich behandelten 1. Petrusbrie-
fes gefunden ,die heute quer durch die Okumene diskutierte Frage
nach der Verantwortung der Christen in der Gesellschaft, ...in Politik,
Wirtschaft und Ehe“. Der Brief habe eine ,friihchristliche Tradition
essenischen Ursprungs® aufgenommen., G. bietet in Grundziigen eine
weithin neue und eigenwillige Exegese des 1. Petrusbriefes, den G.
besonders schédtzte und fiir den er seit langem einen Kommentar vor-
bereitete.

In der Apokalypse des Johannes wird aus dem Problem
Kirche und Gesellschaft ein schwerer Konflikt zwischen beiden. Es
bleibt offen, ob der Vf. Johannes mit dem Zebed&ussohn Johannes
personengleich ist. Die johanneische Apokalypse darf weder rein zeit-
geschichtlich, noch rein endgeschichtlich verstanden werden. Das Escha-
ton ist in ihr stets ebenso gegenwirtig wie zukiinftig. Die Wesensziige
der Endgeschichte werden so entworfen. Der Mensch ist an diesem
Geschehen mitverantwortlich beteiligt. Dadurch ist ntl Eschatologie
von Mythologie geschieden.

G. trennt sich von der lutherischen Kritik des Jakobusbriefes.
Dieser Brief hebt wohl die Forderung des Evangeliums einseitig her-
vor, stellt damit aber alles Scheinchristentum blof, das in leeren
Worten und quietistischen Vorstellungen lebt. Doch ist der Brief eine
Vorstufe des frithkatholischen Versuches, durch psychologische Péd-
agogik zu bewirken, was nur Gottes schopferische Gnade wirken kann.

Der Hebréderbrief nimmt mit der Christologie des Hohenprie-
sters wohl einen Gedanken des hellenistischen Judentums auf. Der
Brief entwickelt das Bild mit Hilfe seiner Schriftauslegung als Inter-
pretation des Christusbekenntnisses der Gemeinde. In der Warnung
vor dem Riickfall und der Verweigerung einer (zweiten) BuBe meldet
sich der Unterton einer quantitativen Begrenzung der Gnade an.

Im 1. Bd seiner Theologie des NT hatte G. die Evangelien als

Zeugnis der urspriinglichen Christologie behandelt. Nun kommt er
noch einmal auf die Evangelien zuriick, indem er aus der Redak-
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tion der Evangelisten je die theologische Absicht und Aussage
erhebt.

Evangelium und Apostelgeschichte des Lukas geben eine Theo-
logie der Heilsgeschichte. Die Konstituante der Epochen der Heils-
geschichte als Prophetie, Jesus, Kirche ist der Geist. Die Kirche ist die
Vollgestalt des wahren Israel. Das Gesetz wird nicht abgetan, sondern
bleibt Lebensnorm. Die allgemeine Erwartung der Parusie und des all-
gemeinen Gerichts wird durchldssig fiir die individuelle Eschatologie
jeder Vollendung im Tod.

Das Matthdusevangelium ist nach G. wohl — wie dies
weithin angenommen wird — fiir eine Gemeinde in Syrien verfaBt.
Matthéus interpretiert die Messianitdt Jesu vor allem durch den Schrift-
beweis, der aus der Kontroverse zwischen Kirche und Synagoge her-
stammt. Jesu Wirken ist auf das Ziel Mt 28,19, d.h. Taufe und Tauf-
pardnese, hin dargestellt. Ist Jesus bei Markus der verborgene Mes-
sias, so bei Matthdus der dem Leser als der Niedrige und Barmherzige
offenkundige Messias. Das Evangelium nach Matthius fordert nicht
eine Gerechtigkeit aus neuer Gesetzlichkeit, wenn es auch so verstan-
den wurde. Denn es verheiBt dem Lohn, der nicht mit Lohn rechnet
(Mt 6,4.6.18). Die Jiingergemeinde trennt sich als ,Kirche* von der
Synagoge. Kirche ist die bleibende Gegenwart Christi (Mt 28,20) und
Bereich der Gottesherrschaft (Mt 13, 36—43). Dies konnte freilich die
Selbstiiberhebung der Kirche als Représentation des Reiches Gottes
verursachen.

