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Vom Verstehen des Glaubens*

Anmerkungen zu Rahners Grundkurs des Glaubens
Von Joseph Kardinal Ratzinger, Miinchen

AuBere Umstinde haben die Fertigstellung dieser Rezension
immer wieder hinausgeschoben. Aber Rahners Buch, das hier zur
Debatte steht, ist kein Produkt des Augenblicks, das nach ein oder
zwei Jahren durch Neueres iiberholt wird. Es ist die Synthese sei-
nes ganzen Denkweges und wird iiber den Wechsel theologischer
Moden hinweg denk-wiirdig bleiben, wie immer man sich im ein-
zelnen zu seinen Aussagen verhilt.

Rahner selbst versteht sein Werk als Grundkurs und definiert
bei dieser Gelegenheit nun auch, was ,Grundkurs® fiir ihn bedeu-
tet: die erste Reflexionsstufe des Glaubens (18 u.6.). Die zweite
Reflexionsstufe wiirde das Reflektieren des gesamten theologisch
relevanten Wissens bedeuten, sich also an den Durchgang durch
die theologischen Einzeldisziplinen anschlieBen und das Ganze
ihrer Aussage in einen einheitlichen Venstehensvorgang zusam-
menfassen. DaB dies heute angesichts alles dessen, was Theologie
wissen kann und was sie wissen sollte, ein fiir jeden einzelnen un-
mogliches Beginnen ist und daB damit eine addquate Analysis
fidei heute zur Unmoglichkeit geworden scheint, ist ein Problem,
das Rahner seit dem Ende des Konzils in wachsendem MabBe be-

* Rahner, Karl: Grundkurs des Glaubens. Einfithrung in den Begriff
des Christentums. — Freiburg, Basel, Wien: Herder (1976). 448 S.
geb. DM 38.—
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wegt hat. Denn nun entsteht das Dilemma, daB einerseits der
Mensch die Entscheidung letzten Ranges, die ihm seine Freiheit
als ,das Vermogen des Ewigen“ (103) abverlangt, in verantworte-
ter Weise begriinden muf, daB andererseits eine solche Begriin-
dung in der geistigen Situation von heute unser Vermdgen
schlechthin zu iibersteigen scheint. Kann man iiberhaupt noch
verantwortet glauben — dies ist die Frage, die zum Konzept der
sersten Reflexionsstufe“ gefithrt hat. R. antwortet: Auch wenn die
zweite Reflexion zundchst unerreichbar scheint, gibt es eine erste
Reflexionsstufe, die er die ,Wissenschaftlichkeit der legitimierten
Unwissenschaftlichkeit” nennt (22). Sie besteht in einer Konver-
genz von Wahrscheinlichkeiten (Newmann! S.22), die als ganze
eine praktische Sicherheit erreichen und damit jene Form von
GewibBheit, die den praktischen Entscheiden des Menschen zuge-
ordnet ist. Diese erste Reflexionsstufe, der ,Grundkurs” gehe als
ein erster Studienabschnitt dem weiteren Theologiestudium vor-
aus und sei ,eine eigene erste Wissenschaft® (21) — man fiihlt sich
an die ,erste Wissenschaft* des Aristoteles erinnert, mit deren
grundsédtzlicher Ausrichtung Rahners Konzept in gewisser Weise
durchaus vergleichbar ist. Dieser Vergleich macht freilich m.E.
auch deutlich, daB man den Begriff ,erste Wissenschaft" hier
nicht temporal fassen sollte, wie R. es in gewisser Hinsicht zu tun
scheint. Das ganze Buch ist denn auch in der Tat ,erste Refle-
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xionsstufe nur, wenn man diese einer postulierten zweiten Re-
flexion als voller Aufarbeitung alles gegenwirtigen Wissens ge-
geniiberstellt. Aber man wird dem sogleich hinzufiigen miissen,
daB Rahners Grundkurs die Synthese seines Denkens anbietet,
Frucht lebenslangen Umgangs mit der Theologie als ganzer ist und
die ersten Entwiirfe systematischer Reflexion, mit denen sein
Denkweg begonnen hatte, von allen Erkenntnissen und Erfahrun-
gen her auflichtet, mit denen ihn seine theologische Arbeit kon-
frontiert hat. Insofern ist diese axiologisch ,erste Wissenschaft"
chronologisch doch eher als letzte einzuordnen, zumal es die per-
fekte zweite Reflexion gar nicht gibt, sondern nur unterschiedlich
gefiillte und gereifte Formen der ersten (was R. auch selbst sagt,
z.B. S. 20). Insofern muB man hinsichtlich der wissenschaftstheo-
retischen Einordnung bei R. wohl einen gewissen Widerspruch
feststellen: Einerseits entsteht der Eindruck, der ersten Refle-
xionsstufe werde eines Tages in einem spéteren Studienabschnitt
die zweite folgen, andererseits setzt er selbst die Unmoglich-
keit der zweiten voraus. DemgemiB wird man das Ganze eher als
abschlieBende Reflexion denn als Erdffnung des Studiums anse-
hen miissen, aber die Aufgabe einer eigenen ,ersten Wissen-
schaft* als begleitender und vereinigender Synthese der theologi-
schen Einzelwissenschaften als unbedingte Notwendigkeit aner-
kennen, die in der theologischen Ausbildung ihren Platz finden
muB und von keinem der bisherigen Fécher der sog. Systemati-
schen Theologie ohne weiteres geleistet wird.

Liest man R.s Buch, so kann man sowohl stilistisch wie auch in
der Fiigung der Gedanken sehr gut das allméhliche Wachsen
seiner Synthese, sozusagen ihre einzelnen Schichten erkennen.
Man wird feststellen, daB seine Theologie einerseits durch eine
groBe Konstanz in den Grundentscheidungen, andererseits durch
eine erstaunliche Flexibilitédt in der Anverwandlung neuer Elemen-
te gekennzeichnet ist; die weitgespannte Assimilationsfdhigkeit
seines Denkens spricht fiir die Weite und den Rang der Grundent-
scheidung, in die nahezu alle tragenden Gedanken der Gegen-
wartstheologie aufgenommen und derart eingeschmolzen werden
konnten, daB sie vom Ganzen her vertieft und auf eine schépfe-
rische Weise neu gestaltet werden. Ob R.s Denken bei aller Kon-
stanz des Ansatzes nicht doch zuletzt den Punkt seiner Balance
und damit seinen Standort verschiebt, wird spéter zu erfragen
sein,

Zwei Systemelemente scheinen mir das Grundgeriist zu bilden,
auf das alles Weitere gebaut werden konnte. Das erste ist die
bereits in ,Geist in Welt" entwickelte transzendentale Anthropo-
logie, die den Menschen als das Wesen der grundsitzlichen Offen-
heit versteht, das in jedwedem Erkenntnisakt sich selbst, das
erkennende Subjekt ,und seine Entschrinktheit auf die unbe-
grenzte Weite aller mdéglichen Wirklichkeit* mit-weiB (31). R.
nennt dies die transzendentale Erfahrung und sagt von ihr: ,Die
transzendentale Erfahrung ist die Erfahrung der Transzendenz*
(81). Das bedeutet: Zur apriorischen Erkenntnisstruktur des Men-
schen gehort ,die reine Gedfinetheit fiir schlechthin alles, fiir das
Sein iiberhaupt* (31). Hier erfolgt nun die entscheidende Identifi-
kation, auf der R.s ganze Synthese steht: Dieses notwendig in
allem Denken und Urteilen des Menschen mitgesetzte umfassende
Woraufhin, das in einem grundsétzlich unbegrenzten Vorgriff des
Denkens von dessen Struktur her notwendig angezielt und immer
im Denken mitgegenwirtig ist, ist als das seinerseits nicht noch
einmal Ubergreifbare das Absolute oder, wie R. es im Rahmen der
transzendental-philosophischen Deduktion nennen méchte, ,das
heilige Geheimnis“. Das ,heilige Geheimnis“ gehért als die un-
gegenstdndliche Erhelltheit des Subjekts zur Konstitution des Den-
kens iiberhaupt, so daB nun gesagt werden kann: ,Das Geheim-
nis... ist das Selbstverstidndliche® (32 f.). Rahners philosophischer
Ausgangspunkt ist bei diesen Uberlegungen der Thomismus, aber
es ist ganz klar, daB er Thomas von dessen augustinischer Kompo-
nente her gelesen hat und daB der platonisch-idealistische Zug,
den Thomas von Augustin her trotz der Aristoteles-Rezeption und
der daraus folgenden aposteriorischen Konstruktion im Philoso-
phieren gegenwirtig hielt, bei R. durch die Begegnung mit dem
deutschen Idealismus eher noch verstirkt wird. Diesen platonisch-
augustinischen Charakter von Rahners Thomismus méchte ich
deswegen besonders unterstreichen, weil R. selbst Platonismus,
soweit ich sehe, nur als Schimpfnamen verwendet, und damit
nicht nur den groBen Rang Platons fiir die Griindung jeder Philo-
sophie, sondern auch seine eigenen Wurzeln verdeckt. Besonders

deutlich wird die Abkiinftigkeit seines Denkens aus der platoni-
schen Tradition in der kurzen, aber ausgezeichneten Analyse des
Memoria-Begriffs (310f), die unter dem EinfluB von Metz eingefiigt
sein mag, sachlich aber keinen Fremdkérper darstellt, weil in der
Tat die Auslegung der memoria als ,apriorische Méglichkeit ge-
schichtlicher Erfahrung als geschichtlicher” (311) die innere Zuge-
horigkeit des transzendentalen Ansatzes zu einer auf der Anamne-
sis griindenden Erkenntnislehre richtig aufgedeckt: Die Vorstel-
lung von der tramszendentalen Erfahrung ist eine Abwandlung
dieses platonischen Urthemas. Sehr deutlich wird die augustini-
sche Interpretation des heiligen Thomas auch bei der Frage nach
den Gottesbeweisen. Die bestechende (und fiir mich
iiberzeugende) Auslegung des metaphysischen Kausalprinzips, die
Rahner S. 78 gibt, kénnte man geradezu als eine reductio Thomae
in Augustinum bezeichnen und wenn S. 77 von den Gottesbe-
weisen gesagt wird, daB in ihnen nur das Begriindete nochmals
begriindet und das immer schon Angenommene reflektiert wird,
fithlt man sich an Bonaventuras Bemerkung erinnert, die Gottesbe-
weise seien mehr exercitationes animi, als daB sie etwas ohne sie
Unbewiesenes oder gar Unbekanntes neu beweisen wiirden.

Unabhéngig von der geistesgeschichtlichen Herkunft bleibt die
Frage, ob die Identifikation der Weite des Seins, auf die die trans-
zendentale Erfahrung im Sinne einer notwendigen Bedingung
unseres Denkens verwiesen ist, mit dem ,heiligen Geheimnis® so
gradlinig geschehen kann, R. weiB, daB er mit solchen Vorstel-
lungen in die Nédhe des Ontologismus riickt, an den man sich
nicht nur erinnert fithlt, wenn das Geheimnis als das Selbstver-
sténdliche erscheint, sondern noch mehr, wenn die Kette der Iden-
tifikationen weitergefithrt und ,das Sein schlechthin® als das
absolute Subjekt und sein Empfangen als Gnade gedeutet wird
(45.). GewiB gibt es Abgrenzungen gegen den Ontologismus, gewil
wird das Personsein Gottes noch einmal eigens dazu deduziert —
freilich mit der Nebenbemerkung, dies sei ,eigentlich eine Selbst-
verstdndlichkeit" (81). Fiir mich bleibt die Verschmelzung von
Transzendentalitdt und Transzendenz, von allgemeiner Seinsstruk-
tur und Gottesbegriff zu nahtlos — sie geht nicht nur weit iiber
Thomas, sondern auch iiber Augustinus und Bonaventura hinaus;
doch wird sich ein begriindeteres Urteil erst geben lassen, wenn
wir vorab dem Duktus von R.s Denken weiter folgen.

Wenn das erste bestimmende Systemelement in der Aufnahme
des philosophischen Entwurfs von ,Geist in Welt* die transzen-
dentale Eroffnetheit menschlichen Denkens ist, so sehe ich das
zweite in R.s Auslegung der Gnadenlehre, die sozusagen das
theologische Korrelat zur transzendentalen Anthropologie ist und
sie derart mit der Theologie verschmilzt, daB beide untrennbar in-
einander iibergehen (vgl. S. 54). Hatte der Ansatz bei der Erkennt-
nistheorie zu dem Ergebnis gefiihrt, daB Gott das immer schon Ge-
dachte allen menschlichen Denkens, daB das Geheimnis das
Selbstversténdliche ist, dann wird hier von der anderen Seite her
gesagt, ,daB der Mensch das Ereignis der absoluten und vergeben-
den Selbstmitteilung Gottes ist* (123f). Gnade erscheint nicht
als etwas am Menschen, sondern als der innere Grund des
Menschseins; sie ist nicht ein gegebenes Etwas, sondern der Akt
der Belbstgabe Goftes: Der Geber ist die Gabe (126). Obwghl
damit nun nicht mehr bloB Gott, sondern auch Gnade und Chri-
stus zu dem immer schon Gegebenen werden (205, 207 u. 0.), weib
R. auf seine Weise durchaus den Unterschied zwischen ,natiirli-
cher* und ,iibernatiirlicher” Offenbarung zu wahren: Fiir den
Geist als Geschopf ist es kennzeichnend, daB er sich auf seinen
Grund hin transzendiert und diesen als qualitativ ginzlich ande-
ren, ,als das unsagbare, heilige Geheimnis vom bloB anderen ab-
setzt" (173). Aber es bleibt die Frage unbeantwortet, ,0b Gott die
fiir uns schweigend in sich verschlossene und uns in unsere
Endlichkeit hinein distanzierende Unendlichkeit oder die radikale
Néhe der Selbstmitteilung sein will* (173). Die ,iibernatiirliche
Offenbarung" bedeutet demgemiB Gegebenheit Gottes nicht mehr
bloB als Frage, sondern als Antwort. Insofern ist prinzipiell
die Scheidung der beiden Ebenen deutlich vollzogen, aber nach-
dem diese Antwort gegeben ist, gehtrt die Gnade nun doch immer
schon als ,iibernatiirliches Existential“ zum Menschen und kann
von nun an mit dem Charakter einer transzendentalen, jedem
Menschen als solchen eignenden Bestimmtheit behandelt werden,
so dab es zu einer vollkommenen Entsprechung zwischen dem
wimmer schon® des transzendentalen Ausgriffs und dem ,immer
schon" der Selbstmitteilung Gottes kommt, die nun als das eigent-
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liche Apriori der gesamten Schépfung, d.h. aller endlichen Wirk-
lichkeit behandelt werden darf und damit Gott wie den Menschen
zugleich in einer einzigen Logik darstellen ldBt. Denn nun kann
gesagt werden, ,daB die Schopfung... als die’'Voraussetzung der
Moglichkeit der freien Selbstmitteilung und als deren defizienter,
wenn auch fiir sich allein denkbarer Modus zu denken ist* (128).
Der Ausgangspunkt des ganzen Denkens ist nun die Selbstmittei-
lung Gottes an das Nicht-Gottliche, die die ,effiziente Verursa-
chung eines von Gott verschiedenen anderen als Bedingung impli-
ziert" (ebd.).

Damit steht der Weg in die Christologie offen. Wendet man das
itber das Verhéltnis von Schopfung und Selbstmitteilung Gesagte
auf das Verhdltnis von Christologie und Anthropologie an, so
lautet das Ergebnis: ,Man konnte von daher den Menschen...
definieren als das, was entsteht, wenn die Selbstaussage
Gottes... in das Leere des gott-losen Nichts liebend hinausge-
sagt wird“ (222). ,Wenn Gott Nicht-Gott sein will, entsteht der
Mensch... Wenn Gott selbst Mensch ist, ...dann ist der Mensch
in Ewigkeit das ausgesagte Geheimnis Gottes... Darum ist Chri-
stologie Anfang und Ende der Anthropologie, und diese Anthropo-
logie in ihrer radikalsten Verwirklichung ist in Ewigkeit Theolo-
gie" (223).

Wie man sieht, gestattet die Verschmelzung der transzendenta-
len Erkenntnislehre mit dem Gedanken der Selbstmitteilung
Gottes eine streng ,transzendentale Christologie” (dazu bes.
206—211), in der der ,absolute Heilbringer" als Gottmensch aus
den beiden tragenden Systemelementen her deduziert werden
kann, und zwar in einer doppelten Weise gemiB den beiden
Ausgangspunkten. Vom Menschen her 1dBt sich die Christologie in
der Formel zusammenfassen: Menschwerdung ist der hichste Fall
des Wesensvollzugs der menschlichen Wirklichkeit (216), die
gelungene, vollstdndige Selbsttranszendenz. Von Gott her: Der ab-
solute Heilbringer ist das notwendigerweise in einer endlichen
Subjektivitdt angekommene Geschehen der irreversiblen Selbstzu-
sage Gottes (196ff).

Dabei ist bemerkenswert, wie R. diesen ontologischen und zunichst
auf die Inkarnation zielenden Gedanken kreuzestheologisch zu konkreti-
sieren weiB: Im kategorialen Bereich kann Gott nur anwesend sein ,im
Modus der VerheiBung (als des dauernden Uberstiegs iiber das Katego-

riale} ... und des Todes..., weil nichts Kategoriales mehr gehofft
werden kann...“ (210). ,Die Kategorialitit der irreversiblen Selbstzu-
sage Gottes ... kann nur ein Mensch sein, der einerseits im Tod jede

innerweltliche Zukunft aufgibt und der andererseits sich in dieser To-
desannahme als von Gott endgiiltig angenommen erweist* (ebd.). R. be-
rithrt sich in dieser letzten Ausweitung seiner Christologie iiberraschend
mit den unter sich wieder héchst verschiedenen christologischen Ent-
wiirfen von Pannenberg, Bultmann und von Balthasar, die doch darin
konvergieren, daB die Selbstaufgabe des Todes als Scheitern des Eigenen
die totale Ubergabe an den Vater und so die ,Unexistenz* des Todes die
personale Einung mit ihm ist (vgl. dazu Chr. v. Schénborn, ,Aporetik
der Zweinaturenlehre“?, in: Freiburger Zeitschrift fiir Phil. und Theol. 24
[1977] 428—445, bes. 436f).

In der Korrespondenz von Selbstiibergabe und Selbstmitteilung
verschmilzt R.s Aszendenz- und Deszendenzchristologie. Dazu hier
eine Nebenbemerkung: Im Begriff der Aszendenzchristologie
scheinen mir gemeinhin zwei unterschiedliche Momente miteinan-
der verkniipft. Einmal meint er, daB der Weg vom Menschen Jesus
her zum Logos und zum Sohn genommen, also Theologie aus An-
thropologie entwickelt wird und nicht umgekehrt, wie es in der
Deszendenzchristologie geschieht. Zum anderen verbindet sich
damit die Vorstellung, daB der Ausgangspunkt bei dem in der
Bibel begegnenden Menschen Jesus genommen und von diesem apo-
steriorischen Befund her die Christologie als Ganze aufgebaut
wind. Was den ersten Gesichtspunkt anlangt, so zeigt R.s ganze
philosophisch-theologische Konstruktion m.E. recht gut die not-
wendige Verschmelzung der beiden Wege. Einerseits wird der
Gottesbegriff immer auch anthropologisch vermittelt, aber ande-
rerseits kann gerade hypostatische Union nicht allein vom
Ausgriff des Menschen her entfaltet werden, sondern bedarf der
geschehenen Antwort Gottes, die im Ausgriff irgendwie erwartbar,
aber nicht aus ihm deduzierbar ist. Was das andere angeht, so legt
R. von seinem ganzen Ansatz her entschiedenen Einspruch gegen
jede Art von Bislizismus ein (25). Die Bibel kann sozusagen nie
rein aposteriorisch gelesen werden, sondern wird verstehbar nur
in einer apriorischen Gelichtetheit des Subjekts. Wichtig wire, zu
fragen, woher das Apriori in der Theologie kommt und wie es sich

legitimiert. Solches Fragen, das auch die Gemeinschaft der
Uberlieferung als Bedingung theologischer Erkenntnis in Sicht
bringen wiirde, miiBte mit der Kritik des Biblizismus zugleich das
Zueinander von philosophischem Verstehen und historischem Er-
kennen kldren und in unserem Fall noch einmal das unerldBliche
Ineinander von Aszendenz- und Deszendenzchristologie vertiefen.

Aber kehren wir zu R. zuriick. Mit der notwendigen Deduktion
des ,absoluten Heilbringers® aus der Grundaussage von der
Selbstmitteilung Gottes, die der unendlichen Verwiesenheit des
Menschen entspricht und in ihr als Existential stets wirksam ist,
ist nun auch der Weg erdffnet, um dem Problem der Geschichte zu
begegnen, die als das unableitbar-Einmalige scheinbar jeder
Deduktion entgegensteht. Dies ist ja der Haupteinwand gegen R.s
transzendentale Darstellung des Christlichen, daB sie gerade sein
Eigenstes, die Geschichtlichkeit, nicht aufnehmen konne und
durch die Riickfithrung ins Allgemeine sein Besonderes und sein
Eigentliches verfehle. R. hat sich offensichtlich in den letzten Jah-
ren gerade mit diesem Einwand besonders eindringlich auseinan-
dergesetzt und eine Antwort erarbeitet, die sich in mehreren
Stufen darstellen l4Bt. Die transzendentale Anthropologie wird
ndmlich nun zu der Aussage erweitert, daB der Mensch in diese
materielle, zeitliche Welt hineingestellt ist und sich als Subjekt
selber findet und endgiiltig setzt in diesem dem Geist Fremden
und Widerspriichlichen. , Zeit, Welt und Geschichte vermitteln das
Subjekt zu sich selbst® (51).

Es gilt also vom Menschen, ,daB er als Subjekt der Transzendenz
geschichtlich ist, sein subjekthaftes Wesen von unbegrenzter Transzen-
dentalitéit ihm selber zu seiner Erkenntnis, zu seinem freien Vollzug
geschichtlich vermittelt ist* (145). Diese grundsétzlich durchaus
einsichtige These von der geschichtlichen Vermittlung der Transzenden-
talitdt wird fiir mein Empfinden sehr schnell in die Aussage hinein
ausgeweitet, ,daB die Transzendenz selbst eine Geschichte hat und die
Geschichte immer selber das Ereignis dieser Transzendenz ist® (145).
Mit diesem Satz ist auch das Problem der gelungenen Deduktion deut-
lich und die Frage gestellt, ob ihr Preis nicht zu hoch ist: Die Ableitung
kann nur Geschichtlichkeit im Allgemeinen erfassen und folglich nur fiir
die Geschichte als allgemeine, nicht aber als besondere gelten. Die
Grenze des Allgemeinen ist nur scheinbar iiberschritten; in Wirklichkeit
ist Geschichtlichkeit als allgemeine ins Allgemeine mit aufgenommen:
Sie ist die Heilsgeschichte, insofern sie iiberall und immer die Form der
Selbstvermittlung des Menschen ist. Demgem#B kann R. sagen, ,daB der
Mensch in seiner Existenz ... immer schon innerhalb... dieses Verhilt-
nisses steht (205f) und er muB feststellen, ,daB die Heilsgeschichte
koexistent ist mit der gesamten Menschheitsgeschichte® (147). ,Die
Weltgeschichte bedeutet also Heilsgeschichte® (148). Die ,Offenbarungs-
geschichte® ist ,mit der ganzen Welt- und Heilsgeschichte koextensiv"“
(149). Die Inversion von Selbsttranszendierung des Menschen und
Selbstgabe Gottes laBt demnach auch die Vorstellung von Gottes Han-
deln so verschwimmen, daf man sich fragt, ob die solchermaBen er-
kaufte philosophische Evidenz nicht als Kaufpreis die Auflésung der
Sache entrichtet hat: ,Weil die Freiheitsreaktion des Subjekts als eines
solchen selbst noch einmal in aller Wahrheit fiir das Subjekt das ihm
Zugeschickte ist. .., trdgt die gute Entscheidung ... mit Recht den Cha-
rakter des Eingreifens Gottes, auch wenn dies sich durch die Freiheit
des Menschen hindurch ereignet und so in dem Grade funktional erklért
werden kann, wie die Freiheitsgeschichte erklidrbar ist, insofern sie sich
auf raumzeitlich objektivierten Momenten aufbaut" (96).

Aber R. wire nicht der differenzierte Denker, der er ist, wenn
er diese Problematik nicht sdhe und nicht versuchte, ihr zu begeg-
nen. So kann man zwei weitere Stufen des Ringens um die
Thematik der Heilsgeschichte feststellen. Zum einen meldet er die
Unterscheidung von BewuBtheit und GewuBtheit an (157), um
daran die spezifische Differenz der biblischen Offenbarungsge-
schichte gegeniiber der allgemeinen Geschichte darzustellen.

Das Christentum ist ,eine ganz bestimmte und gegliickte ge-
schichtliche Reflexion und ein geschichtliches, reflexes Zu-sich-
selber-Kommen einer Offenbarungsgeschichte..., die selber ko-
extensiv mit der Weltgeschichte iberhaupt ist® (151). Anders aus-
gedriickt: ,Diese Art von Offenbarungsgeschichte” ist ,nur eine
Spezies, ein Sektor der allgemeinen kategorialen Offenbarungsge-
schichte, der gegliickteste Fall der notwendigen Selbstauslegung
der transzendentalen Offenbarung® (159). Auf das Problematische
dieses Ergebnisses werden wir noch zuriickkommen miissen. R.
reduziert es in seiner moglichen Bedeutung selbst noch einmal,
indem er sagt: ,Daraus ergibt sich, dab solche Geschichte sich
auch in der Geschichte anderer Vélker hat ereignen kénnen und
ereignet hat* (171). Die alttestamentliche Bundesgeschichte ver-
liert damit ihre Sonderstellung und hért insofern auf, ein eigenes
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Problem zu sein. Der spezifische Geschichtsanspruch des christli-
chen Glaubens wird reduziert auf die Gestalt des ,ahsoluten
Heilsbringers”, deren deduktive Ableitbarkeit vorhin dargestellt
worden ist. In ihm sieht R. die einzige Zisur in der Geschichte
iiberhaupt, die als ganze ein Ubergang ,aus einem in der Natur
geborgenen und von ihr unmittelbar bedrohten Wesen® in die
»jetzt erst beginnende Zeitperiode des hominisierten Daseins nach
der ersten Periode des naturalen Daseins* ist (172).

Nach den ,zwei Millionen Jahren“ des naturalen Daseins sind
die Jahrtausende der historischen Kultur nur der Moment des
Ubergangs aus der ersten in die zweite Periode und Christus lebt
eben in dieser gesamtgeschichtlich nur einen Moment darstellen-
den Zisur. An dieser Stelle kann man noch einmal ein wichtiges
Motiv von R.s Denken erkennen, das mindestens seit dem Konzil
zusehends seine Entwicklung prigte und geradezu zum inneren
Antrieb fiir die Radikalisierung seiner Konstruktion wurde: Das
weltgeschichtlich Winzige des Christentums wird zur driickenden
Frage an einen Glauben, der Allgemeingiiltigkeit beansprucht und
Heil fiir alle sein will. Der universale Anspruch des Christentums
wird zur Rechtfertigung und zugleich zur Nétigung zu einer Kon-
struktion, die eben dies Partikulire mit dem Universalen ver-
schmilzt und es als das Universale erkennen 14Bt; die Aussagen
des II. Vatikanums von der Allgemeinheit des Heils werden fiir
R. geradezu zum entscheidenden Wort dieses Konzils: Einerseits
kann eine Synthese eben diese Universalitit erkldren und damit
das Postulat des Konzils erfiillen, andererseits scheint das Konzil
damit eine Synthese dieser Art zu fordern (vgl. z. B. 158).

Das bedeutet aber nun, daB das Besondere des Heilbringers
als das Allgemeine erwiesen werden muB und eben dies ist ja im
Letzten der Inhalt von R.s transzendentaler Christologie, die inso-
fern seine ganze Theorie der Heilsgeschichte in sich tragt: Als ge-
glickte Form der menschlichen Selbsttranszendenz bzw. als in
einem endlichen Subjekt geschehene Zusage Gottes ist er die Dar-
stellung und Verwirklichung des menschlich-Allgemeinen.

DemgemiB gilt, daB ,in der Begegnung mit ihm (Christus) . .. das...
Geheimnis der Wirklichkeit iiberhaupt... ,da ist'* (204). Noch deutli-
cher: Das ,Verhiltnis zu Jesus Christus, in dem ein Mensch . . . Jesus. ..
zur Vermittlung seiner Unmittelbarkeit zu Gott in sich selbst macht®, ist
von der Art, ,daB der Mensch in seiner Existenz... immer schon
innerhalb dieses... Verhiltnisses steht, ob dies explizit gewuBt wird
oder nicht* (205f). Daraus folgt nun R.s Formel der christlichen Exi-
stenz, die deren Einfachheit und GriBe, deren in der scheinbaren
Partikularitidt anwesende volle Universalitit ausdriickt: ,Wer... sein
Dasein . .. annimmt, ... der sagt... zu Christus ja* (225f). Dies ist der
Einheitspunkt von R.s Begriff des Christentums, in dem das Ganze
seiner Reflexion zusammenfassend gegeben ist: ,Der Christ und die Kir-
che sagen... nicht etwas, gegen das anderes steht, sondern sie
sagen, ... daB das Unsagbare... sich selbst Mitteilende ... Nihe ist*
(387). Christsein ist Annehmen des Daseins in einer letzten Bedingungs-
losigkeit, es ist infolgedessen letztlich nur die ausdriickliche Reflexion
dessen, was Mensch-Sein iiberhaupt ist (387). In einer letzten Zuspitzung
heiBt dies, ,daB der Christ nicht so sehr ein Sonderfall des Menschen
iiberhaupt ist, sondern einfach der Mensch, wie er ist" (388).

Kein Zweifel, daB dies eine faszinierende Sicht ist, in der
einerseits in einer beeindruckenden Anstrengung des Denkens
alles vom kirchlichen Glauben Geforderte eingebracht und doch
zugleich dies Ganze in den einfachsten Punkt des allgemein-
Menschlichen kontrahiert ist. Aber die Frage bleibt, ob nicht
in dieser Verallgemeinerung das Christliche dann doch gegen-
standslos wird, ob es nicht, indem es logisch und anthropologisch
zwingend gemacht, zugleich aufgehoben und gleichgiiltig wird. Die
zentrale Frage lautet: Ist die Grundfigur richtig, die Christentum
mit Daseinsannahme (natiirlich in letzter Tiefe) identifiziert? Gno-
seologisch gewendet: Ist das Verhiltnis des allgemein-Menschli-
chen und des Christlichen richtig bestimmt oder ist Christentum
nicht doch etwas ganz anderes als die Annahme, sozusagen die
Reduplikation des Daseins und seine Reflexion? Ist es nicht Ek-
stasis, Heraustreten in das Neue bzw. Herausgerissenwerden
durch das Gegeniiber des eben nicht im transzendentalen Selbst
an sich und immer schon Gegebenen? Ist nicht gerade dies die
Grundfigur des Christlichen? Ein Ansatz in dieser Richtung ist ge-
geben, wo R. Schépfung und Gnade unterscheidet, die Selbstmittei-
lung als die in der Transzendentalitit an sich nicht mitgegebene
Antwort beschreibt (173). Aber schlieBlich wird unter dem Zwang
des Universalitdtsgedankens doch auch diese Antwort zu dem un-
abweisbar immer Gegebenen erkldrt und so ins Dasein als solches
schon eingebaut, so daB Daseinsannahme je auch schon Annahme

dieser Antwort ist. Einen anderen Ansatz zu einer Konstruktion,
die dieses ,Uber” des christlichen Glaubens, die Uberschreitung
des ,Daseins” und das aktive Annehmen des handelnden Gegen-
iiber besser ins Licht bringt, finde ich in dem kleinen Abschnitt
»Der Mensch als der Verfiigte* (52f), in dem an Stelle des trans-
zendentalen Selbstentwurfs und der Selbsttat der transzendenta-
len Freiheit als das Wiesentliche des Menschen die Verfiigtheit er-
scheint, die seine Autarkie durchbricht und ihn auch im: Tétigsein
noch als den Leidenden erkennen 1dBt. Das Problematische von
R.s Versuch sehe ich nicht in dem Bemiihen zu einer antropo-theo-
logischen Konstruktion, die schlieBlich den ,Begriff* des Christli-
chen eréffnet, sondern in der zu starken Prigung dieser Konstruk-
tion durch Grundgedanken des deutschen Idealismus, die einer-
seits den Weg zum augustinischen Idealismus des Thomas eréffnet
haben, aber andererseits doch ihr eigenes Gewicht zeigen, das aus
dem Christlichen heraustendiert. Das, was in dem Kapitel iiber
den Menschen als Verfigten (und auch anderwiirts) iiberzeugend
angedeutet wird, tritt in der Gesamtsicht des Buches zu stark zu-
riick gegeniiber dem Menschen als Verfiigenden, gegeniiber einem
Freiheitsbegriff, der schlieBlich nur auf den absoluten Geist
wirklich paBt. Eine solche Vorstellung von Freiheit ist m.E. am
Werk, wenn gesagt wird, Freiheit sei ,letzte Sichselbstiiberant-
wortetheit der Person... als Selbsttat” [47) bzw. wenn Freiheit
definiert wird als das Vermégen ,sich selbst zu tun* (49). Damit
ist nach meinem Dafiirhalten die conditio humana nicht richtig be-
schrieben und die Synthese gelingt auch nicht, wenn fiber den Tod
gesagt wird: ,Der Tod ist... Tat, in der der Mensch iiber sich als
Ganzen verfiigt, und zwar so, daB diese Verfiigung die Annahme
der absoluten Verfiigtheit... ist* (290). Bestimmend bleibt nun
doch, daf der Mensch iiber die Verfiigtheit verfiigt. So schwankt
dann der Freiheitsbegriff schillernd zwischen einer geradezu gott-
haften Fiéhigkeit der Selbsttat einerseits und einem Riickzug vor
der empirischen Realitédt, der die Frage aufstehen liBt, wo denn
nun diese Freiheit stattfinde, wenn sie kategorial so génzlich un-
auffindbar ist, da doch die Selbstverwirklichung des Menschen
nun einmal im und am Kategorialen geschieht (46ff). Aus der
gleichen Wurzel kommt es auch, daf im Gegeniiber zum Gottesbe-
griff die menschliche Freiheit geradezu aufgesogen scheint in die
géttliche und nahezu der Eindruck einer géttlichen Alleinwirksam-
keit entsteht: ,DaB wir als Subjekte einer noch werdenden Frei-
heit nicht wissen, ob Gott alle Freiheit... in eine gute Entschei-
dung gesetzt hat oder nicht, ist als eine... Tatsache gehorsam
hinzunehmen, so wie wir unser Dasein selbst gehorsam {iber-
nehmen miissen® (112). An anderer Stelle wird gesagt, dab der
Mensch ,reflex nie diese seine schon immer vollzogene Freiheit
beurteilen kénne (138): Freiheit scheint fast in Pridestination
tiberzugehen. Mir scheint, daB die Kritik, die sich bei der Defini-
tion des Christentums als Daseinsannahme und als Reflexion des
immer schon Gegebenen aufdringt, an dieser Stelle thren eigentli-
chen Hebel finden miiBte und daB die christliche Ek-stasis, dig
hier aufgehoben scheint, ihren Ansatz in einer Philosophie der
Freiheit nehmen miiBte, die die transzendentale Notwendigkeit er-
ginzt, und zwar in einer Philosophie der Freiheit, die das je eigen-
tiimliche Wesen von gbttlicher und menschlicher Freiheit ausar-
beitet und damit das Moment der Antwort wie dasjenige der
Verfligung realer auszusagen vermag. Dabei kénnte einerseits ge-
rade der Freiheitsgedanke den Weg fiir das Heil al]ler offenlassen,
um das es R. so sehr geht und andererseits den Druck aufheben,
den diese Frage auf R. in Richtung einer strengen Generalisierung
des Christlichen ausiibt.

Noch eine weitere Anmerkung zur Grenze der transzendentalen
Methode sei versucht. R. hat in seinem Grundkurs gegeniiber frii-
heren Angriffen auf sein Denken klargestellt, daB die transzenden-
tale Methode sich nicht anmaBt, das Christentum reinlich aus sich
zu deduzieren; sie ist ein Verstehensvorgang, der maglich wird,
weil der Glaube vorab das Feld des Denkens erschlossen hat und
insofern eng mit Anselms Suche nach dem Begriff des Christlichen
verwandt. Eine solche Suche nach dem ,Begriff* ist sicherlich
eine Uraufgabe der Theologie. Aber mir scheint, daB sich im Lauf
der Zeit die Akzente etwas verschoben haben und daB der Vor-
gang der Verschiebung in den verschiedenen Schichten des
vorliegenden Buches erkennbar wird. In dem 20 Jahre alten Stiick
«Was heiBt Menschwerdung Gottes*?“ steht noch der Satz: ,Hier
hat sich die Ontologie an der Botschaft des Glaubens zu orientie-
ren und diese Botschaft nicht zu schulmeistern® (219). Spéter aber



185 1978 Jahrgang 74 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 3 186

erscheint die transzendentale Christologie als der MaBstab, an
dem die kirchliche Christologie gemessen wird: Ohne sie fehlt das
Kriterium, um zwischen Glaubenswirklichkeit und Deutung unter-
scheiden zu kénnen (207). Die klassisch-kirchliche Christologie er-
scheint nur noch als eine Weise, von dem Gemeinten zu reden
(275, vgl. 283), wobei man gerne zugestehen wird, daB sie nicht a
priori als die einzig Mogliche zu betrachten ist, was sinnvoller-
weise gerade von ihrem Ansatz her ohnedies niemand behaupten
kann. An solchen Stellen entsteht ein wenig der Eindruck, als sei
die kirchliche Christologie so etwas wie der Glaube der Psychiker,
der erst aus der hoheren Warte der transzendentalen Philosophie
in sein rechtes Licht kommt. Auch hier bleibt richtig, daB die Re-
flexion immer wieder einerseits die Sprache ausweiten, anderer-
seits die Grenze der ftraditionellen Sprache aufweisen und so
darum ringen muB, daB die Intentionalitit auf die Wirklichkeit
selbst hin nicht in der Formel cndet, sondern von ihr getragen
wird. Aber andererseits darf die Stringenz des Systems nicht zum
MabBstab der Uberlieferung werden, sondern muB sich an der
Widerstédndigkeit der vorgegebenen Aussage immer neu bewihren.

Zu den materialtheologischen Aussagen von R.s Buch méchte
ich mich mit ein paar Hinweisen begniigen. Erstaunlich ist, wie es
Rahner gelingt, das ganze Gefiige des Dogmas in der Einheit seines
Grundansatzes zusammenzubinden. Natiirlich ist die Stringenz der
Verknotung unterschiedlich. Beachtlich finde ich die Zusammenfii-
gung von Anthropologie, Christologie und Schopfungslehre. Eher
unbefriedigend bleibt fiir mich, was iiber Erbsiinde und iiber
Kreuz als Sithne gesagt wird: Im Gegeniiber von Selbstentwurf
und Selbstmitteilung findet das keinen so rechten Platz und das
Ausgefithrte wirkt trotz bedeutender Einzelstiicke eher gequilt.
DaB R. auf andere Weise gelungen ist, der Theologie des Kreuzes
in seinem an sich zunédchst inkarnationstheologisch bestimmten
Entwurf einen wichtigen Platz zu geben, wurde oben schon ange-
deutet. Sehr gegliickt finde ich den kurzen Entwurf einer Ekklesio-
logie, der auch eine beeindruckende Apologie des Katholischen
enthilt. Die Auslegung des dreifachen reformatorischen ,sola®
allerdings stellt nur dar, was ein Katholik sinnvoll unter einem
solchen ,sola“ verstehen kann, nimmt aber gerade das Charakteri-
stische des reformatischen Protests nicht auf. Schén und hilfreich
erscheint mir auch die Eschatologie. Besonders beeindruckend
sind fiir mich R.s Uberlegungen zu Tod und Endgiiltigkeit der Exi-
stenz (265—268), die weit iiber seine frithere Theologie des Todes
hinausgehen und durch die spiirbare Eindringlichkeit des persénli-
chen Ringens mit dem Thema ihre eigene Stringenz erhalten.

Noch eine kritische Bemerkung: Was mich mitten im Ernst und
in der GréBe von R.s Denken immer wieder stirt, ist die allzu
schnelle Ubernahme moderner Vorurteile gegeniiber iiberlieferten
Aussagen, die bei dem groBen Kenner der Uberlieferung ver-
wundert, der oft genug das Tiefgriindige scheinbar abstruser Aus-
sagen ans Licht gebracht hat. Hierher gehort die schon erwihnte
Platonismus-Schelte, hierher gehért auch die immer wieder auftre-
tende Vergréberung des iiberlieferten Verstindnisses von Leib
und Seele sowie der Unsterblichkeit der letzteren, die in einen
leicht abzulehnenden Popanz umgewandelt wird (zu beidem
darf ich auf meine Eschatologie verweisen). Hierher rechne
ich auch die Kritik an Augustinus sog. ,psychologischer Trini-
titslehre" (140f), die weit entfernt davon war, Gott ,ganz unbeziig-
lich zu uns® (140) darzustellen. In Wirklichkeit geht sie davon aus,
daB die Gottebenbildlichkeit des Menschen uns die zentrale Weise

unserer Gotteserkenntnis vorgibt: Gott kann im Medium des Men-
schen erkannt werden und solches Selbsterkennen als Erkennen
Gottes ist zugleich der Weg unserer Reinigung, unseres Kommens
zur Wahrheit, in dem das Bild seine Relationalitit erfaBt und
dadurch wahrhaft Bild wird. In diesem Zusammenhang méchte ich
auch anmerken, daB es mir nun doch nicht angemessen scheint,
~Atheismus und vulgéren Theismus“ ob ihrer gemeinsamen Ver-
fehlung des richtigen Gottesbegriffs praktisch auf eine Stufe zu
stellen (72): Hier erfolgt eine Uberbewertung des Begriffs, das Ent-
scheidende aber ist die Intenionalitdt der Selbstiiberschreitung
zum Absoluten bzw. die Verweigerung solchen Uberschritts; der
Begriff kann immer nur diesen realen Vorgang der Existenz nach-
zuzeichnen versuchen. Die Uberlegenheit des Vollzugs bleibt und
nur diese Einsicht kann die Reflexion davor bewahren, ein intel-
lektuelles Christentum von dem Christentum des einfachen Glau-
bens elitdr abzusetzen. Uber seine Darstellung der Auferstehung
Christi meint R, selbst, er habe deren ,Anspruch historisch viel-
leicht zu minimalistisch festgehalten" (274). Das wiirde ich in der
Tat behaupten, obgleich ich den Grundduktus seiner Darstellung
des vordsterlichen Jesus, der sich nur auf den historisch schmalen
Kern des wirklich Wesentlichen stiitzt, durchaus bejahe. DaB ,ein
als leer festgestelltes Grab... als solches nie den Sinn und die
Existenz einer Auferstehung® bezeugt (262), ist ein truism, den
man nicht immer wiederholen sollte. Die Frage ist doch nicht, ob
das Grab die Auferstehung beweist, was kein Mensch behauptet,
sondern ob die Auferstchung die gleichzeitige Verwesung des
Auferstandenen zuldBt und diese wirkliche Frage sollte man nicht
fortwdhrend durch eine im Grund — man verzeihe mir — banale
Behauptung vendecken. Ich halte es auch nicht fiir richtig, wenn R.
mit einer merkwiirdig gewundenen Argumentation den Glauben
als ,ein inneres Moment dieser Auferstehung® bezeichnet, die also
gar nicht ohne den Glauben an sie gedacht werden kénne (268).
Auch hier ist die Argumentation verschoben: DaB die Auferste-
hung als Offenbarung die Intentionalitit auf den Glauben der
Zeugen hin in sich trdgt und zu ihrem Begriff daher auch ihre
Kundgabe gehort und diese Kundgabe sich auch ihre Annahme
schafft, ist unbestritten. Aber daB sie ohne diesen Glauben nicht
wire, also ,in den Glauben hinein geschieht”, wiirde zuletzt doch
auch R. wieder nicht sagen wollen: Ihre Vorgingigkeit gegeniiber
den Erscheinungen, die in der Abfolge der Aussagen von 1 Kor
154 und 5 ganz klar gegeben ist, gehdnt eben zu dem, was
bekundet werden muB. Vielleicht trégt hier doch der generelle
Versuch, das Christentum in allem als das nicht-andere zu erweisen,
dazu bei, nach einer Unbestreitbarkeit und einer Zustimmungs-
breite zu suchen, die das Eigene verdeckt, von dem dann hernach
(mit Recht) doch wieder ausgegangen wird.

Ein grofies Buch fordert immer zur Auseinandersetzung heraus.
R.s Grundkurs ist ein groBes Buch. Es ist, wie schon gesagt, von
der gleichen Leidenschait des Erkennens getragen, mit der Anselm
von Canterbury das Christentum rationibus necessariis zu dedu-
zieren versuchte. Auch wer nicht imstande ist, den «Begriff des
Christentums®, den R. erarbeitet hat, ungeteilt zu tibernehmen,
wird doch eine Evidenz des Christlichen darin finden, von der er
positiv oder negativ nicht loskommt. Man muB dankbar sein, daP
R. als Frucht all seiner Bemiihungen zuletzt diese imponierende
Synthese geschaffen hat, die eine Quelle der Inspiration bleiben
wird, wenn einmal ein GroBteil der heutigen theologischen Pro-
duktion vergessen ist.

Theologische Realenzyklopidie. Hrsg. von Gerhard Krause und Ger-
hard Miiller, Bd 1, Lfg 1-5: Aaron — Agende. — Berlin: Gruyter
1977. X, 804 S., br. DM 190.—

Vor 70 Jahren (1908) erschien der letzte Band der ,Realen-
zyklopédie fiir protestantische Theologie“. Die damals abgeschlos-
sene 3. Auflage hatte Albert Hauck herausgegeben, der durch
seine ,Kirchengeschichte Deutschlands® in weitesten Kreisen be-
kannt wurde. Seitdem ist im evangelischen Deutschland ein um-
fassendes theologisches Lexikon nicht mehr verdffentlicht wor-
den. Die verschiedenen Auflagen der ,RGG* und das »~Evangeli-
sche Kirchenlexikon® hatten als kurzgefaBte Nachschlagewerke
eine wichtige Funktion, boten aber keinen Ersatz fiir die Realen-
zyklopédie.

Um so dankbarer ist man, daB jetzt der erste Band der neuen
»Theologischen Realenzyklopddie* vorliegt, die groBziigig ange-

legt und auf 25 Binde geplant ist. Angesichts der heutigen Druck-
kosten handelt es sich hier um ein unternehmerisches Wagnis
ersten Ranges. Es stellt sich die Frage, wie die Finanzierung eines
solchen umfangreichen Werkes iiberhaupt erméglicht wurde.

Das Lexikon berichtet iiber die biblischen, historischen, dogma-
tischen, ethischen und praktisch-theologischen Disziplinen, aber
auch iiber Philosophie, Religionsgeschichte und Judaistik.

Als Fachberater fiir das Alte Testament ist Richard Hentschke,
Berlin, zustdndig, fiir das Neue Testament Horst Robert Balz, Bochum.
Fiir die Alte Kirchengeschichte zeichnet verantwortlich Richard P. G.
Hanson, Manchester, fiir das Mittelalter Knut Schiferdiek, Bonn, fiir
die Neuzeit Martin Schmidt, Heidelberg, fiir die Reformationszeit Ger-
hard Miiller, Erlangen. Fachberater fiir die Dogmatik ist Carl Heinz
Ratschow, Marburg, fiir die Ethik Gustaf Wingren, Lund, fiir die prak-
tische Theologie Henning Schréer, Bonn. Die Philosophie betreut Wolf-
gang Miiller-Lauter, die Religionsgeschichte Sven S. Hartmann, Lund,
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die Judaistik Clemens Thoma, Luzern. Hauptherausgeber sind Gerhard
Krause, Bonn und Gerhard Miiller, Erlangen.

Die TRE unterscheidet sich wesentlich von der RE, auch wenn
sie an vielen Stellen an die RE ankniipfen kann. Die TRE hat
zunéchst einmal internationalen Charakter. Herausgeber und Mit-
arbeiter stammen aus Europa, wenn auch der deutsche Anteil bei
den Herausgebern, Mitherausgebern und Autoren iiberwiegt. Unter
den 53 Autoren fand ich 11 nichtdeutsche Autoren. Wesentlicher
aber ist, daB die TRE nicht mehr protestantisch sein will, wih-
rend die RE in vielen Artikeln diesen Charakter betont hatte.
Zwar findet sich unter den Fachberatern kein Katholik, aber zu
den Mitarbeitern gehéren eine Reihe katholischer Autoren. Mit
Recht betonen deshalb die Herausgeber in ihrem Vorwort, daB
sich das neue Werk von den fritheren Auflagen durch drei wesent-
liche Verdnderungen unterscheidet: 1. habe sich seit dem Ende
des 1. Weltkrieges das Denken als Ausdruck von Selbst- und
Weltverstindnis des Menschen kataraktartig verdndert, 2. habe
sich das theologische Arbeiten selbst verdndert, 3. spiele eine zu-
néchst scheinbar #uBerliche Tatsache eine Rolle: in der RE? hahe
eindeutig die deutsche theologische Forschung dominiert, heute
arbeiten wir in einem internationalen wissenschaftlichen Klima.
Die Herausgeber weisen ferner auf das gewandelte tkumenische
BewubBtsein hin. Herausgeber und Mitarbeiter der TRE gehorten
verschiedenen Kirchen an. Deshalb lautet der neue Titel: ,Theo-
logische Realenzyklopédie®, statt ,Realenzyklopddie fiir protestan-
tische Theologie und Kirche®.

Nach der Intention der Herausgeber sollten die Artikel der TRE
die Probleme selbstédndig aufarbeiten, nicht eine kurze Zusammen-
fassung von anderswo Erarbeitetem bieten. Sie sollen unter Beriick-
sichtigung strittiger Probleme erarbeitet werden und den An-
spruch, Beitrdge zur Forschung zu sein, zu geniigen suchen. Zwar
sind sich die Herausgeber dariiber klar, daB dieses Ideal sich nicht
in allen Féllen erfiillen lassen wird. Dazu ist der Raumumfang bei
verschiedenen Artikeln zu gering. Ein gewisser Ersatz ist dadurch
gegeben, daB den Quellen- und Literaturangaben ein breiter Raum
eingerdumt wurde.

Die Vorbereitung der Theologischen Realenzyklopidie wurde
1967 begonnen. Im Oktober 1976 erschien die erste Lieferung, die
fiinfte im Juli 1977. Nach der Planung sollen jedes Jahr 6 Faszikel
erscheinen, das bedeutet: Bei einem ungestérten Ablauf liegt der
SchluBband etwa im Jahre 2000 vor.

Es ist leider nicht mglich auch nur alle herausragenden Bei-
trége zu wiirdigen, aber wenigstens die umfangreichsten sollen
erwidhnt werden.

Neuaufgenommen ist der Beitrag ,Abendland“ (O. Kahler), der
die Seiten 17—42 umfaBt. Darin werden nach einer Begriffserkldrung die
vielfdltigen Fragen der Kirchen- und Liturgiegeschichte angesprochen,
die z. T. bis in Einzelheiten gehen. So sieht Kéhler z. B. in der Anderung
der Worte des Kanons der rémischen Messe: qui tibi offerunt hoc
sacrificium durch die Worte: pro quibus tibi offerimus ein zentrales
Thema der abendlindischen Christenheit. (Die Quellenangabe ist zu
berichtigen in: Handbuch der Kirchengeschichte. III/2, 36). Daneben
liest man interessante Urteile u.a. iitber die cluniazensische Reform,
Gregor VIL, die Reformation. Aufschlufireiche Wiirdigungen finden auch
die Mystik, das Abendlindische Schisma, die Konziliare Theorie und
die Katholische Reform.

Der Artikel Abendmahl ist verstindlicherweise im Umfang ge-
wachsen. Wihrend er in der alten Auflage 45 Seiten umfaBt, nimmt
er in der neuen die Seiten 43-328 in Anspruch. Er gliedert sich: 1. Das
sakramentale Mahl in den Religionen der Welt, 2. Urchristliches Mahl-
verstidndnis, 3. Das Abendmahl in der Geschichte der christlichen Kir-
chen, 4. Das Abendmahlsgesprich in der 6kumenischen Theologie der
Gegenwart, 5. Das Abendmahl als Tischgemeinschaft nach ethischen
Gesichtspunkten. Der Beitrag hat den Umfang eines Buches und ent-
hélt eine Fiille von Material, wenn man auch z. T. eine stirkere redak-
tionelle Uberarbeitung vermiBt. Es finden sich in den einzelnen Ab-
schnitten (die von verschiedenen Bearbeitern verfaBt sind) eine Reihe
von Wiederholungen, die redaktionell hé#tten ausgeglichen werden
konnen. So behandelt z.B. A.Peters auf S.134 nochmals die MeB-
opferlehre des Trienter Konzils, die Iserloh auf S.127ff meisterlich
dargestellt hatte.

In dem Artikel iiber die Abendmahlsfeier heift es, in der
Entwicklung der rémisch-katholischen Kirche seit dem 2. Vatikanischen
Konzil finde sich die Tendenz, Gehalt und Gestalt der Eucharistie so
zu verdndern, daB eine Ubereinstimmung mit den Grundsitzen der
reformatorischen Kirchen nicht als utopisch erscheine (321). An Litera-
tur iiber das Missale Romanum wire zu ergénzen: H. Jedin, Das Konzil
von Trient und die Reform der liturgischen Biicher: Kirche des Glau-
bens II (Freiburg 1966) 499, besonders 542ff; ders., Das Konzil von

Trient und die Reform des rémischen MeBbuches: Liturgie und Leben 6
(1939) 30-66; J. A. Jungmann, Das Konzil von Trient und die Erneuerung
der Liturgie: Weltkonzil von Trient I (Freiburg 1951) 325ff; R. Theisen,
Mass Liturgy and the Council of Trent: Collegeville (Minn.) 1965.

Der Artikel AblaB (G. A. Benrath) ist nicht frei von polemischen
Bemerkungen, die z. T. historisch fragwiirdig sind. Nicht nur Tetzel,
sondern auch Martin von Cochem, J. B. Hirscher, J. A. Méhler und Con-
rad Martin, der angebliche ,Vertraute* Pius’ IX., werden wegen ihrer
Ansichten tiber den AblaB getadelt, von Nikolaus Paulus behauptet der
Autor, daB er die Geschichte des Ablasses mit spiirbar apologetischer
Absicht geschrieben habe. Silvester Prierias wird eine ,massive Ab-
laflehre* zugeschrieben, ohne zu sagen, was darunter zu verstehen ist.
Uber Cajetan liest man, er habe schlieBlich zur Lehre der Kurie
gestanden (!). Calvin zerpfliickte die Argumente von Eck und Fisher.
Von Martin von Cochem heiBt es, er stelle die Wirksamkeit des Ablas-
ses der des BuBsakramentes gleich und habe fiir ein einfaches Rosen-
kranzgebet am Tag der Beichte 120000 Jahre und QuadragenenablaB
verheiBen. Die Schrift von Johannes Fisher heiBt nicht Refutatio asser-
tionis, sondern Assertionis Lutheranae confutatio. Der Titel von J. Lato-
mus lautet: Articulorum doctrinae M. Lutheri per theologos Lovanienses
damnatorum.

Keineswegs kritisch ist jedoch der Artikel Adventisten, wo
man liest: Insgesamt war die Miller-Bewegung sehr niichtern. Im Unter-
schied zu den iibrigen Artikeln werden hier die Literaturangaben auf-
gegliedert: 1. Autor adventistisch, 2. Autor nicht adventistisch.

Fruchtbare Ergebnisse bringt der Beitrag Adel, der Forschungs-
problematik und die geschichtliche Entwicklung iiberzeugend aufzeigt,
withrend der Artikel Adel und Kirche (17.—20. Jahrh.) erginzungsbediirf-
tig ist. An Literatur wire inzwischen einiges nachzutragen.

Von besonderer Qualitiit ist der Beitrag A frika (640—747). Er glie-
dert sich: 1. Das christliche Nordafrika, 2. Missions- und Kirchen-
geschichte, 3. Afrikanische Religionen. Aus dem Literaturnachtrag zum
Artikel (700) wird deutlich, daB die Zeit von der Abgabe des Beitrages
bis zur Drucklegung oft mehrere Jahre betrug und man deshalb zu
Literaturnachtrigen greifen muBte. Bei vielen anderen Artikeln hat man
auf die neueren Literaturangaben verzichtet, um einen Neusatz der
Literatur zu vermeiden.

Hervorgehoben sei auch der Artikel Agypten, der sich auf die
Seiten 465-533 erstreckt. Er erortert 1. dgyptische Religionen, 2. Agyp-
ten und Israel, 3. Judentum in Agypten, 4. Kirchengeschichte.

Knapp (5 S.!), aber inhaltsreich sind die Artikel Acontius
(E. Hassinger), Adalbert von Hamburg-Bremen (W. See-
griin), Adalbert von Prag (F. Machilek) 4 S. mit ausfiihrlicher
Literatur; Agidius von Rom [(A. Zumkeller).

Den AbschluB des Bandes bildet der Artikel Agende, der u a.
auch die Sakramentare, die mittelalterlichen Missalien, die tridentini-
sche Reform und deren Nachwirkung, ferner die Reformen des Zwei-
ten Vatikanums behandelt. Zu erginzen ist S. 774, daB die Tendenz,
die Gemeinde durch MeBgesinge zu beteiligen, nicht erst seit Petrus
Canisius und dem Mainzer Cantuale von 1605, sondern bereits bei Lei-
sentritt sichtbar wird. Zu prézisieren ist die Formulierung (S. 773), daB
in den Didzesen Koéln, Trier und Miinster der romische Ritus erst im
Laufe des 19. Jahrhunderts, zwischen 1850 und 1890, endgiiltig und voll-
stindig fibernommen wurde. In Kéln wurde 1857 generell das rémische
Proprium vorgeschrieben, vgl. dazu F.]. Peters, Beitrige zur Geschichte
der kolnischen MeBliturgie. Untersuchungen iiber die gedruckten Mis-
salien des Erzbistums Kéln (K6ln 1951).

Ein Register der Bibelstellen, der Namen, Orte und Sachen,
ein Verzeichnis der Mitarbeiter, der Karten, der Artikel und der
Verweisstichworte schlieBt den Band ab.

Berichtigungen und Ergénzungen: AuBer den S. 803 korrigierten
Druckfehlern muB es richtig heiBen: S. 41: Gollwitzer; S. 124: Berthold
von Chiemsee; S. 130: Freudenberger; S. 135: Robert Bellarmin.
Michael Bajus (de Bay); S. 328: Plochl; S. 347: Weber. S. 363:
Das Werk von Eusebius Amort, De origine indulgentiarum, erschien
nicht in Rom, sondern in Augsburg. Angesichts der Tatsache, daB das
Werk in Jugoslawien gesetzt und gedruckt wurde, ist jedoch die Zahl
der Druckfehler erstaunlich gering.

Zu 8. 35: Uber die Nationen auf dem Konzil von Konstanz: vgl.
J. Hollnsteiner: Das Konstanzer Konzil, Wege der Forschung (Darm-
stadt 1977) 127ff; Heinrich Finke ebd. 347ff. Zu S. 131: Die Diss. von
Wohlmuth, (Regensburg 1972) ist inzwischen erschienen (Bern 1975).
Zu 8. 543 (Apinus): vgl. O. Scheib, Die Reformationsdiskussionen in der
Hansestadt Hamburg (mit Hinweis auf den Apinus-Bericht iiber die
Reformation in Hamburg). Vielleicht wire der Hinweis auf die im Ham-
burger Staatsarchiv liegenden Quellen dienlicher gewesen als die um-
fangreiche z. T. veraltete Literaturliste; S. 453, 495: Bischof von Ketteler
schrieb seinen Vornamen Emmanuel, nicht Emanuel; S. 773: Das Missale
Romanum von 1570 nahm nicht die stadtrémische Liturgie Gregors VIL.,
sondern Gregors des GroBen auf. Auch das Sacramentarium Gregoria-
num stammt nicht von Gregor VII. Die Worte der Wandlungsepiklese
lauten: Quam oblationem; S. 766: Sacramentarium Gregorianum; S. 777:
Der Verfasser des Manuale curatorum ist Johann Ulrich Surgant.
Es erschien 1503, nicht 1502. Vgl. dazu J. Konzili, Studien iiber Johann
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Ulrich Surgant: Zeitschrift fiir Schweizerische Kirchengeschichte 69
(1975), 70 (1976), 71 (1977); S. 792: Thomas de Vio Cajetan; S. 798:
Michael Schmaus (798).

Der Inhalt des Bandes ist vollstindiger als das Register
ausweist. So finden sich iiber Bellarmin nicht nur Aussagen in
dem Beitrag AblaB, sondern auch bei dem Artikel Abendmahl.
Nicht aufgenommen in das Register wurde u. a. Bajus, Cano, Sua-
rez, Lessius, Berulle, Thomassin, Bossuet (135).

Wenig sinnvoll erscheint mir die alphabetische Auffithrung
der Literatur. Dadurch wird m.E. die Geschichte der For-
schung zu wenig sichtbar, besonders wenn es sich um umfang-
reiche Literaturangaben handelt, die z.T. mehrere Druckseiten
umfassen. Auch wenn man jetzt von dem Prinzip der alphabeti-
schen Literaturaufzéhlung nicht mehr abgehen kann, wire zu
iiberlegen, ob man in Zukunft die Literatur nicht stirker aufteilen
und gliedern konnte. Es fiel mir ferner auf, daB bei den Literatur-
angaben die Vornamen verschiedentlich ausgeschrieben sind, in
vielen Féllen aber nicht.

Die Beitrdge geben im allgemeinen nicht nur den augenblick-
lichen Stand der Forschung wieder, sondern konnen oft Grund-
lage fiir weitere Studien sein. Bei einigen Artikeln erscheint zwar
der Raumansatz zu groB. M. E. wiire es nicht schwierig gewesen,
einzelne Beifrdge um ein Drittel zu kiirzen, ohne daB ein Substanz-
verlust eingetreten wire. Auch Uberschneidungen der einzelnen
Artikel sind nicht immer vermieden worden.

Diese Ausstellungen und Wiinsche kénnen jedoch den Wert
dieses groBen Gemeinschaftswerkes nicht mindern. Die Theolo-
gische Realenzyklopédie wird in den kommenden Jahrzehnten das
Standardlexikon fir die theologische Forschung sein. Wenn man
den jetzt abgeschlossenen 1. Band iiberblickt, stellt man mit Freude
fest, dall der Wunsch der Herausgeber, die einzelnen Artikel soll-
ten Beitréige der Forschung sein, in weitem MaBe erreicht worden
ist. Man darf dem Unternehmen einen weiteren guten Fortgang
und den Herausgebern und Sachbearbeitern entsprechende Ge-
duld und Treue zur iibernommenen Aufgabe wiinschen.

Freiburg Remigius Bdumer

Donner, Herbert: Einfiithrung in die biblische Landes- und Alterskunde. —
Darmstadt: Wissenschaftliche Buchgesellschaft 1976. VII, 127 S. (Die
Theologie. Einfithrung in Gegenstand, Methoden und Ergebnisse ihrer
Disziplinen und Nachbarwissenschaften). DM 27.—

Besseres und mehr konnte der auf dem Gebiet der biblischen
Landes- und Altertumskunde wohl bewanderte und darum ver-
diente Autor auf 127 Seiten: kaum bieten! Uber eine yEinfithrung*
hinaus ist sein Buch eine Grundlegung, weil es durch methodische
Ausfiihrungen und reiche Literaturangaben zu weiterfithrenden
Studien anleitet.

Nach einer Literatur- und Arbeitsmitteliibersicht (5-10) folgt das
Wichtigste {iber die ,Physikalische Geographie* (15—45). Fiir die ,Histo-
rische Geographie* werden die Methoden der Forschung dargestellt
(47-72). Der Abschnitt {iber die Ausgrabungen in Paldstina
beansprucht natiirlich das gréBte Interesse (51—58), erst recht die Liste
der wichtigsten Ausgrabungsstitten (58—64). Da in beiden Fillen die
Literatur ,in Auswahl* angegeben wird, ist diese Auswahl doch so
umfassend und im guten Sinne kritisch, daB dem Forscher zur wissen-
schaftlichen Auseinandersetzung geholfen ist, die bzgl. der manchmal
anderen Deutungen in dieser ,Einleitung" natiirlich nicht gefiihrt wer-
den kann. Wenn Vi. hinsichtlich der Lokalisierung auf den ,Guthe*
verweist, so geniigt dieser freilich doch in manchen Fillen nicht mehr.
Man wartet sehnlichst auf einen neuen Bibelatlas, an dem Vf. maBgeb-
lich beteiligt ist. Um in die Praxis der historischen Geographie einzu-
tithren, werden die Beispiele Lodebar und Qirjatim vorgestellt (67—70). Hier
mub man freilich nachstudieren, um von den Ausfiithrungen zu lernen.
8. 72123 endlich stellen die Perioden der Geschichte Israels dar von
der Vorgeschichte bis hin zum hellenistisch-rémischen Zeitalter.

Somit hat man hier einen Leitfaden, wenn man sich in
einer Fachbibliothek zurechtfinden muB, wenn man in Paldstina
die Ausgrabungsorte aufsucht und wenn es gilt, den Studierenden
fiir Vorlesungen und Seminare etwas an die Hand zu geben.

Miinster Hermann Eising

Westermann, Claus: Die VerheiBungen an die Viter. Studien zur Viter-
geschichte.— Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht 1976. 171 S. (For-
schungen zur Religion und Literatur des Alten und Neuen Testa-
ments, Bd 116) kart. DM 28.—

Das Buch von W. umfaBt drei Teile: 1.) Arten der Erz#hlung
in der Genesis (9-91), 2.) Die VerheiBungen an die Viter (92—150)
und 3.) Die Bedeutung der ugaritischen Texte fiir die Viter-
geschichte (151—168); ein Register der Schriftstellen beschlieBt das
Buch.

Der erste Teil war bereits 1964 in dem inzwischen vergriffenen
Bd 24 der ,Theologischen Bibliothek" vertffentlicht; die beiden
anderen Teile sind Vortrdge des VI. vor der Spanischen Exegeti-
schen Gesellschaft aus dem Jahre 1974 in Bilbao, der erste Vor-
trag wurde fiir den Druck um die Darstellung der Geschichte der
Erforschung der ViterverheiBungen erweitert (92—111). Zu begrii-
Ben ist, daB die grundlegende Arbeit von Westermann: ,Arten der
Erzédhlung in der Genesis“ wieder vorliegt.

Die beiden anderen Arbeiten stellen eine Weiterfithrung der
von W. schon im 1. Teil seiner Studie ,Arten der Erzdhlung in der
Genesis® behandelten ,VerheiBungserzdéhlungen® (11
— 34) dar.

Ziel der beiden neuen Untersuchungen ist es, die VerheiBungen ein-
zeln und in ihrer Uberlieferung zu behandeln und nach ihrem Ursprung
zu fragen (111). Als Ergebnis bleibt festzuhalten, daB die Uberlieferung
der VerheiBungen ,von der Viterzeit bis in die Spitzeit Israels® (148)
anzusetzen ist. Einen Ursprung in der Viterzeit sieht W. bei der Soh-
nesverheibung, bei der VerheiBung des Mitseins Gottes auf dem Weg
und bei der VerheiBung neuen Lebensraumes; demgegeniiber sind die
librigen VerheiBungen erst nach dem SeBhaftwerden Israels entstan-
den (149). Es lassen sich fiir diese letztere Gruppe der VerheiBungen
auch noch die Redeformen nachweisen aus denen sie hervorgegangen
sind (so z.B. die S e gen s verheiBung aus der Segenshandlung). Nach
W. sind in den Patriarchenerzihlungen folgende VerheiBungen nach dem
Gegenstand der gottlichen Zusage zu unterscheiden: und zwar die Ver-
heiBung eines Sohnes, neuen Lebensraumes oder Weidegebietes, des
gottlichen Beistandes bzw. Mitseins, des Landbesitzes, der Mehrung,
des Segens und des Bundes. Vf. weist abschlieBend selbst noch auf die
Probleme hin, die einer weiteren detaillierten exegetischen Unter-
suchung bediirfen: Einzelexegese der Stellen im jeweiligen Textzusam-
menhang, Vergleich der Kompositionen mehrerer VerheiBungen und die
Frage nach der Nachgeschichte der einzelnen VerheiBungen.

Die bleibende Erkenmtnis der Studien von W. diirfte darin zu
sehen sein, daB eine undifferenzierte Rede von VerheiBungen an
die Erzviter nicht mehr méglich ist, sondern daB die einzelnen
VerheiBungen wegen ihrer je verschiedenen Urspriinge und Uber-
lieferung bis zur Textwerdung und somit auch in ihrer theologi-
schen Relevanz zu unterscheiden sind. Wie von W. selbst schon
angedeutet, konnte wohl eine exakte literaturwissenschaftlich aus-
gerichtete Exegese von Text und Kontext der VerheiBungen, bzw.
VerheiBungserzdhlungen auch noch manche Aufschliisse iiber die
Struktur und Funktion der VerheiBungen und der VerheiBungs-
erzidhlungen erwarten lassen. Hier ist auch noch auf die bislang
offene und in letzter Zeit wieder neu andiskutierte Frage nach der
Datierung der schriftlichen Fixierung der Verheifung bzw. Ver-
heiBungserzdhlungen (Vgl. die verschiedenen Positionen von Hof-
tijzer und van Seters einerseits und von Maag andererseits) und
die damit gegebene Frage nach der Datierung des Jahwisten hin-
Zuweisen.

Der dritte abschlieBende Aufsatz ,Die Bedeutung der ugari-
tischen Texte fiir die Vitergeschichte® bietet ein Beispiel fiir
ein methodisch reflektiertes Vorgehen bei dem Vergleich atl Texte
mit Texten aus Israels Umwelt.

An dem Beispiel einer Sohneszusage durch die Gottheit in zwei
Ugarit-Texten (Aght- und Krt-Text) legt Westermann, in dem er von
den am Konigshof spielenden Ugarit-Texten auf eine Vorgeschichte die-
ser Texte und auf ihre Herkunft aus einem groBfamilienhaft — noch nicht
stddtisch — gepriigten Milieu schlieBt, einen Vergleich der Sohnesver-
heiBung in den Patriarchenerzéhlungen und in den Ugarit-Texten vor.
Dieser Vergleich fithrt zu einem fiir beide Erzdhlungen einheitlichen
Milieu, ,in dem das Geschehen von familidren Ereignissen und dem
Interesse an ihnen bestimmt ist* (168).

So gelangt Vf. hier zu neuen Hinweisen auf die historische
Situation, welche in dem genannten Bereich der Patriarchen-
erzihlungen erkennbar und durch die Herbeiziehung von Ugarit-
Texten erhellt wird. So ergibt sich fiir W. hierdurch die Annahme
einer Entstehung der SohnesverheiBung zur Zeit der Patriarchen.
Damit aber wird die Frage nach der Weitergabe dieser VerheiBung
und der Erzéhlungen, in die sie aufgenommen ist, bis hin zu den
schriftlichen Werken der Pentateuchquellenschriften wieder drin-
gend und bedeutsam.

AbschlieBend ist festzuhalten, daB die Arbeiten des V. an den
Erzéhlungen der Genesis und besonders an den VerheiBungserzih-
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lungen die atl Forschung an der Genesis mit gut begriindeten
Ergebnissen bereichert haben.

Herne Friedrich Diedrich

Kaiser, Otto / Lohse, Eduard: Tod und Leben. — Stuttgart: Kohlhammer
1977. 160 S. (Kohlhammer Taschenbiicher, Biblische Konfrontationen
Bd 1001) br. DM 10.—

Gerstenberger, Gerhard / Schrage, Wolfgang: Leiden. — Stuttgart: Kohl-
hammer (1977). 238 S. (Kohlhammer Taschenbiicher, Biblische Kon-
frontation Bd 1004) br. DM 14.—

Die Reihe ,Biblische Konfrontationen“ erhebt das biblische
Zeugnis zu wesentlichen Fragen des gegenwirtigen Lebens. Dieses
Zeugnis wird jeweils von zwei Exegeten des Alten und des Neuen
Testaments in seiner geschichtlichen Entwicklung dargestellt. Im-
mer wieder wird dann gefragt, ob und wie die biblische Antwort
noch fiir uns heute maBgebliche und giiltig ist.

1. Der ldngsten Zeit des Alten Testaments ist der T od eine
bedriickende, fast hoffnungslose Frage. Er ist unabénderliches
Schicksal, mit dem Fluch iiber die ersten Menschen (Gen 3,19)
gesetzt. Die Toten haben in der Unterwelt allenfalls ein schatten-
haftes Dasein, bis auch dieses ganz erlischt (Ps 6,6; 88,11ff; 115,17).
Israel teilt seine Anschauungen mit der kanaandischen, babyloni-
schen, dgyptischen Umwelt wie mit der griechischen Frithzeit.
Langsam und zodgernd richtet sich der Glaube auf, daf der im
Leben in die Gemeinschaft Gottes Aufgenommene auch im Tode
in jhr verbleiben wird (Ps 49,16; 73,23—28; Jes 26,19). Die Vor-
stellungen liber das Jenseits werden aus der persischen Religion
wie aus der hellenistischen Philosophie ergéinzt und verdeutlicht.
Die Apokalyptik endlich wagt die VerheiBung der Auferstehung
wenigstens der Gerechten (Dan 12,1-3; 2 Makk 7,28; [12,43f];
Jubilden 23; Aeth. Henoch 51, 92). Die Darstellung von O. Kaiser
ist belegt und veranschaulicht durch viele auBerbiblische und
biblische Texte.

Auch das Neue Testament spricht — so in Totenklagen wie
Mk 5,38; Lk 7,18; Jo 11,31.35; Apg 8,2 — der Wirklichkeit gemaB
von der unentrinnbaren Macht des Todes. Gott ist aber der
Lebendige. Wo er ist, kann der Tod nicht sein (Mk 12,18—27). Die
Uberwindung des Todes geschieht in Tod und Auferstehung Chri-
sti. Ein Beweis fiir die Wahrheit des Evangeliums ist nicht zu
erbringen. Das Osterzeugnis erweist seine Wahrheit durch sich
selbst und lebt fort in der Predigt der Kirche. Ausfiihrlich inter-
pretiert E. Lohse Texte wie 1 Thess 4,13-18 und 1 Kor 15, sowie
den tragenden Begriff des Reiches Gottes. Apokalyptische Vor-
stellungen werden nur sparsam und unbetont gebraucht. (Trifft
dies fiir Paulus ganz zu?) In der johanneischen Theologie wird
Christus als Wahrheit und Leben verkiindet (Jo 5,24; 11,25f; 1 Jo
3,14). Spéterer Zusatz bringt in das Evangelium apokalyptische
Anschauung ein (Jo 5,28f). Aller Glaube ist in Leben und Tod, in
Sterben und Auferstehung Christi hineingenommen (R6m 6,3—8;
Kol 2,12). Keine Macht kann die Verbundenheit losen (Rém 8,38).
In vielen Sterbestunden, sagt E. Lohse mit dem letzten Gebet
M. Luthers, hat sich diese gelrdstete Zuversicht als stark erwie-
sen. — Knappe, doch wohlbedachte Anmerkungen beschlieBen den
Band. Auf die schwere, bleibende Wirklichkeit des Sterbens gibt
das Neue Testament eine Antwort des Glaubens.

2. G. Gerstenberger und W, Schrage verdeutlichen die Fragen,
die in der Bibel hinsichtlich des Problems des Leidens er-
kannt und bedacht werden, wie die Antworten, die versucht wer-
den. Das Alte Testament erfdhrt das Leid im Gesamt seines Ver-
stdndnisses der Well als personhafter und iibersichtlicher gétt-
licher Schépfung. Einzelne Leidenserfahrungen sind: Verlust des
Eigentums, der Ehre, Bedrohung und Verlust des Lebens in Krank-
heit und Ted. Leib und Seele bilden eine Einheit. Gewalt schafft
Leid in Familie und Sippe, wovon besonders Frauen und Kinder
betroffen sein mégen, sowie Leiden seitens von Feinden. Das Leid
erzeugt Angst vor Ddmonen, vor Gott, vor seiner gerechten Strafe,
aber auch seiner Uberlegenheit, ja Willkiir, wie dies sich im Buch
Hiob ausspricht. Die Angst steigert sich im Scheitern des Ein-
zelnen, zuletzt vor dem Sterben-Miissen, wie im Scheitern des
Volkes in nationalen Katastrophen. Gott erfahrt aber das Leid mit.
Das Alte Testament versucht Erklarungen des Leidens, etwa als
Strafe, als Sithne, als géttliche Zucht, auch als satanischen Wider-
spruch. Zuletzt bleibt Gottes Plan uneinsichtig. Als Reaktion auf
das Leid sind méglich Flucht, Widerstand, rituelle Abwehr. Spét-

jidische Apokalyptik entfaltet und verfestigt die Hoffnungen auf
endgiiltige Uberwindung des Bosen und gottliche Vollendung der
Welt (Ez 38,9—23; Dan 11 u. 12). Das Alte Testament erkennt die
tiefe und schwere Problematik des Leids, zumal in der geglaubten
Anwesenheit Gottes in und iiber der Welt. Das Alte Testament
vermag die Problematik ebenso wenig zu beantworten und zu
lésen — wie wir heute.

Vom Neuen Testament ist zunéchst zu sagen, daB es die Erfah-
rung des Leidens intensiviert. Es wird erlebt im einzelnen Men-
schenleben (geschildert in Leidenskatalogen wie 2 Kor 11,23—33
u.a.), gesteigert in der Gemeinschaft der Kirche und zuletzt im
universalen AusmaB (R6m 8,18—39). Leidensgriinde sind Krankheit
und Tod, Distanz von Staat und Welt, auch irregeleitete, etwa
gesetzliche ,Religion®, endlich Sendung und Dienst des Apostels
wie eines jeden Christen. Das Neue Testament deutet das Leiden
zundichst mit Hilfe des vorbildlichen Alten Testaments. Neutesta-
mentliche Leidenstheologie hat die Mitte im Leiden und Sterben
Christi, das freilich zundchst Ritsel und Argernis ist und selbst
der Erklirung bedarf. Diese erfihrt das Kreuz Jesu, indem es als
eschatologisches Heilsereignis begriffen wird, Alles Leiden wird
erldst in der Gemeinschaft mit Christus, indem es dabei Durch-
gang zur Auferstehung und Herrlichkeit und zu eschatologischer
Hoffnung und GewiBheit wird. Das neue Testament bleibt dem
Leiden gegeniiber realistisch und wahr. Es dréngt nicht zum Lei-
den, sondern nimmt es auf, wenn es unausweichlich ist. Es sucht
Hilfe in Gebet und Fiirbitte wie in der Gemeinschaft der Kirche.
Die Texte dieser Leidenstheologie sind vor allem die Leidens-
geschichte der Evangelien, sodann die Paulusbriefe, der 1. Petrus-
brief und der Hebr#erbrief.

Tiibingen Karl Hermann Schelkle

Keel, Othmar: Wirkmiichtige Siegeszeichen im Alten Testament. Ikono-
graphische Studien zu Jos 8, 18-26; Ex 17, 8—13; 2 Kén 13, 14—19 und

1 Kon 22, 11. — Freiburg (Schweiz)/Gottingen: Universitdtsverlag/Van-

denhoek & Ruprecht 1974, 232 S. (Orbis Biblicus et Orientalis, Bd 5)

kart. sfr 32.—

Bild und Wort kénnen korrespondierende Gréifen sein. Damit
sind beide noch nicht schlechthin vergleichbar, genauer: Bilder
und Texte haben zunéchst eine je eigene Gestalt, die vor und noch
unbeeinflufit von einem vorzunehmenden Vergleich analysiert wer-
den muB. Komparabel ist zudem strenggenommen lediglich die
Sprache, diejenige des Bildes und die des Wortes. Dort, wo die
Umsetzung des bildlichen Ausdrucks sich mit einer Transforma-
tion des Textes trifft, wird erst ernsthaft ein Vergleich moglich.
Um eine solche Vergleichsebene zu erreichen, ist es letztlich gebo-
ten, insbesondere eine intensive Formkritik des interessierenden
Textes wie auch des in Betracht bezogenen Bildes zu betreiben.
Bei allem Bemithen um methodisch gesicherte Klarung der literari-
schen Verhiltnisse namentlich im AT stehen wir hinsichtlich eines
kritischen Umgangs mit dem Bildmaterial des Alten Orients weit-
gehend noch am Anfang.

Es ist das unbestreitbare Verdienst der Arbeiten von O. Keel,
dem lange vernachldssigten und unzureichend ausgewerteten
Angebot vor allem der #gyptischen und altorientalischen Ikono-
graphie das Interesse der exegetischen Forschung erneut zuge-
wendet zu haben. Der oben postulierte Weg hin zu einer verglei-
chenden Bild/Wort-Kritik auf der Ebene der ihnen gemeinsamen
Sprache beginnt bereits dort, wo man dem Bild nicht mehr nur die
Qualitét einer beiziehbaren Illustration belidBt, sondern in Respekt
vor seinem Eigenwert nach spezifischen oder kanonischen For-
men der Darstellung sucht. Mit dem Uberschritt von einer allge-
mein orientierten Kommentierung von Psalmworten mit Hilfe alt-
orientalischer Bildsymbolik (vgl. O. Keel, Die Welt der altorientali-
schen Bildsymbolik und das Alte Testament. Am Beispiel der Psal-
men, Neukirchen 1972) zur detaillierten Vorstellung und Interpre-
tation ausgesuchten Bildmaterials im AnschluB an kritische Be-
trachtung bestimmter, bislang unbefriedigend gedeuteter ,Bild-
sprache” im AT hat K. selbst Pionierarbeit geleistet. Hier liegt der
eigentliche Wert des vorliegenden Werkes.

Ein erstes Kapitel gilt der Deutung der Textstellen Jos 8,18.26,
wo von einem eigentiimlichen, den Kampf entscheidenden Zeichen
die Rede ist, nach K. dem ,ausgestreckten Sichelschwert des
Josua“. Im AnschluB an K.G. Kuhn und G. Molin versteht K. den
Ausdruck kjdwn — wie auch die gleichzeitig erschienene 2. Liefe-
rung von HAL (450a) — als ,Sichelschwert®, eine Waffe, die ,im 1.
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Jahrtausend nicht mehr zur Ausriistung des gewohnlichen Kriegers
gehorte, sondern nur noch als Ideogramm Bedeutung besaB* (23).
Die Frage mag offen bleiben, ob das Sichelschwert mit K. einst-
mals Gebrauchswert hatte; seine zeichenhafte Funktion ist jeden-
falls hinreichend im mesopotamisch-syrischen (und anatolischen)
Raum bezeugt, so daB es als ,Symbol gottlicher Siegesmacht*
auch in die ,palédstinische Ikonographie, besonders die Glyptik*
Eingang finden konnte (41).

Bei aller gebotenen Zuriickhaltung gegeniiber der Relevanz etymolo-
gischer Studien fiir die Semantik 148t sich vielleicht zur Etymologie des
Wortes kjdwn folgendes erwigen. Aus dem Akk. und Agypt. scheint
keine Ableitung méglich (wenn man von der schwachen Chance einer
Riickfiihrung auf das akk. ¢/kadadu ,beugen“, AHw 890 f., absieht;
doch hier existiert offenbar keine einschlégige Nominalbildung). Es mag
sein, daB &hnlich wie bei srywn ,Panzer® (<hurr. farijani, vgl. v. Bran-
denstein, ZA NF 12, 104ff) ein hurritisches Fremdwort vorliegt. Bezeich-
nend fir den fehlenden Gebrauchswert ist aber auch, daB die Bezeich-
nung kjdwn im Gegensatz zu srywn nicht als Fremdwort im Agypt. er-
scheint; hier wird es durch }p§ (eigtl. ,Rindervorderschenkel®) ersetzt
(vgl. W. Helck, Die Beziehungen Agyptens zu Vorderasien im 3. und 2.
Jahrtausend v. Chr., Ag. Abh. 5, Wiesbhaden 21971, 503).

Die Rezeption des Sichelschwertes in Agypten bedeutet Inte-
gration in kanonische Kompositionen; das Sichelschwert ist hier
»von Anfang an ein Ideogramm des Sieges“ (51). Seit Tuthmosis
III. gehoren die szenischen Elemente des ,Uberreichens des Si-
chelschwerts” und des ,Sichelschwerts in der Hand der Konigin
beim Niederschlagen“ zum ikonographischen Repertoire vor allem
des Neuen Reichs.

Mit Recht moniert K. das Fehlen einer iiber die Arbeit H. Schéfers
(1957) hinausgehenden Studie zum Sinnbild des Niederschlagens der
Feinde. Dazu wiirde aber auch eine Untersuchung der einschldgigen
Phraseologie gehéren miissen. Zur zutreffend kritisierten Annahme eines
»Pazifismus" Amenophis' IV., vgl. auch St. Wenig in: Lexikon der Agyp-
tologie, Bd I (Lieferung 2, 1978) 215f, zuletzt: W. Helck, Abgeschlagene
Hinde als Siegeszeichen, in: Goéttinger Miszellen 18 (1975) 23f. K. vorldu-
fige Deutung (54) nimmt eine Entwicklung von historischer Relevanz
(Narmerpalette) iiber apotropdische Funktionen zum Verstindnis der
Szene als ,einer Art Andachtsbild® im NR an. Diese Charakteristik
diirfte jedoch nicht geniigen. Bei der Beurteilung der Feindsymbolik ist
neben der politischen Funktion, die Feinde Agyptens ,im Bild und Text
zu bannen®, auch der religitse Aspekt (der Feind als Reprdsentant der
Unordnung) zu bedenken. Unabhéngig von der Darstellung des beteilig-
ten Gottes kommt dem Gestus des niederwerfenden Pharao eine eigene
Relevanz zu, die eine Illustration des Epithetons ,mit starkem Arm" (gn
izpf u. a.) bedeutet und den Konig als Vertreter der das Chaos iiberwin-
denden Ordnungsmacht ausweist. In diesem Zusammenhang sei ange-
merkt, daB auch einige bronzene Reschef-Figuren aus Kanaan letztlich
auf dem Hintergrund der genannten kosmisch-mythischen Idee zu inter-
pretieren sind, z.B. die #dgypt. inspirierte Darstellung des Gottes im
Rockefeller-Museum in Jerusalem (Nr.1359), der in der Rechten ein Si-
chelschwert zu halten scheint (auf keinen Fall handelt es sich um einen
«Spear", wie die jiingste Publikation von O, Negbi, Canaanite Gods in
Metal, Tel Aviv 1976, 30 bzw. 165, will). Die Ausfiihrungen K.s. zur
Szene des Ubergebens der Gefangenen (147{f) werden dem erwihnten
Doppelaspekt eher gerecht.

K.s besondere Aufmerksamkeit gilt den Szenen, die eine Kombi-
nation des Niederschlagens der Feinde mit einer mehr oder weni-
ger aktiven Gottheit vornehmen. Dabei mochte er annehmen, daB
die ,Gottheit mit dem ausgestreckten Sichelschwert die Gottheit
mit Uas und Anch, vor der und fiir die das Niederschlagen sich
abspielt” (57), ersetzt, d. h. eine klassische Dedikationsszene wird
durch den Austausch der Gabe variiert. Hatten die Skarabien
Tuthmosis III. noch keine Beischrift, zeigt der niichstélteste Beleg,
ein Elfenbeintédfelchen mit dem Namen Thutmosis IV., daB das
Ausstrecken des Sichelschwerts als neues Motiv gegeniiber der
Verwendung in Asien das ,Uberreichen* symbolisiert.

K. scheint das Phénomen des ausgestreckten Armes mit dem Sichel-
schwert ebenso zu interpretieren wie die ebenfalls belegte Erscheinung
des angewinkelten Arms: Als Vorgang der Ubergabe. Eine Priifung der
Beischriften lehrt jedoch eine differenziertere Sicht. Der ausgestreckte
Arm hat bei einer Formulierung, die vom ,Empfangen* (§sp) redet, eher
seinen Sinn als der angewinkelte Arm, der mit Wendungen zusammen-
geht, die das Verbum ,iibergeben” (rdj) fithren. Damit werden die Vor-
ginge mit dem Sichelschwert grundsitzlich von den klassischen Dedika-
tionsformen abgehoben. Zur Beischrift in Abb. 22 sei folgendes bemerkt:
Die Umschrift (S.58, Anm.1) mub lauten: §sp.n. k. hps ntr nfr hw. k
tpw h3$.t nb.t; die Ubersetzung sollte in Rechnung stellen, daB $sp.n.k
préasentisch zu deuten und hw.k begleitende Funktion hat: ,Du emp-
féngst (jetzt) das Sichelschwert, ,prisenter Gott' (zum Titel vgl. E. Blu-

menthal, Untersuchungen zum é&gyptischen Konigstum des Mittleren

Reiches, 1. Die Phraseologie, Berlin 1970, 24), wihrend du die Obersten
jedes Fremdlandes schldgst“. Diese Wiedergabe unterstiitzt zugleich die
Korrespondenz der szenischen Elemente. Wohl nicht anders sind die
Beischriften unter Sethos I. und Scheschonk I. zu verstehen: die hier
vorliegenden n-Formen (bei Subjektwechsel) zeigen zumindest prisenti-
sches Perfekt, wenn nicht synchrones Présens an. Dies hindert jedoch
nicht, K.s Beobachtung zu teilen, daB das Sichelschwert hier lediglich
den Triumph des Kénigs ,visualisiert* (60).

Weitere Varianten der dgyptischen Komposition des ,Nieder-
schlagens* und ,Uberreichens” unter Ramses II. und III. bestiti-
gen nach K. die ,ideogrammatische Bedeutung des Sichelschwerts®
(62). Die ikonographische Sicht 4Bt sich u. E. ohne weiteres durch
textsemiologische Beobachtungen ergdnzen. Das #dgypt. Wort pps
wird in ramessidischer Zeit gern in seiner Doppelsinnigkeit
(»Arm" bzw. ,Schwert”) verwendet (vgl. z. B. Kitchen, Ramesside
Inscriptions V, 12).

Uber den ,historischen Wert*, den die topographischen Listen der 18.
bis 20. Dyn. vermitteln sollen (63), mub mit gr6Berem Vorbehalt geurteilt
werden, als es K. deutlich werden 1468t (zur Funktion der Listen vgl. u. a.
M. Gorg, BN 1/1976, 15f). ,Nachziigler der Listen des neuen Reiches",
die K. im AnschluB von Simons, Topographical Lists, noch unter
Scheschonk I. und Taharka findet (63, Anm. 4), lassen sich dariiber hin-
aus noch in der Perser- und Ptolemierzeit, ja sogar noch in der Rémer-
zeit Agyptens konstatieren.

Eine ,eigenartige Abwandlung“ der =zitierten Komposition
findet sich in Palédstina: der Pharao als Bogenschiitze vor der Gott-
heit mit ausgestrecktem Sichelschwert. Uns scheint, daB hier das
Stichwort p d mit den Assoziationen ,den Bogen s pannen®,
den Arm ,ausstrecken®, ,den Feind niederstrecken®
(vgl. WbAS I 567f) die semantische Verbindung herstellt.

Im Gesamt der &gyptischen Darstellungen sieht K. eine
Tendenz zu einer sinnfilligeren Illustration des Uberreichens: eine
s~weniger deutliche Version®, bei ,der nur aus den Inschriften her-
vorgeht, daB es sich um ein Uberreichen handelt®, scheint ,alter
zu sein” als ,die deutliche, bei der das Uberreichen dargestellt"
wird (75), wobei sich vielleicht noch ,die Abhéngigkeit von der
babylonisch-syrischen Ikonographie verrate. Dennoch vermutet
K., daB die Agypter ,die vorderasiatische Komposition mit dem
Kénig (?) vor dem Gott spontan als ,Uberreichen des Sichel-
schwerts' gedeutet" hétten (76).