Unbeschadet der Verfasserfrage hinsichtlich des Johannesevan-
geliums entscheidet sich die Frage nach der Apostolizitit des
Evangeliums danach, ob die Geschichte Jesu ihrer wahren Intention
gemdB verstanden und ausgelegt ist. Die johanneische Begriffssprache
hat — auch nach G. — ihre Analogien in frithen gnostischen Strémungen,
mit denen sich das Evangelium jedoch auseinandersetzt. Die Ich-bin-
Worte wollen dem Horer weder die ewigen Ideen vermitteln — so
erkldrte der deutsche Idealismus, noch den Gewinn ,der Eigentlichkeit"
— go erkldrt R. Bultmann, sondern ihn zur eschatologischen Erneuerung
und Vollendung seiner Geschopflichkeit fithren. Gegeniiber heute weit-
hin angenommenen literarkritischen Hypothesen, welche die ausdriick-
liche Nennung der Taufe Jo 3,5 und jene Verse, die vom Sakrament
des Mahles sprechen, Jo 6,51—58, einer spiéteren kirchlichen Redaktion
zuweisen, erachtet G. diese Texte als urspriinglichen Bestand des Evan-
geliums, indem durch sie die Geschichte Jesu in die Gemeindesituation
hinein verlingert wird, Auch die eschatologisch-apokalyptischen Ver-
heiBungen der Auferweckung am Jiingsten Tage (Jo 5,28; 6,39) sind nicht
sekundédre redaktionelle Zufiigungen, sondern gehéren von Anfang dem
Evangelium zu. Sie verkiinden die eschatologische Endgiiltigkeit des
schon jetzt dem Glauben gewéhrten Heiles.

Die Theologie des Neuen Testaments von G. bietet nicht nur
eine Zusammenfassung heutiger exegetischer Ergebnisse und Ein-
sichten, was vielleicht andere Darstellungen der Theologie des
Neuen Testaments eher beabsichtigen, sondern sie steht mitten in
Diskussion und Forschung.

Tibingen Karl Hermann Schelkle

Schelkle, Karl Hermann: Theologie des Neuen Testamentes. IV,1: Voll-
endung von Schopfung und Erlésung / IV,2: Jiingergemeinde und
Kirche. — Diisseldorf: Patmos 1974 / 1975, 124 S. / 208 S. geb.
DM 24— / 32.80
Mit diesen beiden Bédnden fand das groBe Werk des Tiibinger

Exegeten seinen Abschlufl. Bereits dies darf als achtenswerte Lei-

stung herausgestellt werden. Es geht dem Vi, auch in diesen

Biénden, wie er im Vorwort von Bd. IV,2 vermerkt, ,um das blei-

bende Wort (Gottes) in den Menschenwértern der Schrift wie

in Glauben und Leben der Kirche* (11).

Einerseits bieten auch diese Bédnde knappe Ubersichten iiber
die in ihnen behandelten Sachthemen:

IV,1: Kénigsherrschaft Gottes, Endzeit, Tod und Leben, Parusie,
Auferstehung der Toten, Gericht, Himmel und Hélle, Neue Schép-
fung; IV,2: Sondergemeinden, [iingergemeinde, Kirche, Charisma
und Amt, Amter, Petrus, Wort (Gottes), Sakramente, Mahl, Israel
und Kirche, Kirche und Vélker.