Dieser Idee kann zugestimmt werden, wenn man zusétzlich bedenkt,
daB die Agypter das Signal des ausgestreckten Arms so beeindruckt ha-
ben muB, daB sie ein in ihrer Sprache heimisches Wort fiir ,Arm*, ndm-
lich fp$, wihlten, um den vom Arm gehaltenen fremden Gegenstand zu
bezeichnen. AuBerdem lohnt sich ein Vergleich von Abb. 22 (Tuthmosis
IV.) mit Abb. 36 (Merneptah): das urspriinglich wohl in Anlehnung an
den ausgestreckten Arm gewihlte §5p (,empfangen“) (Abb. 22) wird
spiter mit rdj (.libergeben“) (Abb. 36) parallelisiert, offenbar um die
Korrespondenz der Vorgidnge des Empfangens und Uberreichens zu ver-
deutlichen. Ikonographie und Beischriften gehen also miteinander kon-
form.

Das Motiv des Schwertausstreckens geht als Siegesritus nun
auch ins AT ein, wo die &dgypt. Interpretation keine Rolle zu
spielen scheint. In bezug auf Jos 8 lautet K.s These: ,Die Ubertra-
gung des Motivs fand also auf ikonographischem und nicht auf
literarischem Wege statt” (81) und: ,Aus dem Attribut (Babylo-
nien, Syrien) wurde ein zu iiberreichendes Unterpfand [Aegypten)
und aus diesem ein beim Ausstrecken wirksam werdendes , Sakra-
ment" (Phénizien? AT)“. Dabei iibernehme Josua den Part des Got-
tes, ,und anstelle des Koénigs vollzieht das Volk den Bann®. So
ansprechend diese Deutung zunéchst scheint, sie stéBt doch auf
gewisse Schwierigkeiten.

Die Konstruktion der Basis NTY in Jos 8, 18 ohne AkkObj, dafiir aber
mit den Verbindungen b + N und "1 + N verdeutlicht eine Beziehung,
bei der es auf ein Ausstrecken (der Hand oder des Arms) mit einem
Gegenstand in einer bestimmten Richtung ankommt. Ob der Autor
den ihm zuginglichen dgypt. Darstellungen entnehmen muBte, daB der aus-
gestreckte Arm des Gottes eine Art Bannritus gegen die Gefangenen signi-
fizieren sollte, scheint mir nicht ganz evident. Zunu.hst darf wohl nicht
mit einem MiBverstindnis von Anfang an operiert werden; die Kenntnis
der Beischriften und der wirklichen Funktion der einschligigen Szenen
kann in Paldstina, insbesondere am Konigshof der nachsalomonischen
Zeit, durchaus vorausgesetzt werden. Den Literaten wird es somit nicht
von vornherein entgangen sein, daB insbesondere der Darstellung des
Pharao und seinem schlagenden Arm, der nach agypt. Verstindnis (vel.
das Determinativ) natiirlich ein ausgestreckter Arm ist, eine Bannfunk-
tion innewohnt. Wichtiger aber ist, daB einer so bis in die Spitzeit
Agyptens und wohl zunéichst auch in Paliistina verstandenen Ikonogra-
phie formalisierte Epitheta gerade des Pharao zur Seite stehen, die
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ebenfalls in Paldstina bekannt gewesen sein miissen. Von Ramses III.
heiBt es z B. in einer formelhaften Wendung ,einer, der den Arm aus-
streckt” [pd g3b.t, nicht pd ¢ (so K. 159), vgl. KRI V 14,3]; im gleichen
Kontext erscheint der Konig als ,einer mit méchtigem Arm" (gn vhpi),
womit gerade jenes Wort gewéhlt wird, das zu gleicher Zeit auch ,Si-
chelschwert* bedeutet. Kénnte so nicht die Darstellung Pharaos selbst
schon in Verbindung mit einschlédgigen Epitheta fiir den israelitischen
Autor inspiraitv gewesen sein? Ein Zusammengehen von Szenerie und
Text darf wohl auch fiir den Vorgang der EinfluBnahme angenommen
werden, obwohl die Modalititen noch niher zu beschreiben wéren. Im-
merhin konnte Josua so als Gegenstiick zum Pharao begriffen werden,
indem er mit ausgestrecktem Arm (mit Sichelschwert) Bannfunktion
ausiibt un d das Niederschlagen auch aktuell vollzieht. Gerade das Ne-
beneinander von Bann und Vollzug in Jos 8,26, das K. Kopfzerbrechen
bereitet und ihn zur Hereinnahme des erst im folgenden Vers begegnen-
den S ,Israel” notigt (80), lieBe sich verstehen, wenn die Ambivalenz
der dgyptischen Vermittlung in Bild und Wort im Hintergrund belassen
wird. SchlieBlich ist es fiir das Verstiéindnis gerade von 8,18 nicht ohne
Belang, daB der gleiche V. auch die sog. Ubereignungsformel enthilt.
Ohne seine Erkenntnis auf diesen Text anzuwenden, sieht K, in der For-
mulierung ,einen Bestandteil der Siegesformeln und -gesten der phra-
seologischen und ikonographischen Koiné der 2. Hilfte des 2. Jahrtau-
sends" (49). Vi. von Jos 8,18.26 bedient sich auBerisraelitisch geprigter
Formen, die in Wort un d Bild Gestalt gefunden haben, und prégt sie im
Sinne seines Glaubens um.

Uber die weiteren kiirzeren Abschnitte soll hier nur knapp re-
feriert werden.

K. deutet die erhobenen Hénde des Mose (Ex 17,8—13) ebenfalls
im Lichte dgyptischer Ikonographie, niherin der Komposition aus
»friumphierendem Pharao“ und ,betendem Stifter® (vgl. 91—109).
Auch hier sei das Motiv ,nicht auf literarischem, sondern auf
ikonographischem Wege*“ zur israelit. Tradition gelangt, indem die
hédufiger belegte Figur ,mit beschworend erhobenen Hénden®
Mose und der siegreiche Pharao dem Vollzieher der Auseinander-
setzungen mit Amalek gleichgesetzt wire. Auch diese Konzep-
tion ist ansprechend, obgleich auch hier eine einseitige Beeinflus-
sung durch Ikonographie nicht vertreten werden muB. Immerhin
kennt auch die Literatur den Pharao (vgl. z. B. swh fpswj ,der die
Arme ausbreitet KRI V 15,10) bzw. die Gottheit (vgl. das Epithe-
ton der Nechbet: Swi-¢ ,mit ausgestrecktem Arm“ WbAS I 5) in
sbeschworender Pose. Ein Riickgriif auf Kontaktnahmen in der
Wiistenzeit muB m. E. nicht vorgenommen werden. Zum Ausdruck
tm® ¢ ,mit starkem Arm*“ (159) vgl. meine Ausfithrungen in GM 23,
35f. Das ,Schiessen und Schlagen auf Geheiss des Elischa“ (2 Kén
18,14-19) wird ebenfalls in Beziehung =zu Agypten gesetzt
(113—121), wo der Ritus des PfeilschieBens und Schlagens ,als ein
fester Bestandteil zu regelmiBig wiederholten Zeremonien gehort"
(121). Hier mochte K. annehmen, das Motiv ,sei nicht auf dem
ikonographischen, sondern auf dem Weg des Berichtens und Er-
zdhlens nach Israel gelangt. Ob sich diese Verlagerung der Ein-
fluBnahme auf die Ebene der miindlichen Ubermittlung halten ldBt,
wird noch mit Hilfe deutlicherer Kriterien zu priifen sein, als sie
der Hinweis auf das ,Fehlen einer festen ikonographischen Tradi-
tion" ergibt. Einen Vergleich dgyptischer Ikonographie mit 2 Kén
13,14ff nimmt iibrigens bereits R. Stadelmann, Syrisch-paléstini-
sche Gottheiten in Agypten, Leiden 1967, 74f, vor, indem er ein
Siegel aus Beth-Schean (bei K. unter Abb. 27) wie die atl Stelle auf
eine ,symbolische Vernichtung der Feinde“ hin deutet. Vielleicht
laBt sich die in Paldstina gefundene Darstellung am ehesten im
Sinne ikonographischer Vermittlung auswerten, wenn man zu-
gleich bedenkt, daB auch Epitheta wie dj $sr ,der den Pfeil ab-
schieBt® (KRI V 14,3) zu den ,wirkm#chtigen® Attributen des
Pharao gehoren und iiberliefert werden konnten.

Ein letzter Abschnitt gilt den ,eisernen Hérnern des Zidkija"
(1 Kén 22,11), worunter man sich nach K. ,eine Art Hérnerkappe*
vorstellen muB, die von Zidkija dem Kénig iibergeben wird und
diesen ,im Hinblick auf den Kampf in einen siegreichen Stier ver-
wandeln soll® (142). Dabei wird an einen ,kanaandischen Ritus*
gedacht (185), der durch die besonders in Agypten zum Ausdruck
gebrachte Stiersymbolik kommentiert werden kann, ohne daB aber
eine Ableitung aus diesem Raum méglich erscheint.

Eines abschlieBenden Kommentars bedarf K.s Annahme, daB es
»im Bereich der Symbole und Riten, die den Krieg begleiten und
theologisch deuten, eine Art Koiné gab, die vom Zweistromland
bis nach Aegypten benutzt wurde (145). Der Begriff Koiné sugge-
riert freilich eine noch nicht greifbare einheitliche Grammatik, so
daB genauer nach einer Formalisierbarkeit dialektisch und sprach-
lich verschiedener, aber semantisch verwandter Wendungen ge-

fagt werden muB. Hier miissen Ubertragungsmodalititen ebenso
beachtet werden wie mégliche metasprachliche Strukturen.

Bamberg Manfred Gérg

Martins Terra, Jodo E.: A Oracdo no Antigo Testamento. — Sdo Paulo:
EdigGes Loyola 1974. 270 S. kart.

DaB das bereits vor vier Jahren erschienene Buch erst jetzt hier
besprochen wird, hat seinen Grund darin, daB es erst vor kurzem
dem Rezensenten bekannt wurde und er es zur Besprechung erbe-
ten hat. Abgesehen von Untersuchungen iiber die Psalmen sind
Arbeiten iiber das Gebet im AT selten und wecken darum schon
deshalb Interesse. Wenn man dann aber das vorliegende Buch
durcharbeitet, merkt man, daB die Erwarlungen nicht ganz erfillt
werden, da der Titel den Inhalt nicht abdeckt.

In der Einleitung (S.5-13) sagt V{. mit Recht, daB das Studium
des biblischen Betens einen wichtigen hermeneutischen Schliissel
fiir das Verstéindnis der Bibel darstellt. Er deutet ferner an, daf
sein Buch weitgehend auf Vorlesungen beruht und daB es mit der
Absicht geschrieben wurde, den Leser zur Erfahrung der Gegen-
wart Gottes im Gebet zu fithren. Mit dem Gebet im AT beschiifti-
gen sich dann nur die drei ersten Abschnitte der Arbeit, d. h. etwa
die Hélfte.

Ein erster Abschnitt mit dem gleichen Titel, den das ganze
Buch ftrégt, ,Das Gebet im AT“ {15-66), bespricht kurz die
verschiedenen Termini fiir ,Gebet* und ,beten im Hebriischen
legt dar, wie wichtig die Gebetstexte innerhalb der ,historischen®
Biicher fiir die Erarbeitung einer Theologie des AT sind, und han-
delt dann vom ,Sitz im Leben* der Gebete innerhalb der Ge-
schichtsdarstellung.

Er charakterisiert die jahwistische Schicht als antropomorph in der
Gebetshaltung, die elohistische als moralisch mit dem Bestreben, Gott
und Mensch stirker voneinander zu trennen, die Priesterschrift als
legalistisch und das Deuteronomium sowie die deuteronomistische Lite-
ratur als oratorisch-parénetisch. Nun werden aber die Gebetstexte dieser
verschiedenen Schichten nicht in sich untersucht, sondern in der Rei-
henfolge der Biicher des Pentateuch: die Gebete der Patriarchen, die
Gebete des Mose, die Beziehung zwischen Gebet und Kult in Lev, die
Gebete in Num und in Dtn. Auf andere Biicher wird dabei kaum einge-
gangen.

VI, arbeitet hier zwar gut den dialogalen Charakter der Gebetstexte in
den dlteren Schichten des Pentateuch heraus, es wird aber kaum deut-
lich, wie sich vom Jahwisten bis zur Priesterschrift das Gebet vom
Dialog zum Monolog verschiebt. Von einem Dialog kann in P kaum die
Rede sein; denn hier spricht eigentlich nur Gott, und der Mensch ge-
horcht nur noch.

Beachtlich sind die Ausfithrungen des zweiten Abschnitts:
»Gebet in der Gemeinschaft und persénliches Gebet. Die religitse
Erfahrung Israels im Kontex des Bundes* (67—97).

Hier wird das Gebet als die Frucht des Bundes zwischen Gott und
Israel aufgezeigt, aber auch deutlich darauf hingewiesen, daB vor allem
in der vorexilischen Zeit das Gebet entweder in der kultischen Gemein-
schaft erfolgt oder fiir das Volk als Fiirbitte geschieht. Gott hat Israel
als ganzes erwihlt, und der einzelne weiB sich nur als Glied des Volkes
mit Gott verbunden. Das BewuBtsein, zum Bundesvolk zu gehoren, gibt
aber dem einzelnen das Vertrauen, sich in persénlichen Anliegen an den
Bundesgott wenden zu kénnen. So stehen gemeinschaftliches und per-
stnliches Beten nebeneinander, aber so, daB auch im personlichen Gebet
sich der einzelne in seinen Bitten an Gott immer auf Gottes VerheiBun-
gen an sein Volk beruft oder an Gottes Heilstaten fiir die Viiter bzw.
fiir Israel erinnert. Kurz spricht sich V£. iiber die engen Beziehungen
zwischen Opfer und Gebet aus, die sehr eng sind, auch wenn nur relativ
selten ausdriicklich beide miteinander erw#hnt werden. Eine Krise in
das Beten Israels bringt das Exil: Von jetzt ab finden wir im AT héufi-
ger rein persénliche Gebete ohne einen Bezug zu Kult oder Gemein-
schaft. Gerade in den schweren Leiden der Exils- und Nachexilszeit
fithlt sich der einzelne oft verlassen, erfihrt aber im Gebet dann die be-
gliickende Gegenwart seines Gottes.

Einen eigenen Abschnitt widmet Vf. den Psalmen, aber schon
hier verldBt er eigentlich das AT, wenn er diesen Abschnitt iiber-
schreibt ,Die Psalmen, das Gebet der Christen® (99—125).

Er legt zwar kurz die verschiedenen Gattungen der Psalmen und de-
ren Charakteristika dar, zeigt aber dann hauptsichlich, welche Rolle die
Psalmen im Leben Jesu spielten und wie der Christ die Psalmengat-
tungen fiir sein eigenes religioses Leben fruchtbar machen kann. Diesem
Abschnitt gibt er eine ausfiihrliche Bibliographie von Einfiihrungen und
Kommentaren zu den Psalmen in portugiesischer Sprache sowie von
portugiesischen Bibel- und Psalmeniibersetzungen und von Psalmennach-
dichtungen bei, die auch eine kurze Wiirdigung der aufgefiihrten Litera-
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tur enthdlt. Eine Liste von wichtigen Zeitschriftenartikeln, ebenfalls nur
in portugiesisch, vervollstindigt diese fiir den Leser in Portugal und
Brasilien sicher hilfreiche Bibliographie (127—149).

Ein weiterer Abschnitt ist {iberschrieben: ,Die Meditierung des
Alten Testaments im Neuen Testament® (151—189).

Er ist aber in Wirklichkeit nur der lukanischen Kindheitsgeschichte
gewidmet, die VI. als einen Midrasch zu verschiedenen atl Stellen be-
trachtet, was durch eine Tabelle veranschaulicht wird, die zu jedem
Vers von Lk 1f die entsprechenden Stellen aus dem AT aufzihlt. Den
Midrasch umschreibt Vf. so: ,Der Midrasch ist weder historisch noch
antihistorisch, da er {iberhaupt kein Genus litterarium ist, sondern eine
biblische Meditation iiber einen Text des AT“ (153). Besonders wichtig
sind fiir den Engelsgrufl an Maria und die Seligpreisung Marias durch
Elisabet Ex 40,35; 2 Sam 6,9—11; Mi 5,1-5 und Sef 3,14—17, deren Ankldn-
ge in Lk 1f im einzelnen genau untersucht werden. Dabei wird der Text
der biblischen Teile des Ave Maria analysiert.

Dem Ave Maria ist dann ein eigener Abschnitt gewidmet: ,Das
Ave Maria im Lichte des AT" (191—221).

Hier geht Vf. der Geschichte dieses katholischen Volksgebets von
den biblischen Anfingen bis zur Fixierung der heutigen Form unter
Papst Pius V. nach, und er erklirt jedes Wort des griechischen Textes,
wobei besonders hervorgehoben sei, daB er yuipe nicht als Entspre-
chung des alltidglichen GruBes $alom, sondern als Entsprechung zum
messianischen Aufruf zur Freude in Joel 2,21; Sef 3,14 und Sach 9,9 be-
trachtet. Er versucht auch die Etymologie des Namens Maria-Mirjam zu
ergriinden und leitet ihn von einer Nominalbildung des Stammes riim ab;
der Name bedeute also ,die Erhabene" o. dgl. Jedenfalls gelingt es ihm,
das Verstdndnis dieses Gebets wesentlich zu vertiefen.

Ein letzter Abschnitt ,Einfithrung in die Theologie des Gebets®
(223—270) kann nicht mehr als biblisch bezeichnet werden, son-
dern enthélt rein systematisch-dogmatische und spirituelle Aus-
fiithrungen iiber das Gebet in den Religionen iiberhaupt und im
Christentum im besonderen.

VI. betont ausdriicklich, daB er sich zu diesem Abschnitt von Karl
Rahner und von Heribert Miihlen anregen lieB, die er wihrend seiner
Studienzeit in Deutschland kennengelernt hat. Hier arbeitet er noch stér-
ker, als er es bereits im ersten Hauptteil getan hat, den dialogalen Cha-
rakter des Betens heraus und betont besonders die Gnadenhaftigkeit
und den trinitarischen Bezug des christlichen Gebets.

AubBer dem Inhaltsverzeichnis fehlen Register und ein zusam-
menfassendes Literaturverzeichnis. Allerdings ist in den reichli-
chen Anmerkungen viel Literatur verzeichnet.

So ist ein zwar nicht gerade gliicklich betiteltes und geglieder-
tes, aber doch im ganzen lehrreiches Buch entstanden. Der Alt-
testamentler ist etwas enttduscht, weil er sich vom Titel her eine
griindliche Untersuchung der Gebetsform des AT erwartet hat;
dafiir werden der Neutestamentler und der Liturgiker vieles
Bemerkenswerte und Lehrreiche finden, das sie gerade vom Titel
her nicht erwarten. Darum seien gerade sie auf den Band aufmerk-
sam gemacht. Auch der Dogmatiker und Pastoraltheologe wird
darin auf manche Anregungen stoBen. Man begegnet zwar vielen
Druckiehlern, vor allem in den Literaturangaben; auch verwirrt
die inkonsequente Zitierweise der Psalmen bald nach MT bald
nach der Vulgata. Dennoch kann man dem Buch einen weiten Le-
serkreis und die Beachtung der genannten Fachvertreter der
Theologie wiinschen. Vf. schreibt so fliissig und leicht verstind-
lich, daB auch derjenige, der Portuiesisch nur sehr oberflichlich
gelernt hat, es ohne Schwierigkeiten lesen kann.

Minchen Josef Scharbert

Léon-Dufour, Xavier: Worterbuch zum Neuen Testament. — Miinchen:

Kdsel (1977). 470 S. geb. DM 48—

Die Charakterisierung des franzésischen Originals (vgl. ThR 72,
1976, 454) gilt auch fiir die deutsche Ubersetzung: es handelt sich
um eine verhéltnisméBig ausgewogene Verbindung von archiolo-
gisch-historisch-introduktorischer Information mit theologischer.
Naturgem#B ist die Information meist sehr beschrinkt. DaB auf
Literaturangaben génzlich verzichtet wurde, ist mit Blick auf die
Leser, die angesprochen werden sollen, gerechtfertigt. Allerdings
fragt es sich, ob man nicht einige deutsche Textausgaben hitte
nennen sollen:

Zu Agrapha: ]J. Jeremias, Unbekannte Jesusworte, Giitersloh 1963. Zu
Apokrypha: P. RieBler, Altjiidisches Schrifttum auBerhalb der Bibel,
Augsburg 1928. W. Michaelis, Die apokryphen Schriften zum Neuen Te-
stament (Sammlung Dieterich 129) Bremen 1962. E. Hennecke-W. Schnee-
melcher, Neutestamentliche Apokryphen in deutscher Ubersetzung,
2 Bde, Tiibingen 1964/1968. Zu Gnosis: R. Haardt, Die Gnosis. Wesen

und Zeugnisse, Salzburg 1967, Die Gnosis. Hg. v. F. Haenchen, M.
Krause u. a., 2 Bde, Artemis-Verlag 1969/1971. Zu Qumran: J. Maier, Die
Texte vom Toten Meer. 2 Bde, Miinchen/Basel 1960.

S. 118: 1. Lachmu, 5. 348: das Stichwort Rezension ist vollig miB-
gliickt. S. 394: dia-ballo hat nicht die Grundbedeutung trennen, sondern
nur die Nebenbedeutung entzweien.

Graz Johannes B. Bauer

Schenker, Adrian: Das Abendmahl! Jesu als Brennpunkt des Alten Testa-
ments. Begegnung zwischen den beiden Testamenten — eine bibel-
theologische Skizze. — Fribourg: Verlag Schweizerisches Katholisches
Bibelwerk 1977. 158 S. (Biblische Beitrdge 13) kart.

Das Buch, ,aus verschiedenen Vortrigen und Einkehrtagen her-
ausgewachsen ... entsprang dem Wunsche zu zeigen, wie im Mahl
des Herrn das Herz des Alten Bundes schlidgt® (7,11). Dem
Autor geht es ,um eine Gesamtschau des Abendmahles im
Licht des alttestamentlichen Denkens“ (11). Er gibt sie in zwei
Kapiteln, in denen die Stichworte des Abendmahlstextes, insbe-
sondere ,Die Materialien: Brot, Wein und das festliche Mahl®,
aber auch ,Zeit, Tod, Erprobung des Gerechten, Gottesherrschaft
usw.” in bibeltheologischen Durchblicken erldutert werden. In
einem ausfiihrlichen Anmerkungsteil sind Begriindungen und Lite-
raturhinweise zu finden. Eine ausgezeichnete Anleitung zu einer
biblisch angemessenen Vertiefung des Abendmahlsverstindnisses,
der man viele Leser wiinscht.

Frankfurt a M. Rudolf Pesch

Busse, Ulrich: Die Wunder des Propheten Jesus. Die Rezeption, Kompo-
sition und Interpretation der Wundertradition im Evangelium des Lu-
kas. — (Stuttgart): Katholisches Bibelwerk (1977). IV, 512 S. (For-
schung zur Bibel, Bd 24) kart. DM 46.—

Das Buch ist ,die gekiirzte und iiberarbeitete Version" (I) einer
Miinsteraner Dissertation.

Auf die Einleitung (1—15) folgen (A: 16—39) ,Anmerkungen zur Wun-
derproblematik bei Lukas“ (im Inhaltsverzeichnis filschlich ,Wunder-
konzeption"). IThr Hauptinhalt ist die Orientierung iiber den und ,am
Forschungsstand“ (16—31 bzw. 16-35). Eine Besprechung der B.s Frage-
stellung vorwegnehmenden Dissertation von M. H. Miller aus dem Jahre
1971 (Titel S. 494: ,The Character of Miracles in Luke-Acts") wird
eigens hinzugefiigt (35-38): Miller habe sich zu viel vorgenommen und
dadurch notwendig oberfldchlich gearbeitet (38). Den zweiten Hauptteil
bilden ,methodologische Voriiberlegungen* (B: 40—56), vor allem zur Re-
daktionsgeschichte bzw. -kritik (vgl. 46). Im umfangreichen dritten
Hauptteil , (Die) Rekonstruktion der lukanischen Wunderkonzeption® (C:
57—336) leistet B. die notwendige Kleinarbeit. Die Wunderberichte
werden im einzelnen analysiert (1.) und interpretiert (2.); das Ergebnis
wird jeweils (3.) in einem ,Resiime" (sic; richtig 248. 267. 288. 303) gebo-
ten. Die Sammlung der Einzelbeobachtungen versucht der vierte Haupt-
teil ,Die Interpretation der lukanischen Wunderkonzeption* (D:
337—450). Mit Hilfe des Schliissels, den Lukas Apg 10,34—43 selbst fiir
seine Konzeption bietet, zieht B. die Konsequenzen hinsichtlich ihrer
christologischen (362—422: das ,zentrale Kapitel“, so 362 Anm. 1), theolo-
gischen (423-427) und soteriologischen Dimension (428—450). Eine ,Zu-
sammenfassung" (E: 451—485) mit Erkenntnissen vor allem zur redak-
tionellen Rezeption, Komposition und Interpretation (vgl. Titel) rundet
die Untersuchung ab.

Will man ohne Systematik oder gar Vollstindigkeit einzelne
den Leser positiv beriihrende Dinge aufzdhlen, so ist die Kla-
rung bzw. Prézisierung einiger Begriffe wie ,Rahmen“ (45), ,Re-
daktionsgeschichte und -kritik" oder ,Redaktions- und Komposi-
tionskritik" (46) zu nennen. Gut erfaBt und ausgewertet ist die
wichtige programmatische Funktion von Erdffnungsperikopen bei
Lukas, hier von 4,14f. 16—30. 31—43 (44) (z.B. 57—66. 89f). B. betont
den Modellcharakter des Jesusgeschehens (11) und die Einheitlich-
keit seines Wirkens, bei dem nicht immer klar zwischen Wunder
und Wohltat (vgl. zu ebegyeréw 434f), Exorzismus und Heilung

pvon..."; zu dmé vgl. 433) unterschieden werden kann (355). Alles

Wirken Jesu aber ist verkniipft mit seinem Wort, so schon 4,18f

(478), und dieses trdgt den Akzent (10. 419. 426). Das — und nicht

der Arztberuf des Lukas — ist wahrscheinlich auch der Grund fiir

die ,Kiirzung der Krankheitsgeschichte der Blutfliissigen® (227

nicht entschieden genug klargestellt). Die Wunder haben Verkiin-

digungscharakter (407). Sie sind nicht messianische Zeichen, son-
dern Illustration (479), ja sogar Realisierung der Reichsbotschaft

(371). Fir B. besonders wichtig ist Lk7,11-50. Hier begegnet in

drei Perikopen, aus der Sicht des Volkes, des Taufers und eines
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Phariséiers (381), speziell ,der Prophet Jesus®, vor allem in der
Totenerweckung von Nain 7,11-16. Jesus ist weder Elia noch
Mose, sondern er steht in einer Reihe mit den Propheten (377f); in
der Formulierung ,ein groBer Prophet” sieht B. einen fiir alle an-
nehmbaren ,KompromiB“ (386; vgl. 383). Sein Vorschlag, den soge-
nannten Reisebericht als Testament oder Vermdichtnis Jesu zu
verstehen (272 u.6.), wirkt noch bestechender, wenn man sieht,
daB Lukas in der Apg auch den Weg des Paulus nach Jerusalem —
und diesen noch deutlicher — als Verméchtnis gestaltet: Von 19,21
(wie von Lk9,51) ab ist der Blick auf Jerusalem gerichtet, und
besonders 20,1—21,14 herrscht Abschiedsstimmung, wie sich vor
allem in der férmlichens Abschiedsrede vor den Presbytern von
Ephesus (20,17—35) und in den ergreifenden Szenen in Milet
(20,36—38), Tyrus (21,4-6) und Caesarea (21,8—14) mit den jeweili-
gen Leidensweissagungen zeigt. Der Wundersucht wehrt Lukas auf
eigene Art: Auch die Wunder kénnen die Passion nicht verhindern
(413f). Als Ausgangspunkt fiir die Gedamtdeutung der lukanischen
Wunderberichte wird Apg 10,34—43 genau analysiert. Der Heraus-
arbeitung der Strukturen und Stilelemente — diese erinnern an die
Form des Enkomions (344) — dient eine entsprechend gegliederte
Textiibersicht (bei der man allerdings die Verszahlen vermiBt;
345).

Eine Reihe anderer Beobachtungen fordert beim Leser
Widerspruch oder wenigstens Skepsis und neues Nachden-
ken heraus. Wie die meisten Exegeten spricht auch B. irrefithrend
von ,Methoden® oder von einer ,Synthese der verschiedensten
Einzelmethoden® (53) und meint dabei gar nicht verschiedene Me-
thoden, sondern Schritte (vgl.54) eines ,Weges®, einer Me-
thode, ndmlich der historisch-kritischen.

Widerspruchsvoll ist auch die Bestimmung der Intention des
lukanischen Werkes. Einerseits bestreitet B. — gegeniiber Schiir-
mann und Jervell (vgl.7f) —, Lukas ,wolle ungeléste Interessen-
konflikte oder theologische Unsicherheiten innerhalb der Kirche
beseitigen helfen” (9), andererseits gight er bei ihm die Absicht,
wbestimmten Problemen und Situationen, in die ein Christ in der
dritten oder vierten Generation geraten kann, gerecht zu werden
und sie zu bewéltigen* (ebd.). Wo ist der Unterschied? Soll es sich
nur um hypothetische Situationen handeln?

BeldBt man dem Begriff ,Leben Jesu® seine Antfithrungszeichen,
dann kann man ihn durchaus fiir Lukas iibernehmen [anders 5).
Die andere These (Conzelmanns) von der ,satansfreien Zeit* kriti-
siert B. zuerst in einem undifferenzierten Verstdndnis, um sie am
Ende in ihrer prézisen Form doch zu iibernehmen; vgl. 4: ,Auch in
der eigentlichen Charakterisierung des Wirkens Jesu als satans-
loser Zeit vermag der Ansatz nicht zu iiberzeugen. Dagegen spre-
chen schon die von Lukas quantitativ vermehrten Exorzismen
Jesu® mit 431: ,Die These ist miBverstdndlich und hédufig in dem
Sinne verstanden worden, Lukas wolle jeglichen Bezug auf die
diabolischen Méchte fiir die Heilszeit beseitigen. In diesem Fall
wire jede Austreibungserzihlung iiberfliissig. Doch Lukas
vermehrt gerade sie in seinem Evangelium®. Ob er allerdings alle
Krankheiten als von Ddémonen verursacht sieht (66.79f; vorsichti-
ger 65), ist mehr als fraglich.

Die Rede vom Anfang in Galilda ist sicher berechtigt. Aber
wenn man ihn mit 4,14 bzw. kurz darauf in Nazaret beginnen liBt,
wo hort er dann auf? Gehért 4,31-43 dazu? Ist Jesw Wirken in Kafar-
naum wirklich in den Anfang integriert (vgl. 69f)? Tatséchlich
fehlt 4,31 die Gliederungsformel xai #yévevo (458). Aber liegt Kar-
farnaum deswegen kompositorisch und theologisch auf derselben
Ebene wie Nazaret, hier Ablehnung, dort ,Heilsegoismus® (88)?
Was bleibt da vom ,galildischen ,Frithling' Lk 4,14—44“ (57)?
Kénnte Kafarnaum nicht das positive Gegenstiick zu Nazaret sein
und die spitere Aufnahme der Botschaft in der Fremde, bei den
Heiden, verkorpern? Die weitere Einteilung in die drei +GrobBkapi-
tel* (466) 4,44-7,50; 8,1—9,50 und 9,51—19,28 — imwiefern werden
aus den ,Befreiungstaten“ nun ,Errettungstaten* (IIf)? — orientiert
sich an soliden Anhaltspunkten. Die ,Symmetrieachse* in 9,18 zu
sehen, legt sicher Mk 8,27 nahe (468); aber ist die Funktion der
Stelle tatsdchlich in beiden Kompositionen identisch? Das Wunder
bei der Passion (335f) hat Conzelmann im Rahmen seiner These
mit Recht ausgeklammert; die Heilung des Malchus wird nimlich
nur erwédhnt und nicht in einer Wundergeschichte erzihlt.

Man konnte noch kleinere sachliche, stilistische, grammatische
und technische Fragepunkte oder Mingel anfithren (z.B. die Be-
hauptung, Lk 24,34 sei im Kern schriftlich vorformuliert gewesen

[392]; das Wortungetiim ,hapaxheuriskomenon" [51 w. 6.]; den Aus-
druck ,Sie [die Démonen] stecken von vornherein auf*; die unprak-
tische Aufteilung im Literaturverzeichnis in Monographien und
Aufsdtze und das fehlende Autorenregister); aber das kénnte den
Eindruck erwecken, die Arbeit von B. sei negativ zu beurteilen.
Das Gegenteil ist der Fall.

Diisseldort Walter Radl

Culpepper, Richard Anlan: The Johannine School. An evaluation of the
Johannine-School hypothesis based on an investigation of the nature
of ancient schools. — (Philadelphia): Society of Biblical Literature
(1975). XVII, 310 S. (Dissertations Series 26) Pph. $ 4.20

Im Rahmen der neu entstehenden Diskussion iiber die Bedeu-
tung soziologischer Forschung fiir ntl Exegese muf dem Unter-
nehmen, die johanneische ,Schule® zu beschreiben, von vornher-
ein hohe Bedeutung zukommen. In dieser Arbeit wird versucht,
diese ,Schule” im Rahmen anderer antiker Schulbildungen zu ver-
stehen. Die hinter der johanneischen Literatur (Ev. und Briefe) ste-
henden Trédger sind dann als ,Schule® zu bestimmen, wenn sie die
grundlegenden Merkmale anderer antiker Schulbildungen aufwei-
sen. Das ist nach C. der Fall.

Zundchst wird die bisherige Forschung zu diesem Problem dar-
gestellt. C. stellt mit Recht fest, dab der Begriff ,Schule* fiir dieses
Thema bisher undefiniert und ohne den hier entscheidenden histo-
rischen Vergleich verwendet worden ist. Nacheinander werden dann
folgende Schulen der hellenistischen Umwelt vorgefiihrt: die des Pytha-
goras, die platonische Akademie, das Lyceum des Aristoteles, der Gar-
ten Epikurs, die Stoa, die Schule von Qumran, das ,Haus Hillels*,
Philos Schule und die Schule Jesu (hauptsdichlich anhand des Matth.-
Ev.). — In Kapitel XI, das Rez. fiir das wichtigste des ganzen Buches
hélt, werden die Gemeinsamkeiten der bisher erhobenen Schulen dar-
gestellt:

Alle Schulen (auBer der, in der Philo steht), werden ausdriicklich auf
einen Griinder zurlickgefithrt, und was wir iiber den Griinder aus
biographischen Quellen wissen, ist zumeist auch die einzige Quelle iiber
den betreffenden Schulbetrieb. Traditionsgedanke, Schiilerschaft und
Lehrbetrieb sind zumeist direkt auf die Figur des Griinders ausgerich-
tet. Dariiberhinaus sind den Schulen folgende Gemeinsamkeiten zu-
eigen: 1. Das Ideal der Freundschaft und Kameradschaft ist hochange-
sehen. Gemeinsame Mihler sind deren Ausdruck. 2. Der Traditions-
gedanke ist {iberall lebendig. Parallel dazu ist die Verehrung der Griin-
der, Sammlungen zu deren Biographie und Prozeduren bei Zulassung
zur Schule. 3. Uberall ist von Schiilerschaft die Rede. Sie besteht in
Wissenserwerb oder mehr in ,imitatio® des Lehrers. Schiilerschaft reali-
siert sich in Teilhabe an Kameradschaft und Bewahren der Tradition.
4. Lehren, Lernen, Studieren und Schreiben waren die Hauptaktivitdaten
aller Schulen. Je mehr die Gemeinschaft betont wurde, um so wahr-
scheinlicher entwickelte sich strukturierte Organisation. In den genann-
ten Aktivitdten liegen die sichersten Kriterien dafiir vor, daB es sich
um ,Schulen* und nicht etwa um ,Sekten“ handelt. 5. Das Verhaltnis
der Schule zur {ibrigen Gesellschaft ist hiufig distanziert. Die Stoa bil-
det eine Ausnahme. — Von einer nur strukturellen Betrachtung der
antiken Schulen ist Vf, gliicklicherweise weit entfernt: iiberall wird das
Eigenbild der einzelnen antiken Schulen deutlich hervorgehoben. Die
Gemeinsamkeiten sind zum Teil sicher auch auf historischen EinfluB
zuriickzufiihren. Die Schule des Pythagoras galt als Vorbild in der gan-
zen Antike, und die Schulen des Epikur, der Stoa und der Christen
stehen in enger Berithrung miteinander.

In Kap. 12 stellt Vi. die Wesensmerkmale antiker Schulen auch fiir
das Joh.-Ev und (fiir eine spitere Zeit) auch fiir die Briefe fest. Als
Stifter der joh. ,Schule* werde der Lieblingsjiinger angesehen, der eine
Zeitlang die Funktion der Parakleten wahrgenommen habe. Dieser habe
sich als Vermittler und Interpret der Worte Jesu aufgefaBt und stehe
in demselben Verhiltnis zu Jesus wie dieser zum Vater. Besonders die
Betonung der Schiilerschaft, des Bewahrens der Lehre und des Stu-
diums der Schrift weisen auf einen Schulbetrieb fiir den joh. Uberliefe-
rungsbereich hin. ,Bleiben in“ und ,Sich Erinnern“ stehen neben der
Betonung der Freundschaft (hier findet Rez. die Hinweise des Vf. am
liberzeugendsten), dem gemeinsamen Mahl und der Distanz gegeniiber
der Rest-Gesellschaft. — Ein umfangreicher bibliographischer Teil zum
gesamten antiken Schulwesen beschlieBt die Arbeit.

Die Fragestellungen, die Vf. an das Material iiber antike Philo-
sophenschulen herangetragen hat, sind gewiB &uBerst fruchtbar
und iiberzeugen auch als angemessene Methode soziologischer
Forschung anhand antiker Texte. Fiir die hellenistischen Schulen
bleibt Vf. freilich auf eine Wiedergabe der Diskussion in der
Sekundérliteratur beschrénkt; eigene Analysen der Texte fehlen
hier und auch fiir die neutest. Texte. So wird haufig historisch
geschlossen, ohne daB die Texte zumiichst vorher literarisch aus-
gewertet werden. Vf. selbst hat diese Aufgabe teilweise gesehen,
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wenn er es (461) als zukiinftige Aufgabe darstellt, gemeinsame
Themen und Begriffe fiir das antike ,Schul“-Wesen zu unter-
suchen (in zwei Appendices wird ein Stiick davon eingelést, wenn
auch noch nicht ganz befriedigend). Auffilligerweise fehlt der Bereich
der zwischentestamentlichen Literaturfast ganz, obwohl man, wie
in der Hamburger Diss. von E. Rau kiirzlich geschehen, auch dort
sehr Ahnliches beobachten kann, was einen Vergleich als sehr
reizvoll erscheinen ldBt. — Den Schliissen iiber die Schule in
Qumiran, iiber die Schule Jesu und des MatthédusEv wird man nur
mit einem gehérigen MalB an Skepsis folgen konnen. Richtig ist
aber sicher, dal der Traditionsgedanke der frithchristlichen Lite-
ratur nicht {iberhaupt fehlt. Die wichtigen Hinweise {iber die pro-
phetischen Schulen des AT (292ff] hétten auch in die Diskussion
itber die ,,Schule“ Jesu einbezogen werden und iiberhaupt im Rah-
men der anderen antiken Schulbildungen diskutiert werden sol-
len. Hier ist noch eine Menge Arbeit zu leisten. Auch fiir die
These von der johanneischen ,Schule” ist zu fragen, ob hier nicht
auch schon ldnger im hell. Judentum virulente Schulvorbilder auf-
gegriffen werden. DaB auch das JohEv von ,Schiilern des Moses®
spricht (9,28) 148t freilich auch hier noch einmal die Frage nach
der Moglichkeit der Beziehung von literarischen Angaben auf
soziologische Fakten entstehen.

Die wichtigste Leistung der vorliegenden Arbeit scheint mir zu
sein, daB die Konzeption der antiken (Philosophen-)Schule in ihrer
Vielfalt und Einheitlichkeit dargestellt wurde und daB auf ntl
Aussagen aufmerksam gemacht wurde, die dazu auf die eine oder
andere Weise in Beziehung stehen kénnten. Denn die soziologi-
schen Probleme von Stifterautoritdt, Tradition und Lehrbetrieb
sind auch fiir die ntl Exegese uniibersehbar geworden.

Heidelberg Klaus Berger

Das Korpus der griechischen christlichen Schriftsteller. Historie, Gegen-
wart, Zukunft. Eine Aufsatzsammlung. Hrsg. von Johannes Irm -
scher und Kurt Treu. — Berlin: Akademie Verl. 1977. VIII, 234 S.
(Texte und Untersuchungen zur Geschichte der altchristlichen Litera-
tur Bd 120) br. DM 48.—

Die altbekannten Serien der ,Griechischen Christlichen Schrift-
steller der ersten Jahrhunderte® (GCS) und der ,Texte und Unter-
suchungen zur Geschichte der altchristlichen Literatur® (TU)
haben ein Herausgeberkollegium erhalten, das seit 1968 sehr stark
internationalisiert worden ist. Die mit dieser Neuorganisation ver-
bundenen Beratungen iiber die Stellung der beiden Serien inner-
halb der Altertumswissenschaft haben AnlaB zu 22 Aufsitzen
gegeben, die nun im Band TU 120 vorgelegt werden.

Diese Aufsitze haben naturgemif eine recht unterschiedliche
Néhe zu GCS und TU. Ganz unmittelbar behandeln das Hauptthe-
ma die Artikel von J. Irmscher (S. 1/6: Das Korpus der ,Griechi-
schen Christlichen Schriftsteller — Historie, Gegenwart, Zukunft],
von K. Treu (S. 7/13: Das Korpus der ,Griechischen Christlichen
Schriftsteller" im Rahmen der Gegenwartsentwicklung der Patri-
stik) und von N. Walter (8. 173/7: Jiidisch-hellenistische Literatur
im Rahmen der ,Griechischen Christlichen Schriftsteller® und der
»Texte und Untersuchungen®).

Irmscher berichtet iiber die Geschichte der GCS, die noch von
Mommsen angeregt und von Harnack erfolgreich geférdert worden sind,
so daB bei seinem Tode (1930) ungefihr 40 Binde des GCS vorlagen. Die
beiden Weltkriege und die Wissenschaftsfeindlichkeit des Nationalsozia-
lismus haben grofie Liicken im Erscheinen von GCS-Biénden erzwungen.
Mit Irmscher fragen heute viele: ,Wie nun wird sich die weitere
Entwicklung der Schriftsteller-Reihe gestalten? In Aussicht gestellt
wird, das vornikdnische Programm Harnacks baldestméglich zum Ab-
schluB zu bringen, jetzt natiirlich unter EinschluB des neuen Materials
(Qumran und Nag-Hammadi); im Bereich dieser Quellenliteratur wird
Vollsténdigkeit erstrebt. Fiir das 4.-9. JTh. — soweit sind jetzt die Zeit-
grenzen gesteckt — ist Vollstindigkeit unerreichbar, daher bleibt nur die
Auswahl in Abstimmung mit benachbarten Editionsreihen (im Corpus
Christianorum sind jetzt die ersten griechischen Texte erschienen,
weitere sind wohl in ziemlich rascher Folge zu erwarten). Irmscher legt
Wert darauf, die Beschéftigung mit altchristlicher Literatur auch vom
marxistischen Standpunkt aus zu rechtfertigen. Neben einem Wort von
Engels dient dafiir auch der Hinweis auf den ,Kirchenhistoriker und
Theologen Harnack mit dem Althistoriker und Altheisten Theodor
Mommsen* als Paten von GCS und TU.

K. Treu zeigt, wie sich die heutige Patristik verselbsténdigt hat,
indem sie sich trotz ihres iiberkommenen Namens von normativ-konfes-
sioneller Befangenheit 16ste, den philologischen Klassizismus iiberwand
und sachgemiiBe Bindungen einging, z.B. mit dem Problem von ,Antike

und Christentum®, dem vor allem das Reallexikon fiir Antike und Chri-
stentum gewidmet ist; dazu gehoren ferner ,Rechtgldubigkeit und
Ketzerei”, die christliche Papyrologie, das Stichwort ,Oriens
christianus® im Sinne von Uberlieferung durch Ubersetzungen. Es folgen
Uberlegungen zu den Schwierigkeiten moderner Editionen und die
Okonomie solcher Arbeiten. Fiir die praktische Arbeit wichtig sind die
Bemerkungen iiber die Zitierweise der GCS: Fiir jeden einzelnen Autor
werden die Binde gesondert gezidhlt, die alte Zdhlung ,In der Reihen-
folge des Erscheinens“ ist iiberholt und bei den neuen Editionen gar
nicht mehr moglich.

N. Walter berichtet iiber die jiidisch-hellenistische Literatur, inso-
fern sie Aufnahme in GCS und TU gefunden hat; interessant sind die
Bemerkungen iiber eine geplante Ausgabe der Fragmente der frithen jii-
disch-hellenistischen Literatur, méglichst mit Ubersetzung und Kommen-
tar.

Eine Gruppe weiterer Aufsétze beschiftigt sich mit patristi
scher Literatur in nichtgriechischer Uberlieferung:

S. 8. Arevsatjan (S.111/27) referiert iiber die Entstehung der altarme:
nischen Literatur und die Patristik; G. Pdtsch (S. 129/37) berichtet tiber
die Patristik und Georgien, G. Strohmaier (S. 139/45) iiber die patristi-
sche Uberlieferung im Arabischen.

In das Grenzgebiet zwischen Patristik und Religionsgeschichte
fithren die Beitrdge von K. Rudolph (S.29/42: Das frithe Christen-
tum als religionsgeschichtliches Phénomen), P. Nagel (S.147/50:
Mani-Forschung und Patristik) und H.-M. Schenke (S.209/18: Die
Relevanz der Kirchenviter fiir die ErschlieBung der Nag-
Hammadi-Texte).

In das Gebiet der Textkritik fithren recht anregend die Beitréige
von I. Coman (S. 91/101: Esprit critique dans la littérature patristi-
que), F. Winkelmann (S.195/207: Probleme der Zitate in den Wer-
ken der ostromischen Kirchenhistoriker) und des jiingst verstorbe-
nen M. Richard (S.183/93: Editions difficiles).