Andererseits versucht der Autor aufgrund der oft divergieren-
den Vielfalt und Unabgeschlossenheit der ntl Aussagen vorsichtig
aufzuzeigen, welche Fragen sich zu den einzelnen Sachaussagen
und Vorstellungen in der heutigen Theologie erheben und in wel-
cher Richtung die Lésung nach Auffassung der heutigen (katholi-
schen) Theologie zu suchen ist. Dies zeigt sich gerade in diesen
beiden Bédnden deutlich, die ja z.T. wirklich ,brisante® Fragen
behandeln.

So stellt Sch. zur Frage der Naherwartung der Parusie
fest: Jesus ,teilte die Anschauungen seiner Zeit und Umwelt. Er ver-
kiindete ,die dréingende N#he der Konigsherrschaft Gottes“, meint aber

dann, die Fragen nach dem Zeitpunkt wére ,nicht wesentlich wichtig"
gewesen, da die Gottesherrschaft nach Jesus bereits in die Gegenwart
hereinragte. ,Jesus verkiindet die immerwédhrende Néhe des auf den
Menschen in Gericht und Gnade zukommenden Gottes. Die Naherwar-
tung ist nicht temporal, sondern personal zu verstehen" (29).

Zur Frage der Herrschaft und des Reiches Gottes stellt er fest: Die-
ser Begriff und die damit gemeinte Sache finde auch in der heutigen
katholischen Dogmatik nur ,verhéltnisméBig wenig Beachtung® (35).

Zu den apokalyptischen Erwartungen und Vor-
stellungen des NT fithrt er aus, daB diese vom heutigen Weltbild
und auch vom Gang der Entwicklung her (s. die Aussagen vom Kom-
men des Menschensohnes noch zur Zeit seiner Generation, Mk 9,1;
13,28-37) gedeutet werden miissen als bildhafte Aussagen von Wirk-
lichkeiten, die sich in unseren Vorstellungskategorien nicht adéquat
ausdriicken lassen (vgl. 42ff). Zur Vorstellung von der neuen
Schopfung erklirt Sch.: ,Gem#B der Erwartung der Neuschép-
fung erfihrt die Welt nicht ein vernichtendes Ende, sondern eine all-
umfassende gottliche Vollendung® (12) und fdhrt dann fort: ,Diese Hofi-
nung der Vollendung wird aufgenommen von heutigen politisch-evo-
lutioniiren Vorstellungen... Der Glaubende erwartet die Zukunft Got-
tes, indem er selbst sich in diese mitberufen und miteinbezogen weib ...
Der Mensch ist aufgeboten, zur Uberwindung von Armut, Schuld, Zer-
storung und Tod(!) zu helfen”. Diese Zukunft ist aber zugleich ,immer
Zukunft Gottes®, weil Gott ,die ganze Zukunft ist“ (121). Schelkle ver-
bindet hier also evolutiondres Denken mit christlich-eschatologischer
Hoffnung, die er aber nicht apokalyptisch entfaltet.

Im Abschnitt iiber Tod und Leben geht er auch auf die Frage
nach dem Verhiltnis von griechischer Unsterblichkeitslehre und bibli-
scher Lebenshoffnung ein und stellt fest, daB die christliche Philosophie
die griechische Unsterblichkeitslehre durch Aufnahme der biblischen
Lebenskonzeption entscheidend modifiziert habe. Demnach bleibe der
ganze Mensch ein dem Tod verfallenes, allerdings auf Leben hin aus-
gerichtetes Wesen. Die christliche Enderwartung ist aber ein Akt des
Glaubens und der Hoffnung auf die Treue Gottes, nicht jedoch das
Fazit einer unabédnderlichen Naturgegebenheit (52ff).

Zur Parusiehoffnung wird gesagt, sie setze das antike my-
thische Denken voraus. ,Die Verkiindigung der Parusie bezeugt (da-
nach) den Glauben der Kirche, daB das Heil der Welt noch verborgen
ist“, die Welt also offensteht fiir das vollendende Handeln des Schép-
fergottes (78).

Ebenso 148t Schelkle das Wie der Gerichtserwartung des NT offen,
wenn er auch das DaB betont (92ff).

Besonders aufschluBreich sind seine Ausfiihrungen iiber Himmel
und Hoélle. ,Himmel ist kein Ort, sondern Geschichte dann, wenn
der Mensch zu Gott und Gott zum Menschen kommt... Im Himmel
sein heiBt. .. bei Christus sein“ (112).

Zur Holle wird gesagt, daB die ntl. Schriftsteller die Jenseitsvor-
stellungen ihrer Zeit durchaus teilten, jedoch nicht das Wie, sondern das
DaB betonten, nimlich die Méglichkeit einer ewigen Verwerfung. DaB
das NT im AnschluBb an das AT und das zeitgendssische jiidische Den-
ken das Bése auch personifiziert, diirfe nicht {iberbetont werden. Denn
.das Neue Testament hat... nicht die Absicht, eine Démonologie auf-
zubauen, sondern es lehrt die Uberwindung und das Ende der Dimo-
nen. Der da und dort neuerdings mit Intensitdt ge-
fiihrte Streit um die Person des Bésen ist ein Riick-
fall in Dédmonologie und Mythologie" (115 A 6).

Diese, allerdings nur in einer Anmerkung gebotene Feststellung
zeigt, wie sehr auch Sch., der eine sehr maBvolle, bewuBt kirchliche
Position in der heutigen katholischen Exegese einnimmt, sich den Ein-
sichten und Auffassungen der neuesten katholischen Exegese und Theo-
logie Offnete und das positive Anliegen des Entmythologierungspro-
gramms aufgriff, ndmlich die Heilsbotschaft des NT personal und ge-
schichtlich zu verstehen.

DaB dabei auch die ekklesiologischen Positionen exegetisch und
tkumenisch neu bedacht werden, zeigt der Teilband iiber die Kirche.
Sch. stellt zun#chst dar, wie die apostolische Kirche beides kennt und
schitzt, Charisma und Amt, wie aber das Amt langsam das
Charismatische verdrdngt und aus geschichtlich einsichtigen Griinden
die fithrende Rolle in der Kirche einnimmt.

Zur Frage des Sonderpriestertums neben dem allgemeinen
aller Getauften stellt Sch. fest, daB ,das Neue Testament Anfinge des
einzelnen priesterlichen Amtes kennt, in dem sich das gemeinsame
Amt darstellt* (69) und verweist auf Stellen wie Rém 15,15-19; Phil
2,17, dann auf die Zeugnisse der Apostolischen Viter. Doch besteht
er energisch darauf, daB das NT zunéchst und vor allem das Priestertum
der ganzen Kirche betont, das sich in der Verkiindigung, in der Spen-
dung der Sakramente, der Mission, im Lebenszeugnis und im Gemeinde-
leben #uBert. Dabei bemerkt er, daB diese Bevollméchtigung aller zum
priesterlichen Dienst in der Kirche ,auch von der Feier des
Mahles und von der Vergebung der Siinden (Mt 18,18)
gelten* miisse (69).

Im Zusammenhang der Ausfithrung iiber die urchristlichen Prophe-
ten bemerkt er: ,Es kann in der Kirche nicht alles verwaltet werden.
Es muB auch Neuheit und Freiheit des Geistes geben“ (75).
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Im Abschnitt iiber ,Frau und Amt“ (83—89) wird abschlieBend
gesagt, daB in der neuen Schépfung die alten gesellschaftlichen Ver-
héltnisse grundsdtzlich iiberwunden seien (vgl. Gal 38,28), daB aber die
Kirche nach 2000jéhriger Pridgung des Priesterdienstes durch Minner
,erst andere Struktur erhalten (miifite), wenn die Frau am priesterlichen
Amt teilhaben sollte, falls dies méglich ist* (89). Hier er-
wartet der Vf. zuerst noch lange und griindliche Bemiihungen theolo-
gischer und praktisch-pastoraler Art.