Richard beleuchtet sein Thema mit konkreten Beispielen: Er bezwei-
felt heftig, daB Theopilus (Ad Autol. 2,15) als erster kirchlicher Zeuge
das Wort Trias verwendet habe. Ein weiteres interessantes Beispiel
bietet die bekannte Interpolation im Danielkommentar des Hippolytus
(4,28) iiber das Geburts- und Todesdatum Christi: Richard schlidgt einen
Text vor, demzufolge Christus am Mittwoch, 2. April, im 42. Jahr des
Augustus geboren wurde und am Freitag, 25. Mirz, im 15. Jahr des
Tiberius, unter dem Konsulat des Rufus und Rubellio, gestorben ist.
Richard weist dann auf weitere Interpolationen und Liicken im Daniel-
kommentar Hippolyts hin und macht einige Vorschldge zur Textverbesse-
rung; dies alles sind Friichte von Arbeiten, die fiir die Neuedition des
Danielkommentars bestimmt waren. Darauf gehen auch die Bemerkun-
gen zur indirekten Uberlieferung von Melito- und Hippolyttexten zuriick.

Drei Beitrdge versuchen die Sozialgeschichte mit Kirchen- und
christlicher Literaturgeschichte zu verkniipfen.

H. Kreissig behandelt S. 15/19 ,Das Friihchristentum in der Sozialge-
schichte des Altertums” mit der vorsichtigen Einschridnkung, daB der
dialektische Materialismus nicht behaupte, jede historische Erscheinung
konne dkonomisch begriindet werden. R. Giinther macht S. 21/7 ,Einige
Bemerkungen zur Stellung von Klerikern und christlichen Schriftstellern
in den Klassenverhiltnissen des 4. und 5. Jahrhunderts, die der kompli-
zierten Problematik gerecht werden sollen und tadelt dabei biirgerliche
Althistoriker wie J. Vogt und K.-F. Stroheker, die die Bedeutung der
Klassenzugehorigkeit mancher christlicher Schriftsteller noch nicht er-
kannt hétten — soll man sich freuen, daB dagegen gar nicht wenige alt-
christliche Schriftsteller recht gut wegkommen? H. Berthold priift
S. 43/63, wie ,Die friithe christliche Literatur als Quelle fiir die Sozialge-
schichte® ausgewertet werden koénne und zeigt dies ausfiihrlich am Bei-
spiel der Makarios-Schriften und an derem Vergleich mit dem Werk des
Gregor von Nyssa.

Weitere Aufsdtze lassen sich am besten dem Thema Antike
und Christentum zuordnen.

J. Dummer versucht S. 65/76 ,Die Stellung der griechischen christli-
chen Schriften im Rahmen der antiken Literatur® zu umreifen. K. Ru-
dolph berichtet {iber den Stand der Textausgaben der mandéischen
Literatur und der Vorbereitung einer Ginza-Edition (S. 219/36: ,Die man-
dédische Literatur“). Einige forschungsgeschichtliche und methodische
Bemerkungen bietet A. Effenberger mit dem Artikel S. 103/1: ,Die Be-
deutung des frithchristlichen Schrifttums fiir die christliche Arh#ologie®.
Es geht dabei vorwiegend um die Bilderfrage, die von W. Elliger, H.
Koch, J. Kollwitz und zuletzt entscheidend von Th. Klauser behandelt
worden ist. G. Delling weist darauf hin, daB in den Reihen GCS
und TU die Zusammenhédnge zwischen Judentum und alter Kirche von
Anfang an gebilihrende Beachtung gefunden hitten. ,Das dyatév der He-
brder bei den griechischen christlichen Schriftstellern® (S. 151/72) wird
in einem mit reichen Literaturangaben belegten UmriB vorgefiihrt. L.
Vidman geht der Frage nach, warum der Isis- und Mithraskult dem
Christentum unterlagen (S. 237/42: ,Isis, Mithras und das Christentum"):
»Wenn man immer noch wiederholt, daB Mithras der gefihrlichste
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Gegner des Christentums gewesen sei, ist es nicht die ganze Wahrheit“.
Es ist wahrscheinlich nicht einmal die halbe Wahrheit.

V. Besevliev (S. 179/82: ,Probleme der byzantinischen Epigra-
phik") macht Vorschlédge, wie ein Corpus der altchristlichen bezie-
hungsweise byzantinischen Inschriften zu schaffen wire und de-
monstriert an Beispielen, wie niitzlich ein solches Werk sein
konnte.

Ein wenig einsam am Rande der Patristik steht der Aufsatz von
H. Ley, Patristische Literatur als Quelle fiir die Geschichte von
Aufkldrung und Atheismus. Zur paradoxen Funktion des Corpus
Areopagticum (S. 77/89).

Bochum Alfred Stuiber

Kétzsche-Breitenbruch, Lieselotte: Die neue Katakombe an der Via
Latina in Rom. Untersuchungen zur Ikonographie der alttestamentli-
chen Wandmalereien. — Miinster: Aschendorff 1976. 156 S., 11 Abb.
im Text, 13 Abb. auf Tafeln (Jahrbuch fiir Antike und Christentum,
Erg.-Bd 4) kart. DM 90.—; geb. DM 95.—

Diese Heidelberger Diss. von 1968 erscheint jetzt in Buchform.
»Die seitdem erschienene Literatur ist nachgetragen worden® stellt
das Vorwort lapidar fest. Es scheint, daB die lange Liegezeit der
Reifung dem Wachstum des Ganzen Friichte eingebracht hat. Ins-
gesamt hat die Arbeit entscheidende Prégung erfahren durch Erich
Dinkler, Theodor Klauser und Kurt Weitzmann.

Zur Methodologie, die in einem besonderen Kapitel behandelt
wird, habe ich in einer Besprechung fiir die Ré6mQu 72, 1977 einge-
hende kritische Ausfilhrungen gemacht. In bezug auf den Bilder-
schatz an der Via Latina hélt es Vi.in fiir ,kaum denkbar, daf es
sich hier um Neuschpfungen der Katakombenmalerei handelt.
~Textilillustrationen als Vorlagen fiir die Monumentalkunst® sucht
sie nachzuweisen. Solche Atmosphére von Buchillustration durch-
dringt die ganze Schrift. Der Natur dieses Forschungssektors
gemiB handelt es sich beim Beweismaterial durchweg um spiitere
Stiicke als die der Via Latina. Denn bekanntlich sind die Friihstu-
fen der Buchillustration erst zu erschlieBen. Man arbeitet gewis-
sermallen mit einem Hysteron proteron, dem erst zu ErschlieBen-
den. Man macht einen Ausheber aus dem Stand, ohne zu stehen,
einen Wurf aus dem Riickschwung, ohne den Raum fiir den
Schwung verfiigbar zu haben. Hier liegen die Bedenken zum An-
satz der vorliegenden Arbeit. Um die Bilderwelt der Via Latina
aufzukldren, fehlen die Vorstufen. Man sollte die Bilderwelt der
Via Latina zum Ausgangspunkt nehmen — so fest gefiigt ist diese
in sich —, um aufkldrend in die dunkle Zeit der biblischen Bildwer-
dung vorzustoBen. Die Mittelalterforschung kann davon zusitzlich
nur profitieren. Aber mit der Miniaturkunst des Mittelalters die
Via Latina erforschen wollen — es kann nur eine Erkundung blei-
ben.

23 Themen hat Vfin ikonographisch (S.46ff) untersucht; ich
mdchte wenigstens bei einigen die Ergebnisse kurz mustern und
priifen.

Bei der Vertreibung Adams und Evas aus dem Para-
dies in der Kammer B handelt es sich um ein Thema, das sonst in der
rémischen Katakombenkunst nicht begegnet. Die Buchmalerei gibt Bei-
spiele; mit der Via Latina nahe {ibereinstimmende sind erst seit dem 6.
Jh. in Bildern nachweisbar, die zum Traditionskomplex der sog. Cotton-
Genesis gehoren. In ihnen ist aber Christus der die Vertreibung Ausfiih-
rende. An der Via Latina handelt es sich um Gottvater oder um einen
Engel, mit welcher Alternative Viin den Vorschligen anderer folgt. Zu
beriicksichtigen ist noch U. Schubert, Spétantikes Judentum und friih-
christliche Kunst (Studia Judaica Austriaca II, 1974) 15, die zu der Ge-
stalt des alten bértigen Mannes in dieser Szene tiefschiirfende Ausfiith-
rungen iiber die Wesensgegenwart Gottes aus der in Betracht kommen-
den literarischen Tradition ableitet.

Unter dem genannten Bild derselben Kammer sind Adam und
Eva in ihrer Betribnis dargestellt; neben ihm das Erst-
lingsopfer von Kain und Abel. Statt der arbeitenden Stamm-
eltern die Trauernden. Das Sujet ist in der spitantiken Kunst neu. Die
mittelalterliche Buchmalerei iiberliefert Adam und Eva als Trauernde,
aber vor ihrer Vertreibung. An der Via Latina schlieBt die Szene unmit-
telbar an die Verireibung an. Die Herkunftsfragen bleiben offen. Auch
fiir die Darstellung des Erstlingsopfers ist nach den Worten der Viin
keine vorgegebene Bildform erschlieBbar. Die Abfolge in kontinuierli-
cher Darstellungsweise erweist aber zwingend den Zusammenhang mit
Textillustrationen. K. Schubert, Kairos N. F. 16, 1974, 17, hat die Verbin-
dung mit der jiidischen Legendenliteratur und Schrifterklirung verfolgt,
wohl iibertreibend im Fall des Schlangenmotivs, auf das K.-B. nicht
eingegangen ist. Eines wird einem bewuBt, die biblischen Illustrations-

ansdtze sind vielfdltiger gewesen, als die spdter mehr oder weniger
regulierten Traditionen erkennen lassen. Dies ist der schwache Punkt in
der wesentlich auf der mittelalterlichen Buchmalerei fuBenden Methode
der Vi.in.

Das Deckenbild in Kammer B, das sie nach Vorschlag von
Antonio Ferrua als Noe und seine Frau in der Arche deutet, hatten H.-
J. Marrou und S. Dufrenne (Acc. des inscriptions de belles-lettres.
Comptes rendus 1969, 250ff) {iberzeugend als die Kundschafter in Jericho
erkannt, die von der Herbergswirtin Rabah an einem Seil ins Freie
herabgelassen werden (Josue 2,15). Was K.-B. zum falsch verstandenen
Bild tber Sintflut- und Noe-Ikonographie ausfiihrt, verstrickt sich in
Verlegenheiten, die keinen Grund und Boden finden. Ihrem unzutref-
fenden Bildverstdndnis entzieht sich allenthalben das von ihr beige-
brachte Material aus der Buchillustration. Das Zurtickgehen auf Ferruas
Erstdeutung ist ein wissenschaftlicher Riickschritt.

Die Katakombe zeigt mehrere atl Segnungsbilder. Viin
behandelt Jakobs Segnung durch Isaak in Kammer A (65f) sowie Ephra-
ims und Manasses Segnung in Kammer B (74ff). Ein von Ferrua und
anderen in den Isaak-Zusammenhang gezogenes weiteres Bild der
Kammer B erwihnt sie 74f; aber sie vermag dessen Widerspriiche nicht
zu lésen und liBt es ungedeutet. Es handelt sich um ,Isaaks Jagdauftrag
an Esau“, wie ich Kairos N. F. 18, 1976, 179f dargelegt habe.

Die Behandlung der Mosesbilder (76ff) bleibt ohne nennens-
werten Gewinn. DaB die Auffindung des Kindes im Nil (Bild in der Kam-
mer B ihre nédchste Parallele auf dem Elfenbeinkasten von Brescia
findet, leuchtet nicht nur deshalb nicht ein, weil auf diesem die Gestalt
von Moses’ Schwester Miriam gar nicht dargestellt ist; es sind auch die
Pharaotochter und ihre beiden Begleiterinnen hitben und driiben in den
Handhaltungen, in der allgemeinen Zuordnung zueinander, in der stirke-
ren Profil- oder Frontalstellung unterschieden, und vom gewickelten
Kind des Elfensbeins unterscheidet sich das lebhaft bewegte an der Via
Latina. — Ganz und gar die Behandlung der groBen Durchzugsbilder der
Israeliten durch Meer und Wiiste in den Kammern C und O befriedigt
nicht. Richtig ist, fiir das Gebdude im Zusammenhang der Bildabfolge in
der Kammer C keine Deutung als Lazarusszene zuzulassen (79f und 81).
Das von Personen leere Geb#dude gehort zum Wiistenzug, vielleicht am
ehesten als symbolisches Ziel des Gelobten Landes, das Moses sehen,
aber nicht erreichen durfte, oder konkret als Tempel Jerusalems oder
vielleicht mit heilsgeschichtlicher Sinngebung zugleich als Grab Jesu
(vgl. M. Cagiano de Azevedo, Atti della Pont. Accademia romana di
archeologia. Rendiconti 34 1961-62. 3. Serie S. 111ff). Der Kiinstler in der
Kammer O hat dieses Gebidude bewuBt in ein Lazarusbild umgewandelt.
Die Abhéngigkeit und souverdne Selbstindigkeit der beiden Kammern C
und O ist ein besonderes und eindrucksvolles Phdnomen an der Via
Latina, das gar sehr einer ausschopfenden Behandlung bedarf. Die beiden
Durchzugsbilder, im Thema ganz gleich, sind von tiefster kiinstlerischer
Unterscheidung. Das Mosesbild in Kammer O hiingt mit dem rémischen
Kaiserbild zusammen, und die ganze Bildkomposition mag von Gestal-
tungen der Schlacht an der Milvischen Briicke abhéngen. Die Pharao-
Szene in Kammer C zieht einen unwiderstehlich in den Bann der
Alexanderschlacht auf dem beriihmten Mosaik im Neapler Nationalmu-
seum. Nicht auf Miniaturen, sondern auf groBe Wandkompositionen
gehen diese Entwiirfe zuriick. Monumentale Wandkompositionen sind
einer der kiinstlerischen Quellbereiche dieser Kunst. Die seit konstanti-
nischer Zeit auch im politischen Bereich begegnende Renaissance der
Mosesgestalt 140t an die Mdglichkeit eines monumentalen Moseszyklus
in Rom denken, von dem die Mosesbilder der Via Latina einen Abglanz
geben (K.-B. behandelt noch ,Moses spricht zu den Israeliten“ (S. 89ff);
es gibt noch weitere Szenen, die sie, weil geldufig, nicht bespricht). —
Wenn hier einmal der Blick iiber die atl Bilder hinausgelenkt werden
darf, so ist zweifellos auch die Maiestas Domini (mit Petrus und Paulus)
in Saal I Nachbildung des groBen rémischen Entwurfs, der wohl mit
dem Apsidenbild von St. Peter beginnt.

Unter den S am s o n-Darstellungen (S. 89ff) in den Kammern B und
F und im Raum L, wovon diejenige in L (Samson und der Lowe) zweifel-
los die kontinuierliche Darstellungsweise der Textilillustrationskunst
zeigt, weise ich auf die Heldengestalt mit dem Eselskinnbacken
besonders hin. Die Darstellung gibt keine Geschehensabldufe. Sie ist
vielmehr ein Bericht in Symbolen. Der Eselskinnbacken ist nicht mehr in
kdmpferischer Funktion. Er hat seine Leistung vollbracht und steht im
Zeigegestus des Samson fiir 1000 erschlagene Philister. Das Gebdude im
Bild rechts ruft die letzte Tat Samsons in Erinnerung: wie er das Haus
aus den Fugen hebt und mit der Wirkung, daB 3000 Philister ums Leben
kamen. Die Toten in der linken Hélfte des Bildes deuten die Masse von
Samsons Opfern insgesamt an. In dieser Komposition wird deutlich, daB
die romische Sepulkralmalerei, mag sie noch soviel Anregungen aus
vorgegebener Textillustration geschépft haben, eine erstaunliche Lei-
stung der Verdichtung (auch und gerade in der Verkiirzung) vollbringt.
Gerade dies ist das eigenstdndige Kennzeichen der Katakombenmalerei,
und man muB den Gedanken erwigen, daB solche Initiative nicht erst
im nachhinein in Abhéngigkeit von Vorbildern méglich ist, sondern daB
sie am Text selbst, am Text ohne Bilder, am gewuBten Textinhalt sich
entfalten kann. Damit wiirde die Katakombenkunst, jedenfalls zu einem
groBen Teil, doch zum Quellbereich fiir Spéteres, auch fiir Buchillustra-
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tionskunst, und die Entwicklungsvorginge ldégen um einiges direkter,
weniger mittelbar, umweg- und riickwegartig, vor uns.

Zuletzt noch Phinees, der Zambri und Cozbi totet (S.85ff). Die
Miniaturkunst, die die Erzdhlung héufig darstellt, liefert im Serbischen
Psalter in Miinchen die einzige ganz nahe Parallele, aber auch sie
unterscheidet sich (S. 87). K.-B. hat zurecht fiir das Katakombenbild auf
einen monumentalen Zug hingewiesen. Unterstellen wir fiir einen
Augenblick, wir besdBen das Bild an der Via Latina nicht, so hat R.
Stichel, RémQu 69, 1974, 181, deutlich werden lassen, dab die vom Serbi-
schen Psalter vertretene Bildtradition bei seiner judenchristlichen Her-
kunft auch den SchluB zulassen kénne, daB Buchillustrationen vielleicht
zuerst bei Christen und erst dann bei nichtchristlichen Juden auf-
gekommen sind. Dann aber wéren wir zweifellos mit der Via Latina,
nachdem sie uns bekannt ist, deutlich der christlichen Buchillustrations-
kunst voraus. Denn fiir die friithe christliche Sepulkralkunst mit atl
Thematik Vorlagen suchen kénnte immer nur heiBen, jiidische Vorlagen
suchen (vgl. fiir den Fall Phinees auch K.-B. S. 87). Es ist nicht von der
Hand zu weisen, daB die sepulkrale Frommigkeit sich selbst Anschau-
ungs-,Material* zu den Texten geschaffen hat.

In der Ursprungs- und Entwicklungsforschung zur frithchristli-
chen biblischen Ikonographie stehen die Denkmaéler der Katakom-
benkunst wie ein erratischer Block da. Die Judaistik versucht
heute mit einem zur Uberireibung neigenden Engagement das
Verhiltnis der Ikonographie zu den Texten zu kldren. Die Texte
erkliren die Bilder; denn von den Texten kommen sie doch her;
aber die Texte erschlieBen noch nicht von selbst die &sthetischen
Ursprungsfragen. Die #sthetische Illustrationserforschung wendet
sich ebenfalls mit Ubertreibung den Bildausldufern zu und strapa-
ziert die Riickschliisse. Zwischen den Wortanfdngen und den
Bildspétlingen steht das historische Zeugnis der Katakomben in
seinem Janusgefiige, Geheimnisse offenbarend, Vergangenheit und
Zukunft in sich schlieBend.

Diese Faszination der Via Latina sollte tiber allem emsigen For-
schertum nicht vergessen sein. Bevor die Via Latina ein Gegen-
stand der Forschung wurde, war sie — vor langer Vergessenheit —
lebendiger Ausdruck wortverbindender Frémmigkeit in Bildern.

K.-B. dachte an reiche Leute an der Via Latina, die beachtliche
private Bibliotheken besaBen, denen sie erwiinschte Vorlagen fiir
die Katakombenmaler entnehmen konnten (S.42). Aber dieser Er-
klarungsversuch ist nicht zwingend, und ich finde, daB ihm Naivi-
tdt anhaftet. Jetzt miiBten die anderen Themenkreise der Via
Latina ins Auge gefaBt werden: die mythologischen, die indiffe-
renten, die dekorativen. Alle sind dem sepulkralen Anliegen, den
Bereich der Verstorbenen zu schmiicken, dienstbar gemacht. Die
Quellen der Vorstellungen flieBen von iiberallher aus der Ver-
gangenheit: aus dem Heidentum, aus dem Judentum. Da die Weit-
ergabe stets eine solche von einer Kunstgattung an eine andere
gewesen sein mub, ist gar nicht gesagt und ist unbewiesen. Im
Kunstbetrieb ist mehr oder weniger mit Musterbiichern zu rech-
nen. Entscheidend aber bleibt die Lebendigkeit der Vorstellungen
im engagierten Lebensbereich, wie ein solcher der sepulkrale vor
allem ist.

So hat diese Diss. zu geben und nicht zu geben. Vi.in nahm die
vorgegebenen Deutungen Ferruas und behandelte einen Teil
davon, denjenigen neuartigen, der sich der seit langem geldufigen
romischen Katakombenkunst nicht einfiigt. Ob es noch andere
unter den von Ferrua auf nicht-atl Themen gedeuteten Bildern
gibt, hat sie nicht gefragt. Solche kommen hinzu. Ich nenne nur
zwei: die als ntl Verkiindigung an Maria angesprochene Darstel-
lung in der Kammer F (A. Ferrua, Le pitture della nuova cata-
combe di Via Latina Taf. 103), die als Agars Begegnung mit dem
Engel in der Wiiste gem. Gen. 16,16ff neue Erkldrung findet
(s. meine Erlduterung in Antike Welt 7, 1976, 6f), und die vielbe-
rufene sog. ,Medizinische Vorlesung" (Ferrua Taf. 107), die ich als
«Asas Verderben vor der Herrlichkeit Gottes” entsprechend 1 (3)
Kénige 15,23—24 und 2 Chronik 16,7ff gedeutet habe und noch
nachdriicklicher an anderem Ort deuten werde (s. vorldufig Antike
Welt 7, 1976, 7f und Kairos N. F. 18, 1976, 183ff).

Den AnlaB zu viel weiterfiihrender Betrachtung zu geben
gehort zu den Gewinnen aus der vorliegenden Arbeit, die der
Verlag, wie gewohnt, in Text- und Tafeldruck gut ausgestaltet hat.
Anstatt eine captatio benevolentiae vorauszustellen, setze ich
meine Anerkennung bei aller Kritik absichtlich ans Ende, um
darauf hinzuweisen, in wie hohem MaBe die Archiiclogie eine ex-
perimentierende Wissenschaft in gemeinsamem, miithsamem Stre-
ben ist.

Miinster Josef Fink

Tremblay, Réal: La manifestation et la vision de Dieu selon saint
Irénée de Lyon. — Miinster: Aschendorff (1978). 185 S. (Miinsterische
Beitrdge zur Theologie, Heft 41), kart. DM 48.—

DaB Irenéius von Lyon ein genialer Theologe war, der auch in
die heutige Zeit hinein spricht, wird durch die Arbeit Tremblays
erneut unter Beweis gestellt. Vf. untersucht einen zentralen
Aspekt seiner Theologie, die Aussagen iiber die Offenbarung am
Menschen, genauer die Anschauung von der sichtbaren mani-
festatio Gottes und der Hineinnahme des Menschen in sie durch
die wachsende Unmittelbarkeit zu Gott in der visio.

In einem 1. Teil versucht V{. den Nachweis, daB die Themen
der manifestatio und visio schon im voraus zu ihrem inhalt-
lichen Gewicht fiir den Autor wie sein Werk préigend sind. Er
stellt Irendus als einen ,Mann des Sehens“ vor, der in auffallend
anschaulichen Bildern denkt und der ,Blindheit* seiner Gegner
das offenkundige, sichtbare Gewicht der Fakten der Schrift und
dieser Welt vorhilt (20—25). Auch sein Werk dient in dem Drei-
schritt des Ans-Licht-Ziehens des von den Gnostikern im Dunkeln
Gelassenen, des Nachweises der Inkohédrenz ihrer Lehren und des
Aufweises der harmonischen Einheitsgestalt des gottlichen Wer-
kes am Menschen die verschiedenen Zeiten hindurch, die in der
Einheit des gottlichen Kiinstlers selber griindet, der Sichtbar-
machung der klaren Tatsachen. Beides, die Haltung des Autors
wie der Charakter seines Werkes, griindet in der Glaubensiiber-
zeugung, daB Gott sich tatsdchlich zu erkennen gibt, daB er ,der
Gott der Tatsachen" (47) ist.

Um den Einstieg in die irendische Fragestellung zu finden, unter-
nimmt Vf. im 2. Teil die inhaltliche Entwicklung des Themas im Aus-
gang von der valentinianischen Lehre iiber den unsichtbaren Vater.
Besteht nach den Ptolem#ern die ,Gnosis“ gerade darin, sich der
Unsichtbarkeit und Unerkennbarkeit des Urgrundes bewuBt zu werden,
und hat der Erlgser diesen unbekannten Gott verkiindet, so erklirt
Irenéius, daB sich der unsichtbare Gott in seiner Liebe den Menschen
in der Sohnschaft zu sehen gibt und daB der Erléser zur Erkenntnis
des einen Gottes fiihrt (50—65). :

Vi. fithrt diesen Ansatz in zwei Schritten aus, indem er zuerst iiber
die gottliche manifestatio und dann iiber die visio spricht. Die Sicht-
barwerdung des Vaters erfolgt durch den Sohn, den Offenbarer des
Vaters seit Anbeginn (67). Er wirkt im Alten Bund die geschichtlich
greifbare prophetische Ankiindigung, wobei der Vater noch unsicht-
bar bleibt. Im Neuen Testament wird der Vater im Fleisch des mensch-
gewordenen Sohnes sichtbar und greifbar (83). In seinem bis zum Tode
gehorsamen menschlichen Leben 14Bt der Sohn den Gerechten das Licht
des Vaters erstrahlen (86). Schlieflich wird der Vater in dem mit der
Wiederkunft Christi eréffneten Reich des Sohnes, das der Vorbereitung
auf die unmittelbare Schau des Vaters dient, in neuer Weise offenbar:
im verkldrten Leib Christi erscheint den Gldubigen die Herrlichkeit des
Vaters (89).

Wird der Vater im Sohn offenbar, so dient die Sichtbarwerdung des
Sohnes ganz dem Ziel der gottlichen Selbstmitteilung an die Menschen.
Die Analyse der entsprechenden Texte iiber die Manifestation des Soh-
nes filhrt Vi zu dem Ergebnis, daB im Alten Testament nicht das
Gesicht selber, sondern die ,Riickseite* des Sohnes zu sehen war (94).
Der Logos offenbart sich in ,konkreten Realititen”, die aber prophetisch
und préfigurativ sind und auf sein Kommen im menschlichen Fleisch
und seine Wiederkunft im verkldrten Leib hinweisen (98). Im Neuen
Testament ist das Gesicht des Sohnes in seinem menschlichen Leib
zu betrachten, in seinen konkreten Handlungen und schlieBlich in sei-
nem Héngen am Kreuz (104f). Die Sichtbarkeit offenbart den Sohn als
den Schopfer der Welt, der schon immer bei den Menschen gewesen
ist (109), und zeigt die Annahme des gebrechlichen menschlichen Flei-
sches durch die barmherzige Liebe Gottes (118f). Vf. stellt fest, daB
F. Loofs mit seiner abschétzigen Kritik an der Ausdeutung des Wortes:
invisibilis visibilis factus, gerade den Skopos der irendischen Aussage
verfehlt hat (116). In der Zeit der Kirche dauert im Sakrament der
Eucharistie (und auch in der Taufe) die Sichtbarkeit des Sohnes als
Mensch fort (125), bis er im Reich in seinem verherrlichten Leib
erscheinen wird (126).

Auch fiir das Verstdndnis der visio bei Irendus ist die gnostische
Auffassung wesentlich. Vi. hebt hervor, daB fiir die Valentinianer die
heilbringende Kontemplation eine Einheit mit dem geschauten Gegen-
iiber bewirkt. Sie kommt nur den vom Seelischen und Leiblichen befrei-
ten Pneumatikern zu, die im Eingeborenen, der allein den Vater unmit-
telbar schauen kann, das was vom Vater zu sehen ist, erreichen (136).

Irendus zeigt in christologischen Texten, daB durch die Inkarnation
die adoptio des Menschen erfolgt, ein ,Umarmen“ des Sohnes, ein
Sehen, das sein Sein zum Objekt hat und Gemeinschaft mit dem Sohn
schenkt. Es ist ein gegenwiirtiges Ergreifen des Vaters durch den Sohn
zur Vorbereitung auf die unmittelbare Schau des Vaters (142f). Da der
Logos sich im Alten Testament nicht mit den Menschen vereint, son-
dern die Zeichen und Bilder seiner kiinftigen Gegenwart gewirkt hat,
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gibt es hier nur ein Sehen in Antizipation im Blick auf die kommende
Sichtbarkeit des Sohnes, das aber durch den Geist zu einer wirklichen
Erfahrung mit Gott wird, die auf die Fiille des Neuen Bundes hin-
weist (145. 147). Das Reich des Sohnes fithrt dann zur Vollendung der
visio in der vollen Gemeinschaft seiner Sohnschaft, bis die visio
schlieflich im Reich des Vaters ihr Ziel in der unmittelbaren Teilhabe
am Vater selber erreicht (152). Damit ist der Gnosis gegeniiber eine
klare Position gegeben. Visio im Sinne des christlichen Glaubens, wie
Irendius ihn versteht, ist die Zeiten hindurch die wachsende wirkliche
Gemeinschaft mit Gott, die {iber den Sohn zum Vater selber fithrt. Sie
kommt nicht einer pneumatischen Natur zu, sondern ist das Geschenk
der gottlichen Adoption, das den Menschen in seiner konkreten Leib-
lichkeit erreicht und ihn am Ende zur Unsterblichkeit fithrt (153£f).

In einem letzten Kapitel geht Vf. den Texten nach, die von der
Erhebung des Menschen zur visio durch die Gabe des Heiligen Geistes
handeln. Sie zeigen, wie der Geist die visio durch die fortschreitende
Angleichung des Menschen an Gott bewirkt, wie er den Sohn und in
ihm den Vater sehen 1dBt, im Alten Bund, in realer Antizipation in der
Vorldufigkeit auf die kiinftige Fiille hin, im Neuen Bund in der voll-
kommenen endzeitlichen Gegenwart als Unterpfand des Geistreichtums
im Reich Christi, der auf die unmittelbare Schau des Vaters vorbereitet,
wobei immer der ganze Mensch mit Seele und Leib vom Geist ergrif-
fen wird (171f). VI. hilt dafiir, daB diese Texte nur ein Denkschema
der irendischen Theologie wiedergeben, nicht ausgeglichen mit dem
anderen, nach dem die visio des Sohnes in den novissima tempora ohne
Nennung des Geistes erfolge (173f).

Das Ergebnis: Irendus, der Mann des Sehens, ergriffen von der
wirksamen Gegenwart Gottes, die die Welt (Vi bringt zum SchluB
einen kurzen Anhang iiber die Erkenntnis Gottes durch die Schip-
fung) und die durch die Kirche iiberlieferte Schrift offenbart,
bezeugt gegeniiber einem Heilsverstindnis, demzufolge Gott ret-
tet, indem er sich in der Unzugénglichkeit seiner Transzendenz
verbirgt, und nach dem der Mensch das Heil letztlich in sich sel-
ber finden muB, das ,Geheimnis des Vaters“: Gott selber iiber-
windet die unendliche Distanz zum Geschdpf durch die Adoption
im Sohn und die Gabe des Geistes, damit der Mensch als Mensch
zu ihm gelangen kann (175ff).

Irendus hat sein Werk als Mann der Kirche geschrieben. Seine
Originalitit zeigt sich gerade darin, daB er hinter der Kirche und
ihrer lebendigen Tradition zuriicktritt. Wer ihn deswegen als
Theologen minderen Ranges (F. Loofs) oder als Plagiator herab-
setzen wollte, offenbart sein Unverstiindnis fiir das irendische und
einem Theologen allein angemessene Kirchenverstdndnis (179).

V£, hat eine Analyse vorgelegt, die eine profunde Kenntnis der
irendischen Theologie mit dem notwendigen Einfithlungsvermdgen
in die Aussageabsichten des Lyoner Bischofs verbindet. Sie be-
sticht durch ihre methodische Exaktheit in strenger Bindung an
die jeweiligen Texte, wobei ihre geistliche Tiefe nie aus den Augen
verloren wird. Die Exegese der irendischen Perikopen kann als
vorbildlich gelten. Freilich zeigt die gewihlte Methode auch ihre
Schwiichen. Da sie nicht von einer Gesamtanschauung der irend-
ischen Theologie ausgeht, die aus den jeweiligen Texten erhoben
wird, sondern in schrittweiser Textexegese die in ihnen ausge-
driickten Gehalte erhebt, gelangt sie zu Unterscheidungen, die den
Blick auf das Ganze verstellen kénnen. Ist die séuberliche Tren-
nung von manifestatio und visio durchzuhalten? Miifite nicht
— verbleibt man in dem gewé#hlten Schema — auch bei der mani-
festatio vom Reich des Vaters die Rede sein, wofiir freilich die
irendischen Texte fehlen? MiiBten nicht manifestatio und visio von
vornherein in den Gesamtkontext der irendischen Theologie der
Offenbarung Gottes und Gestaltung des Menschen gestellt wer-
den? Dann wiinde vom Ansatz her das Wirken des trinitarischen
Gottes in den Blick kommen, die manifestatio, die durch den
Sohn und den Geist erfolgt. So ist der Rezensent auch nicht davon
iitberzeugt, daB bei der visio die beiden oben erwéhnten Schemata
unausgeglichen nebeneinander stehen sollten. Wenn Irendus in
adv.haer. IV, 20,5 das Alte Testament dem prophetischen Geist
zuordnet, dann ist dies nicht im Sinne einer heilsgeschichtlichen
Konzeption zu verstehen, die den Geist im Neuen Testament aus-
klammern wiirde. Vielmehr gibt er die Zeit der prophetischen
Wirksamkeit vor der Neuausgiefung durch den Sohn an. Auch
ein Text wie adv. haer. III, 16,3 reicht nicht zur Begriindung eines
eigenstdndigen Schemas, da der Geist hier zwar um des christolo-
gischen Beweiszieles willen nicht ausdriicklich erwihnt ist, aber
doch durchaus einschluBweise mitgemeint sein kann. Die Bewer-
tung ist freilich von der Gesamtsicht abhéngig. Wie dem auch
sei, die geduBerten Anfragen mindern den Wert der Arbeit Tremb-
lays nicht. Sie legt ein theologisches Bemiihen an den Tag, das

der groBe Theologe Irendus und das von ihm vertretene Anliegen
verdient haben.

Miinster Hans-Jochen Jaschke

Hiring, Nikolaus M.: Die Zwettler Summe. Einleitung und Text. — Miin-
ster: Aschendorff 1977. 221 S. (Beitrige zur Geschichte der Philo-
sophie und Theologie des Mittelalters. N. F., Bd 15) kart. DM 58.—

Die sogenannte Zwettler Summe wunde durch Artur M. Land-
graf in die theologische Literaturgeschichte der Friihscholastik
eingefithrt. In seinen zahlreichen Abhandlungen zur Theologie
der Frithscholastik weist er hidufig auf diese Summe hin und fiihrt
daraus Texte an. Er war der Meinung, daB sie sich in keine der
bekannten Schulen restlos einordnen lasse, erkannte aber, daB
sie den Porretanern, d. h. der Schule des Gilbert Porreta (oder
G. v. Poitiers), nahesteht. Eine kritische Ausgabe war erwiinscht.
Diese besorgte nun der um die Erforschung der Theologie Gil-
berts und seiner Schule sehr verdiente N. M. Hiring, Professor
am Pontifical Institute of Mediaeval Studies in Toronto (seit
Herbst 1977 emeritiert).

Wer ist der Verfasser dieser Summe? Hrsg. nennt im
Titel keinen Namen, sondern begniigt sich mit der von Landgraf
eingefithrten Bezeichnung ,Zwettler Summe®. Die Handschrift 109
der Stiftsbibliothek von Zwettl in Osterreich, die die Summe iiber-
liefert, nennt einen Petrus von Poitiers als Verfasser. Der Titel
lautet: ,Sententie magistri Petri Pictaviensis (f.3r). Das Explicit
sagt: ,Explicit opusculum magistri Petri Pictaviensis de theolo-
gia® (£.81v). Der hier genannte Magister Petrus von Poitiers kann
mit keinem der bekannten Tréiger dieses Namens und Titels
identifiziert werden, weder mit dem Sekretdr des Abtes Petrus
Venerabilis von Cluny noch mit dem bekannten Scholastiker und
Kanzler von Paris (t 1205) noch mit dem Chorherrn von St. Viktor
in Paris, dem Vf. eines Liber poenitentialis (nach 1215). Der
Hrsg. hidlt es fiir wahrscheinlich, daB der Vf. identisch ist mit
dem Magister Petrus von Wien, der ein Schiiler Gilberts war,
aus Frankreich stammte, wie seine Vertrautheit mit dem Brauch
der ,ecclesia gallicana“ nahelegt, und seit der Mitte des 12. Jahr-
hunderts als Leiter einer Schule in Wien wirkte. Er ist besonders
durch seinen Kampf gegen die extremen christologischen An-
schauungen des Propstes Gerhoch von Reichersberg (t1169) be-
kannt geworden.

Bisher sind zwei Briefe von ihm bekannt, ein an Bischof Otto von
Freising (1 1158) gerichtetes Gutachten zur Auseinandersetzung mit Ger-
hoch (ed. H. Weiweiler, Scholastik 13, 1938, 231—246) und ein Brief an
den mit ihm befreundeten Gelehrten Hugo Etherianus von Pisa in Kon-
stantinopel (ed. A. Dondaine, AHD 19, 1952, 131f.; N. M. Héring, Med.
Studies 24, 1962, 19-21). Einige verlorengegangene Briefe des Petrus
lassen sich aus der Korrespondenz Gerhochs erschlieBen. An Petrus
gerichtete Briefe besitzen wir von Gerhoch, von dessen Bruder Riidiger,
von dem Chorherrn Haimo von Klosterneuburg und von Hugo Etheria-
nus. Die Chronik von Zwettl erwihnt zum Jahre 1183 den Tod eines
»Petrus magister, vir adprime eruditus®, unter dem wohl nur der Ma-
gister Petrus von Wien verstanden werden kann. Der Hrsg. spricht
die Vermutung aus, daB sich Petrus gegen Ende seines Lebens in das
Stift Zwettl zuriickgezogen hat.

Fiir die Autorschaft des Petrus von Wien an unserer Summe spricht
der konsequent durchgefiihrte gilbertinische Lehrstandpunkt, der in der
Trinitédtslehre und in der Christologie scharf zwischen Natur und Per-
son unterscheidet. Diese Lehrrichtung verteidigt Petrus gegen Gerhoch.
Es lassen sich auch einige stilistische Eigentiimlichkeiten der Summe
anfithren, die in den beiden uns erhaltenen Briefen des Petrus wieder-
kehren. Hrsg. hat bereits auf die Formel ,Age ergo“ hingewiesen, die
in dem Brief an Otto von Freising zweimal verwendet wird (242,33;
244,32), In demselben Brief findet sich die in der Summe O&fter ge-
brauchte Form ,eapropter® (238,37) und die Konstruktion ,constat, ut"
(242,43; 245,36). In dem Brief an Hugo Etherianus begegnet wie in der
Summa wiederholt das Verbum ,dividere in der Bedeutung unter-
scheiden (ed. Héring n. 2,9; n. 6,8; n. 8,4 und das Adjektiv ,super-
naturalis® in der Bedeutung géttlich (n. 4,1).

Was die Abfassungszeit der Summe betrifft, so glaubte
A. Landgraf, sie nicht vor dem dritten Viertel des 12. JTh.s ansetzen
zu sollen (DG II1/2, 183). Als einzigen Grund fithrte er den aktivi-
schen Gebrauch des Wortes spirare an. Peter Classen dachte an
ein mogliches Spidtwerk des Petrus von Wien oder an die Abfas-
sung erst nach dem Tode des Petrus (MIOG 67, 1959, 264). Ent-
gegen diesen spdten Datierungen setzt sie Hrsg. bereits kurz vor
der Mitte des 12. Jh.s an. Aus der Summe selbst ergibt sich, daB
sie in Frankreich enstanden ist; denn der Vf. nennt im Zusammen-
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hang mit der Exkommunikation in einem Beispiel den Bischof
von Paris und den Bischof von Orléans (IV, 342f). Hilt man an
der Autorschaft des Petrus von Wien fest, dann muB die Summe
vor seiner Ubersiedlung nach Usterreich entstanden sein, also
kurz vor 1150.

Bis vor zwei Jahrzehnten war die Summe nur aus einer einzi-
gen Handschrift, Cod. 109, f.3r-81v, der Stiftsbibliothek Zwettl,
bekannt. Peter Classen stellte ein zweites Exemplar in Cod. 593,
£.9r—55v, der Stiftsbibliothek Admont fest. Zum Unterschied von
der Zwettler Uberlieferung ist die Admonter anonym und unvoll-
stdndig. Sie bricht im 4. Buch n. 3885 (der Ausgabe) ab; die Ab-
schnitte 386—-399 fehlen. Beide Uberlieferungen gehtren dem Ende
des 12. Th.s an.

In der Zwettler Uberlieferung ist die Summe in vier Biicher einge-
teilt. Die ersten beiden Biicher behandeln nach einer einleitenden Er-
érterung iiber den Glauben und nach der Aufzdhlung von 34 Sprach-
regeln, die auch Alanus von Lille (t1203) in seinen Regulae theologicae
anfiihrt in Abhédngigkeit von unserer Summe oder von einer gemein-
samen Quelle, die Gotteslehre und Trinititslehre, das dritte Buch die
Inkarnationslehre, das vierte Buch die Sakramentenlehre unter Be-
schrinkung auf die Taufe und die Eucharistie. Abweichend von den
systematischen theologischen Werken der damaligen Zeit werden keine
Zitate von Kirchenvitern angefiihrt. Nur Augustinus kommt einmal zu
Wort (I,6). Auch Schriftzitate sind in der Gotteslehre und in der In-
karnationslehre sehr selten; etwas hdufiger sind sie in der Sakramenten-
lehre. Das Hauptgewicht legt der Verfasser auf die Behandlung der
spekulativen Fragen der Trinitdtslehre und der Inkarnationslehre. Diese
Fragen sind, wie Hrsg. bemerkt, ,mit einer Griindlichkeit analysiert, die
alles in den Schatten stellt, was die Theologie des 12. Jahrhunderts
auf diesem Gebiet geleistet hat® (20). Seine Hauptquellen sind die
Schriften Gilberts, vor allem seine Boethiuskommentare, und in Fra-
gen, in denen er darliber hinausgeht, wahrscheinlich die Vorlesungen
Gilberts.

Die Edition bot verhiltnism#éBig geringe Schwierigkeiten,
da die beiden Handschriften weitgehend iibereinstimmen und im
groBen und ganzen einen guten Text bieten. Die Varianten beste-
hen zum gréBten Teil in bloBen Wortumstellungen. Der Hrsg. folgt
in der Regel der Zwettler Handschrift. Der Variantenapparat ver-
zeichnet auch die zahlreichen Randbemerkungen, die sich in bei-
den Handschriften finden, z. B. nota, audi, lege, attende. Die Prii-
fung des Textes ergab, daB er an mehreren Stellen verbesserungs-
bediirftig ist. Die sicher oder wahrscheinlich falschen Lesarten
gehen zum Teil auf die Handschriften, zum gréBeren Teil wahr-
scheinlich auf die Drucklegung zuriick. Vermutlich wirkte sich
die weite Entfernung des Hrsg. vom Druckort ungiinstig auf die
Qualitédt des Textes aus.

Ich notiere folgende Korrekturvorschlidge: Liber I: n.32,10 Prime:
lies Secunde. 33,1 Secunda: Prima. 61,7 selbstantialiter: substantialiter.
70,6 ergdnze nach nec: subsistentes. 94,3 deum: dum. 175,7 paritum:
partium. — Liber II: 50,1-2: die Zeilen sind vertauscht. 52,56 quo: qui.
80,3 qui: quo. — Liber III: 9,5 erginze vor fit: Inde (neuer Satz) oder
unde. 66,2 Quamvis: quamvis (kein neuer Satz); ebenso 72,3. 78,3
hominis: dei. 85,1 quida: quia. 96,2 constat: Constat (neuer Satz).
148,6 non?: nec (mit Z). 178,2—8: mehrere Textstiicke scheinen ausge-
fallen zu sein. 180,4 ergdnze nach facile: in (mit A). 181,5 genis: genus.
182,3 uit: fuit. 194,6 supplantate: supplantata. 195,6—7 causam: causa.
199,2 Quod: quod (kein neuer Satz). 202,9 obedienti: obediendi. 208,5
exigantur: exigatur (dieses und das folgende Wort nicht kursiv). —
Liber IV: 2,4 tradicio: traditorem (?). 15,3 signaculorem: signaculorum.
19,3 est: esse; indicis: iudicis; ulteris: ultoris. 25,2 u. 38 iudicium:
indicium. 27,4 peccandit: peccandi. 31,2 siquidem: sic quidem. 33,3 u. 5
fini: fine; ebenso 34,2. 37,7 inobedienciam: obedienciam (mit A). 76,6
lascuivire: lascivire. 93,5 quo: quoque (mit A). 133,6 erginze nach
manducant: et, 143,1 in commensurabilitatem: zusammenschreiben. 169
Anm. 37 sensum: sensuum. 179,4 visibiliter: invisibiliter. 212,6 signi-
ficat: significant. 220,6 cursum: eorum oder earum. 223,1 Quidem:
Quidam. 229,1 quo?: quod. 240,1 ita: Ita (neuer Satz, falls nicht vor
iudicat das Wort sicut ausgefallen ist). 259,3 reddit: rediit. 275,9 syllo-
gizare: syllogizari. 286,2 utrique: utique. 297,1 ipsius: ipsis. 301,2 sua:
sue (suae). 314,5 de causis: sacramentis. 315,8 incontinencia: inconti-
nenciam. 324,3 Ex: ex (kein neuer Satz). 332,6 His: Hic. 338,4 utique:
atque. 376,1 sint: sunt. 387,1 hec: hic. 393,1 proprietatem: proprietatis;
ipsius: impetus (?). — Die nicht als férmliche Zitate angefithrten Schrift-
worte sind in der Regel nicht verifiziert, z. B. III, 209, 3: Is 26,10 nach
der altlateinischen Ubersetzung (vgl. Petrus Lombardus, Sent. IV,48,1).
Das Verstdndnis des Textes wird durch eine allzu sparsame Inter-
punktion erschwert,

Da der Vi. der Summe keine Quellen angibt, abgesehen von einem
Augustinuszitat und zwei Hinweisen auf Boethius, beschriinkt sich der
Quellenapparat auf Hinweise auf Parallelen in dem zeitgendssischen

Schrifttum, vor allem auf die Schriften Gilberts von Poitiers und seiner
Schule (Everard von Ypern, Hugo von Homnau). Auffallende Parallelen
zu Sonderlehren der Gilbertschule, die nicht vermerkt sind, finden sich
auch zu III,211 (dhnlich IV,8; IV,118) in den Sententiae divinitatis V,1
(ed. B. Geyer 116: drei Mittel des Heiles: Taufe, Martyrium, Versiche-
rung Christi) und bei Otto von Freising, Chronica IV,18 (vgl. L. Ott,
Briefliteratur 522f), zu IV,1 in den Sententiae divinitatis II[,4 (Geyer 48:
Nachlassung zukiinftiger Siinden; vgl. A. Landgraf, DG III/2, 182ff).
Zu 1V,93 konnte auf Hugo von St. Viktor, De amore sponsti ad sponsam
(PL 176, 989) und auf Petrus Lombardus, Sent. II,43, c. un. (ed. 1916,
537) verwiesen werden (vgl. L. Ott, Briefliteratur 580).

Die Ausgabe schlieBt mit einem Verzeichnis der Literatur, der in der
Summa angefiithrten Autoren und Quellen und der in der Einleitung
zitierten Personen.

Die vorliegende Ausgabe stellt eine wertvolle Bereicherung
unserer Kenntnis der Quellen der Dogmengeschichte und Theolo-
giegeschichte der Frithscholastik dar; denn die Zwettler Summe
ist nach dem maBgebenden Urteil des Hrsg. ,das beste bis jetzt
bekannte systematische Werk der Porretanerschule und in speku-
lativer Hinsicht das bedeutendste theologische Sentenzenwerk des
12. Jahrhunderts® (1).

Eichstdtt Ludwig Ott

Gregorii de Arimino 0.S.A.: Registrum Generalatus 1357—1358, quod eden-
dum curavit Albericus de M eij e r eiusdem Ordinis. — Romae: Institu-
tum Historicum Augustinianum 1976. XVIII, 421 S. (Fontes Historiae
Ordinis Sancti Augustini: Prima Series: Registra Priorum Genera-
lium, Vol. I) Ppb. DM 78.—

Der Augustiner-Eremitenorden verfiigt in der Serie Dd seines
romischen Generalarchivs iiber die mit einigen Liicken von 1357
bis in die Gegenwart reichenden Register seiner Generalprioren.
Die in fast 300 Bénden gespeicherte Fiille von Informationen
sowohl zur Geschichte des Ordens als auch der spétmittelalter-
lichen Kirche und Theologie ist bisher nur zu einem Teil syste-
matisch erschlossen worden. So wurden 1954/56 die Irland (F. X.
Martin — A. de Meijer, Archivam Hibernicum 17, 1954; 19, 1956),
1961 die England (F. Roth, The English Austin Friars) und 1961/70
die die kélnische Ordensprovinz (N. Teewen — A. de Meijer, Do-
cuments pour servir a I'histoire médiévale de la province augu-
stinienne de Cologne) betreffenden Eintragungen verdffentlicht.
Der wissenschaftliche Nutzen dieser und anderer Teileditionen
mag zu dem Entschlub gefiithrt haben, nun mit einer vollstindigen
Edition der historisch relevanten Teile des Generalregisters zu
beginnen. Was fiir ein Unternehmen damit in Angriff genommen
wurde, ldBt sich an der Tatsache ermessen, daB das im ersten
Band der Serie Dd enthaltene Register des Generalpriors und
bekannten Theologen Gregor von Rimini (+1358) im Druck rund
400 Seiten umfaBt, obwohl dessen Amtszeit nicht ldnger als an-
derthalb Jahre dauerte.

Hrsg., Archivar der niederlidndischen Provinz der Augustiner,
hat sich angesichts des Umfanges der zu edierenden Texte auf
einen korrekten Vollabdruck der vollstindig oder in regestenform in
das Register aufgenommenen Korrespondenz des Generalpriors
beschrinkt und auf erlduternde Anmerkungen verzichtet. Die
gediegene Einleitung, eine ausgewihlte Bibliographie sowie ein
sorgféltiges und ausfiithrliches Register, in dem man statt Helm-
stadt lieber das korrekie Helmstedt gesehen hitte, machen diesen
verstdndlichen, ja notwendigen Verzicht jedoch weitgehend wett
und helfen, die fiir viele Disziplinen der Spétmittelalterforschung
aufschluBreiche Quelle zu erschlieBen.

Berlin Kaspar Elm

Kirste, Reinhard: Das Zeugnis des Geistes und das Zeugnis der Schrift.
Das testimonium spiritus sancti internum als hermeneutisch-pole-
mischer Zentralbegriff bei Johann Gerhard in der Auseinanderset-
zung mit Robert Bellarmins Schriftverstindnis. — Géttingen: Vanden-
hoedc & Ruprecht (1976). 253 S. (Gottinger Theologische Arbeiten
Bd 6) kart. DM 34.—

Bevor die lutherische Theologie von der Neologie in rationali-
stische Bahnen abgelenkt wurde, hatte sie noch mehr Uberein-
stimmung mit der katholischen Theologie. Das ist ldngst bekannt
und allgemein zugegeben. Neuerdings hat die Erkenntnis- und
Methodenlehre die Aufmerksamkeit auf sich gelenkt, und da ist
das Verhiltnis von Geist und Schrift ein zentrales Problem in
der Kontroverstheologie des 16. und 17. Jh.s. Hier setzt V£ mit
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seiner griindlichen Darstellung ein und verlegt den Schwerpunkt
auf Johann Gerhard (gest. 1637) und Robert Bellarmin. Bei beiden
treten die Unterschiede merklich zuriick und machen einer irgend-
wie gemeinsamen Anschauung Platz, die bis in die Gegenwart
hinein verfolgt wird. Zum Vergleich wire heranzuziehen beson-
ders C. H. Ratschow, Lutherische Dogmatik zwischen Reforma-
tion und Aufkldrung I, Giitersloh 1964.

Ein erster Abschnitt dient der Vorbereitung: metaphysische und
auch ontologische Voraussetzungen fiir die Schriftlehre Bellarmins und
Gerhards (17—43). Es werden die Verbindungslinien gezogen, einmal
zu Cornelius Martini (1568—1621) und zum andern zu Francisco Suérez
(1548-1617). Das diirfte weithin bekannt sein, und darum sei hier auf
eine kritische Wiedergabe verzichtet.

Der zweite Abschnitt bringt das wesentliche und entschei-
dende (44—209): das testimonium spiritus internum als Schliissel-
begriff im Verhéltnis von Inspiration und Heiliger Schrift nach
den loci theologici von Johannes Gerhard; die Beurteilung der
Heiligen Schrift in Bellarmins controversiae fidei christianae,
hermeneutische Prinzipien und ihr Stellenwert im System der
Schrift am Beispiel beider Theologen. Im Zeugnis der Schrift
erfolgt das Zeugnis des Heiligen Geistes, und in diesem Sinne
ist das Zeugnis des Geistes das Zeugnis der Schrift und umge-
kehrt. Die sachlich iibereinstimmenden oder jedenfalls verwandten
Aussagen werden in einem eigenen Kapitel zusammengestellt
(196—209).

Ein eigener Abschnitt bringt das wesentliche und entscheidende:
das testimonium spiritus internum als Element &kumenischer Verstéin-
digung (169-190). Daraus entnehmen wir: ,Ob ein kirchliches Lehramt
als Iurisdiktionsinstanz vorhanden ist oder nicht, weder Lutheraner
noch Katholiken kommen an der Aporie vorbei, daB schlieBlich Men-
schen einen Spruch fillen miissen, und daB sich der Geist nicht zu
einer Lehrentscheidung zwingen liBt. Vielmehr steht die Kirche. ..
zwischen der Skylla des kirchlichen Lehramts und der Cherybdis des
testimonium spiritus internum.” (182f) ,Das Zeugnis des Geistes und
das Zeugnis der Schrift sind nur unter der Bedingung gleichzusetzen,
daB die Kirche der Ort ist, an dem die SchriftgemiBheit biblischer
Auslegung daraufhin gepriift wird, ob das Heil durch Jesus Christus
zur Sprache kommt oder nicht, eine Sprache, die ihre SachgemiBheit
und ZeitgeméBheit weder durch das innere Zeugnis des Heiligen Gei-
stes noch durch das kirchliche Lehramt beweisen kann, sondern den
Anspruch des Heils im Risiko der Auslegung bewéhren muB, in der
Hoffnung, daB im Kontext der Kirche das innere Zeugnis des Heiligen
Geistes in der Schrift und aus der Schrift heraus zur heilsamen
Klarheit anleitet® (166). Besonderer Wert ist auf das sog. Malta-
Dokument: ,Das Evangelium und die Kirche“ gelegt, das im Jahre
1971 von der internationalen evangelisch-lutherischen/rémisch-katholi-
schen Studienkommission erstellt wurde und anscheinend noch nicht
geniligend Beachtung gefunden hat (von deutschen Teilnehmern seien
genannt: H. Conzelmann, W. Lohff, G. Strecker, W. Kasper, H. Schiir-
mann, A. Vogtle, L. Witte). Die darin vertretenen Ansichten decken
sich weitgehend mit denen von Bellarmin und Gerhard, sie sind aber
auch von den in Frage kommenden kirchlichen Autorititen autorsiiert
worden.

Das Hauptergebnis, ,daB zwei konfessionelle Gegner
ohne direkte Absicht in threm hermeneutischen Disput einen 6ku-
menischen Beitrag geleistet haben* (167) kann mit allgemeiner
Anerkennung iiber die Grenzen der Konfessionen hinaus rechnen.
Freilich wird in Einzelheiten noch eine abweichende Stellung-
nahme mdoglich sein, so z.B. auch in der zuversichtlichen Erwar-
tung, die Vf. an das Ergebnis kniipft. Der Schriit von der Inspi-
rationslehre zu der Methodenlehre im allgemeinen ist zwar nicht
groB, aber dann bedarf es weiterer Schritte in die gesamte Theo-
logie hinein, Schritte, die ebenso groBe Schwierigkeiten mit sich
bringen. Wohltuend ist bei K. iiberall die objektive, unpolemische
Darlegung, ferner die reiche Verwendung der einschligigen Lite-
ratur, sowohl der evangelischen als auch der katholischen.

Kritische Bemerkungen erscheinen an vielen Stellen durchaus
angebracht. So werden z. B. von Bellarmin die Texte gebracht, die
positiv gedeutet werden kionnen, aber gar nicht die negativen.
Eine Wertung beider Textreihen wire notwendig gewesen, nicht
nur um eine zahlenmiBige Uberlegenheit festzustellen, sondern
auch um die Einstellung Gerhards genau zu bestimmen. Selbst bei
Texten, die positiv lauten, wire exakt zu ermitteln, wie Bellar-
min als Verfasser in Erscheinung tritt. Denn nicht immer wird
der Gewiihrsmann mit Namen genannt, und bei bloBen Zitaten
ist nicht immer offenkundig, um wessen Absicht es sich handelt;
es wire némlich denkbar, daB nur eine objektive Ubereinstimmung
vorliegt, nicht aber eine formale. Bei Bellarmin wire schlieBlich

noch zu untersuchen, ob er etwa einen EinfluB der dlteren luthe-
rischen Literatur erfahren hat (so zitiert er z B. M. Chemnitz,
Examen concilii tridentini, Frankfurt 1578). SchlieBlich wiire noch
der EinfluB lutherischer Arbeiten auf Gerhard genauer und im
einzelnen darzustellen gewesen: Martin Luther, Philipp Melanch-
thon, die Konkordienformel, Matthias Flacius Illyricus, Johannes
Wiegand, Matthdus Iudex, Aegidius Hunnius, Leonhard Hutter
und Balthasar Mentzer werden nur kurz erwiihnt. Letzterer hitte
wohl einige Bedeutung fiir Gerhard, da er sein Lehrer in Marburg
war. Wenig angenehm ist die Tatsache, daB der Leser manchmal
nicht unmittelbar entscheiden kann, wessen Ansicht gemeint ist,
ob nur die des Vf. oder eher die der Quellen, die referiert werden
sollen. Diesem Ubelstand wiire leicht abzuhelfen gewesen, wenn
der Stoff eine abweichende Anordnung erfahren hitte: im ersten
Teil das Malta-Dokument mit vollstdndiger Textangabe, im zweiten
die Vorgeschichte besonders bei Gerhard, der dritte Teil wiirde
dann die verbleibenden Differenzen hervorheben.

Dazu kommt noch, daB die gedringte Art der Darstellung das
Verstdndnis nicht erleichtert. AuBerdem ist die Terminologie die
der lutherischen Orthodoxie, was fiir uns heute einen Nachteil
mit sich bringt, und das ist durch die Ubersetzung ins Deutsche
kaum gemildert worden. SchlieBlich sind einige Neubildungen
nicht besonders gegliickt, z. B. Kanalisierung (fiir: geistige Lenkung)
oder Lokalmethode (fiir: Methode der loci theologici).

Bei der oben genannten Neuordnung des Stoffes wiirde das
Werk des V. leichter in seiner Auswirkung in dem interkonfessio-
nellen Gespriich das gehorige Gewicht erlangen. Selbstverstiindlich
konnte auch von katholischer Seite manches mehr hervorgehoben
werden. Zwischen Geist und Lehramt besteht néimlich kein Ge-
gensatz, wenn letzteres nicht so sehr als Institution, sondern als
geistgewirktes Organ gesehen wird. Schwierigkeiten bleiben noch
genug zu {iberwinden, da der Ubergang von der Inspirationslehre
zur theologischen Methode iiberhaupt und dann zu den Einzel-
punkten der speziellen Dogmatik immer wieder Kontroversfragen
ergibt. Andererseits ist aber ein bedeutsamer Anfang im prinzi-
piellen Bereich gemacht, und auf jeden Fall hat K, mit seiner
Arbeit einen nicht genug zu schétzenden Beitrag fiir die 6kumeni-
sche Frage in der heutigen Zeit geliefert.

Frankfurt Johannes Beumer

Becker, Josef: Liberaler Staat und Kirche in der Ara von Reichsgriindung
und Kulturkampf. Geschichte und Strukturen ihres Verhiéltnisses in
Baden 1860-1876. — Mainz: Griinewald (1878). XXXII, 895 8. (Ver-
offentlichungen der Kommission Ffiir Zeitgeschichte. Reihe B: For-
schungen Bd 14) kart,

Der , Kulturkampf® in Deutschland galt lange Zeit in der For-
schung wie auch im geschichtlichen BewuBtsein der Offentlichkeit
als ein vorwiegend ,preuBisches Phidnomen®, Weniger beachtet
wurde der Umstand, daB auch in einer Reihe anderer deutscher
Staalen das Verhiltnis von Staat und katholischer Kirche in der
zweiten Halfte des 19. Jh.s durch schwere und tiefgreifende kdmp-
ferische Auseinandersetzungen bestimmt wurde, und zwar Jahre
bevor der in seinen eigentlichen Ursachen noch lange nicht véllig
geklérte Kulturkampf in PreuBen begann.

Es ist das Verdienst von Walther Peter Fuchs, in diesem
Zusammenhang auf den ,Modellcharakter® des badischen Kul-
turkampfes fiir die Entwicklungen in PreuBen hingewiesen zu
haben; seiner Anregung ist es auch zu verdanken, daB innerhalb
der ,Kommission fiir geschichtliche Landeskunde in Baden-Wiirt-
temberg" im Oktober 1961 eine eigene ,Sektion® geschaffen wurde,
die sich vornehmlich die Erforschung des Problems Staat und
Kirche im 19. Jh. zum Ziele gesetzt hat und zwar in der richtigen
Erkenntnis, daB ,wir es bei dem Konflikt zwischen Staat und
Kirche in Baden nicht mit einem Thema der Landesgeschichte,
sondern mit einer zentralen Frage der innerdeutschen Entwick-
lung zu tun haben“l. Schon auf der Ulmer Tagung der ,Kommis-
sion" von 1963 konnte Dr. Josef Becker iiber Konzeption und den
Stand der Vorbereitungen einer von der ,Sektion® in Angriff
genommenen Quellenedition iiber das Verhiltnis von Kirche und

Staat in der Ara des badischen Liberaismus (1860—1918) berich-
ten®

1 Staat und Kirche im 19. Jahrhundert. Referate von Wolfgang Miiller
und Walther Peter Fuchs, in: ZGO 110, 1962, S. 405416, bes. 410—418.

® Josef Becker, Staat und Kirche in Baden in der zweiten Hilfte des
19. Jahrhunderts, in: ZGO 111, 1963, S. 579—587.
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Die vorliegende Untersuchung behandelt nun einen Teilbe-
reich dieses umfassenden Problemkreises, n#mlich ,Liberaler
Staat und Kirche in der Ara von Reichsgriindung und Kulturkampf*;
sie wurde im Wintersemester 1968/69 von der Philosophischen
Fakultit der Universitdit Erlangen-Niirnberg als Habilitations-
schrift angenommen und ist in ihrer Konzeption den 1961 von
Fuchs erstmalig vorgetragenen Gesichtspunkten verpflichtet. Sie
gliedert sich in sechs, umfangm#Big sehr unterschiedliche Teile
mit 27 Kapiteln.

In Teil I (3—8) ist die Themenstellung umrissen, wobei , Kulturkampf*
definiert wird als Auseinandersetzung zweier entgegenstrebender
+Emanzipationsbewegungen“, nimlich des liberalen Staates und der
Kirche. Teil II (9-81) erértert die ,Strukturprobleme” des GroBherzog-
tums Baden und beschreibt die Grundlagen und Voraussetzungen fiir
den spédteren Konflikt, also das badische Staatkirchentum im Vormirz,
den Kampf um die ,Emanzpiation* der katholischen Kirche nach 1848,
den ,Aufbruch® des Liberalismus; hierbei stehen neben dem Kirchen-
streit von 1852/54 die Konvention vom 28. Juni 1859 im Vordergrund
der Betrachtung. Das eigentliche ,Thema“ der Untersuchung wird im
folgenden III. Teil (35—105) angeschlagen. Er behandelt den seitens der
.Neuen Ara“ (1860-1862) eingeleiteten Kampf um das Konkordat, die
Neuansidtze nach dem politischen Umschwung durch die Berufung des
Ministeriums Stabel-Lamey, vor allem die Auseinandersetzungen um
die Ablésung des Konkordats, die neue staatskirchliche Gesetzgebung
von 1860 und die 1861/62 getroffenen Vereinbarungen zwischen dem
Staat und der katholischen Kirche iiber die Pfriindenfrage und die
kirchliche Vermogensverwaltung. Teil IV (109-198) legt dar, daB sich
die Kirchenpolitik auch unter dem neuen Kabinett Lamey-Roggenbach
nicht #4nderte, sondern noch verschirfte. Auf dem Hintergrund der
allgemeinen politischen Entwicklung werden die FEtappen dieser
Phase des ,Kulturkampfes“ dargestellt. Es war vor allem die 1864 er-
folgte Einfithrung der als ,Volksschulreform" deklarierten Schulauf-
sicht des Staates, was tief in das damalige Selbstverstindnis und in
das innere Gefiige der katholsichen Kirche eingriff, eine der wesent-
lichen Ursachen fiir die zunehmende Politisierung des badischen Katho-
lizismus und fiir eine katholische Parteibildung in der ,Casino-Bewe-
gung” 1864/65, Wie Teil V (201—291) darstellt, brachten die Jahre 1866—
1870/71 eine weitere Verschirfung des Kampfes. 1868 wurde mit der
Einfithrung der ,fakultativen Simultanschule“ eine erneute ,Volks-
schulreform“ vollzogen, 1863/70 die Zivilehe und die Standesdmter
eingefithrt und mit dem sog. ,Stiftungsgesetz* von 1870 eine ,sanfte
Sikularisierung” inauguriert. Eine besondere Belastung des Verhilt-
nisses zwischen Staat und katholischer Kirche stellten seit 1868 die
Auseinandersetzungen um die Besetzung des Erzbischéflichen Stuhls
von Freiburg dar, ein Problem, das bekanntlich erst 1882 mit der Er-
nennung des schwachen Johann B. Orbin seine Loésung erfuhr. Der
badische Kulturkampf im Neuen Reich, dem Teil VII (293—368)
gewidmet ist, ist zundchst gekennzeichnet durch eine Art ,Waffen-
stillstand“, wenn auch hier Badens Stellung zur Frage der Préventiv-
aktion gegen das Vatikanische Konzil, die Bemiithungen des GroBher-
zogs um eine kirchenpolitische Initiative Bismarcks 1870, die neuaui-
kommende ,altkatholische Bewegung® erheblichen Ziindstoff enthielten.
Mit dem Gesetz gegen die &ffentliche Lehr- und Missionstitigkeit von
Ordensleuten vom April 1872 wurde der ,Hohepunkt des Kultur-
kampfes in Baden eingeleitet; es folgten die Verschirfung des Kultur-
examens, die SchlieBung kirchlicher Konvikte und vor allem 1874 neue
strafrechtliche Sanktionen und das sog. ,Altkatholikengesetz“. Der
Sturz Jollys brachte 1876 schlieBlich die ,Wende", deren Darstellung
freilich nicht mehr Gegenstand der vorliegenden Untersuchung ists.

Mit diesem Buch hat V£ nicht nur einen wesentlichen Beitrag
zur ,Landesgeschichte“ geleistet, es ist auf der Grundlage eines
umfassenden und weitverstreuten Quellenmaterials nicht zuletzt
auch ein wichtiges Kapitel deutscher Innenpolitik {iberhaupt mit
gebiihrender Ausfiihrlichkeit und sicherem methodischem Griff
bearbeitet, wobei die Darstellung vielleicht noch gewonnen hitte,
wire VI. auch in die Auseinandersetzung mit der von ihm beniitz-
ten Forschungsliteratur, nicht zuletzt mit der groBen Darstellung
von Lothar Gall getreten. Es sind nunmehr die Voraussetzungen
dafiir geschaffen, daB bestimmte Fragen, die V. nicht so explizit,
wie vielleicht nétig behandelt hat oder noch ungekldrt blieben,
auf einer festen Basis neu angegangen werden konnen, wobei sich
dann wird zeigen miissen, ob sich die von ihm so prononciert
herausgestellte These, daB es sich beim Kulturkampf in Baden
ausschlieBlich um einen ,EmanzipationsprozeB* auf beiden Seiten
handelte, wirklich tragfihig ist, oder ob nicht doch noch andere,
bisher noch nicht geniigend in den Blick genommene Faktoren
zu beriicksichtigen sind, um das Phinomen ,Kulturkampf in

3 Vgl. die Freiburger Dissertation aus der Schule von Clemens Bauer:
Manfred Stadelhofer, Der Abbau der Kulturkampfgesetzgebung im
GroBherzigtum Baden 1878—1918. Mainz 1969.

Baden® in seiner Génze begrifflich zu erfassen. Es wére zu wiin-
schen, daB auch fiir andere deutsche Bundesstaaten #hnlich
griindliche Untersuchungen zum Verhéltnis Staat und Kirche in
Angriff genommen werden, so fiir Bayern und Hessen/Darmstadt,
vor allem aber, daB, ,nachdem allzulange Aktenvertffentlichun-
gen zur inneren deutschen Geschichte hinter den Publikations-
reihen zur AuBenpolitik zuriickgetreten sind“4, die lang erwartete
eingangs erwédhnte Quellenedition nicht mehr lange auf sich
warten ldBt.

Aachen Herbert Lepper

Lange, Josef: Die Stellung der iiberregionalen katholischen deutschen
Tagespresse zum Kulturkampf in Preullen (1871—1878). Bern/Frank-
furt: H. Lang/P. Larg 1974. XIV, 427 S. (Europidische Hochschul-
schriften Reihe III: Geschichte und ihre Hilfswissenschaften. Bd 3,40)
Die Erforschung der Haltung der katholischen Tagespresse zum

Kulturkampf stellt trotz der Vorarbeiten von T. Feldkirchen und

L. Miiller, um nur die wichtigsten zu nennen, noch immer ein Desi-

derat der Forschung dar. Es ist das Anliegen der vorliegenden

Regensburger Dissertation, die hier noch klaffende Liicke schlieBen

zu helfen. Untersucht werden nach einer einleitenden Begriindung

und Abgrenzung des Themas, der Erdrterung der Kriterien fiir die

Auswahl der Zeitungen sowie nach einem kurzen geschichtlichen

Uberblick iiber die Geschichte des Kulturkampfes in PreuBen, fol-

gende Zeitungen: die ,Kélnische Volkszeitung“, die ,Germania“,

das ,Mainzer Journal®, die ,Augsburger Postzeitung“, der ,Badi-
sche Beobachter” sowie das ,Deutsche Volksblatt". In chronolo-
gischer Reihenfolge der ,Ereignisse“ werden die entsprechenden

Stellungnahmen der genannten Zeitungen behandelt. Diese deskrip-

tive Methode gibt zwar die Auffassungen der jeweiligen Blitter,

zumeist in ausfiihrlichen Zitaten, wider, doch eine eigentliche

»Hermeneutik” der Texte wird nicht geleistet. Hierin liegt der

Wert, aber auch die Grenze der mithsamen und fleiBigen Unter-

suchung.

Aachen Herbert Lepper

Scholle, Manfred: Die preuBische Strafjustiz im Kulturkampf 1873—
1880. — Marburg: Elwert 1974. 277 S., 11 S. Anhang (Marburger rechts-
und staatswissenschaftliche Abhandlungen. Reihe A: Rechtswis-
senschaftliche Abhandlungen Bd 23) kart. DM 32.—

Die vorliegende Untersuchung, offensichtlich eine rechtswissen-
schaftliche Diss., nimmt man mit hohen Erwartungen in die Hand,
handelt es sich doch um ein Thema, das bisher noch keine mono-
graphische Darstellung erfahren hat.

Nach der Behandlung der ,Grundlagen* — Ursprung und Ursachen
des Kulturkampfes, die kirchenpolitischen Gesetze und deren Straf-
bestimmungen (18-53) — tritt V£ in das eigentliche ,Thema®“ seiner
Untersuchung ein, in die Erérterung der ,Strafprozesse des Kultur-
kampfes in PreuBen"“. Hierbei stehen vor allem die Strafprozesse gegen
die Bischtfe im Vordergrund der Betrachtung (54—255): Kott/Fulda,
Ledochowski/Gnesen-Posen, Martin/Paderborn, Férster/Breslau, Brink-
mann/Miinster, Melchers/Kéln, Blum/Limburg, Eberhard/Trier, Kementz/
Ermland), wihrend die Strafprozesse gegen Geistliche sowie gegen
»Redakteure und Biirger* nur am Rande und mehr exemplarisch behan-
delt werden (255—270).

Methodisch sucht Vi. seine Aufgabe auf dem Wege der Beschreibung
und der Analyse der jeweiligen Prozesse und Urteile zu bewiltigen.
Dabei wird deutlich, daB bei vielen Gerichten eine relative Rechs-
unsicherheit vorhanden war, aufgrund deren bei vergleichbaren Tat-
besténden recht unterschiedliche Urteile geféllt wurden. Dies hatte zur
Folge, daB auf beiden Seiten — der Bischéfe wie auch der Staatsanwalt-
schaften — in einem vergleichsweise hohen MaBe das Rechtsmittel der
Berufung in Anspruch genommen wurde und bestimmte Gerichte ,um-
besetzt® wurden. Vi. wertet in seinen zusammenfassenden SchluBiiber-
legungen die MaBnahmen des Staates gegen die katholische Kirche als
»politisches Mittel* zu dem Ziel ,ein neues StaatsbewuBtsein bei allen
Biirgern PreuBens zu wecken (272), ein Ziel, das freilich ,nicht erreicht®
werden konnte — und wurde. Indem némlich ,alte Rechte und Tradi-
tionen einer respektablen Minoritdt kriminalisiert und verfolgt" wurden,
wurde ,das in der Bevilkerung verwurzelte Selbstverstindnis des
Strafrechtes untergraben® (272f.).

Fiir seine Analysen hat Vi. ein umfangreiches Quellenmaterial her-
angezogen: neben den einschligigen ProzeBakten wurden auch Materia-
lien aus sdmtlichen in Frage kommenden kirchlichen und staatlichen
Archiven ausgewertet, zugleich auch ein Blick auf das ,Echo“ in der

4 Fritz T. Epstein, in: HZ 197, 1963, S. 424.



215 1978 Jahrgang 74 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 3 216

katholischen Presse geworfen, wenn auch lediglich nur die ,Germania®
beriicksichtigt.

Bei aller Anerkennung der Tatsache, daB Vi mutig ,Neuland*
betreten hat, vermag die Untersuchung doch nicht voll zu befrie-
digen. Es ist zunéchst auf formale Mingel hinzuweisen, wie auf
die ungeniigende und sehr verwirrende Zitierung der Quellen und
der Literatur, sodann auf die enorm schwierige Lesbarkeit des
Textes selbst. Schwerer wiegen allerdings die inhaltlichen Mingel.
Die umfangreiche Kulturkampf-, damit zusammenhingend die Bis-
marckliteratur ist nur in sehr geringem Umfang zur Kenntnis
genommen, mit der Folge, daB die Beurteilung und Analyse des
Phénomens ,Kulturkampf® héchst einseitig und undifferenziert
ist. So ist weder, um ein wichtiges Beispiel herauszugreifen, die
Staatsidee des nationalen Liberalismus, als der eigentlichen staats-
theoretischen und ideologischen ,Grundlage* fiir Entstehung und
Durchfiihrung des Kulturkampfes geniigend herausgearbeitet, noch
die Staatsidee Bismarcks selbst. Vor allem aber erscheint die
Auswertung des umfangreichen und einzigartigen Quellenmaterials
recht vordergriindig. Es diirfte nicht geniigen, die ,Rechtsunsicher-
heit" vieler Gerichte nur zu konstatieren und fiir ihre Erkldrung
ausschlieBlich die Neuartigkeit der Straftatbestinde zu bemiihen.
Sicherlich trifft dies eine Seite des Phinomens. Doch ebenso
eindringlich wiére in diesem Zusammenhang die Frage nach der
konkreten Zusammensetzung der Gerichte zu stellen gewesen, um
von diesem sozio-prosopographischen Hintergrund her diese Frage
anzugehen. Denn wie auf der Ebene der Verwaltung gab es auch
im Bereich der Justiz Ménner, die aus politischen, religitsen und
verfassungsrechtlichen Griinden die Kulturkampfgesetzgebung ab-
lehnten und von dieser Grundhaltung aus auch ihre richterliche
Entscheidung trafen. Diese Fragestellung wiederholt sich sozu-
sagen in umgekehrter Zielrichtung bei dem Problem der ,Umbe-
setzung” der Gerichte, durch die in der Tat nicht allein eine
Verschirfung, sondern auch eine Art ,Gleichschaltung® der Rechts-
sprechung eingeleitet wurde. Desweiteren ist die Frage zu stellen,
ob V1. gut beraten war, die Strafjustiz gegen die Geistlichen sowie
gegen ,Redakteure und Biirger* nur exemplarisch zu behandeln,
Sicherlich waren diese Prozesse in ihrer Art gleichférmig, doch
wire es ein Gewinn gewesen, wenn wenigstens eine chronologi-
sche Zusammenstellung sémtlicher in PreuBen gefiihrter Prozesse
dieser Art mit kurzer Erlduterung des Tatbestandes und des Er-
gebnisses geboten worden wiére. Endlich ist festzuhalten, daB
ein Sachregister, das die Arten der einzelnen Vergehen aufge-
schliisselt hdtte, dem Anliegen der Untersuchung sehr zustatten
gekommen und ihre Benutzung sehr geférdert hitte.

Trotz dieser Ausstellungen, die nicht zuletzt auch die Richtung
anzugeben suchen, welche die weitere Beschiftigung mit dem hier
behandelten Problemkreis zu beriicksichtigen hitte, gebiihrt dem
Vi. Dank dafiir, daB er erstmalig ein Forschungsfeld beackert hat,
das bisher zu den Stiefkindern der Kulturkampfforschung zihlte.

Aachen Herbert Lepper

Sauter, Gerhard / Stock, Alex: Arbeitsweisen Systematischer Theolo-
gie. Eine Anleitung. — (Miinchen/Mainz): Kaiser/Griinewald (19786).
178 S. (studium theologie 2). kart. DM 18—

Seit langem schon gibt es eine ganze Reihe methodologischer
Handreichungen zur Arbeitsweise der exegetisch-historischen Dis-
ziplinen. Entsprechendes fehlte bisher fiir die Fécher der Syste-
matischen Theologie. Hinweise dazu fand man vereinzelt lediglich
in den enzyklopéddisch orientierten Einfithrungen in die Theolo-
gie (vgl. ThRv 73, 1977, 368 Anm. 8) oder in den Einleitungen
dogmatischer Handbiicher. Zum Teil héingt dies wohl auch damit
zusammen, daB es eine einheitliche Methode etwa als Aquivalent
zur historisch-kritischen Methode in der Systematischen Theolo-
gie nicht gibt. Aus diesem Grund haben die beiden Autoren ihr
Arbeitsbuch auch nicht ,Einfiihrung in die Methode der Systema-
tischen Theologie“, sondern ,Arbeitsweisen Systematischer Theo-
logie" genannt. Das Arbeitsbuch wendet sich insbesondere an die
Studenten, die im Verlauf ihres Studiums an die Systematische
Theologie herantreten. Es will zur Ausbildung der Kompetenz
selbsténdigen theologischen Urteilens und Argumentierens, und
zwar sowohl in kritischer wie auch in produktiver Hinsicht bei-
tragen (vgl. 7—-9).

Das von Sauter verfaBte 1. Kap. (Aufgaben, Arbeitsmoglichkeiten
und Zielsetzungen der Systematischen Theologie, 10—41) bietet zunichst

eine Reihe hilfreicher formaler Unterscheidungen und bestimmt dann
die Urteilsbildung als Ziel des Studiums der Systematischen Theologie.
Das 2. Kap. — gewissermaBen der Hauptteil — (im wesentlichen eben-
falls von Sauter verfaBt) betrifft den Aufbau systematisch-theologischer
Argumentation (42-128). Hier geht es um die spezifisch systematische
Arbeit an Texten, um die Komposition der Dogmatik und um die Prii-
fung der Verbindlichkeit theologischer Aussagen. Eingeschoben sind
einige Beitréige von Stock: das interessante Beispiel einer strukturalen
Textanalyse, den tridentinischen Lehrtext iiber die Erbsiinde betreffend
(64-86) und Ubersichten iiber bestimmte formale Gegebenheiten katho-
lischer Dogmatiktradition (88-91, 102—106, 120-124), Das hauptsichlich
von Stock verfaBte 3. Kap. bietet eine Einfilhrung in den Umgang mit
theologischer Sprache und theologischen Begriffen (129-158). Einge-
schoben ist eine Ubersicht iiber die funktionale Aufgliederung theo-
logischer Begriffe von Sauter (150—158). Kap. 4 (Ratschlige fiir das
Studium der Systematischen Theologie, 159-170) und Kap. 5 (Literatur-
hinweise, 171-176) stammen wieder von Sauter. Ein kurzes Begriffs-
register (177f) schlieBt den Bd.

Vorab sei bemerkt, daB diese Anleitung viele andere Einfiih-
rungen in didaktischer Hinsicht weit {ibertrifft: Informationen,
Beispiele, Aufgaben und ausgewdhlte Literaturverweise wechseln
in einem ausgewogenen Verhiltnis. Niitzlich auch die arbeits-
praktischen Hinweise in Kap. 4 und Kap. 5. Die Verstindlichkeit
ist allerdings unterschiedlich. Wahrend Kap. 1 und insbesondere
Kap. 3 fast vorbildlich zu nenmen sind, diirfte der Student im
eigentlichen Hauptteil vor gréBeren Schwierigkeiten stehen. Das
hier zugrundeliegende Konzept ist von Sauter an anderen Stellen
bereits ausfiihrlich dargestellt worden (insbesondere in G. Sauter
u. a., Wissenschaftstheoretische Kritik der Theologie, Miinchen
1973, 211-332) und man muB das dort Gesagte eigentlich mitlesen,
um dieses 2. Kap. (bes. die Abschnitte 2.1 und 2.3) iiberhaupt ver-
stehen zu konnen. Fiir eine Propddeutik doch etwas miBlich, zu-
mal hier auch die beigefiigten Beispiele (55ff, 60f, 111f, 118f,
121ff, 125ff) die Sache nicht viel durchsichtiger machen.

Die grundlegende Schwierigkeit des hier vorliegenden metho-
dologischen Gesamtkonzepts besteht m. E. darin, daB es einer-
seits ausdriicklich an die faktische Situation der Systematischen
Theologie ankniipfen will, um die dort angewandten Verfahren zu
prézisieren (vgl. 7ff, 10, 31ff, 42ff, 52ff), daB aber andererseits
dieses Prézisierung so erfolgt, daB eine systematische Anbeits-
weise konstruiert wird, die sich selbst maBgeblich der analyti-
schen Wissenschaftstheorie verdankt. Diese systematische Ar-
beitsweise, die streng genommen nur den synchronischen Aspekt
theologischer Rede beriicksichtigt, besteht einmal in einer syste-
matischen Textinterpretation (Erhebung der Argumentationsstruk-
tur des Textes), die die Wahrheitspriifung vorbereitet und zum
anderen in der Wahrheitspriifung selbst, die sich in erster Linie
auf den theologischen Aussagenzusammenhang (bzw. Begriin-
dungszusammenhang) stiitzt (vgl. 43—64, 106-128). Man ist etwas
verwirrt, wenn mian auf der einen Seite liest, daB viele ethische
Probleme zunichst einmal analytisch zur Kenntnis genommen
werden miissen, wihrend sich dogmatische Texte meistens leich-
ter einem hermeneutischen Zugang erschlieBen, daB beide Denk-
weisen — jedenfalls im Blick auf die Wahrheitsfrage — integrierbar
sind (28) und daB sich beide Typen auch in einer dogmatischen
Argumentation ergénzen kénnen (29), wenn dann aber auf der
anderen Seite als eigentliche Arbeitsweise Systematischer Theo-
logie (so muB es dem Leser jedenfalls erscheinen) ein analytischer
Argumentationsvorgang empfohlen wird, der hermeneutische Ver-
fahren praktisch diskredidiert, indem er ihnen — wie das in der
analytischen Wissenschaftstheorie iiblich ist — eigentlich nur noch
eine heuristische Bedeutung zuerkennt (vgl. 53, 64, 1171, 128).

Eine weitere Schwierigkeit bietet der Begriff ,Systematische
Theologie®, der relativ undeutlich bleibt. Wire es nicht fiir den
Studenten vorteilhafter gewesen, gleich zu Beginn zu erfahren,
was ihn faktisch in dieser Fachergruppe der Theologie im Unter-
schied zu seinem bisherigen Studium erwartet? So aber steht der
Begriff einmal im Zusammenhang mit dem Begriff ,Position” bzw.
ntheologischer Ansatz* (18). Aber gibt es so etwas nicht auch in
allen anderen Fédchern? Was bleibt dort iibrig, wenn man die
(explizite oder implizite) ,Position® abzieht? Dann wind Syste-
matische Theologie in den Zusammenhang der Geltungs- und
Wahrheitsfrage gestellt (32) und die historische von der systema-
tischen Interpretation unterschieden. Wihrend erstere auf die
Rekonstruktion der Textgenese und ihrer Bedingungen gerichtet
sei, ziele letztere auf den argumentativen Aufbau eines theolo-
gischen Textes (darauf, wie er selbst seine Aussage begriindet)
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(43—64). Ubergreift nicht auch diese Unterscheidung die einzelnen
Ficher (vgl. auch 54f)? SchlieBlich wird Systematische Theologie
vom Begriff der Kohérenz und des einheitlichen Gegenstandsbe-
reiches her verstanden (38f, 86f). Gilt dies fiir die anderen Fécher
nicht? GewiD, diese wissenschaftsklassifikatorischen und -orga-
nisatorischen Fragen sind nicht einfach zu beantworten, aber
gerade eine Propéddeutik sollte nicht zu hurtig dariiber hinweg-
eilen. Fiir den Studenten muB dies verwirrend sein: Hat er also
doch auch schon bisher Systematische Theologie betrieben? Oder
haben Exegeten und Historiker ihre Kompetenzen {iberschritten?
Ist die Féachereinteilung der Theologie lediglich eine praktische,
arbeitstechnische Frage oder gibt es auch eine bestimmte metho-
dologische Abgrenzung (vgl. 52ff)?

Eine dritte Schwierigkeit stellt die Antwort auf die Frage dar,
worauf die Verbindlichkeit theologischer Aussagen, ihre Begriin-
dung beruht. Der Verweis auf den theologischen Aussagenzusam-
menhang, auf das ,Satzsystem der Dogmatik“ (106), auf das ,von
Gott vor allem menschlichen Reden und Denken Gesetzte* (111),
auf den ,Begriindungszusammenhang® (113f), auf ,Basissédtze®
(114f), ,Dialogregeln” (115f) bleibt so lange ineffektiv, als nicht
genauer angegeben wird, was damit gemeint ist. Welche theolo-
gischen Aussagen kénnen z. B. als Dialogregeln verwendet wer-
den? Alle? Einige? Bestimmte? Beliebige? Sind es immer die glei-
chen? Oder dndern sie sich im Lauf der Geschichte? Was sind die
Basissétze der Dogmatik? Das Satzsystem — welcher Dogmatik?
Der Aussagenzusammenhang bzw. der Begriindungszusammen-
hang — welcher Theologie? Auch die scharfe Unterscheidung von
Gewinnen theologischer Aussagen (Herleitung aus Schrift und
Tradition) und Begriinden theologischer Aussagen (aus dem Aus-
sagenzusammenhang) erscheint speziell in einer christlichen Theo-
logie mehr als problematisch. Das wird im iibrigen am angefiihrten
Beispiel selbst gut sichtbar (120). Ist von einem so verstandenen
Begriindungszusammenhang her tatsdchlich die Einheitlichkeit der
Glaubensgrundlage zu wahren? Hat es in der Geschichte der
Theologie dann nicht recht unterschiedliche Begriindungen ge-
geben? Kann man in diesem Problembereich iiberhaupt die dia-
chronische Dimension ausklammern, ohne Theologie zu einem
abstrakten Vorgang zu machen?

Eine Klirung scheint mir auch im Abschnitt iiber ,Denkweisen
in der Systematischen Theologie® (21-31) notwendig zu sein. Die
Unterscheidung eines hermeneutischen und analytischen Denk-
typus (Denkstils, Argumentationsverhaltens) scheint hier mehr als
eine nur exemplarische Bedeutung zu haben. Aber gibt es faktisch
nicht noch andere Denkweisen? MiiBte man — wenn man schon
eine bestimmte Eingrenzung im Auge hat — nicht wenigstens
einen dialektischen Denkiypus hinzunehmen?

Im Abschnift iiber die Komposition der Dogmatik (86—106)
diirften die Proportionen etwas verschoben sein. Die patristische
und mittelalterliche Entwicklung ist fast ganz ausgefallen (88).
Hier sind aber die Weichen fiir die gesamte spitere Zeit gestellt
worden (vgl. die Arbeiten von A. Grillmeier, Z. Alszeghy, H.
Cloes, R. Heinzmann u. a.). Die Summa theologica des Thomas von
Aquin ist in dieser Hinsicht wohl nicht charakteristisch. Auch
das, was zu Ph. Melanchthon und L. Hutter gesagt wird (92—94)
bediirfte einer Revision (vgl. S. Wiedenhofer, Formalstrukturen
humanistischer und reformatorischer Theologie bei Philipp Me-
lanchthon, Bd. T, 1976, 384—404).

Trotz dieser kritischen Anregungen sei das Buch allen emp-
fohlen, die mit der Systematischen Theologie zu tun haben oder
zu tun bekommen. In vielem ist es sehr niitzlich, in manchem
gibt es bedenkenswerte AnstéfBe, in einigem regt es wenigstens
zur Auseinandersetzung an — und dies alles in einem Problem-
feld, das grundlagentheoretisch und didaktisch immer noch wenig
bearbeitet ist. Hier einen wichtigen Anfang gesetzt zu haben,
dafiir gebiihrt den Autoren Dank.

Regensburg Siegfried Wiedenhofer

Gerken, Alexander: Jesus unter uns. Was geschieht in der Eucharistie-

feier? — Miinster: Regensberg 1977, kart. DM 9.—

Das Biichlein basiert auf einer Predigtreihe iiber die Eucharistie
und ist deshalb interessant, weil hier ein in der Eucharistietheo-
logie versierter Fachmann selbst die Ubersetzung seiner Theolo-
gie in den Raum der Gemeinde betreibt. V. umkreist die Thematik
in drei Einheiten: ,Die Herkunft der Eucharistie® (I), ,Das Ge-

schenk der Eucharistie® (II) und ,Das Ziel der Eucharistie* (III).
Er setzt bei den Siinderméhlern Jesu und dem Abschiedsmahl
Jesu an, wobei ersteres als Gottes Angebot Vergebung der Schuld,
Ruf zur Umkehr und Gemeinschaft mit Gott intendiert, wihrend das
letzte Mahl Jesu dem Freundeskreis den Tod deutetund Jesus zu-
gleich ,in Stellvertretung fiir die Menschen” die Siinde der Ab-
lehnung auf sich nimmt (vgl. 20f), wobei die Ablehnung Israels
die Botschaft Jesu selbst verdndert: es gibt keine Ankunft des
Reiches ohne Tod und Auferstehung (23). So unterscheidet sich
auch das Mahl der Urkirche als Mahl der Getauften von den
Stinderméhlern Jesu, bei denen die Einladung an alle gerichtet
war. (Der Vergleich vom Erinnerungsfetzen des Gewandes von
M. Kolbe mit dem eucharistischen Erinnerungszeichen wiirde
vermutlich {iberzeugender nach (II) iiberleiten, wenn er nicht kon-
struiert wére [27—30]!)