Sehr ausfithrlich wird die Petrus-Primatsfrage behandelt,
wobei in sehr ausgewogener Weise der heutige Stand der Forschung
ausgebreitet wird, ohne die geschichtliche Entwicklung aus katholi-
scher Sicht einseitig zu interpretieren.

Wertvoll und in einer biblischen Theologie aus katholischer Feder
bedeutsam ist der gedanklich reiche und anregende Abschnitt iiber das
Wort (Gottes) in der Sicht der Antike, des AT und NT (104-112),
wobei Schelkle besonders der Frage nach dem Verhéltnis von Wort
Gottes und Wort der Kirche nachgeht. Sehr erhellend fiir die katholi-
sche Sakramentenlehre ist das, was die breitangelegten Abschnitte {iber
Sakramente (Taufe) und Mahl (Eucharistie] ausfithren. So zeigt
er, dab die christliche Taufe aus den jiidischen Taufbewegungen jener
Zeit herauswuchs, besonders jener des Téufers. ,Ein wichtiger Grund
fiir die Taufiibung der Kirche wird gewesen sein, daB Jesus selbst die
Taufe des Johannes auf sich nahm*® (122). Allerdings erhielt die christ-
liche Taufe ihr Charakteristikum durch die Beziehung auf den Tod und
die Auferstehung Jesu und auf die Sendung des Geistes Gottes. Ausge-
zeichnet informiert Sch. auch iiber den heutigen Stand der Eucharistie-
forschung nach dem Verhilinis von Tod Jesu — Abendmahl — Todes-
vergegenwiirtigung — eschatologischem Ausblick. Besonders fruchtbar
ist dabei, was er abschlieBend iiber das Verhilinis von Gegenwart
Christi in den eucharistischen Gaben und dogmatischer Deutung durch
Thomas, Duns Scotus, das katholische Lehramt und moderne katho-
lische Dogmatik (155f) ausfiihrt. ,Zeichen und Gestalt von Brot und
Wein gehen iiber allen natiirlichen Inhalt und Wert hinaus, transzen-
dieren die Téglichkeit, indem sie eschatologisch endgiiltiges Heil dar-
stellen, verheiBen, verbiirgen® (156).

Neu in einer Theologie des NT aus katholischer Hand ist der breit
angelegte Abschnitt: Israel und Kirche, der alle Fragen auf-
greift, die dieses Verhdltnis in Vergangenheit (bsd. in der Sicht des
Paulus), aber auch in der Gegenwart betreffen, wobei Sch. sich auch
dem heiklen Problem: Antisemitismus im NT stellt. Er hat dabei den
Mut, auf S. 166, A 9 zur Gerichisrede Jesu iiber die Pharisier und
Schriftgelehrten Mt 23 festzustellen: ,Ich wiirde heute nicht mehr
sagen, daB Mt 23 ,im ganzen im Geist Jesu der Gegensatz zwischen
alter und neuer Gerechtigkeit' dargestellt sei (so Theol. NT 2,44)“, im
Gegenteil, sie widerspricht nach ihm nun wohl ,dem Geist Jesu" (d.h.
der von Jesus vertretenen Gerechtigkeit und Liebe). Sch. vergiBt dabei
nicht, die Umstédnde zu beachten, die hinter den ntl Aussagen iiber das
Judentum jener Zeit stehen. ,Die Verurteilung des Pharisdimus Mt 23
ist zeitgeschichtlich gebunden” (167). Mt 23,39 versteht er als Verhei-
Bungswort (168): ,Auch Israel wird den Wiederkommenden als Segens-
bringer begriiBen®. In dem Abschnitt: ,Schuld am Tod Jesu* bekennt
Sch.: ,Alle menschliche Schuld, der Juden und der ganzen Welt, ist
darin (d.h. in der Selbsthingabe Jesu am Kreuz) endlich aufgehoben®
(171).

Mit dem Kap. ,Kirche und Vélker“ beschlieBt Sch. seine
Theologie und bekennt sich darin zu der Hoffnung auf das durch Chri-
stus bewirkte endgiiltige Heil aller Menschen.