Der Gedanke der Eucharistie als Geschenk steht ganz im Mit-
telpunkt und greift viele Aspekte eines personalen und kommu-
nikativen Verstdndnisses auf, in deren Kontext auch die Rede von
Opfer und Realprésenz wohltuend vertieft wird (vgl. 53). We-
niger iiberzeugend wirken in diesem Zusammenhang die
Ausfithrungen iiber die Rolle des Priesters und die Dauer der
Realprésenz [36f, 47f].) Als Ziel der Eucharistie erscheint nicht mehr
[wie allzulange in der Frommigkeitsgeschichte) das individuelle
Heil, sondern ,die Gemeinschaft der Christen mit Christus, mit
dem Vater und untereinander* (57), eine Gemeinschaft, die eine
verdankte und somit zu Dank und Lob fithrende Gemeinschaft
der Getauften ist (65). Dennoch darf sich die Gemeinde nicht
einfach als die Elite der Menschheit selbst feiern, sondern ist zur
Stellvertretung und Sendung fiir alle Menschen aufgerufen, weil
Jesus fiir alle gestorben ist (77f).

Das Eucharistiebiichlein kann ohne Zweifel dazu beitragen,
dem glaubenden Gemeindemitglied zur Vertiefung des Eucharistie-
verstindnisses und der Eucharistiefrémmigkeit zu verhelfen. Frag-
lich ist jedoch, ob es den kritischen und vielleicht schon ge-
meindedistanzierten Christen mit der dogmatischen Sprache, die
an vielen Punkten wie eine Beschreibung klingt, linguistisch je-
doch (bekennenden) Behauptungscharakter hat, an der Stelle ab-
holt, wo seine Fragen liegen (wenn etwa zu selbstverstindlich
von Gott gesprochen und das Sterben zu glatt als das Angebot
vorgestellt wind, als kénnte man ganz v or kritisch von Tod und
Auferstehung in gleicher linguistischer Form sprechen [vgl. z B.
14, 20, 21, 32, 43, 44, 52]). Mehr Riicksicht auf Horerfragen hitte viel
Richtiges sicher weniger dogmatisch-klischeehaft und somit span-
nender erscheinen lassen.

Bonn Josef Wohlmuth

Figl, Johann: Atheismus als theologisches Problem. Modelle der Aus-
einandersetzung in der Theologie der Gegenwart. (Mainz): Matthias-
Griinewald (1977). 287 S. (Tiibinger Theologische Studien, Bd 9) kart.
DM 42.—

Die vorliegende Untersuchung, die 1975/76 vom Fachbereich
Kath. Theologie der Univ. Tiibingen als Diss. angenommen wurde,
hat die Absicht, im Durchgang einer Darstellung und Analyse
wichtiger Modelle der theologischen Auseinandersetzung mit dem
Atheismus ,einen Beitrag zur Klirung und Lésung dieses schwer-
wiegenden Problems selbst zu leisten® (Vorwort). Parallel etwa
der Intention, wie sie die umfangreiche Studie von A. Charron
tiber die franzdsischsprachige Theologie verfolgt (Les catholiques
face a l'athéisme contemporain, Montreal 1973), sieht der Autor
das Spezifische seiner Arbeit darin, daB sie im Unterschied zu
einer direkten Behandlung des Atheismusproblems auf ,indirekte
Weise" (11] zu einer Losung beitragen will: Anstatt zu fragen,
wie sich der Atheismus mit Religion und Glaube auseinander-
setzt, wird untersucht, wie sich die christliche Theologie mit dem
Atheismus auseinandersetzt! Hier liegt ein Desiderat der theolo-
gischen Forschung vor; abgesehen von einigen kiirzeren Aufsit-
zen ist dieses Thema kaum behandelt: Diese forschungsgeschicht-
liche Situation interpretiert F. als zureichende Legitimation, eine
Arbeit vorzulegen, die im Ausgang von den Arten der theologi-
schen Deutung und Versuche der Widerlegung atheistischer Ar-
gumentation in einem systematischen Uberblick die Lésungsver-
suche des Atheismusproblems in der neueren deutschsprachigen
Theologie typologisch darstellen will. Damit ist gesetzt, daB der
Atheismus und dessen Phénomenologie nur in dem AusmaB er-
fabt wird, in dem er in den behandelten theologischen Texten



219 1978 Jahrgang 74 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 3 220

rezipiert ist: Es wird nach dem Atheismus im theologischen
Sinn gefragt (vgl. 11£f).

Methodisch geht der Autor in der Weise vor, daB er im Riick-
blick insbesondere auf das vergangene Jahrzehnt, in dem der
Gottesbegriff selbst zum Thema der Theologie erhoben und damit
in einem die atheistische Argumentation zu einem Diskussions-
gegenstand auf breiter Basis aufgewertet wurde, nur solche theo-
logische Stellungnahmen untersucht, deren Anspruch es ist, sich
in expliziter Weise mit dem Atheismus an sich, d. h. mit
ihm als einem grundsédtzlichen Problem der Theologie
auseinanderzusetzen. Diese sachlich notwendige Eingrenzung vor-
aussetzend, erfaBt F. in einem epsten Schritt die Interpreta-
tion dessen, was in dem jeweiligen theologischen Text unter
Atheismus verstanden wird, um dann in einem zweiten Gedanken-
gang die Entgegnung, die Griinde der Zuriickweisung, d. h. die
Argumentation gegeniiber dem auf diese oder jene Weise inter-
pretierten atheistischen Phénomen seitens der theologischen Re-
flexion darzustellen.

Die faktische ErschlieBung des Atheismus als theologisches
Problem vollzieht der Autor in der Weise, daB er zu Beginn den
Atheismus als Partner des Dialogs vor Augen treten 14Bt (Teil I,
31ff.), danach seinen geschichlichen Ursprung aufzuzei-
gen bemiiht ist (Teil IT, 82ff.), um im AnschluB darandie iiberwiegend
systematische Auseinandersetzung im Bereich der Anthropo-
logie darzustellen (Teil III, 133ff.) sowie schlieBlich Entwiirfe zu
vergegenwdrtigen, die die Theologie jenseits der atheisti-
schen Kritik begriindet sehen wollen (Teil IV, 208ff.).

1) In besonders auffallender Weise zeigt sich die durch den Dialog
geprigte Einstellung auf dem II. Vatikanischen Konzil: Im Gegensatz
zu den Vorbereitungsschemata, die eine erneute Verurteilung des
Atheismus forderten, ist die Antwort in Gaudium et spes selbst ein
Zeugnis des Dialogs, das den von Garaudy geprdgten Wunsch — ,Vom
Bannfluch zum Dialog® — in aller Ernsthaftigkeit aufzunehmen bestrebt
ist, Damit — dies will F. auch auf die genealogische, anthropologische
und theismuskritische Argumentation bezogen wissen — hat sich grund-
sitzlich eine neue Form der Auseinandersetzung durchgesetzt, die
wesentlich durch eine dialogische Einstellung bedingt ist.

2) Den Atheismus als geschichtliches Phdnomen interpretieren heift
~ so die Explikation der Entwiirfe von Gogarten, Metz und Kern — daB
die entscheidende Wurzel seiner historischen Entstehung in Motiven
des christlichen Glaubens gesehen wird. Dies trifft letztlich auch dort
zu, wo der Atheismus als Reaktion auf einen apersonalen bzw. thei-
stischen Gottesbegriff zu verstehen ist (vgl. Miihlen, Dantine).

3) Die im dritten Teil dargestellten Positionen sehen im Atheismus
zuerst ein anthropologisches Problem: den historischen Grund fiir diese
Art der Problemstellung sieht W. Pannenberg in der anthropologisch
motivierten Argumentationsweise des neuzeitlichen Atheismus. Wih-
rend bei Pannenberg sich die weitere Auseinandersetzung auf die
Ebene der geschichtlichen Wirklichkeitserfahrung iiberhaupt verlagert,
befaBt sich der bei K. Rahner transzendentalphilosophisch vermittelte
Nachweis der anthropologisch notwendigen Verwiesenheit des Men-
schen auf Gott mit der Frage, ob auch ein ,unschuldiger Atheismus’
denkbar ist. B. Welte schlieBlich gibt Hinweise auf die Uberwindung
eines dezidiert begrifflich strukturierten Gottesbegriffs, um auf diese
Weise die atheistische Kritik zu relativieren.

4) Der vierte Teil der Arbeit ist dadurch charakterisiert, daB er
theologische Entwiirfe pridsentiert (Braun, Soélle, Moltmann), deren
ausdriickliche Intention darin besteht, Theologie unter nicht-theisti-
schen und in diesem Sinne a-theistischen Voraussetzungen zu betrei-
ben und auf diese Weise eine Position zu erreichen, die zugleich mit
dem Verzicht auf den Theismus auch den Atheismus zu iiberwinden
trachtet.

Es ist das Verdienst der vorliegenden Studie, in formal wie
inhaltlich tibersichtlicher Weise den faktischen Umgang theologi-
scher Reflexion mit der atheistischen Argumentation in seiner
grundsdtzlichen Struktur ndher beleuchtet zu haben: F. konnte
im Durchgang durch eine ausgewogene und zutreffende Explika-
tion der einzelnen Positionen aufweisen, daB sich in der Rezep-
tion atheistischer Argumentationsfiguren Interpretation vollzieht,
die die Realitdt des Atheismus von verschiedenen Ausgangspunk-
ten her, aber jeweils in spezifisch theologischem Horizont aus-
legt. Der intendierte ,Beitrag zur Lésung" (Vorwort) des Pro-
blems einer angemessenen Aufarbeitung des gegenwirtigen Atheis-
mus durch die Theologie besteht wohl primir darin, daB der
Autor in phénomenologisch-deskriptiver Weise die Versuche sol-
cher Aufarbeitung seitens der Theologie vorgefiihrt hat. Dieses
Problem ist allerdings wohl erst dann hinreichend gelost,
wenn die einzelnen Argumentationsfiguren der atheistischen so-
wohl wie der theologischen Reflexion nicht nur phidnomenologisch-

deskriptiv, sondern in einer explizit kritischen Rezeption
verarbeitet werden. Dies hat F. nicht geleistet und wohl auch
nicht leisten wollen. Sein Verdienst besteht vielmehr darin, mit
seiner Arbeit ausdriicklich darauf hingewiesen zu haben, daB
theologisches Denken nur dann eine intellektuell redliche Aus-
einandersetzung mit dem Atheismus fiihren kann, wenn es sich
wirklich auf dessen Argumentation einliBt, d. h., wenn es die
dialogische Konfrontation mit dem Ziel einer konstruktiven
Konfrontation auf der gleichen Argumentationsebene sucht.

Unterpfaffenhofen Friedemann Greiner

Almén, Edgar: Glaube und geschichtliche Verantwortlichkeit. Die Ge-
schichtlichkeit des menschlichen Denkens als theologisches Problem
von den Positionen Karl Barths und Paul Tillichs her beleuchtet. —
Lund: CWK Gleerup (1976). VI, 482 S. (Studia Theologica Lundensia
35) br.

Der schwedische Theologe Almén macht mit dieser Arbeit den
originellen Versuch, Barth und Tillich nicht als theologische Ge-
genpole einander zu konfrontieren, sondern sie in einer Problem-
gemeinschaft zu zeigen, in der sie vor den gleichen Fragen stehen
und, bei deutlich verschiedenen Akzenten, doch zu iiberraschend
verwandten Losungen kommen. Der Problembereich, in dem das
geschieht, ist die Frage, wie die Geschichtlichkeit des menschli-
chen Denkens sich als philosophisches und in Beziehung dazu als
theologisches Problem darstellt,

In einem ersten Teil (1-61) entwickelt A. — nach einer kurzen Ein-
leitung, die einen hohen Grad an methodologischer Reflexion der eige-
nen Arbeit zeigt — den philosophischen, oder, wie er licher sagt, huma-
nistischen Aspekt dieser zentralen Frage als Problem von Verantwort-
lichkeit und Offenheit. Den relativierenden Konsequenzen der erkannten
Verschiedenartigkeit des menschlichen Denkens im Gang seiner Ge-
schichte entkommt man nicht, so kann A. zeigen, durch eine diesen
Gang der Geschichte als zusammenhédngend erklirende Inter-
pretation (z.B. Hegels ,List der Vernunft"). Die genetische Er-
klérung individueller Denkleistung relativiert nur noch tiefgreifender
und erreicht keinen Standpunkt auBerhalb der Relativierung. Wissens-
soziologische Erklirungen andererseits drohen die Geschichte tiberhaupt
aufzuheben und zur Legitimation des status quo zu werden. Gegen
das Involviertsein menschlichen Denkens in die Geschichte protestiert
dieses selbst als verantwortliches Handeln, das Geschichte schaffen
will. Aber die Forderung nach Verantwortlichkeit wird ohne Invol-
viertsein zum unkritischen Dezisionismus. Erst ein Begriff von Identi-
tét, der diese als prozeBhafte Polaritdt von Selbstidentitit und Selbst-
verdnderung sieht, der verantwortliche Entscheidung mit selbstkriti-
scher Offenheit verbindet, der Praxis und Theorie vermittelt, kann
den Relativismus iiberwinden. Das Denken anderer (die Tradition) wird
in solidarischer Offenheit und solidarischer Kritik durch interpretie-
rende Aktivitdt zur Bereicherung und Vertiefung meiner eigenen Iden-
titdt. ,Traditionskritik wie Ideologiekritik gehoren zu dem Erschaffen
von Identitdt, das sich nur iiber Krisen unverantwortlich iibernommener
Identitdt verwirklichen kann.“ (53) Verantwortlichkeit ist nur moglich
im antezipierenden Entwurf einer Utopie, die sich ihres eigenen Ent-
wurfcharakters bewuBt und deshalb offen bleibt gegeniiber der in der
konkreten Situation begegnenden Wirklichkeit.

Der zweite Teil (62—260) stellt die Theologien Barths und Tillichs
in den historischen und biographischen Kontext, An Barth wird beson-
ders hervorgehoben, daB er trotz seiner Kritik jeglicher Identifizierung
von Offenbarung und Geschichte durchaus im geschichtlichen Zusam-
menhang denkt, vor allem in seiner Auseinandersetzung mit der pro-
testantischen Theologie des 19. Jahrhunderts. Diese ist seit Schleier-
macher an der Méglichkeit der Apologetik orientiert, die Barth absolut
bestreitet. Barth vermiBt an Schleiermacher und der ganzen Theologie
des 19. Jahrhunderts die eschatologische Perspektive, das Gericht der
Offenbarung iiber alle Religion. Der Protest gegen die Weigerung des
Menschen, sich in Frage stellen zu lassen, ist der Ausgangspunkt fiir
Barths Theologie. DaB Barth selbst in hohem MaB zur Selbstkritik
fdhig ist, zeigt A. (im AnschluB an die Untersuchungen F.-W. Mar-
quardts) an der Entwicklung Barths von der ersten zur zweiten Auflage
des ,Romerbriefs* und weiter zur ,Kirchlichen Dogmatik®, welche trotz
ihres Titels im Ansatz durchaus selbst- und kirchenkritisch ist. SchlieB-
lich lassen sich auch Barths politische Auseinandersetzungen als Kritik
von Verabsolutierungen verstehen. Sein Bruch mit dem Religidsen
Sozialismus wie sein Protest gegen den Nationalsozialismus richten
sich gegen deren impliziten Anspruch, ,religitse* Heilsanstalt zu sein,
die Glauben fordern kann. Christliche Ethik ist fiir Barth die Frage
nach dem Handeln, in dem der Mensch seine Identitit nicht als Glau-
bender, sondern als Gerechtfertigter ausdriickt und deshalb unter der
Forderung ideologiekritischer Verantwortlichkeit steht.

Tillich wird von A. als Denker der Synthese von Humanismus und
Religion, von Essentialismus und Existentialismus vorgestellt, der das
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ideologiekritische protestantische Prinzip in eine ,gldubiger Realismus"
genannte dialektische Beziehung zur Gestaltung der Wirklichkeit bringt.
Nicht blinde Entscheidung, sondern prophetisches BewuBtsein des Kai-
ros ist fiir Tillich der Weg zum Handeln und zur Gestaltung. An
Tillichs politischer Praxis als Religitser Sozialist wird deutlich, wie
das gemeint ist. Durch den Aufweis einer Strukturanalogie zwischen
marxistischem und prophetischem Denken will Tillich dem Sozialismus
sein rationalistisches SelbstmiBverstindnis aufdecken und ihn von dem
inneren Widerstreit befreien, der darin besteht, daB er seine im Grunde
prophetische Erwartung auf biirgerlich-rationalistisch Immanenz redu-
ziert hat und damit zur Ideologie gemacht hat. Der Religitse Sozialis-
mus will den Sozialismus zu seiner eigenen Tiefe fiihren und dadurch
zur ideologiekritischen Verantwortlichkeit. Eine dhnliche Dialektik ent-
faltet Tillich spéter in seiner Systematischen Theologie bei der Unter-
suchung der Zweideutigkeiten der Religion und ihrer Uberwindung
in der Idee der Theonomie. Nicht autonome Kritik heteronomer Ent-
wicklungen in der Religion allein, sondern erst ihre Vertiefung zu
prophetischer, von religidser Substanz getragener Kritik kann den Kai-
ros einer neuen Theonomie entdecken und realisieren.

Im dritten Teil (261—389) seiner Arbeit bringt Barth und Tillich in
einen Dialog iiber das theologische Problem der Bewiiltigung der ge-
schichtlichen Wirklichkeit. An ihren Lésungsversuchen zu verschiede-
nen Aspekten dieser Problematik macht A. jeweils die Verwandtschaft
wie die Unterschiede der beiden Theologien deutlich. Es geht dabei
vor allem um die Frage der Identitit des Christen und der christlichen
Kirchen in der Dialektik von Entscheidung und Offenheit. Offenheit
gegenilber Gottes Handeln in der Wirklichkeit fordern beide gleicher-
maBen. Beide machen deshalb in Konsequenz der Rechtfertigungslehre
Religions- und Kirchenkritik zu zentralen theologischen Themen. Den
entscheidenden Unterschied sieht A. hier darin, daB fiir Tillich das
Handeln Gottes im Glauben erfahrbar wird, wéihrend fiir Barth die Iden-
titit des Glaubens absolut unverfiighare, geschenkte Identitdt ist. Beide
befinden sich aber in der Problemgemeinschaft, die humanistische
Identitdt deutlich von einer Identitit aus Gnade unterscheiden zu wol-
len. Barth will die humanistische Aporie offenhalten und die Identitit
des Glaubens nur im Bejahen der Verantwortlichkeit festmachen, im
Gehorsam gegen Gottes unverfiigbares Wort in Jesus Christus. Tillich
betont, daB die geschenkte Identitdt echte Identitdt ist. Er spricht von
fragmentarischer und antezipatorischer Uberwindung der humanisti-
schen Aporie, vom ,Neunen Sein" in Jesus als dem Christus, das hier und
jetzt erfahrbar ist, ohne dadurch verfiigbar zu sein. A. formuliert diese
verschiedene Akzentsetzung pointiert und &uBerst treffend so, daB
Barths Theologie eine Theologie des zweiten Artikels, Tillichs eine
des dritten sei, eine Theologie des heiligen Geistes.

Tillich ist der, der diesen Unterschied noch einmal thematisiert. Er
y,macht bewuBt und systematisiert das, was beide tun... Ein Versuch,
eine Synthese jenseits der beiden zu finden, wire identisch mit Tillichs
Versuch“ (371). Beide wollen eine theologia viatorum betreiben. Barth
tut das dezidiert ohne weitere Begriindung, Tillich will das verstehen.
A. ldBt offen, welcher Losung er den Vorzug gibt. Wie seine ganze
Arbeit sich durch differenzierte Interpretation und behutsamen Ver-
gleich der beiden Theologen auszeichnet, so schlieBt er mit der Auf-
forderung, mit den Problemen der eigenen Situation in solidarischer
Offenheit, solidarischer Kritik und Verantwortlichkeit in beider Pro-
blemgemeinschaft einzutreten. Trotzdem liBt er eine etwas griBere
Nidhe zu Barth durchblicken und den Verdacht gegeniiber Tillich,
dessen Synthese entschidrfe den Protest. Tillich hat darauf 1926 ge-
antwortet: ,Der absolute Standpunkt ist nie ein Standpunkt, auf dem
man stehen kann, er ist vielmehr der Wichter, der das Unbedingte
schiitzt, der eine Verletzung der Unbedingtheit des Unbedingten ab-
wehrt.,. Wahre Erkenntnis ist nicht absolute Erkenntnis. Dieser Hy-
bris macht der Wichter ein Ende; sondern wahre Erkenntnis ist Er-
kenntnis aus dem Kairos, also aus dem, was Schicksal der Zeit ist, aus
dem, worin die Zeit getragen ist vom Unbedingten.* (Ges. Werke IV,
74 1. 76)

Gauting Eberhard Rolinck

Friedrich, Peter: Ferdinand Christian Baur als Symboliker. — Gottingen:
Vandenhoedk & Ruprecht 1975. 198 S. (Studien zur Theologie und
Geistesgeschichte des 19. Jh.,, Bd 12) Ln DM 36.—

Durch die vorliegende Arbeit wurde zwar sicher kein génzlich
neues Kapitel der Baur-Forschung eingeleitet, wohl aber ein bis-
lang sehr stark vernachldssigtes ein Stiick weit vorangebracht.
Dieses Verdienst ist ihr, ungeachtet der noch zu erlduternden
notwendigen Kritik, vorweg zuzusprechen. Denn tatsdchlich hat
es die bisherige Baur-Literatur weitgehend versiumt, irgendwel-
che Konsequenzen aus der eigentlich seit langem bekannten Er-
kenntnis zu ziehen, ,daB Baur sich von Anfang an ex professio
und in thematischer Zuspitzung mit dem konfessionellen Problem
befaBt“ (13) und beispielsweise iiber Jahrzehnte hinweg regel-
mébig Vorlesungen iiber Symbolik gehalten hat. — Solchem Des-
interesse gegeniiber ,Ferdinand Christian Baur als Symboliker*

lag die Meinung zugrunde, Baur sei vor allem anderen Kirchen-
und Dogmenhistoriker sowie Exeget gewesen und habe sich
lediglich beildufig und selbst das nur gleichsam gezwungener-
mafen, ndmlich herausgefordert durch die ,Symbolik' Mohlers,
mit der Konfessionsproblematik beschéftigt. — Dank der Unter-
suchung des Vf. kann man kiinftig davon ausgehen, daB es sich
hierbei um ein glattes Fehlurteil handelte — und zwar sowohl in
historischer wie in systematischer Hinsicht — das sich allein
deshalb so lange behaupten konnte, weil der handschriftliche
NachlaB Baurs immer noch nicht zur Geniige ausgewertet worden
ist. Darin nédmlich finden sich u. a. auch jene beiden Manuskripte
zweier Symbolik-Vorlesungen Baurs, die der Vf. selbst entziffert,
dadurch der weiteren Forschung erschlossen und zugleich zum
Anlal und zur Basis seines eigenen Vorhabens gemacht hat. Der
Text der ersten Vorlesung (SVY) ist auszugsweise in der dieser Be-
sprechung zugrundeliegenden Druckfassung der bereits 1972 ein-
gereichten Diss. verdffentlicht (62—97), wihrend der vollstindige
Text der zweiten Vorlesung (SV2) nur in deren Original enthalten
ist. (vgl. den Hinweis im Nachwort 191).

Der theologiegeschichtliche Wert gerade dieser beiden Hand-
schriften beruht zunéchst auf dem Umstand, daB sie einen Zeitraum
fast von zwanzig Jahren umspannen (SV! stammt von 1828, SV?
von etwa 1846) und somit einen aufschluBreichen Einblick in den
theologischen Werdegang Baurs erlauben. Zum anderen aber geht
es dabei eben um eine Zeitspanne, die nicht nur kirchengeschicht-
lich auBerordentlich bedeutsam ist, sondern innerhalb derer sich
auch die auf die Symbolik und ihre Probleme bezogene Ausein-
andersetzung zwischen Baur und Méhler abspielte, und deshalb
ermoglichen es die beiden Dokumente, genauer als bisher abzu-
schitzen, inwiefern und in welchem MaBe Baur durch diesen
Streit beeinflubt wurde.

Verspricht also, um das Gesagte mit den Worten des Verf. zu wie-
derholen, die erste Vorlesung ,niheren AufschluB dariiber, unter wel-
chen Voraussetzungen sich Baur dem konfessionellen Problem gendhert,
welche Auffassungen er diesbeziiglich gegen Ende der zwanziger Jahre
vertreten und von welcher Basis aus er seine spiiteren Vorstellungen
vom Verhéltnis der Konfessionen entwickelt hat*, (14) so kann die
zweite Vorlesung getrost ,als eine Art Bilanz angesehen werden®.
Denn: ,MabBgebliche Elemente aus seiner ersten Symbolikvorlesung,
wichtige Erfahrungen aus der Kontroverse mit Méhler, neue Akzentu-
ierungen seines theologischen Standpunktes und nicht zu vergessen
die inzwischen eingetretene Veréinderung der Gesamtsituation im bezug
auf das Verhdltnis der Konfessionen — alles das flieBt nun in der
zweiten Symbolikvorlesung zusammen.* (15/16).

In Anbetracht der so skizzierten Sachlage ergibt sich die Auf-
gabenstellung einer entwicklungs- und theologiegeschichilichen
Analyse der beiden Manuskripte im Grunde von selbst. Um so
unbegreiflicher erscheint es daher, daB Vf. darauf verzichtet hat,
SV? in seine Untersuchung einzubeziehen. Die vergleichende Dar-
stellung von SV! und der Friihschrift iiber ,Symbolik und Mytholo-
gie® von 1824/25 einerseits (98—124) sowie der beiden Auflagen
der ,Gegensatz’-Schrift (von 1834 bzw. 1836) und der zwischen
ihnen vertffentlichen ,Erwiderung' von 1834 andererseits (145-—
190) bricht mithin genau an der Stelle ab, an der — im Sinne des
oben Amsgefithrten — die Bilanz der theologischen Entwicklung
Baurs zu ziehen gewesen wire. Insofern ist es symptomatisch,
daB der Text von SV? bei der Drucklegung der Dissertation ein-
fach weggelassen werden konnte, ohne dadurch deren Verstéind-
nis wesentlich zu beeintrichtigen.

Trotz dieses schwerwiegenden Versdumnisses, aufgrund dessen
ein Gutteil der durch das Material vorgegebenen, vom Vf. klar
benannten Aufgabe ungeltst bleibt und seine Arbeit um eine ihrer
wichtigsten Pointen beraubt wird, bietet diese eine Reihe be-
denkenswerter Resultate, die ihre Lektiire doch zu einer lohnen-
den machen,

Zu ihnen gehort zweifellos neben anderen die Einsicht, ,daB die
erste Symbolikvorlesung nicht anders als in engstem Zusammenhang
mit der ,Symbolik und Mpythologie* zu verstehen ist. Das 1iBt die
hohe Bedeutung jenes frithen und bisher wenig beachteten Werkes
fiir die geistige und theologische Entwicklung Baurs hervortreten. Alles
deutet darauf hin, daB er seine Vorlesung iiber christliche Symbolik
unter dem Gesichtspunkt der Einheit des Geistes, der Religion und der
Geschichte geradezu als Fortsetzung seines Erstlingswerkes entworfen
hat.* (122).

Das bedeutet inhaltlich gesprochen: um das Wesen der Natur-
religion, des Judentums und des Islam, auf die Baur sich in seinem
Erstlingswerk beschrénkte, begrifflich fassen, d. h. geschichtlich
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begreifen zu konnen, hat er sich bereits dort, im Anschluf an
Schleiermacher und insbesondere an Schelling, ein kategoriales
Grundgeriist einschlieBlich eines dialektischen Entwicklungskon-
zepts erarbeitet, das ihm dann, in leicht modifizierter Form, in
seiner ersten Symbolikvorlesung dazu dient, die Eigenart auch
des konfessionellen Problems auf den Begriff zu bringen. — Die
Ansicht, Baur habe sich allererst durch Méhler veranlaBt gesehen,
die symbolische Thematik aufzugreifen, erweist sich daher nicht
nur als historisch falsch, weil sie die Existenz von SV! auBer
Acht 1d8t, sondern auch als systematisch unzuldnglich, und zwar
insofern, als sie die in der religionsphilosophischen Konzeption
von ,Symbolik und Mythologie* liegende innere Nétigung ver-
kennt, auch die christlichen Konfessionen vom Standpunkt einer
dialektischen Betrachtung der Religionsgeschichte aus in den Blick
zu nehmen. Als die Nahtstelle, an der sich der Ubergang von der
Religionsphilosophie zur Symbolik vollzieht und vollziehen muB,
fungiert bei Baur, wie schon bei Schleiermacher, der Begriff des
Christentums als des vollkommensten Ausdrucks von Religion
iiberhaupt. Und eben hier gerdt Baur in ein fiir seine gesamte
Position charakteristisches Dilemma. Auf der einen Seite ndmlich
fiihrt sein Grundgedanke, daB das religise BewuBtsein sich, in-
dem es in der Idee der Religion geschichtlich wird, notwendig
entzweit, um, vermittelt durch den so entstehenden Gegensatz,
seine innere Einheit auf hoherer Ebene wiederzugewinnen, zwangs-
ldufig zu der These, ,daB die konfessionellen Gegensitze letztlich
keinen abscoluten Charakter tragen* und ,alle Gegensatzbestim-
mungen letzten Endes relative Verhéltnisbestimmungen sind.*
(113) Anders gesagt: Wird die konfessionelle Problematik im
Rahmen eines dialektischen Entwicklungsschemas thematisiert,
dann erscheinen die Konfessionen in ihrer Gegenséitzlichkeit ,als
sich gegenseitig bedingende Momente“ (123) innerhalb der sie
umfassenden Bewegung der sich in der Geschichte realisierenden
Idee des Christentums. So betrachtet, bleibt keine Mdglichkeit,
eine der Konfessionen vor den anderen auszuzeichnen, und der
Betrachter hat sich strikt darauf zu beschréinken, ihnen in Erinne-
rung zu rufen, daB sie nur zusammen und jenseits jeder Verab-
solutierung ihrer selbst das Ganze darzustellen in der Lage sind
(vgl. S. 162/168). Einzig unter dieser Voraussetzung ldBt sich
Baurs Anspruch aufrechterhalten, die verschiedenen Auffassungen
des christlichen Glaubens ,zu untersuchen, ohne dabei in das
Alternativschema von Wahrheit und Irrtum zu verfallen* (103). —
Demgegeniiber hat Baur nun — und da beginnen die Schwierig-
keiten — mnie einen Zweifel daran gelassen, daB nach seinem
Dafiirhalten wie im Christentum die héchste Form der Religion,
so im Protestantismus die hochste Form des Christentums ver-
wirklicht wurde. Mit seinen eigenen Worten formuliert: ,Das
aber ist das Eigentiimliche des protestantischen Standpunktes,
daB er zugleich der Standpunkt des Christentums selbst ist.“
(zit. nach Anm. 22, 73).

Man muB durchaus kein katholischer Gegner Baurs sein, um
sich angesichts dieser Behauptung die kritische Frage zu notieren,
ob sie nicht im Grunde die gleiche konfessionell-dogmatistische
Befangenheit im Verstindnis von Wesen und Aufgabe der Sym-
bolik verrit, die Baur seinem Kontrahenten Méhler angelastet hat
und aufgrund derer er noch vor aller Auseinandersetzung um
einzelne Sachfragen der Symbolik bezweifeln zu miissen glaubte,
dab diese Disziplin auf dem Boden des Katholizismus als wissen-
schaftliche betrieben werden kénne.

Dies gilt um so mehr, als Baur es diesbeziiglich an Klarheit nicht
fehlen lieB. So fithrte er in der Einleitung zur ersten Symbolikvor-
lesung unmiBverstindlich aus, auch in der Symbolik miisse die Dar-
stellung eines Lehrsystems ,von einem bestimmten Standpunkt und
von Prinzipien ausgehen, die einen sicheren MaBstab an die Hand
geben" und deshalb diirfe der Protestant ,hier weniger als sonst bei
einer historischen Darstellung die Kirche verleugnen, der er selbst"
angehére (zit. nach S. 72). Und weiter: ,Wenn nicht die ganze Unter-
suchung in vager Unbestimmtheit schweben soll, so muB er von der
Wahrheit der Prinzipien des Protestantismus {iberzeugt sein und in
letzter Beziehung immer wieder auf sie zuriickkommen. (.. .)

Da demnach auf dieselbe Weise wie in der alten Polemik, nur auf
andere Weise, das lutherische System der Mittelpunkt ist, auf welchen
alles bezogen werden muB, so darf es auch nicht in einer Reihe mit
den iibrigen Systemen aufgefiihrt und seinem ganzen Inhalte nach
dargelegt werden. Die Kenntnis desselben wird vielmehr vorausgesetzt
und von demselben nur soviel aufgenommen, als zur Priifung und Ver-
gleichung der iibrigen Systeme erfordert wird.“ (zit. nach S. 73).

DaB Baur solche Aussagen wagen konnte, ohne sie -als ekkla-
tanten Widerspruch zu seiner den Anspruch auf Wissenschaft-
lichkeit zur Geltung bringenden Kritik an Mghler zu empfinden,
lag weniger an seinem idealistisch geprigten Wissenschaftsver-
stindnis, das er ohnehin mit Mohler gemeinsam hatte, sondern
beruhte auf seiner Bestimmung des Verhéltnisses zwischen Phi-
losophie und Symbolik einerseits sowie Philosophie und Pro-
testantismus andererseits. Beides gelangt zu seinem prézisesten
Ausdruck erst in der zweiten Auflage der ,Gegensatz‘-Schrift, in
der sich ,bei Baur endgiiltig der Einfluf Hegels in den Vorder-
grund schiebt® (179), aber eben diese Rezeption Hegels war, wie
der Vi in Ergdnzung und Korrektur der herrschenden Meinung
in der Baur-Literatur eindringlich zu zeigen versteht, von Baur
selbst gewissermaBen von langer Hand vorbereitet.

Gerade an Baurs erster Symbolik-Vorlesung wird deutlich, ,wie
sehr sein eigenes Denken in diese Richtung tendierte und wie weit er
die Geschlossenheit seiner eigenen Konzeption in dieser Beziehung
schon vorangetrieben hatte, ehe er Hegel kennenlernte. Zugleich aber
erscheint es nur allzu verstdndlich, daB Baur dann in der Hegelschen
Philosophie ein willkommenes Instrument zur Profilierung dessen ent-
deckte, was er bereits selbstindig erarbeitet hatte.* (123).

Am Ende dieses Kldrungsprozesses jedenfalls steht Baurs feste
Uberzeugung, ein angemessenes, d. h. wissenschaftliches Ver-
stdndnis der Konfessionsproblematik sei nur zu erreichen vom
»Standpunkt der absoluten Betrachtungsweise® (187) aus, wie ihn
Hegels Philosophie zu erméglichen verspricht. In ihm aber kon-
vergieren Philosophie und Protestantismus — und nur sie — weil
dieser im Gegensaltz zum Katholizismus, wenn und sofern er sich
in seiner inneren Einheit richtig begreift, zu eben jenem ,Um-
schwung der Weltansicht* gelangt, ,welchen in dem Entwick-
lungsgang der neueren Philosophie die kritische Philosophie be-
wirkt hat.“ (zit. nach S. 184) Die Entscheidung, Symbolik von der
Grundlage des Protestantismus aus zu betreiben, konnte daher
fiir Baur keinerlei konfessionell-dogmatischen Beigeschmack mehr
beinhalten, weil in seinen Augen der sich selbst verstehende
Protestantismus mit der philosophisch-theologischen Uberwindung
jedes Dogmatismus identisch war.

In diesem Sinne sagt der Vf. mit Recht, daB fiir Baur ,in der ,abso-
luten Betrachtungsweise' oder dem ,objektiv geschichtlichen Stand-
punkt' nicht nur ein Schliissel fiir das wahre (d. h. geschichtliche)
Selbstverstidndnis des Protestantismus, sondern auch ein Schliissel fiir
das wahre (d. h. geschichtliche) Verstdndnis des konfessionellen Pro-
blems" (188) bereitlag.

Einsichtig gemacht zu haben, daB diese Grundinstuition die
Triebfeder von Baurs gesamtem symbolischen Schaffen bildete,
also auch dort, wo er ihr noch nicht mit den begrifflichen Mitteln
der Philosophie Hegels reinen Ausdruck zu schaffen vermochte,
darin vor allem liegt die Leistung des V£, die seine Arbeit trotz
mancher Méngel als einen wichtigen Beitrag zur Baur-Forschung
ausweist und ihre so ausfiihrliche Besprechung rechtfertigt.

Bleibt zum Schluf die Frage, was von Baur heute, insbeson-
dere hinsichtlich der Konstitutionsprobleme 6kumenischer Theo-
logie, zu lernen wére. Welche Hilfe ist von ihm zu erwarten in
einer geistesgeschichtlichen Situation, in der sich kaum jemand
mehr in der Lage sieht, das idealistische Wissenschaftsverstind-
nis zu teilen und niemand sich noch die Méglichkeit einer ,,abso-
luten Betrachtungsweise" zutraut? Der Vi. gibt darauf keine Ant-
wort, weil er weder diese noch #hnlich gelagerte Fragen stellt,
wie er iiberhaupt kritische Einwinde gegeniiber Baur, selbst rein
immanenter Natur, v6llig unterdriickt. Das mag im Rahmen einer
strikt theologiegeschichtlichen Untersuchung legitim sein. Schade
ist es trotzdem. Denn das Andenken eines groBen Theoretikers
wird am besten bewahrt, indem man gegen ihn anzudenken ver-
sucht, nicht, indem man ihn schont.

Miinster Heinz-Ginther Stobbe

Peri, Vittorio: Chiesa Romana e ,Rito* Greco. G. A. Santoro e la Con-
gragazione dei Greci (1566—1596). — Brescia: Paideia Editrice 1975.
304 S. (Testi e ricerche di Scienze religiose pubblicati a cura dell’
Istituto per le Scienze religiose di Bologna 9) kart.

Aus dem sehr komplexen Gesamtproblem der Haltung Roms
gegeniiber der Frage der Wiedervereinigung der infolge der ver-
schiedenen Schismen vom rémischen Zentrum abgespaltenen orien-
talischen Christen, angefangen von der durch das Konzil von
Chalkedon (451) hervorgerufenen Spaltung bis zu der der Griechen,



225 1978 Jahrgang 74 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 3 226

die sich nach gewdhnlicher Ansicht im 11. Jahrhundert vollzog,
wihlt Vi nur einen kleinen Sektor heraus, nimlich die Stellung-
nahme Roms zu den Italo-Griechen und Albanesen, von 1566—
1596. Er untersucht diesen Zeitraum auf das genaueste und doku-
mentiert seine Darstellung mit einem umfangreichen Material
von Briefen, Gutachten und von Berichten iiber die Sitzungen der
dafiir zustéindigen ,Kongregation der Griechen® vom 10, 2. 1593
bis zum 30. 8. 1595, bei denen der Kardinal Giulio Antonio San-
toro eine entscheidende Rolle spielte. Es wird hier klar, daB man
in Rom damals vieles fiir Hiresie oder fiir MiBbriuche hielt, was
heute selbstverstindlich ist.

Als Beispiel sei genannt: ,Irrtiimer und abergldubische Gebriuche
der Griechen von Neapel* (250). Beziiglich der Taufe: Bei jeder Taufe
weihen sie das Taufwasser und das heilige Ol neu und gieBen den
Rest weg. Das wird freilich in einer spiteren Kongregation als legiti-
mer Gebrauch anerkannt (269). Was die Beichte angeht: Die Priester
beichten nicht, wenn sie die Messe lesen wollen. Auf dieser Verpflich-
tung besteht auch die spitere Kongregation von September 1693. Einige
feiern Ostern nach dem alten Kalender (251). Aberglaube: Wenn sie das
Zeichen zur Messe horen, erheben sie sich, nehmen den Hut ab und
machen das Kreuzzeichen (1.c.), usw. usw. Man sieht die Tendenz:
Alles, was anders ist als in der lateinischen Kirche, wird sofort ver-
déchtigt.

Die Dokumente geben ein konkretes Bild von der recht mangelhaften
Toleranz fiir die griechischen Riten in der damaligen Rémischen Kurie.

Das Hauptproblem, um das es ging, war, wie man diesen Glaubigen,
die im Gebiet der lateinischen Bischéfe wohnten, aber von diesen micht
abhéngig sein wollten, einen Bischof geben kénme, der ihmen katholi-
sche Priester des griechischen Ritus weihen kénne. Die vorhandenen
orientalischen orthodoxen Bischéfe galten als Schismatiker. Man wollte
diese Gldubigen auch nicht der Jurisdiktion der lateinischen Bischife
entziehen. So verfiel man schlieBlich auf die Losung, fiir sie einen
Bischof des griechischen Ritus ohne Jurisdiktion zu weihen, also einen
»Ritus® zu schaffen, der aber keine Kirche war.

Diese Losung wurde nach langen Diskussionen in der ,Perbrevis
Instructio* Clemens‘ VIII. vom Jahre 1596 gegeben (202ff.), die darauf
ausging, die Griechen und Albanesen in Italien nach Méglichkeit nach
den Normen des Konzils von Trient umzumodeln. Nur so weit der
Widerstand wegen der allzu groBen Anhénglichkeit an die altererbten
Gebrduche die Verwirklichung dieses Ideals nicht moglich erscheinen
lieB, war man bereit, notgedrungen Konzessionen zu machen. Die
lateinische Kirche galt als das Ideal. Jeder Kontakt mit der orthodoxen
Kirche wurde verboten. Die Spendung der Sakramente durch orien-
talische Priester konnte nur mit Erlaubnis des zustdndigen lateinischen
Bischofs geschehen. Die Orientalen in Italien wurden also — wie gesagt
— als ein ,Ritus“, aber nicht als eine Kirche betrachtet. Es gab fiir
sie keinen eigenen Bischof mit Jurisdiktion, sondern nur einen Weih-
bischof, um Priester zu weihen.

Die griindliche Darstellung einer kurzen Periode im Verhiltnis
der Romischen Kurie zu den Orientalen ist gewiB instruktiv und
die Genauigkeit, mit der Vf uns diese Darstellung liefert, ist
anzuerkennen. Aber u. E. bringt sie auch eine Gefahr mit sich,
der sich P. wohl bewuBt ist, der er aber u.E. nicht geniigend
Rechnung trigt. Es besteht die Gefahr, daB die behandelte Periode
als typisch angesehen wird.

Was er zur Sache S. 205 schreibt, muB diesen Eindruck erwecken: Es
heiBt da: ,La prassi che espresse la Perbrevis Instructio
di Clemente VIII, dimostrd una resistenza secolare nella vita della
Chiesa d'Occidente. Solo nell’ultimo decennio (Unterstrei-
chung von uns), dopo la celebrazione del Vaticano II, si disegna una
lodevole e graduale inversione di tendenza tesa a modificare inveterate
attitudini, ch’essa aveva instaurato- ed irrigidito nei rapporti con le
Chiese ortodosse e nella considerazione delle Chiese cattoliche orien-
tali unite de parte della centrale romana. A monte i problemi da
affrontare in modo nuovo restano comunque gli stessi che si trovo e
risolse, nello spirito del tempo, la Congregazione dei Greci®.

Es ist hier zunéchst vergessen, daB die Praxis der ,Prebrevis
Instructio” nicht immer die Haltung der Pépste charakterisierte.
Schon Julius I1I. erkannte 1553 die bisher nestorianische durch die
Ablegung des katholischen Glaubensbekenntnisses durch Johannes
Sulaga katholisch gewordene Hierarchie der Ostsyrer an. Er
verlieh sogar den chaldéischen Bischéfen das Privileg, ihren Pa-
triarchen — wegen der weiten Entfernung von Rom — selbst zu
bestdtigen und ihm sogar das Pallium zu verleihen (S. Giamil,
Genuinae relationes inter Sedem Apostolicam et Assyriorum
orientalium seu Chaldaeorum Ecclesiam, Rom 1902, 25/26). Leo X.
(1513—1521) verteidigte die Griechen und ihre Gebriuche gegen-
iiber der Ubermacht der lateinischen Umgebung in Italien und auf
den Inseln unter venezianischer Herrschaft (vgl. W. d. Vries, Rom

und die Patriarchate des Ostens, Freiburg i. Br. 1963, 193. P. be-
riicksichtigt dieses Buch, das das von ihm anvisierte Problem in
den historischen Gesamtzusammenhang stellt, iiberhaupt nicht).
Derselbe Papst erlaubte den griechischen Bischéfen in gemischten
Gegenden iiber die Angehdrigen Ihres Ritus Jurisdiktion auszu-
iben (1.c.). Paul III. schirfte am 23. 12. 1534 erneut die Beohach-
tung der Bestimmungen Leos X. ein (de Vries 194).

Die von P. gezeichnete Haltung des HI. Stuhles gegeniiber den
griechischen Riten bestimmt nicht mehr die der Propaganda (ge-
grindet 1622), erst recht nicht mehr die Benedikts XIV. (1740—
1758). Die Propaganda liel sich von der Einsicht leiten, daB der
Respekt vor den Riten eine unerlidBliche Vorbedingung des Erfolgs
der Unionsbemiihungen sei. Es handelt sich da um Orientalen
auf ihrem ureigensten Gebiet, nicht auf dem des lateinischen
Patriarchats, ein Unterschied, der ohne Zweifel auch nicht ent-
gangen ist, den er aber z. B. in dem oben zitierten Text nicht her-
vorhebt (vgl. zur Sache de Vries 1.c. 202ff.). Dieser Unterschied
tritt besonders bei Benedikt XIV. sehr klar hervor. In seiner Kon-
stitution ,Etsi Pastoralis" vom 20. 5. 1742 sucht er in Italien
den griechischen Ritus ganz #hnlich wie Clemens VIII, zuriick-
zudréngen. Derselbe Papst setzt sich aber im Osten energisch fiir
den Schutz und die Bewahrung der orientalischen Riten ein, so
z. B. in der Konstitution ,Allatae sunt* vom 26. 7. 1755. Er schreibt
hier: ,Der Apostolische Stuhl wiinscht dringend, daB die ver-
schiedenen Nationen erhalten bleiben und nicht zerstgrt werden
und dab alle, um es kurz zu sagen, katholisch seien, nicht daB sie
alle Lateiner werden. (Collectanea S. Congr. de Propaganda Fide,
Vol. I. Rom 1907 S. 254, n° 47).

Es ist freilich trotzdem richtig, daB die vom Geist der . Per-
brevis Instructio* durchdrungene Konstitution Benedikts XIV.
»Etsi Pastoralis“ auch bei nicht in lateinischen Gebieten wohnen-
den Orientalen bisweilen Anwendung fand (de Vries 217).

Die eigentlich grundlegende Wende in der Haltung des HI.
Stuhles kam erst unter Leo XIIIL, der in seinem Apostolischen
Sendschreiben ,Orientalium Dignitas* vom 30. 11. 1894 schreibt:
»Die Bewahrung der orientalischen Riten ist viel wichtiger, als
man glauben méchte.* Sie sind fiir diesen Papst ,ein einzigartiger
Schmuck (der Kirche) und ein wunderbarer Beweis ihrer Katho-
lizitét* (Leonis XIII. Pontificis Maximi Acta, Vol. XIV, Rom 1894,
S. 360/861). Leo XIII. konnte sich freilich nicht in allem durch-
setzen.

Im ganzen scheint uns die Darstellung P.s, vor allem in dem
oben wortlich zitierten Passus ein zum mindesten unvollstdndiges
Bild zu geben. Was hier zur Ergdnzung gesagt wurde, ist P. ohne
Zweifel bekannt, es hiitte aber wenigstens kurz erwéhnt werden
miissen, um in dem in der Materie wenig bewanderten Leser kein
falsches Bild zu erzeugen,

Rom Wilhem de Vries

Mieth, Dietmar: Dichtung, Glaube und Moral. Studien zur Begriindung
einer narrativen Ethik mit einer Interpretation zum Tristanroman
Gottfrieds von Strassburg. — (Mainz): Griinewald (1976). 270 S. (Tiibin-
ger Theol. Studien, Bd 7) kart. DM 46.—

Das Werk stellt den Haupiteil der in Tiibingen 1974 vorgelegten
Habil. Schrift des V{. dar, die sich als Untersuchung des ,Beitrags
der Dichtung zur Konstituierung ethischer Modelle® (= Untertitel)
verstand. Neben der systematischen Aufarbeitung der Thematik
bot sie auch zwei paradigmatische Textinterpretationen, ndmlich
zum Tristanroman des Gottfried von Strasshburg und zu den
Josephromanen Thomas Manns. Die letztere erschien, offenbar
weitgehend aus technischen Griinden, gesondert unter dem Titel
+Epik und Ethik* als ,theologisch-ethische Interpretation” in der
Reihe ,Studien zur deutschen Literatur. Die itbrigen Teile der
Arbeit bilden das vorliegende Werk, in dessen Vorwort Vi aber
ausdriicklich auf die Zusammengehdrigkeit der beiden Versffent-
lichungen hinweist.

Wenn diese Aufteilung sicher auch den Vorteil hat, daB durch
die Publikation eines Teils der Arbeit in einer literaturwissen-
schaftlich orientierten Reihe ,einer Literaturinterpretation mit
theologischem Erkenntnisinteresse neue Impulse* gegeben wer-
den konnten (so im dortigen Klappentext), so verbirgt die Tren-
nung der beiden Interpretationen, die reizvollerweise einen mittel-
alterlichen Text neben einem neuzeitlichen zum Paradigma wiihlte,
die iibergreifende, also nicht epochal gebundene Tragweite des
Anliegens. Wenn somit der Riickgriff auf den mittelalterlichen
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Text fiir die kritische Auseinandersetzung gerade in der katholi-
schen Theologie aus ihrer Entstehungstradition durchaus sinnvoll
ist (117ff) und auch die frithere Forschungarbeit des Vf. mit Mei-
ster Eckhart in etwa fortsetzt, so bleibt das Anliegen, wie auch die
genaue Lektiire deutlich klar macht, doch in keiner Weise darauf
beschrénkt. Der Leser wird daher gut daran tun, dieses umfassen-
dere Anliegen, gerade auch im Sinn einer umfassenden christ-
lichen Moralverkiindigung, nicht aus den Augen zu verlieren.

Die hier aus interdisziplindrer Fachkompetenz aufgegriffenen
Beziehungen zwischen Literatur und Ethos erscheinen zwar schon
einem ersten Nachdenken naheliegend, wird doch das Ethos der
Vélker seit je in Erzdhlungen weitergegeben und zwar eben ge-
rade so, diab die ,Moral von der Geschichte® nicht moralisierend
herausgestellt zu werden braucht, sondern sich im Vehikel der
Erzéhlung selbst ausdriickt. Neben der in der christlichen Moral-
theologie viel zu einseitig bedachten Vermittlung im Sprachspiel
von Gesetz und Gebot ist die Figur der Erzéhlung aber auch dem
biblischen Ethos durchaus vertraut. Trotz dieser spontanen Ein-
sicht muB jedoch eine systematische Reflexion, wie sie hier vor-
liegt, zwei Voraussetzungen fiir ihr Vorgehen ausweisen: einmal,
daB Ethik ihre weisenden Aussagen nicht aus iiberzeitlichen We-
senswahrheiten abzuleiten vermag, sondern nur aus der im Licht
eines Wert-Vorverstindnisses interpretierten Erfahrung und zwei-
tens, daB das literarische Kunstwerk einen privilegierten Aus-
druck solcher Existenzerfahrung darstellt, weil sie diese, wort-
haft ver-dichtet, zum erkenntnisleitenden Modell auch fiir die
Ethik werden 14Bt.

Um dies deutlich werden zu lassen, erarbeitet Mieth in einem ersten
systematischen Teil (,das Erkenntnisinteresse der theologischen Ethik
an der Dichtung“) zunéchst die Konvergenz von Literatur- und Glau-
bensinterpretation, die beide die faktischen Lebensgegebenheiten nicht
bloB in ihren funktionalen Verhaltensabliufen begreifen wollen, son-
dern in ihrem Sinn zu verstehen versuchen. Dennoch bedeutet Konver-
genz keineswegs Identitdt. M. zeigt dies in einem 1. Kap. »Dichtung
und Glaubensinterpretation”, wobei er drei Schritte einer in etwa
paradoxalen, entfremdenden Annidherung erhebt: vom Ende der christ-
lichen Dichtung iiber die Dichtung im ,Raum der Metaphysik* (d:h
des Wahren im Sinn des Idealismus) zur Dichtung als Zeichen der
Zeit, die dem Leben und seiner Sinn-Not Stimme gibt.

Diese scheinbare Entfremdung zeigt aber zugleich eine Parallele
zur theologischen Glaubensinterpretation, ndmlich in ihrer Hinordnung
auf eine Theorie der Praxis. Denn es geht im Kunstwerk der Erzihlung
eben nicht um belanglose Geschichten, sondern wesentlich um Betrof-
fenheit, bzw. um Entscheidung. D. h. es geht um ein Anliegen, das
richtig verstandene narrative Theologie nicht weniger bewegt, weil
diese ja nicht die Flucht aus dem exakten Argument und der histori-
schen Kritik will, sondern dariiberhinaus das Moment umgestaltender
(»gefdhrlicher?) Betroffenheit zu erheben sucht, um der Praxis Sinn-
gehalte zu vermitteln.

Von diesen Voraussetzungen her kann in einem 3. Kap. schlieBlich
Literaturinterpretation und theologisch ethische Hermeneutik erhoben
werden und nach Abklirung verschiedener Formen von theologischem
Verstdndnis die Literaturinterpretation prinzipiell in die theologisch-
ethischen Erkenntnisquellen eingeordnet und im besonderen fiir die
Konstitutierung ethischer Modelle auch fiir die ,Moraltheologie" als
relevant erhoben werden. (In der Ablehnung des Begriffs ,Moraltheolo-
gie“ wegen einer sich in diesem Begriff ankiindigenden verengenden
Theologisierung vermag ich, bei aller Einigkeit in der Sache, V{. nicht
zu folgen).

Solche Modelle haben dann den Vorzug von Anschaulichkeit und
Konkretheit, sind aber in dieser Gestalt keineswegs der Kritik ent-
hoben. Doch vermégen sie nicht bloB das Ideal allein zu zeigen, sondern
es auch in Defizienz oder im Gegenlicht erahnen zu lassen. Was dies
konkret bedeutet, versucht der 2. Teil am Paradigma des Tristan-
romans (wie auch an derjenigen der Mann'schen Josephromane) aufzu-
zeigen. Indem es die Autonomie der Moral in den Ethosstrukturen des
Tristan von Weltlichkeit, Bildung, Konfliktbewiltigung, Utopie und
Schuld analysiert, erhebt es ein anthropologisches Modell, welches
ethisch die Dimensionen des Menschseins zum Tragen zu bringen
versucht, ohne die Spannungen von Wirklichkeit und Ideal, von Erfah-
rung und Ordnung, die jede ethische Reflexion, sei sie nun argumentativ-
normativ oder dichterisch-modellhaft prigen, zu vertuschen. Autonome
Moral, nicht gegen, sondern wegen der Sorge um Welt- und Lebens-
gestaltung aus christlichem Impuls schligt somit auch durch im mittel-
alterlichen Roman.

Das Buch ist Alfons Auer, dem Lehrer gewidmet. Und damit
ist sie am eigenen Ergebnis interessiert. Die Sorgfalt der Analysen
wie die umfassende Dokumentation belegen aber, daB es deshalb
nicht weniger ein kritisch erhéirtetes Ergebnis ist.

Luzern Franz Furger

Grabner-Haider, Anton: Eros und Glaube. Ansitze -einer erotischen

Lebenskultur. — Miinchen: Pfeiffer (1976). 213 S. kart, DM 22.—

Vi. geht in diesem Werk von der ,tragischen Katastrophe unse-
rer abendldndischen Kultur® aus, wie F. Dessauer die Zerrissenheit
des Menschen zwischen Eros und Glauben nannte. Noch immer
geben zahllose Menschen dem Glauben Abschied, ,um Eros leben
und entfalten zu konnen* (12). So bewegt den Vi. ,die sehr dring-
liche Frage, ob Glaube sich mit dem Eros wird aussthnen kén-
nen".

Einer offenkundigen ,Diskrepanz” geht Vi nach: Einerseits
hat Sigmund Freud ,begonnen, uns ein geordnetes Wissen iiber*
die Werte von ,Eros und Sexualitdt” aufzubauen (17). Mit der Ent-
deckung des Korpers, der Freude an seinen ,Formen und ihrer
Schonheit® auch als ,Ausdruck von Seele und Innenwelt* ging
das Verdrdngen zuriick, die ,Freiheit von #&ufieren Zwéngen"
wuchs. Tanz, Musik, Rhythmus, immer freiere Mode, echte For-
men der Nacktkultur und erotische Lust bis zur Grenze der
Ekstase sind als Ausdruck des ,Hungers nach einer verdringten
Lebensdimension durchgebrochen® (18—22).

Auf der anderen Seite stehen nicht nur der MiBbrauch dieser
Freiheiten, sondern der ,Sinnverlust* und die Absurditit, die tiefe
Angst und der Nihilismus (24). Von der Aussthnung zwischen
Eros und Glaube verspricht sich Vf. das Wiedergewinnen einer
»tragtdhigen Sinnwelt des Lebens”.

Nur auf der Grundlage des Wissens kann diese Versthnung
erfolgen. Der Psychoanalyse verdanken wir dabei u. a. die Grund-
erkenntnisse, daB der Mensch nicht (nur) ein Geschlecht hat,
sondern Geschlecht ist. (32) Wenn W. Reich dann das ,Recht
auf sexuelle Erfullung“ forderte, so erhob er den Eros ,zum
zentralen Wert des menschlichen Lebens® (35).

In einem besonderen Kap. geht der V{. als Sprachwissenschaft-
ler der ,Sprache des Eros* nach (38—61), die nicht nur eine Spra-
che des Korpers ist, der Gebirden und Zirtlichkeiten, sondern
vom Hohen Lied Salomonis an durch die Weltliteratur in zahl-
losen Zeugnissen tiefsten Sehnens und Erlebens dem Staunenden
die Geheimnisse des Werbens offenbart (56/57).

Doch auch in der Sprache des Glaubens findet die Liebe im
staunenden Anbeten ihren nicht selten mystischen Ausdruck, der
der Erotik &hnelt. (62—786)

Den geschichtlichen Griinden des Bruches zwischen Glaube
und Eros geht V{. (im 5. Kap.) nach:

Seit in der christlichen Wertung Eros als Gefahr, als bose und ,pri-
miérer Ort der Siinde® gesehen wurde, gilt ,die Enthaltung von entfal-
teter Sexualitdt als wirksames Kampfmittel* gegen die Siinde. Fiir
Priester ist der Zolibat ebenso unumstdBliches Gesetz wie die sexuell-
erotische Abstinenz auBerhalb der christlichen Ehe. Wer gegen dieses
Gebot verstoBt, ,versiindigt sich gegen Gott. ,Die Angst vor dem
strafenden Gott schldgt sehr schnell um in Angst vor dem Eros® (80).
Auf der Flucht vor dieser Angst sagen sich die Menschen vom Glauben
los oder beginnen ein so leidenschaftliches und fanatisches Kimpfen,
daB ,sado-maochistische Tendenzen und sogar Exzesse“ (z.B. Kreuz-
ziige, Hexenprozesse usw.) schon vielen Religionskritikern aufgefallen
sind.

Dabei kénnte der Glaube durch sein Verstdndnis des ganzen Men-
schen als Schopfung Gottes besonders mit dem Begriff der ,Agape®,
mit der Unbefangenheit der Behandlung sexueller Themen im Alten
Testament und vor allem mit dem Hohen Lied Salomonis eine positive
Wertschdatzung der Sexualitit in einer besonderen Tiefendimension
begriinden. (79-94). Vor allem aber die ,Auferstehung des Leibes"
(,soma“) wertet Kérper und Sinnlichkeit so hoch, daB die Mystiker
sich nicht scheuten, die Sprache der Erotik fiir ihre tiefsten Glaubens-
erlebnisse zu benutzen. Wenn also Eros und Glaube sich versthnen
lieBen, so wire die Folge nicht nur eine ,Bereicherung”, sondern eine
Umwandlung unserer Gesellschaft (99).

Kritisch setzt sich Vf. mit der Situation in der (rémisch-katholischen)
Kirche auseinander. Einerseits verweist er auf den Hirtenbrief der
deutschen Bischtfe vom Mirz 1973, der erstmals einer ,bewuBten
Bejahung“ der Lebenskriifte der Geschlechtlichkeit das Wort redet,
andererseits auf das ,Rundschreiben der romischen Glaubenskongre-
gation ... vom 15. 1. 1976, in dem ,jeder voreheliche Verkehr unein-
geschrankt verboten" und selbst ,Masturbation als schwer ordnungs-
widrige Handlung gebrandmarkt® wird (99/100). In einer besonders
schwierigen Situation sieht er dabei die Moraltheologen. Der traditio-
nellen Moraltheologie sei es zu verdanken, daB es ,im Empfinden vieler
Menschen heute noch unehrenhafte Teile... gibt“, ,nimlich die Ge-
schlechtsorgane, ... deren man sich schdmt“. Wohl niemand kann er-
messen, klagt der Vfi. ,wieviel an Sexualneurosen... wir dieser Art
von Moraltheologie verdanken“. Ein weiteres Dilemma sieht Vf. in der
Tatsache, daB ,die katholischen Moraltheologen durchwegs zdlibatiire
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Priester (sind), ... (die) {iber Eros und Sexualitit Normen aufstellen,
obwohl sie in diesen Bereichen kaum Erfahrung haben diirften.“ Er
zitiert D. Savramis: ,Zolibatire Menschen befriedigen sich dadurch,
indem sie sich dauernd mit der Geschlechtlichkeit ihrer Mitmenschen
befassen." Diese Priester herrschen nach Savramis als ,triebschwache
Menschen ... im Namen Gottes iiber die Mehrheit triebstirkerer Men-
schen* und ,finden ihre Lustlésung... im Macht ausiiben iiber andere
...in Ziigen sado-masochistischer Triebspaltung ...und erotischer Lust
in Titeln und Wiirden* (102). Weiterhin zitiert Vf. K. Ledergerber, der
von einer ,HaBliebe der klerikalen Lehrer spricht, die sich ,heute
noch wie zur Zeit des Galilei (weigern), ,Venus' mit dem Fernrohr zu
betrachten.“ Obwohl die evangelische Sexualethik kein Zélibat kennt,
ist auch sie noch weit von einer ,eros-freundlichen Kultur" entfernt.
Vi. sieht diese Kritik zwar als ,iibertrieben an, zeichnet aber neben
dem Idealbild des ,freiwillig gelebten Zélibats* die ,fatale konkrete
Situation“: entweder Priester ,bekennen sich offen” zur Sexualitit und
heiraten, dann werden sie als ,Abtriinnige kriminalisiert*, oder aber
sie leben in ,freier Liebe* und damit in einer ,existentiellen Liige“.
»5ie erkaufen ihr Amt mit einer Unwahrhaftigkeit® — Gerade diese
Priester predigen dann oft besonders streng, Liebe auBerhalb der Ehe
sei Stinde (103).

Eine ,neue Eros-Bewertung“ sollte, so betont Vi. im 6. Kap.
zu einer ,erotischen Kultur® fithren, also zu einer Pflege der
Freude am Korper, an Schonheit und Geschlecht (107 und 112),
zu dem Bediirfnis Kérperpflege, Anmut und Eleganz zu iiben
und liebenswiirdig sowie erotisch anziehend zu wirken. Dafiir
»sollten wir als religiose Menschen dankbar sein diirfen® (114).

Besonders die Zértlichkeit als Gegensatz zu Brutalitdt, Gewalt
und Aggression dient dem seelischen Gleichgewicht der Menschen
und der wichtigen ,Personalisierung® der Sexualitat.

Auch die Pflege echter kiinstlerischer erotischer Sprache ge-
hort dabei zur ,erotischen Kultur® (117-122).

Hohen Wert legt Vf. auf die ,erotische Spielkultur®. Eros ist ,im
Spiel entfaltete Sexualitdt". Es beginnt mit der ,Kultur® und der
»Sensibilisierung des eigenen Korpers“. Make up, erotisierende Mode
und Nacktheit sollten in das leistungsfreie Zirtlichkeitsspiel der Erotik
ebenso einbezogen werden wie Tanz, Pflege erotischer Kunst und
»Petting“ mit allen denkbaren und freudespendenden Kiissen und
anderen Zartlichkeiten (123—131).

In einem folgenden kurzen Abschnitt i{iber Ethos wird auch das
Verhalten in der Erotik unter das Grundgebot der Nichstenliebe ge-
stellt (132—135).

Vi. sieht die lebenslange Ehe als Hochziel jeder Partnerschaft, bei
der er die ,Ehe als ,Ernennung' mit der Frau als erotischer Gespielin®
von der Ehe als der ,bergenden Familien-Gemeinschaft* und der ,Ehe
als Institution® unterscheidet. Eine Ehe, die nicht erotische Spielge-
meinschaft (,Ernennung") bleibt, kann den ,manchmal enormen® ,(Jber-
hang an Triebenergie* beider Partner nicht binden, so daB sie auf
anderweitige ,Herausforderungen des anderen Geschlechts ... reagie-
ren".

Wer aus solchen Griinden oder wegen seiner ,Konstitution* in
seiner Dauerbindung scheitert, bedarf der ,Heilung“ aber nicht der
Verurteilung der Gesellschaft (136—140).

Unvoreingenommen bespricht Vf. im folgenden Abschnitt die Frage,
ob fiir eine ,statistische Minderheit von reifen Menschen ,erotische
Freundschaften“ in Gruppenspielen nicht ,fiir die prim#re Paarbezie-
hung auch belebend, ja anregend und stabilisierend wirken" kénnen
und ob nicht auch eine erotische Freundschaft ,mit einer Drittperson”
einem Partner, (meist dem Mann) bereichernde Erfahrungen fiir die
Primérbeziehung vermitteln kénnen. Solche Beziehungen will er klar
von dem unpersénlichen, ,fast wahllosen, sexuellen Partnertausch®
unterschieden wissen (141—146).

In der Eifersucht sieht Vf. den Ausdruck eines ,Besitzdenkens", das
nur stérend wirken kann (152).

In einem der wichtigsten Abschnitte geht es um den ,Beitrag des
Glaubens* zur ,erotischen Kultur”. Christlicher Glaube und Erotik wi-
dersprechen einander nirgends. Der Glaube ,bewahrt... vor einer
Verdinglichung und . .. vor einer Vergdtzung des Eros*. ,Eros-Erfahrung
ist mogliche Gotteserfahrung“. Das hebridische Wort fiir Gnade, ,che-
sed“ bedeutet auch: liebende Zirtlichkeit. Wenn wir die Menschwer-
dung Gottes in Jesus Christus anerkennen, so bedeutet dies auch:
»Erotik und Sexualitit stammen aus Gott. In Gott sind erotische und
seit Jesus sexuelle Ziige" (155). Bis zur Ekstase hin sieht V. den geist-
lichen Begriff des Himmels als Gipfel der erotischen Kultur, ,zeitlose
Liebesunfahigkeit* aber, ,das wire die Holle* (157).

Neu formuliert Vf. den Begriff der Siinde, den er vorwiegend in
wHabB“, ,Brutalitit* und ,Gewalt! auftreten sieht. Das Leid empfingt
durch die Liebe seinen Sinn, besonders im Kreuz Jesu (157—159).

So bedenklich Vf. das Abgleiten sexueller Schilderungen oder Dar-
bietungen ,in das Banale oder in das Brutale®, meist mit ,geschift-
lichem MiBbrauch® verurteilt, so stark setzt er sich fiir eine kunstvolle
Spieldarstellung und ,Erotikographie* (statt Pornographie) ein. (161-163).

Kdufliche Prostitution ohne personale Begegnung entwiirdigt die
Erotik zu einer bloBen ,Verrichtung”; und selbst die persénlicheren
scallgirl-Beziehungen" bleiben ohne ,das freie Spiel des Werbens“. Ob
nicht aber &hnliche, kultiviertere* Formen erotischer Freundschaft...
fiir gehemmte oder triebfixierte Menschen auch helfenden und heilenden
Charakter haben“ konnen, wiére ernsthaft zu erwigen. Einer echten
erotischen Kultur kommt eine hohe, heilende Bedeutung auch fiir Per-
versionen und Sexualverbrechen zu, an denen ,eine eros-verdringende
Gesellschaft . . . eine gewisse Mitschuld“ tragt (164—166).

Das letzte Kap. ist der heilenden Bedeutung von ,Lernen und
Erziehen“ gewidmet. Uber die Wissens-Vermittlung hinaus soll
das ,Aneignen von Werten* besonders der Achtung der Persoanli-
tdt des Partners gepflegt werden. i

Dem ,Einiiben“ der ,Lebensform® jugendlicher Erotik im ténzeri-
schen Spiel, im Rollenspiel der Geschlechter, in der Pflege und Be-
trachtung von Kunst und Filmen, in partnerschaftlichen Gespridchen,
Konfliktlésungen, Selbsterfahrung und Kommunikationsiibungen, be-
sonders aber in der ,Transaktions-Analyse“ sieht Vf. gangbare Wege
zu solchem Lernen. Rollenspiele mit Blick- und Hautkontakt, aber
auch die Pflege der Inenwelt mit Meditationen kann die Liebe als
Kunstwerk und Schopfung Gottes entdecken und einiiben helfen (167—
205).

Seit Franz von Baader (um 1800) seine wegweisenden ,Sitze
zu einer Theologie der Erotik" schrieb, seit Walter Schubart sein
aufrithrerisches Epochalwerk (1941) verfaBte: ,Religion und Eros"
(V. nimmt nicht darauf bezug), liegt mit diesem Werk ein beson-
ders offenes, kritisches, kundiges und wirklichkeitsgerechtes Werk
vor. Wer drei Jahrzehnte hindurch fast tdglich bei Patienten mit
sekklesiogenen Neurosen" die katastrophale Zerrissenheit zwi-
schen Glaube und Erotik verfolgt, der muB dem Vf. Dank wissen
fiir den Mut, mit dem er die Fehler und Versdumnisse einer —
hoffentlich bald vergangenen — sexual- und leibesfeindlichen,
pseudochristlichen Erziehung und Seelsorge aufdeckt und aus
der Bibel, besonders dem Hohen Lied Salomonis die Aufgabe einer
befreienden und befriedenden Harmonie zwischen goéttlicher und
menschlicher Liebe aufzeigt.

Seine zahlreichen, vielfach provozierenden Thesen bediirfen
einer umfassenden und unvoreingenommenen Priifung, ob sie
mit dem wahren Leben, mit dem MabBstab der Heiligen Schrift
und mit dem alles iiberragenden Gebot der Barmherzigkeit iiber-
einstimmen. Eine ungeahnte Dimension von befreiender und hei-
lender Sexual-Seelsorge und kirchlicher Erziehung zu einer Kultur
der Erotik tut sich dann als Bundesgenosse fiir die kaum zu be-
wiltigende Arbeitsfiille der Psychotherapeuten auf.

Einige, nicht minder ernste Bedenken aber gelten diesem Werk
wie dem von Schubart: Diirfen wir Gottes-Liebe und erotische
Liebe als wesensgleich ansehen? Sind die erotischen Verziickun-
gen spanischer Mystiker wirklich als Vorbild oder eher als
Entgleisung zu betrachten?

Als Arzt sehe ich neurotische Fehlhaltungen und Krankheits-
symptome entstehen, wenn Patientinnen sich zwischenmensch-
lichen Kontakten entziehen und in eine Phantasiewelt mit ,Jesus
als Liebhaber* fliichten. Sicher kann und sollte sich auch in der
Erotik die Liebe Gottes offenbaren; wer aber beide Erlebnis-
bereiche in die gleiche BewuBtseinsebene einordnet, der wird der
zentralen und sémtliche Lebenshereiche erfassenden Bedeutung
des Glaubens nicht gerecht.

Wer also dieses Werk liest, muf darin eine noch nicht voll
bewiltigte theologische und seelsorgerische Aufgabe erkennen;
fir den Weg zur praktischen Lésung freilich wird noch viel
weitere mutige und behutsame Arbeit erforderlich sein.

Berlin Klaus Thomas

Zulehner, Paul M.: Heirat — Geburt — Tod. Eine Pastoral zu den Lebens-
wenden. Wien, Freiburg, Basel: Herder (1976). 196 S. kart. DM 32—
Schon in fritheren Verdffentlichungen (vor allem in: Religion

nach Wahl. Grundlegung einer Auswahlchristenpastoral, Wien

1974) hat Z. Ergebnisse der Religionssoziologie nicht nur referiert,

sondern als Herausforderung fiir eine auf die realen Voraussetzun-

gen orientierte Pastoral aufgegriffen. Engagiert férderte er ein

ProblembewuBtsein, in dem die Gefahr wahrgenommen wird, daB

sich die Seelsorger auf die ,kleine Herde" zuriickziehen, um dort

»immer wieder nur jene zu bekehren, die schon bekehrt sind®

(H. Swoboda: GroBstadtpastoral. Regensburg 2, 1911, 351). Die vor-

liegende Arbeit bedeutet einen entschiedenen Schritt weiter, in-

dem sie konkrete pastorale Aufgaben in den Blick nimmt und in
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threm Zusammenhang Chancen und Schwierigkeiten der Auswahl-
christenpastoral ngher zu bestimmen sucht.

In einem ersten Teil stellt V. auf eine geraffte und dabei doch
gut lesbare Weise Grundlagen einer Auswahlchristenpastoral zu-
sammen.

Der Leser findet hier auf 30 S. nicht nur zentrale religionssoziolo-
gische Informationen; Z. bearbeitet diese vielmehr so, daB sich funda-
mentale Kategorien fiir die Wahrnehmung pastoraler Voraussetzungen
ergeben. Bemerkenswert ist dabei zum einen, daB der hohe Anspruch
einer ,Pastoral der Bekehrung* deutlich gemacht und somit der Aufbau
naiv-utopischer Erwartungen verhindert wird. Zum anderen bemiiht
sich Vf. entschieden um eine Bekehrung aus der Sorge um den Men-
schen. Er sieht die theologische und pastorale Aufgabe darin, die Le-
benshoffnungen und Lebensnéte heutiger Menschen zu erkunden und
ihnen aus der lebendigen Tradition der Kirche heraus zu zeigen, warum
der Mensch ,wahres Leben* findet, wenn er sich mit Jesus dem leben-
digen Gott iberldBt (vgl. die Zusammenfassung auf Seite 48).

Der zweite Teil der Arbeit ist dem weiterfithrenden Anliegen
der Vf gewidmet. Drei Gelegenheiten oder Anlisse, bei denen
auch heute noch — wenn auch mancherorts mit abnehmender
Tendenz — von kirchlich distanzierten Christen der Dienst der
Kirche gesucht wird, werden vom Vf. ndher angesehen: Heirat,
Geburt, Tod.

Tatséchlich kommt es bei diesen Gelegenheiten (und bei der Erst-
kommunion der Kinder) zu den héaufigsten Begegnungen zwischen den
sogenannten Auswahlchristen und den Seelsorgern. Und zweifellos er-
fahren viele Seelsorger diese Begegnungen als fragwiirdig.

Das Verdienst Z. besteht darin, daB er in den drei Kapiteln
dieses Teiles Humanwissenschaften und Theologie unmittelbar
miteinander ins Gespréch bringt. Er bringt die Erwartungen der
Menschen und den Auftrag der Kirche von Jesus her in eine Be-
ziehung. Beispielhaft wird deutlich, daB die Beriicksichtigung von
Humanwissenschaften (bei Z. insbesondere der Religionssozio-
logie) keineswegs bedeutet, daB sich die Theologie der Human-
wissenschaft ausliefert. Die Theologie kann vielmehr mit Hilfe der
Humanwissenschaften zuverlissiger ausmachen, im Zusammen-
hang welcher Hoffnungen und Angste das Evangelium als ermu-
tigende und trostende, aber auch kritische und beunruhigende
Botschaft zu artikulieren ist. Fiir den Seelsorger ist diese Arbeit
im doppelten Sinn eine Hilfe. Einmal kann er durch die vorge-
stellten Kategorien und Untersuchungen seine Erfahrungen in eine
praxisorientierte Theorie einordnen und damit sein Wahrneh-
mungsvermogen auch fiir den immer unverwechselbaren ,Einzel-
fall* differenzieren. Zum anderen wird ihm vorgemacht, wie er
seine Theologie, die er meist unabhéngig von seinen pastoralen
Aufgaben als systematische oder biblische Theologie gelernt hat,
auf die Menschen und ihre Erwartungen hin umdenken kann.
Selbstverstiandlich bleibt auf diesem Wege noch manches zu tun
und ist der bescheidene Selbstanspruch des Vf., einen Anfang, ein
Fragment vorzulegen, ernst zu nehmen. Aber dieser Anfang bringt
auf einen Weg, der weiterfiihrt. Hat man erst einmal gelernt, wie
theologische Inhalte ihre Bedeutung entfalten kénnen, wenn sie im
Kontext erfahrener Hoffnungen und Angste konkreter Menschen
bedacht werden, so kann man auch weiterlernen. Und fiir die
Praktische Theologie hat Z. den wichtigen Schritt getan, im Rah-
men von Berufsproblemen der ,Praktiker* humanwissenschaft-
liche Kategorien und theologische Inhalte so zusammenzudenken,
daB eine Theologie in der Sorge um das ,wahre Leben* des Men-
schen realisiert wird. In etwa wird damit ein fundamentales An-
liegen der Didaktik auf die pastorale Praxis iibertragen. Im Rah-
men dieser Besprechung soll nicht dem Aufbau der einzelnen Kap.
des zweiten Teiles nachgegangen werden. Es sei nur fiir alle drej
Kap. hervorgehoben, daB Z. eine Fiille von Informationen zusam-
mentrigt (das 19 S. umfassende Literaturverzeichnis zeigt die Viel-
zahl der von Z. beachteten Werke) und diese zugleich so aufgreift,
daB die Fiille nicht verwirrt. In jedem Kap. findet der Leser zu-
verléssige theologische Orientierungen. Auch wenn die Ausfiih-
rungen Z.s nicht direkt als Hilfe fiir die Gesprichssituation zwi-
schen den Seelsorgern und den Auswahlchristen angelegt sind,
lassen sich aus ihnen doch auch manche Anregungen fiir das
Gesprich entnehmen. Das Interesse des Vi ist allerdings auf die
umfassende Konzepiton einer Pastoral fiir Auswahlchristen ge-
richtet. Damit wird auch jedes Kap. abgeschlossen.

Ein dritter Teil wendet sich noch einmal Grundfragen zu und
zeigt in drei Schritten eine Sicht der ,Sakramente um der Men-
schen willen*,

Z. geht von der ,Sinnschwiche* in der pluralistischen Gesellschaft
aus, bildet Hypothesen zur Sinnstiftung durch die Sakramente im Zu-
sammenhang mit und im Unterschied zu religidsen Riten heraus. Er
liefert damit einen Beitrag zu einer praktisch-theologischen Theorie der
Sakramente. Im Zentrum greift er die anthropologische Begriindung
der Sakramente als christliche Definitionen menschlicher Grundsitua-
tionen durch W. Kasper auf, die auch in den SynodenbeschluB ,Schwer-
punkte gegenwirtiger Sakramentenpastoral® Eingang fand.

Kaum beriicksichtigt Z. den Zusammenhang zwischen dem
sakramentalen Wesen der Kirche bzw. der Gemeinde und den
einzelnen Sakramenten. Dies ist insofern verwunderlich, als er im
ersten Teil dieser Arbeit nachdriicklich auf die Bedeutung von
Kirche-Gemeinde-Gruppe fiir die Plausibilitit der Verkiindigungs-
inhalte abhebt. Méglicherweise wird bei Einbezug dieser Perspek-
tive ein Satz des Vi. aus dem ersten Teil weiterzufithren sein. Auf
S. 42 schreibt Z.: ,Ohne aufnahmebereite, kommunikationsfihige
und einsatzfreudige Gemeinde kann eine Auswahlchristenpastoral
nicht gelingen.“ Gerichtet auf die Sakramente kann man formu-
lieren: Ohne eine Gemeinde, die lebt, was sie in ihren Sakramen-
ten feiert, sind die Sakramente als sinnstiftende, christliche Defi-
nitionen menschlicher Grundsituationen nicht plausibel zu ma-
chen. Und im AnschluB an diese Feststellungen sei es erlaubt, an
das sehr wichtige, weiterfithrende und missionarisch auch ermu-
tigende Werk Zss Fragen zu richten, die weiter verfolgt werden
sollten:

Wie muf eine Gemeinde aussehen, in die eine Pastoral der
Bekehrung hineinfithren kann? Ist die ,kleine Herde® schon so
bekehrt, daB sie nicht mehr der Bekehrung bediirftig ist? Sind wir
selbst als Seelsorger schon so bekehrt, daB wir nicht mehr der
Bekehrung bediirftig sind? Das heiBt noch einmal anders formu-
liert: Wie muB eine Pastoral der Bekehrung aus der Sorge um die
vielen Menschen auf der Suche nach ,wahrem Leben® zugleich
als Anfrage an die ,Bekehrten® aufgegriffen werden, wie diese in
den Grundvollziigen von Gemeinde das ,wahre Leben® leben,
feiern und bezeugen?

Minster Dieter Emeis

Mayer-Scheu, Josef: Seelsorge im Krankenhaus. — (Mainz): Griinewald
(1977). 110 S. (Griinewald Praxis) kart. DM 12.80

Es liegt hier ein von einem engagierten und zukunftswilligen
Fachmann schnell zusammengestelltes Buch vor, das nach drei
Jahren mit den notwendigen Anreicherungen die Linien aufnimmt,
die er in einem gleich betitelten kleinen Buch gezeichnet hatte.

Gesprochen wird in einzelnen Abschnitten {iber das Erleben und
Erleiden des Krankseins, den therapeutischen Horizont, die Krise der
Krankenhausseelsorge, den Auftrag des Seelsorgers im Krankenhaus,
die Dienste der Krankenhausseelsorge fiir den Patienten, die Seelsorge
auf den Intensivstationen, die Konflikte zwischen der Krankenhaus-
seelsorge und den therapeutischen Diensten, die Krankenhausseelsorge
an Stelle von Krankenseelsorge, die nebenamtliche Seelsorge in Kran-
kenhdusern und die Konsequenzen fiir die Aus- und Fortbildung der
Krankenhausseelsorger.

Die Impulse, die von diesem Buch ausgehen kénnen, sind not-
wendig. Bis auf den letzten Abschnitt ,Konsequenzen fiir die Aus-
und Fortbildung der Krankenhausseelsorger* war alles schon an-
dernorts zu lesen, zum Teil ausfithrlicher und begriindeter. Die
Ausfithrungen iiber ,die Figur des Begleiters® (35ff) erscheinen als
sehr wertvoll; indessen ist die Schlichtheit, mit der iiber das
Glauben in der Krise der Krankheit auf den Seiten vorher gespro-
chen wird, theologisch schon mehr als bedenklich.

Nach den Darlegungen des Vorworts soll dieses kleine Buch
einen ersten Schritt darstellen in der Planung eines Handbuchs
der Krankenhausseelsorge. Die Not und die Méglichkeiten der
Krankenhausseelsorge werden angezeigt. Es wird zur Planung an-
geregt und vorgestellt, was im: Zentrum fiir Klinische Seelsorge-
aushildung in Heidelberg getan wird.

Uberall ist die heiBe Feder zu bemerken; es wird nur wenig
entfaltet, vieles bleibt noch im Ungefihren und in Andeutungen.
Es ist zu hoffen, daB trotzdem diese Skizze diejenigen, welche in
Strategien der Seelsorge zu bedenken haben, beunruhigt. Das in
Aussicht genommene Handbuch sollte, in der richtig gesehenen
Not der Krankenhausseelsorge, nicht mehr lange auf sich warten
lassen. :

Bochum Hans Kramer
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Kaefer, Herbert: Religion und Kirche als soziale Systeme. N. Luhmanns
soziologische Theorien und die Pastoraltheologie. — Freiburg, Basel,
Wien: Herder (1977). 357 S. kart.

Kaum ein anderer soziologischer Ansatz bietet sich auf dem
ersten Blick fiir eine Analyse der Kirche als Sozialgebilde an wie
die funktionale Theorie sozialer Systeme, und zwar insbesondere
in der Fassung, die Niklas Luhmann ihr gegeben hat. Immerhin
hat Luhmann selbst sich in grundlegenden Abhandlungen zu ak-
tuellen Fragen von Religion und Kirche gediuBert. Wenn auch von
einigen Kritikern der derzeitige EinfluB Luhmanns auf die Kirche,
vor allem ihre Leitung und Organisation, iiberschitzt wird, so geht
mancherorts doch die innerkirchliche Rezeption seiner Soziologie
bereits iiber ein interessiertes Wohlwollen hinaus. ,Eine griind-
liche Auseinandersetzung mit den Theorien und Praxisvorschlédgen
Luhmanns“ (15) ist darum dringend geboten. Genau dieses ist das
Anliegen der vorliegenden Untersuchung von H. Kaefer; als einer
der ersten Theologen auf katholischer Seite hat er sich nach sei-
nen eigenen Worten der Miihe unterzogen, einmal genau zuzu-
sehen, ,wen man sich mit Luhmann in die Stadt zieht“ (ebd.).

Die Arbeit — eine in Bonn eingereichte pastoraltheologische Diss, —

umfaBit sieben Kap. und ist in drei Teile gegliedert.
Der erste Teil behandelt die soziologischen Grundlagen, Anhand
der Leitbegriffe ,Systemtheorie, ,Funktionalismus® und +Gesell-
schaftstheorie* macht der Vf. den Leser mit den wichtigsten Kategorien
und Problemzusammenhiéngen des Theorieansatzes von N. Luhmann
vertraut. Dabei diskutiert er auch die verschiedenen Einwiinde, die ge-
gen diese Soziologie vorgebracht werden. Insbesondere wird aufge-
wiesen, daB der universelle Anspruch, den die Systemtheorie erhebt,
angesichts der Aporien, in die sie aufgrund dessen gerdt, nicht auf-
rechtzuerhalten ist. Der Vf. nimmt darum eine folgenreiche Beschrin-
kung der Theoriebildung Luhmanns vor: Erscheint ihm eine Gesell-
schaftstheorie auf der Grundlage der Systemtheorie unmaglich, so sieht
er ihre besondere Ergiebigkeit in der Analyse von Struktur- und Or-
ganisationsproblemen gesellschaftlicher Teilsysteme.

Mit Hilfe eines so modifizierten systemtheoretischen Ansatzes und unter
Verwendung der funktional-strukturellen Methode versucht der VE. im
zweiten Teil eine ausfiihrliche Bestimmung von ,Religion als so-
zialem System“. Er rekurriert hierbei zunichst auf die klassischen re-
ligionssoziologischen Ansitze und streicht den Vorteil einer funktiona-
len Religionsdefinition gegeniiber anderen Definitionsversuchen heraus.
In der Kritik bereits vorliegender funktionaler Entwiirfe arbeitet er als
das spezifische Bezugsproblem fiir Religion ,die Begrenztheit von Indi-
viduum und Gesellschaft“ (153) heraus. Den Vorteil dieser Formel sieht
er darin, daB sie eine Integration der verschiedensten, bisher zum
groBen Teil disparat erérterten Teilaspekte im Zusammenhang von Re-
ligion ermdéglicht. Im daran anschlieBenden Abschnitt wird eine system-
theoretische Ordnung religiser Handlungen vorgelegt sowie die Pro-
blematik der Ausdifferenzierung der Religion zu einem gesellschaft-
lichen Teilsystem und deren Folgen erdrtert. AbschlieBend wird in Fort-
fiihrung entsprechender Uberlegungen von Luhmann Glauben als das
spezifische Kommunikationsmedium von Religion niherhin zu charak-
terisieren versucht.

Der dritte Teil konkretisiert die bisherigen Uberlegungen an-
hand von ,Kirche als sozialem System®. Nach einer Kldrung des Ver-
héltnisses von Religion und Kirche steht die ,Kirche als organisierte
Religion“ im Mittelpunkt des Interesses. Dem Vi, geht es hierbei vor
allem um den ,Aufweis einiger konkreter Folgen, die sich aus den
korrigierten Theorien Luhmanns fiir die Praxis der Kirche in einem
grundlegenden Sinn ergeben® (15).

Die Arbeit weist eine Fiille von Vorziigen auf, die es schwer
machen, im Rahmen einer Rezension eine adéquate Wiirdigung
vorzunehmen. Einige Momente seien genannt:

1. Angesichts der Schwierigkeiten, die allein bereits Luhmanns
Terminologie bereitet, mub man dankbar sein fiir die Verstind-
lichkeit, mit der Luhmanns Theorie vorgetragen wird. Von daher
ermdglicht dieses Buch insbesondere dem theologisch vorgebil-
deten Leser einen guten Einstieg in diese soziologische Begriff-
lichkeit und Theoriebildung,

2. Wenn auch in Anlehnung an Luhmann, so darf doch nicht
das hohe MaB an Eigenstiindigkeit iibersehen werden, mit der der
Vi. eine Theorie von ,Religion und Kirche als soziale Systeme"
entwickelt. Insbesondere fiir die weitere Behandlung von struk-
turellen und organisatorischen Problemen im Zusammenhang von
Religion und Kirche ist damit ein wichtiger Diskussionsbeitrag ge-
leistet,

3. Der unbestreitbare Gewinn der funktional-strukturellen Me-
thode liegt darin, unter einem bestimmten Bezugsgesichtspunkt
Vergleiche sozialer Gegebenheiten untereinander zu erméglichen
und auf diese Weise Handlungsalternativen aufzuzeigen. DaB

diese Perspektive fiir den Theologen manche Uberraschungen in
sich birgt, wird im Verlauf der Arbeit immer wieder anhand der
Beispiele, die zum groBen Teil aus dem Bereich von Religion und
Kirche genommen sind, eindrucksvoll demonstriert. Die Frage
nach Wegen und Méglichkeiten eines strukturellen Wandels der
Kirche dréngt sich dabei fast von selbst auf. Insofern kénnten von
dieser Arbeit innovierende Impulse fiir die kirchliche Praxis aus-
gehen.

4. Nicht zuletzt kann zu den Vorziigen dieser Arbeit gerechnet
werden, dab sie in aller Deutlichkeit einige Fragen grundsitzlicher
Art autwirft, Zwei fundamentale Probleme, die sich im AnschluB
an den Untertitel ,N. Luhmanns soziologische Theorien und die
Pastoraltheologie” aufdréingen, seien herausgegriffen:

a) Bei seiner Luhmann-Interpretation geht der Vf. von einer
folgenschweren Prdmisse aus: ,Die Erkenntnistheorie Luhmanns
wird im Rahmen seiner Soziologie nur ansatzweise darggestellt
und kritisiert; es wird sich zeigen, daB sie nicht unlésbar mit sei-
ner Soziologie verbunden ist.“ (14) In der Tat gilt dieses noch fiir
die frithen Studien Luhmanns aus dem Bereich der Verwaltungs-
und Organisationssoziologie. Aber im Zuge der Vertiefung seines
theoretischen Ansatzes sah Luhmann sich unweigerlich vor Grund-
satzprobleme erkenntnis- und wissenschaftstheoretischer Art ge-
stellt, denen er nicht ausweichen konnte. Die weitere Ausbildung
seines theoretischen Ansatzes zu einer allgemeinen Gesellschafts-
theorie ist nur auf dem Hintergrund dieser grundsétzlichen Uber-
legungen versteh- und nachvollziehbar. Nicht zufillig siedelt dar-
um Lubmann auch seine religionssoziologischen Untersuchungen
in diesem Kontext an, wie seine neueste Verétfentlichung dazu
beweist (Funktion der Religion, Frankfurt/M. 1977): Luhmann be-
tont darin, daB sich sein Ansatz grundlegend von der bisherigen
Religionssoziologie unterscheidet. Ihm geht es demnach nicht
blof ,um eine Erforschung priesterlicher Rollen, Karrieren und
Kommunikationsprobleme oder kirchlicher Organisations- und
Partizipationsmuster® (ebd., 74}, wie es Kaefers Uberlegungen im
2. und 3. Teil seiner Arbeit vermuten lassen.