Die Theologie von Sch. erhélt so den Charakter eines persén-
lichen Glaubensbekenntnisses. Sie wird zum Zeugnis eines Gldu-
bigen, der als tkumenisch offener, katholischer Christ das schrift-
gewordene Zeugnis der Offenbarung gldubig und kritisch auf die
heutige Situation von Menschheit und Kirche hin bedenkt und
Weisung zu geben sucht fiir seine Mitchristen, aber auch fiir seine
Zeitgenossen.

Was bereits in fritheren Stellungnahmen festgestellt wurde,
sei hier zuletzt wiederholt: Diese Theologie bietet eine gediegene,
leicht zu lesende, theologisch ausgewogene, dabei gldubig fra-
gende und dem Glauben dienende Ubersicht iiber das, was das
NT als das maBgebende Zeugnis der grundlegenden Zeit der
Kirche iiber die in Jesus Christus ergangene, abschlieBende Offen-
barung bekennt und sagt. Sie kann vor allem Studierenden der
Theologie und der katholischen Religion, dann vor allem Seel-
sorgern und Religionslehrern wertvolle Dienste leisten, da sie
hilft, Einzelerkenntnisse in den Gesamthorizont des Glaubenszeug-
nisses des NT einzuordnen und von dort her zu sehen, daneben
aber einen guten Fithrer darstellt, mit den Zentralfragen der Of-
fenbarung und des Glaubens auf sachgem&Be Weise ins Gespréch
zu kommen. (In dieser Hinsicht wire allerdings zu wiinschen ge-
wesen, die heute erkannten Probleme zuweilen deutlicher darzu-
stellen und dazu kritische Sachfragen aufzufiihren). Daneben ist
diese Theologie ein dem Glauben dienendes, die Glaubenserkennt-

nis wirklich férderndes Werk, das suchenden Christen ohne Vor-
behalt empfohlen werden kann. Sch. Theologie ist nicht dazu
geschrieben, neue Perspektiven fiir die Frage nach Wesen, Ansatz
und Sinn einer ntl. Theologie im Gesamt der christlichen Theo-
logie zu erschlieBen, sondern um Studierenden und den Glauben
Bedenkenden eine gediegene Anleitung und Einfithrung in das
Glaubenszeugnis des NT zu bieten. In dieser Hinsicht darf das
Werk als gelungen und wirklich hilfreich bezeichnet werden.

Angeregt sei zuletzt noch, mit einem Gesamtregisterter die
Brauchbarkeit dieses Arbeitsbuches zu erhthen.

Passau Otto Knoch

Leroy, Herbert: Zur Vergebung der Siinden. Die Botschaft der Evange-
lien. — Stuttgart: Kath. Bibelwerk (1974). 114 S. (Stuttgarter Bibel-
studien 78) kart. DM 14.80
Die Studie geht auf eine Vorlesung zuriick, die V. 1972 im

Rahmen des Kontaktstudiums in Tiibingen gehalten hat. Die
+praktische Zielsetzung® des Biichleins (im Hinblick auf das The-
ma ,Versthnung“ fiir das Heilige Jahr 1975) wird besonders im
§ 6 (Folgerungen und Anregungen) sichtbar. Die Paragraphen des
Hauptteils erheben — exegetisch behutsam und in der Auswahl
treffend — den Befund der Evangelien zum Thema Siindenver-
gebung. Dal dem éltesten Evangelium dabei kaum Beachtung ge-
schenkt wurde, kann man bedauern. Die Ausklammerung der Be-
ziehungen zwischen Siindenvergebung und Taufe (11) ldBt sich
von den Evangelien her rechtfertigen.

Bevor sich Vf. den Evangelien zuwendet, behandelt er im § 1 die
Vergebungszusage im AT (an den Beispielen der ,prophetischen® Zu-
sage 2 Sam 12,1-