DaB man gar nicht von den erkenntnis- und wissenschafts-
theoretischen Grundlagen der Theoriebildung Luhmanns absehen
kann, darauf ist interessanterweise der Vf. im ersten Teil seiner
Arbeit immer wieder gestoBen — insbesondere im Abschnitt iiber
die ,Gesellschaftstheorie® (65—126), in dem er sehr klar eine Reihe
von Aporien in Luhmanns Ansatz herausarbeitet. Angesichts des-
sen muB es um so mehr verwundern, daB der VA meint, diese
Aspekte einfach im weiteren Gang seiner Uberlegungen ausklam-
mern und zu einem ,Luhmann im Stadium der erkenntnistheore-
tischen Unschuld“ zuriickkehren zu kénnen, Den Problemen, die
Luhmanns Ansatz in sich birgt, ist so nicht zu entkommen; Luh-
mann selbst bietet dafiir, wie schon angedeutet, den besten Beleg.
Hier liegt darum eine Inkonsequenz in der Arbeit vor, die sich
mit dem lakonischen Satz im Vorwort ,Herr Professor Luhmann
wird mit vielem nicht einverstanden sein.* (8) nicht entschuldigen
laBt.

b) Der Vf. méchte ausdriicklich mit der vorliegenden Arbeit
»aus der Auseinandersetzung mit den soziologischen Theorien
Niklas Luhmanns einen Beitrag zur Grundlegung der Pastoral-
theologie leisten* (13), allerdings ,nicht durch eine Reflexion iiber
das Verhélinis der Pastoraltheologie zur Soziologie im allgemeinen
und dem Funktionalstrukturalismus insbesondere® (15), sondern
durch Aufweis dessen, ,welche Perspektiven die Soziologie Luh-
manns fiir die Praxis der Kirchen in der Welt von heute ersffnet*
(281). Ob eine Pastoraltheologie auf der Grundlage des Luhmann-
schen Theorieansatzes méglich ist, kann allerdings kaum vom
Plausibilitdtsgrad einiger Lésungsvorschlige dieser Soziologie fiir
die Kirche und ihre Praxis her entschieden werden, Hierzu bedarf
es zundchst einer intensiven wissenschaftstheoretischen Ausein-
andersetzung; ein bloBes Beharren auf der pragmatischen Ebene
reicht auch in der Pastoraltheologie nicht aus. Damit soll keines.
wegs gesagt werden, da Luhmanns teilweise sehr scharfsinnigen
Beobachtungen zur kirchlichen Praxis keine Beachtung verdienen.
Im Gegenteil, von seinen Diagnosen ist, wie Kaefer beweist, viel
zu lernen. Etwas anderes ist es allerdings, darauf bereits Pastoral-
theologie griinden zu wollen. Eigentlich hétte Kaefer danauf stoBen
miissen, wenn er schreibt:

»Eine Aussage wie ,Gesellschaft ist dasjenige Sozialsystem, das

seine eigene Selektivitit begriindet, indem es Sinn konstituiert' er-
weckt den Eindruck einer Apotheose der Gesellschaft, die dann ver-
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stdndlicherweise eine Religion abschneiden muB, die auf Unbestimm-
bares und Nichtmanipulierbares bezogen ist. In dieser Perspektive zeigt
sich Luhmanns Gesellschaftstheorie als Weltanschauung oder Selbst-
offenbarung einer immer differenzierteren Gesellschaft, die Religion
dadurch gesellschaftlich funktionslos macht, daB sie Fiktionen an ihre
AuBengrenzen setzt und Sinn, Wahrheit und Recht selbst villig unge-
bunden konstituiert, Religionsgemeinschaften aber bestenfalls als
Jdetzte' Organisationen zuldBt, die die Opfer des neuen Gottes pflegen,
einem auBerweltlichen Gott aber entsagen.” (76)

Es ist zu bedauern, daB der Vf. auf diesen Gedankengang im
Verlauf seiner weiteren Argumentation nicht mehr zuriickkommt.
Denn letztlich hier entscheidet sich, ob Theologie — und damit
Pastoraltheologie — auf der Basis der Systemtheorie moglich ist
oder nicht. Und gerade darum lohnt die Auseinandersetzung mit
N. Luhmann; dabei allerdings sollte man auf seinen origindren
Ansatz — nicht bereits korrigiert und relativiert — zuriickgreifen.

Miinster Norbert Mette

Hollweg, Arnd: Gruppe — Gesellschaft — Diakonie. Praktische Erfahrung
und theologisches Erkennen. — Stuttgart: Evangelisches Verlagswerk
1976. 278 S. kart. DM 34.50
Die Suche nach einem erfahrungsbezogenen theologischen

Denkansatz, den er in seiner Arbeit ,Theologie und Empirie"

(3. Aufl. 1974) eher systematisch grundgelegt hatte, fiihrt Arnd

Hollweg in dieser Veroffentlichung fort.

Der zunichst Systematik verheiBende Titel dient lediglich zur
plakativ-begrifflichen Absteckung eines weitgefaBten Problem-
rahmens, in dem mit einzelnen — z. T. frither bereits vertifent-
lichten — Aufsétzen Mosaiksteine einer Art Theorie diakonischer
Praxis zusammengetragen werden.

Die Palette der Themen reicht von mehr grundsétzlichen Er-
wigungen, z. B. zu ,Erfahren und Erkennen in Teilhabe an der
Lebenswelt® oder ,Der einzelne und die Gruppe“ iiber theolo-
gische Reflexionen zu aktuellen Fragestellungen in verschiedemen
Praxisfeldern kirchlicher Diakonie (z. B. Gruppendynamik, Eman-
zipation, Psychoanalyse und Gewissen) zu wiederum mehr — jetzt
auf den engeren Themenbereich Diakonie beschridnkten — allge-
meinen Uberlegungen, etwa zum Verhiltnis von Diakonie und
Caritas.

Eine auffdllige methodische Darstellungsfigur bildet die jedem
Kapitel (Aufsatz) angefiigte Beschreibung einer konkreten Praxis-
Situation: eine vom theologischen Grundanliegen her gesehen
plausible und auch originelle Idee. Ihre Realisierung scheint je-
doch im Einzelfall nicht befriedigend gelungen, vor allem nicht
dem eingangs (vgl. 19f) anvisierten Erkenmtniszweck der Kompo-
sition. gerecht zu werden: Einzelerfahrungen und -probleme erst
aus einem bestimmten Kontext heraus iiberhaupt als solche wahr-
zunehmen und zu identifizieren, um dadurch Problemlésungen
nicht-pragmatisch, d. h. nur aus einem umfassenden Problem-
kontext heraus adaequat zu konzipieren. Um diesem erkenntnis-
theoretisch und methodologisch komplexen Anspruch zu ent-
sprechen, fehlt den meisten Praxisbeispielen bereits die elemen-
tare Qualitdt des Exemplarischen. Zum Beispiel: die vielschichtige
Problematik ,Theologische(r) Aspekte in Theorie und Praxis der
Gruppendynamik® (63—78) an einem Gesprichsausschnitt iiber
Glaubensfragen in einem familientherapeutischen Seminar (vgl.
79—-85) auch nur ausschnitthaft verdeutlichen zu wollen, scheint
nur um den Preis irrefilhrender Vereinfachung méglich.

Ferner bleibt die Frage, ob die Sequenz: theoretische Erérte-
rung — angehéngter Praxisfall wirklich geeignet ist, den theoreti-
schen Anspruch H.s einzuholen, diakonische Praxis und theolo-
gische Reflexion zum Zweck der Theoriebildung (!) zu vermitteln.
Eher ruft sie Assoziationen an bestimmte katechetische Verfahren
hervor. Gleichwohl muB das Anliegen H.s, die immer breitere
Palette diakonischer Aktivitdten, deren Planung und Ausfithrung
keinerlei sichtbare theologische oder kirchliche Strategie zugrun-
deliegt, theologisch zu reflektieren und zu legitimieren, als ebenso
dringlich angesehen werden, wie seine mutigen Denkversuche in
einem Marginalbereich theologischer Forschung und Theoriebil-
dung, in dem derzeit notwendigerweise ,ohne Netz“ gearbeitet
werden muB, als solche zu wiirdigen sind.

Dafiir sollte man sogar das Unbehagen herunterschlucken, daB
hier wieder einmal recht gewaltsam ,ein Buch gemacht" worden
ist.

Miinster Hermann Steinkamp

Heine, Susanne: Biblische Fachdidaktik — Neues Testament. Eine didak-
tische Theorie biblischer Inhalte. Die Methoden biblischer Interpre-
tation. Lernziel: souverdner Umgang mit der Bibel. — Wien, Freiburg,
Basel: Herder 1976. 253 S. kart, DM 26.50
Die Absicht dieses Buches wird aus der Titulatur hinreichend

klar. Ndherhin will Viin den ,von der Fachwissenschaft her®

maglichen ,Teilbeitrag fiir die Bestimmung und Vermittlung von
biblischen Bildungszielen in Religionsunterricht und Gemeinde-

katechese"” leisten (18, vgl. Kap. I).

Bedingung der Moglichkeit solchen Unterfangens ist, daB der Ver-
mittler (Didaktiker) zuerst sich selbst an seinem geschichtlichen Ort der
Suche nach der unverfiigharen Wahrheit aussetzt und dabei doch das
menschenmogliche wissenschaftsmethodische Instrumentarium einsetzt,
um zu begriindeten, jedenfalls offengelegten Wertentscheidungen zu
kommen, die eine Vermittlung des NT an ,sdkulare®, kritischer Ver-

nunft verpflichtete Menschen erméglicht (vgl. Kap. II: Bedingungen des
Verstehens).

Solcher Suche setzt sich Vf.in aus und kommt zu folgenden zentralen
Themen, die je schwerpunktmé&Big mit Hilfe einer wissenschaftlichen
Auslegungsmethode erschlossen werden: ,Jesus von Nazaret® (Kap. III;
historisch-kritische Methode), dann die Botschaft vom Gottesreich, die
zentral in den Wundergeschichten (Kap. IV; strukturale Analyse) und in
den Worten iiber ,Ende, Gericht und Jenseits" (Kap. V; existentiale In-
terpretation) iiberliefert ist; schlieBlich ist noch die spezifische Gottes-
vorstellung der Botschaft Jesu wesentlich, die sich in Aussagen iiber das
Gebet konzentriert findet (Kap. VI; psychoanalytische Interpretation). —
Allen Kapiteln sind unterschiedlich ausgearbeitete und benannte didak-
tische Hinweise angefiigt.

Die Ursprungssituation dieser Arbeit ist hochschuldidaktisch:
Vfin, als Fachexegetin ausgewiesen, bietet das literarische Kon-
densat eines hochschuldidaktischen Experiments am Institut fiir
neutestamentliche Wissenschaft (ev.-theol. Fakultdt) der Univer-
sitdit Wien, das unternommen wurde, um einen ,Briickenschlag
vom Bibelstudium zur Vermittlung biblischer Inhalte (z. B. fiir
Religionsunterricht und Erwachsenenbildung)® zu beginnen (23).
;Fachwissenschaft' und ,Fachdidaktik' — so die géngige Gegeniiber-
stellung — sollen also vermittelt wenden.

Fachwissenschaftlich betrachtet ist zu bewundern,
wie zentrale Themen im Kontext allgemein-hermeneutischer Uber-
legungen ,zusammengefaBt' werden.

Die wissenschaftsmethodischen Exemplifizierungen zeigen glo-
bal, was in diesem Bereich heutzutage aufgeboten werden kann.
Wo sie aber iiber die historisch-kritische Methode hinausgehen,
sind sie kaum mehr als — gewiB niitzliche — Problemanzeigen: Was
ist z. B. ,strukturale Analyse" und ,psychoanalytische Interpre-
tation?“ Wer, soweit man’s heute wissen kann, N#dheres wissen
will, darf sich nicht auf die vorliegenden Ausfithrungen verlassen.
Aber das ist ja auch eine Aufgabe fiir ,Fachwissenschaftler!*

Fachdidaktisch betrachtet sind die Darlegungen weniger
niitzlich: Da gilt z. B. Fachdidaktik als ,Theorie“, innerhalb derer
»empirische Erhebungen die geringste Rolle" spielen (18). Da wer-
den — letzte ,didaktische Konkretion — Hinweise fiir ,Religions-
unterricht® und ,Erwachsenenbildung® als Kurz-Global-Referate
liber studentische Seminaraktivitdten angehdngt. Mit Verlaub: Wo
letzte ,Hinweise fiir die Praxis“ gegeben werden, miiBte da nicht
auch der Seminarleiter (hier die Autorin) ein wenig Verantwortung
iibernehmen: halt sagen, was er aufgrund seiner Wertentschei-
dungen auch im neutestamentlichen-hochschuldidaktischen Semi-
nar fiir tragfahig hélt, ndherhin, an welchem Lernort er auf welche
Weise das ,fachwissenschaftlich-hermeneutisch Gesicherte oder
Gesuchte' seinen Studenten zur Weitervermittlung empfehlen
méchte?! Was hier zusammengereimt wird, ist fiir eine literarische
Présentation in diesem ,fachdidaktischen Kontext' zu wenig.

Viin hat sich der Kritik von hiiben und driiben ausgesetzt.
Sie kann, wenn ich sie recht ,verstehe’, die Kritik von hiiben und
dritben verkraften. — Dezidiert fachdidaktische Verdffentlichungen
miissen sich freilich, so meine ich, mehr um ,Empirie’ und ,Metho-
dik' kiimmern, als es hier geschehen ist.

Erfreulich scheint mir, daB ,Fachwissenschaft’ und ,Fachdidak-
tik’ nicht als Kontrahenten gesehen werden. Aber ,Fachwissen-
schaft’ allein geniigt noch nicht, wenn anders Didaktik mehr sein will,
als was gerade binnendisziplindr akzeptabel erscheint (was frei-
lich heute nicht wenig ist!).

Augsburg Eugen Paul
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Probst, Manfred: Gottesdienst in Geist und Wahrheit. Die liturgischen
Ansichten und Bestrebungen Johann Michael Sailers. — Regensburg:
Pustet (1976) 328 S. (Studien zur Pastoralliturgie, Bd 2) kart. DM 56.—

Das II. Vatikanische Konzil hat eine liturgische Reform einge-
leitet, in der wichtige Forderungen nach Erneuerung der Liturgie
verwirklicht wurden, die bereits seit der Zeit der Aufkldrung be-
standen: Volkssprache, Vereinfachung der Riten, Mitvollzug der
Glédubigen, Reform der heiligen Handlungen, Erneuerung des
kirchlichen Andachtswesens, Uberwindung des mechanischen Ze-
remoniendienstes und der ausgehohlten Frommigkeitsformen, Bre-
vierreform. Folgerichtig wendet sich liturgiewissenschaftliche For-
schung den liturgischen Erneuerungsbestrebungen jener Zeit zu,
in der nach einer Periode der Vereinheitlichung, wie sie mit dem
Konzil von Trient begann, der Versuch gemacht wurde, die Gldu-
bigen am Gottesdienst der Kirche aktiv zu beteiligen. Dies ge-
schieht nicht zuletzt in der Absicht, die vom Konzil eingeleitete
Reform pastoral fruchtbar zu machen. Die Diss. von M. Probst,
angeregt von E. Lengeling und vom Fachbereich Kath. Theologie
der Univ. Miinster angenommen, darf als Ausdruck dieses litur-
giewissenschaftlichen Interesses angesehen werden.

Das wichtigste Ergebnis der Untersuchung von P. findet sich
im zweiten Hauptteil seiner Arbeit (§ 16), wo er die ,Elemente
fiir eine Theologie der Liturgie“ nach ]J. M. Sailer darstellt. P. ist
in der Bewertung seines Ergebnisses bescheiden. Was er vorlegt,
sind nicht mehr nur Elemente, sondern bereits Grundziige einer
Theologie der Liturgie. GewiB hat Sailer diese Grundziige niemals
ausfihrlich entwickelt und in keiner seiner Werke systematisch
dargestellt, was jedoch nicht ausschlieBt, daB diese Grundziige als
Denkkategorien sein gesamtes theologisches Schaffen beeinfluB-
ten. P. hat dies iiberzeugend nachgewiesen, ohne dabei heutige
Fragestellungen in seine Quellen hineinzutragen. In seinem Ver-
such, die verstreuten pastroralliturgischen AuBerungen in den
verschiedenen Schriften Sailers zu systematisieren, folgt er den
Prinzipien Sailerschen Denkens. Wenn Sailer auch keinen pasto-
ralliturgischen Traktat im heutigen Verstindnis der Liturgiewis-
senschaft liefert, so muB mit dem Ergebnis der Untersuchungen
von P. dennoch die Feststellung korrigiert werden, Sailer biete
keine Theologie der Liturgie, sondern mehr eine Aszetik fiir den
Liturgen und die liturgischen Reformen (]. Hofmeier, Seelsorge
und Seelsorger. Eine Untersuchung zur Pastoraltheologie Johann
Michael Sailers, Regensburg 1967, 71).

Spiitestens in seiner Landshuter Schaffensperiode (ab 1809), in
der sich Sailer intensiv mit dem Wesen der Liturgie beschiftigt,
schilen sich die Grundziige seines liturgischen Denkens heraus.
P. stellt dar, wie Sailer dabei von der Zeichenhaftigkeit der Kirche
und ihrer Liturgie ausgeht. Jedes Zeichen hat die Aufgabe, Geistiges
sichtbar und hérbar zu machen und gleichzeitig Geistiges im Men-
schen zu fordern. Heilige Kunst, niherhin die Liturgie, hat dem-
nach die Aufgabe, den christlichen Glauben nach seinen Grund-
wahrheiten und nach seinem Geist zu offenbaren, aber auch zu
erneuern und zu beleben, wobei diese Grundwahrheiten von
Sailer sowohl theologisch als auch anthropologisch interpretiert
werden. Nach theologischem Verstdndnis besteht der Geist des
Christentums in der Regeneration der Menschheit durch Christus
und in der Wiedervereinigung der Menschheit mit Gott durch
Christus, kurz zusammengefaBt, in der christlichen Zentralwahr-
heit: Gott in Christus — das Heil der Welt. Anthropologisch ge-
wendet besteht der Geist des Christentums im inneren Leben des
Menschen, ndmlich in Glaube, Hoffnung und Liebe als dem Wesen
der Religion. Beide Aspekte kommen in der Liturgie zur Darstel-
lung; insofern ist die Liturgie die Offenbarung des Wesens der
Religion. Es kam Sailer sehr darauf an, diese ,objektive* Seite
der Liturgie zu betonen, gerade weil er ihre péddagogische und
pastorale Bedeutung #hnlich wie viele seiner reformfreudigen
Zeitgenossen hoch einschitzte; aber ebenso wollte er jede ein-
seitige Verzweckung der Liturgie vermeiden.

Konnte aus der funktionalen Bedeutung der liturgischen Zeichen,
ndmlich die christlichen Zentralwahrheiten darzustellen, ein statisches
Liturgieverstiindnis abgeleitet werden, so steht dieser Interpretation
des Liturgieverstindnisses bei Sailer, wie Probst deutlich macht, die
Auffassung vom Tréiger und von den wirksamen Kriften in der Liturgie
entgegen. Trdger der Liturgie ist Christus, und zwar der in der Kirche
gegenwiirtige und in ihr wirkende Christus. Sailer versteht die Gegen-
wart Christi in der Liturgie nicht nur als Realpriisenz, etwa wie in der
eucharistischen Gegenwart, sondern auch als Aktualpriisenz, das heiBt
als eine wirksame und wirkmichtige Gegenwart, ,Die Gegenwart

Christi in der liturgischen Versammlung, die sich auf die VerheiBung
Christi ,wo zwei oder drei in meinem Namen versammelt sind, bin ich
mitten unter ihnen' stiitzt, ist Sailer eine geldufige Vorstellung® (231).
Das Heilsereignis im Menschen selbst, seine Wiedervereinigung mit
Gott in Christus geschieht im Heiligen Geist. Der Geist ist es, ,der
heilige Geist, der Geist des Vaters und des Sohnes, der im eigentlichen
Sinne den RatschluB der ewigen Liebe und das groBe Werk Christi
in uns vollbringt. Wie alle gute Gabe nur von dem Vater kommen kann;
wie alle gute Gabe durch die Hand Christi geht: so ist es der Geist
Gottes, in dem und mit dem alle gute Gabe uns dargereicht wird" (233).

Deutlich arbeitet Vi. das Verhiltnis von Kirche und Liturgie heraus,
wie Sailer es sieht, Die Kirche ist die sichtbare Erscheinung der inneren
Heilswirklichkeit und Heilswirksamkeit. Sie, der ,eine Verein aller
Kinder Gottes® vermittelt das Heil, das Jesus erworben hat, in ihrer
Lehre, in den Sakramenten und im Gottesdienst. Der Liturge ist in die
Gemeinde eingebettet. ,Als Priester am Altar handelt er nicht als
Privatperson, sondern er hat dort repriisentative Funktion. Er repri-
sentiert die ganze Christenheit und die besondere Gemeinde und bittet
und opfert in deren Namen®“ (234). Weil sich in der heiligen Messe die
Einheit der Kirche ausdriickt, legt Sailer groBen Wert auf das Mitfeiern
der Gldubigen. In der heiligen Messe wird das Opfer Christi erneuert.
Priester und Volk opfern sich mit Christus; deshalb soll jeder Christ
»Mitopferer mit Christus® und ein ,Sein-Selbst-Opferer werden (235).

Neben der Feier des MeBopfers erfiillt die Kirche ihre Heilsfunktion
in der Feier der Festtage im Ablauf des Kirchenjahres. Die Feier
eines Festes ist mehr als die Erinnerung an ein Ereignis der Vergangen-
heit. Jede Feier weckt vielmehr den toten Buchstaben zum Leben und
laBt Vergangenes zur lebendigen Wirklichkeit werden. Die Festtage
werden so zu einer geistlichen Erneuerung der Geschichte Jesu an den
Christen, so daB die Geschichte Christi die Geschichte der Christen
werden kann (239). Dariiber hinaus haben die Festtage eschatologische
Bedeutung. In ihnen offenbar sich das Ziel der Heilsgeschichte. Sie
verkiinden dem Volk einen vollstdndigen Sabbat, einen ewigen Festtag,
dessen Vorbild und Abbild das irdische Fest ist. Zwischen der Feier
eines christlichen Festes und dem christlichen Leben besteht eine
Wechselbeziehung, denn das ganze Leben des Christen soll ein reiner,
unbefleckter Gottesdienst, ein einziges Fest sein. Das ist erreicht,
wenn das alltdgliche Leben ebenso Religion offenbart und das Leben
der Religion fordert, wie die Feier im Gottesdienst. Wo der Geist des
Christentums herrscht, ist die Trennung zwischen dem Leben des
Christen und dem Gottesdienst des Christen aufgehoben (242). Damit
dies so werden kann, soll der Liturge vier Grundforderungen erfiillen:

Erstens soll alles, was die Gldubigen im o6ffentlichen Gottesdienst
sehen, horen, tun und empfangen, einen geistlichen Sinn haben, es
muB etwas von der zentralen Heilswahrheit, Gott in Christus — das
Heil der Welt, zum Ausdruck bringen. Zweitens muB der geistliche
Sinn der Liturgie dem Volk aufgeschlossen werden. Es muB drittens
oft an diesen Sinn erinnert werden. Viertens muB die ganze Liturgie
so eingerichtet sein, daB der geistliche Sinn nicht verdeckt, sondern
moglichst leicht auch erfaBt werden kann (229).

Der Lehre vom Gebet soll das erste Augenmerk des Liturgen gelten,
weil erst das rechte Gebet dem Volk das Geheimnis des inneren Lebens
aufschlieBt und dadurch die mechanische und deshalb fruchtlose Ge-
genwart des Volkes beim Gottesdienst in eine geistige und heilschaf-
fende Gegenwart umgewandelt wird (249). Aus den Grundziigen einer
Theologie der Liturgie, wie sie sich als Ergebnis der Untersuchung von
Probst darstellen, leitet Sailer seine Forderungen fiir die Bildung des
Geistlichen zum Liturgen und fiir die Erneuerung der Liturgie ab.

P. kommt zur systematischen Darstellung der Grundziige einer
Theologie der Liturgie nach Sailer durch das griindliche Studium
der Werke Sailers unter Einbeziehung der Sekundérliteratur und
der noch ungedruckten Quellen aus dem Dibzesanarchiv der
Didzese Regensburg. Fiir seine Untersuchungen entscheidet er
sich fiir die historisch-genetische und die systematische Methode.
Dementsprechend gliedert sich seine Arbeit in zwei Hauptteile,
den umfénglicheren ersten Teil (§ 1-15), in dem er seine Quellen
nach der historisch-genetischen Methode untersucht, und einen
zweiten Teil (§ 16-19), in dem er die Ergebnisse nach sachlichen
Kategorien ordnet und systematisch darstellt. Allerdings kann sich
Vi. bei seinem Vorgehen nur scheinbar auf Geiselmann berufen,
der fiir Sailer eine Methode ablehnt, bei der AuBerungen aus
verschiedenen Schriften zusammengestellt werden und aus der so
gewonnenen Zusammenstellung der systematische Ertrag des Rin-
gens Sailers erhoben wird. Geiselmann empfiehlt m. E. nicht, die
sukzessive Verwendung der historisch-genetischen und der syste-
matischen Methode, sondern deren Verschrinkung. Erst die Ver-
schrinkung der Methoden 14Bt die einzelne Schrift in ihrer inhalt-
lichen Aussage voll zur Geltung kommen und erméglicht die
ideengeschichtliche Einordnung, sowie die Darstellung des gedank-
lichen Fortschritts und der Denkkategorien. P. entscheidet sich
dafiir, die beiden Methoden getrennt voneinander anzuwenden,
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was ihn dazu verleitet, die Werke Sailers in chronologischer Ab-
folge nach ihren liturgischen Aussagen zu untersuchen, ohne die
einzelne Schrift Sailers in Verbindung zu dessen fritheren Schrif-
ten und dessen Auseinandersetzungen mit seinen Zeitgenossen
zu bringen. So scheint das, was Probst zur geistigen Entwicklung
und iiber die Auseinandersetzungen Sailers mit seiner Zeit sagl,
weniger ein Ergebnis der inhaltlichen Analyse zu sein, als viel-
mehr der Ertrag eines griindlichen Studiums der Sekundarliteratur.
GewiB zeichnet er ein durchaus eindrucksvolles Bild der geistigen
Entwicklung Sailers auch in dessen liturgischem Denken, aber die
bestimmenden Krifte dieser Entwicklung werden dabei nicht ein-
sichtig. Durch die Verschrinkung der beiden Methoden bei der
Untersuchung der jeweiligen einzelnen Schriften hiitte am litur-
gischen Schaffen Sailers sein geistiges Ringen und seine inten-
sive Auseinandersetzung mit den verschiedenen theologischen
Richtungen seiner Zeit sowie den Fragen der kirchlichen Orga-
nisation herausgestellt werden kénnen. Sicher gibt es gute Griinde
fiir das Vorgehen, das P. gewiihlt hat: die Vielzahl der Schriften
Sailers; dessen Neigung, aktuelle Probleme aufzugreifen; sein
Bestreben, sich in die geistige Auseinandersetzung mit seinen
Zeitgenossen einzulassen.

Mit der Untersuchung von P. zu den liturgischen Ansichten
Sailers ist ein Stand in der Sailer-Forschung erreicht, bei dem
Untersuchungen zu einzelnen Themen keine wesentlich neuen
Erkenntnisse mehr bringen diirften. Lohnen kénnte es sich hin-
gegen, das Augenmerk auf die innere Dynamik des Schaffens
Sailers und die Prinzipien seines Denkens zu richten. So wére
z. B. nach den theologischen Kategorien zu fragen, die nach und
nach im Schaffen Sailers soteriologische, christologische und
trinitarische Aspekte immer stidrker hervortreten lassen und die
schlieBlich in ein ekklesiologisches Verstindnis des pastoral-
theologischen und pastoralliturgischen Wirkens einmiinden. Es
wiére auch zu fragen, wie es kommt, daB Sailer, der in der Auf-
kldrungszeit zundchst mit einer einseitig rationalistischen Theo-
logie in Berithrung kam, zum ,Kirchenvater Bayerns“ werden
konnte, und daB sich in seiner Person das theologische und
geistige Ringen der Zeit mit ihren wechselvollen Vorgéngen
gleichsam personifiziert.

Von den ersten Monographien zur Theologie Sailers nach
dem 2. Weltkrieg bis zur Abhandlung von P. spannt sich ein
weiter Bogen: von der Untersuchung zur Grundhaltung der Seele
nach Johann Michael Sailer (Weilner 1949) iiber die Arbeiten
zur Pddagogik und Religionsphilosophie und Moralpédagogik (Fi -
scher 1953 und 1955), die Arbeit zur Bekehrung als einem zentralen
Anliegen des Theologen Sailer (Miiller 1956), iiber die Abhandlungen
zur Homiletik (Gastgeber 1964), zum Verhiltnis von sakramenta-
lem Leben und Sittlichkeit (Weber 1966), zur Pastoraltheologie
(Hofmeier 1967) und zum @&kumenischen Gedanken (Frieme]l
1972) bis zur vorliegenden pastoralliturgischen Untersuchung. Dabei
fdllt das Interesse an der Theologie Sailers um so mehr auf, als die
vielen fritheren Abhandlungen iiber Sailer geistes- und kulturgeschicht-
lich ausgerichtet waren. Diese »Sailer-Renaissance®, das Interesse an
der Theologie Sailers, diirfte mit dem Reformwillen unserer Zeit zu-
sammenhéngen, in der von der Kirche Aufgaben bewiltigt werden
miissen, die sich bereits in der Aufklarungszeit abzeichneten. Im
Blick auf diese Aufgaben steht eine Untersuchung zur geistlichen
Theologie und zur Mystik Sailers aus. Sie miiBte neben seinen Schriften
auch seine persénlichen geistlichen Erfahrungen einbeziehen, von
denen wir durch Zeugnisse seiner Zeitgenossen wissen. Die Grund-
gedanken seiner geistlichen Theologie hat Sailer in den Forderungen
an den Prediger niedergelegt. Der Prediger soll ein Mensch sein, den
die Wahrheit gewandelt hat: ,I. Wenn du die erste Stufe erreicht hast,
s0 existierst du ganz in der Wahrheit:.., du siehst und horst, fiihlst
und sprichst nichts als die Wahrheit — fiir alles iibrige bist du ver-
schlossen und wie tot.

II. Wenn du auf der zweiten Stufe stehst, so existierst du nicht
in der Wahrheit, sondern die Wahrheit existiert in dir; sie ist Licht in
deiner Vernunft, sie ist Flamme in deinem Herzen, sie ist Ton in
deinem Mund geworden, und reiBft den ergriffenen Zuhérer mit sich
fort. Auf der ersten Stufe ist die Wahrheit dein Organ, — auf der
zweiten bist du das Organ der Wahrheit* (Gesammelte Werke, Bd 19,
118).

Sailers: Theologie kann weder im Ganzen, noch in ihren ein-
zelnen Aspekten ohne seine geistliche Theologie verstanden wer-
den. Von Sailer kénnen keine Darstellungen erwartet werden, die
einem theologischen System folgen, weil das ihn Kennzeichnende
nicht das Systematische ist, sondern das Charismatische.

Lappersdorf Johann Hofmeier

Historisches Worterbuch der Philosophie. Hrsg. von Joachim Ritter
und Karlfried Griinder. Véllig neubearbeitete Ausgabe des ,Wér-
terbuchs der philosophischen Begriffe’ von Rudolf Eisler. Bd 4: I-K. —
Basel, Stuttgart: Schwabe & Co. (1976). 1470 Sp., 9 5. Anhang, Ln
DM 160.—

Seitdem Joachim Ritter, der erste leitende Hrsg. dieses Wor-
terbuches gestorben ist, sind mehr als drei Jahre verflossen. All-
gemein rechnete man mit einer Verzbgerung im Erscheinen der
néchsten Bde. Um so erfreulicher ist es, daB bereits im Jahre
1976 der vierte Bd des wichtigen Werkes hrsg. werden konnte.
Das war nur méglich, weil sich verhiltnisméBig schnell ein Nach-
folger gefunden hat. Es ist Karlfried Griinder. In einer Vorbe-
merkung zum vorliegenden Band stellt er sich vor: , Auf Wunsch
Joachim Ritters hat der Verlag den Unterzeichnenden mit der
Fortfihrung des Werkes beauftragt®. Griinder leitet sein Vorwort
mit einem ehrenden Nachruf fiir seinen Vorginger ein und sagt
u. a.: ,Btwa die Hélfte der Artikel des vierten Bandes wurde
noch von ihm ,gut zum Satz‘ geschrieben und auch fiir die kom-
menden Bénde liegen Manuskripte vor, die sein redaktionelles
Signum tragen.“

Der 4. Bd umfaBt wie der 3. zwei Buchstaben, braucht jedoch
dafiic rund 200 Sp. mehr als dieser. Hrsg. und Verlag scheinen
also in ihrer — im 3. Bd geduBerten — Absicht gescheitert zu sein,
den Stoff kiinftig in gedringterer und knapperer Form darzubie-
ten. Der neue Hrsg. bemerkt zu diesem Problem: ,Tatséichlich
wurde in nicht wenige Artikel bis zu einem Grad eingegriffen,
der den Autoren kaum noch zuzumuten war.“ Uberdies waren
»viele Beitrdge fiir diesen Band bereits gesetzt, als die Konse-
quenzen des endgiiltigen Umfangplanes (maximal 9-10 Textbénde)
abschétzbar wurden®. So kam es, ,daB die Bemithungen um seine
Einhaltung fiir diesen Band noch nicht voll greifen®. Doch ist es
die Eigenart dieses Wérterbuches der Philosophie selber, die einer
rigorosen Anwendung des Prinzips der Umfangbeschrinkungen
im Wege steht, Der geistesgeschichtliche (begriffsgeschichtliche)
Ansatz bedingt eine groBe Anzahl von Verfassern und eine Viel-
falt ,der methodischen Zugriffe, so daB eine eingrenzende Typi-
slerung ,in der Praxis zwar im Auge behalten..., nicht aber
durchgéngig verwirklicht werden kanmn.*

Bei einer Wertung dieses 4. Bdes kann es sich natiirlich wie-
derum nicht .darum handeln, alle Vorziige oder auch gewisse
Mingel im einzelnen und liickenlos darzustellen, ich beschrinke
mich darauf, was mir in Bd 4 besonders auffiel und mein beson-
deres Interesse weckte, kurz zusammengefaBt nachzuzeichnen.

Am fesselndsten schien mir im 1. Hauptteil, Buchstabe I, die
philosophiegeschichtliche Entwicklungslinie zu sein, welche die
Artikel entweder ausdriicklich oder doch einschluBweise var
Augen fithren, die sich um Ich oder um Idea gruppieren. Die
Linie verlduft durchaus nicht gerade und in einer logischen Ein-
deutigkeit. Aber da sind Denkanst&Be, die von den Griechen und
in unserem Falle besonders von Platon ausgingen und sich in der
Geschichte des Denkens zu immer neuen Fragekomplexen und
Lésungsversuchen verdichteten. Von Platon (Aristoteles) iiber Au-
gustinus, das Mittelalter zu Descartes, Leibniz, Spinoza, iiber die
(Reaktionen von) Empiristen und Positivsten bis zu Kant und von
hier aus zum Deutschen Idealismus.

Sodann méchte ich wieder an Beispielen, besonders im 2.
Haupiteil, Buchstabe K, aber auch im 1. z. B. bei dem Begriffs-
wort Ich den Nutzen aufzeigen, den das Hist. Wérterbuch der
Phil. dadurch bietet, daB es in der Einbeziehung der Grenzbegritffe
so groBziigig ist. Bei den Termini, die um das Ich kreisen, ist das
besonders die Psychologie und die theologia practica (mystica).
Auch im Hauptteil K wird der theologisch Interessierte viele
anregende Hinweise finden. Diese Besprechung wird auf eine
Anzahl diesbeziiglicher , Randbegriffe® ausdriicklich hinweisen.

Ich (I. mehr philosophisch, H. Herring; II. mehr psycholo-
gisch, 19, Jahrh. und neuere Psychologie. U. Schonpflug). Der Geist
als Mitte und Bezugspunkt aller Dinge begegnet uns in diesem
Artikel: der bedingte Geist vor allem in seiner Erkenntniskraft
(potentia omne ens), der unbedingte, absolute Geist als princi-
pium sowohl auf der Erkenntnis- als auch der Seinsebene,

DaB in der klassischen antiken und mittelalterlichen Philosophie
das ,Ich“ nicht im Vordergrund der Uberlegungen stand, ist ganz
natiirlich: Wenn das philosophische Denken damit beginnt, zu staunen
und sich zu verwundern, daB etwas ist und nicht nichts ist, dann lag
Stoff fiir Jahrhunderte da, um aus dem Staunen nicht herauszukom-
men. Und schlieBlich bleibt Seinsbezogenheit letztlich die Grundlage
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jeden fruchtbaren philosophischen Denkens, auch eine Ich-bezogene
Philosophie trdgt in sich eine Dynamik auf einen ontologischen Grund
hin. Aber immerhin gibt es in der ausdriicklichen Thematik grobe
Unterschiede.

Wenn man die alte Weltweisheit vorwiegend seinsbezogen nennt,
so heiBt das nicht, daB das Ich einfach iibersehen wurde. Fiir Augusti-
nus ist die Fahigkeit des Menschen, den Kosmos des Seins als Stufen-
bau der Wahrheit erkennend und denkend nachzuschaffen, Grund
genug, sich vor allem dem geistigen Ich und seiner Bezogenheit zum
Ursprung allen Seins und aller Wahrheit zuzuwenden. Immerhin —
thematisiert wird das Ich als terminus technicus erst am Beginn der
Neuzeit; von Descartes ab. Die res cogitans und die res extensa gera-
ten in Gegensatz. Von hier aus wird der Artikel zu einer fesselnden
Vorschau auf das Drama des abendlindischen Denkens. Philosophie
und Naturwissenschaften brechen auseinander. Die res cogitans spal-
tet sich in Selbstreflexion und ratio practica, die darauf aus ist, die
res extensa, die Korperwelt, ihrem Willen zu unterwerfen. Sie tut es
durch den Aufbau der Naturwissenschaften. Die Philosophie dagegen
wendet sich der geistigen Subjektivitdt der res cogitans zu. Ich, Seele,
Substanz werden synonym aufgefaBt; der -eigentliche ontologische
Grund der Dinge liegt in dieser Richtung.

Der Aufstand der entwerteten res extensa gewinnt philosophisch
Gestalt in den Systemen der empirisch und positivistisch ausgerichte-
ten Denkstrémungen. ,In entschiedenem Gegensatz zu Descartes, Leib-
niz und Berkeley behauptet Hume, die Seele, das Ich, sei kein erfahr-
barer Gegenstand...“ (2). Und Kant unterscheidet zwischen empiri-
schem und transzendentalem Ich. Beide sind kein .Ding an sich", Auf
der Linie des transzendentalen Ich wird dann der deutsche Idealismus
den Durchbruch zu einer neuen Seinslehre versuchen, in der die res
cogitans und die res extensa wieder zusammenfinden.

Die Auseinandersetzung geht dann weiter u. a. im Protest Kierke-
gaards gegen Hegel und das absolute Ich der idealistischen Philosophen,
das in seiner alles umfassenden Abstraktheit dem konkreten Menschen
nicht gerecht wird, ihm vielmehr als diirres Gespenst gegeniibersteht.
Schopenhauer und Nietzsche verstehen das Ich vom Willen her. Husserl
stellt der Welt, die zufillig ist, das reine Ich gegeniiber und verwendet
die Formel ,sum cogitans". Heidegger und Jaspers beantworten die
Frage nach dem Wesen des Ichs im Rahmen ihrer Existential-, bzw.
Existenzphilosophie.

Im II. Teil kommt weniger die philosophische Anthropologie als
vielmehr eine sich ,von der Philosophie lésende Psychologie* zu Wort.
Auch wenn man die von Anfang an gegebene Tendenz dieses Wiérter-
buchs, moglichst viele Grenz- und Randbegriffe der Philosophie mit
einzubeziehen, berticksichtigt, scheint zundchst ein MiBverhiltnis zwi-
schen dem knappen (eigentlich philosophischen) I. Teil (gut fiinf Sp.)
und dem bereiteren II. Teil (gut 12 So.) vorzuliegen. Doch erkennt man
schnell, wie philosophisch bedeutsam auch der IT. Teil ist.

Wie metaphysische Erkenntnisse durch Grenzwissenschaften an Le-
ben gewinnen, ldBt sich beispielhaft, so scheint mir, in zwei Uber-
legungen nachweisen. Nehmen wir die logisch-metaphysisch gewonnene
Schichtung in der Natur des Menschen: ens — vivens — sentiens —
rationale. Wir haben da eine fortschreitende contractio, Einschriankung
des Begriffsumfanges, verbunden mit einer Zunahme an Seinsvoll-
kommenheit. Die Urgeschichte, Vorgeschichte und Paldontologie mit
Hilfswissenschaften belehren uns nun, daB dieser Schichtung eine
Geschichte entspricht, eine Entwicklungsgeschichte vom bloBen Stoff
iber die verschiedenen Stufen des Lebens bis zum Erscheinen des
Homo sapiens.

Mit Hilfe der sich vom 19. Jh. ab als eigene Wissenschaft etablie-
renden Psychologie scheint mir ein zweiter fiir die Philosophie niitz-
licher Schritt geschehen zu sein: der RiickschluB von der Geschichte
des Lebens im allgemeinen auf die Schichten in jedem menschlichen
Einzelwesen, durch den diese Schichten dynamisiert werden. Ens —
vivens — sentiens — rationale, das sind nicht nur logisch-ontologische,
bzw. statische Seinsstufen, sondern sie weisen hin auf miichtige
biologische und psychologische Stromungen, die bewuBt oder un-
(unter-)bewuBt die Lebensgeschichte des Individuums mithestimmen.
Das heiBt die Entwicklungsgeschichte der Art ist in der Lebensge-
schichte des einzelnen Menschen gegenwirtig. Und das schafft fiir die
Umschreibung dessen, was ,Ich“ ist, ganz neuartige Probleme, die in
eine metaphysische Anthropologie zu integrieren sind. Die moderne
Psychologie, zumal die Psychoanalyse und die Tiefenpsychologie, weist
darauf hin, daB der Mensch von Spannungen erfiillt ist, die seine Ein-
heit und Ganzheit bedrohen und in Frage stellen — und diese Frage
ist auch metaphysisch zu bewiiltigen.

Ich —Du — Verhiltnis (M. Theunissen).

Wenn auch erst die Neuzeit das ,Ich* ausdriicklich zum Thema der
Reflexion gemacht hat, so besagt das keineswegs, daB sie mehr als
andere Zeiten Ich-bezogen wiire. Denn gleichzeitig thematisiert sie,
wie das Ich, um es selber zu sein, sich stdndig iibersteigen mubB. Wie
sehr sich der Uberstieg vom Ich zum Du vom bloBen Ich-Es-Verhiltnis
abhebt, kann erst auf dem Hintergrund einer eingehenden Reflexion
iiber das Ich verstanden werden. Umgekehrt erfahre ich, was ich bin,
erst in seiner Tiefe, wenn ich mich in einem anderen, der in seiner

Ichheit mir gleich, aber als Du von mir verschieden ist, wiederfinde.
Es ist kein Zufall, daB in der Quellenangabe zu diesem Artikel die
Theologen eine groBe Rolle spielen. Denn das packendste Beispiel
einer Ich-Du-Beziehung liegt in dem Verhiltnis des Menschen zu Gott.
Ein Beispiel, das uns freilich ohne die positive Offenbarung kaum so
nahe ldge.

Ichheit-Egoitédt (H.]. Fuchs).

Unter diesem Begriffswort wird das Thema des vorigen Artikels
weitergefiihrt. Denn I und E. sind abgezogen aus dem gewachsenen
IchbewubBtsein des Menschen. Und wiederum verwundert es nicht, daB
L in seiner Entwicklung tief in die Geschichte der Theologia pracitca,
mystica und ascetica hineinfiihrt. Im Lichte des Ich-Gottverhiltnisses
erwacht das EigenbewubBtsein, was nicht ausschlieBt, daB z. B. die
spitmittelalterliche Mystik (H. Seuse, Eckart, Tauler) bereits mit einem
gesteigerten, rationaleren IndividualbewubBtsein die Gottbegegnung sucht.
In dem Artikel I. spiegelt sich die Geschichte der Spiritualitit und
Frommigkeit vom Spitmittelalter bis in die quietistischen und pieti-
stischen Erweckungsgemeinschaften des 17. Jh. hinein.

Wir kommen nun zu einer Reihe von Begriffswortern, die alle
mit dem griechischen Idea zusammenhingen. Sie werden zu-
sammengefaBt behandelt werden. Ich hebe nur einige Haupt-
punkte heraus.

Ideal (Chr. Axelos), Ideal, transzendentales (K. Diising), Ideali-
sierung (P. Jansen), Idealisierung-Realisierung (S. Kérner), Idealismus
(H. Zeltner), Idealismus, absoluter (H. Zeltner), Idealismus der Freiheit
(F. Rodi), Idealismus, Deutscher (H. Zeltner), Idealismus empirischer
(N. Wokart), Idealismus, kritischer (H. K. Kohlenberger), Idealismus,
monistischer (H. Kleiner), Idealismus, subjektiver (H. Zeltner), Idea-
lismus, transzendentaler, Realismus, empirischer (H. Zeltner), Ideal-
realismus (A. Brimswig).

Idee (I. Antike, H. Meinhard; II. Mittelalter, G. Schrimpf, G.
Jissen, Chr. Knudsen, G. Wieland, W. Kluxen, J. P. Beckmann; III.
Vom Beginn der Neuzeit ab, W. Halbfass, IV. Von Kant bis ins 20. Jh.,
K. Neumann).

Wenn man diese verschiedenen, der Schreibweise nach verwandten
Begriffsworter nach ihrem Bedeutungsgehalt untersuchen will, gelangt
man zu einem sowohl systematisch als auch historisch gemeinsamen
Ursprung in den sogenannten platonischen Ideen, die freilich auch
wieder Vorldufer und Parallelen haben. Schon von Anfang an schillert
der Begriff in vielen Farben. Platon selbst kannte noch keinen scharf
umrissenen Terminus Idea. ,Was wir heute mit ,platonischer I.‘ mei-
nen, umschreibt Platon selbst mit einer Vielzahl von Vokabeln und
Redewendungen“ (55). .Die Vorstellung von einem ,Chorismos'....
einer scharfen Trennung zwischen I. und Einzelding, ist nicht genuin
platonisch..." (57). Die Ursédchlichkeit der Ideen beschrinkt sich
urspriinglich nicht auf die Urbild- oder Modellkausalitdt, sondern um-
fabt mehr oder weniger unscharf u. a. auch die causa formalis und
efficiens. Es fehlt an Prizision.

Was bei Platon vieldeutig war, wird bei Aristoteles eindeutig:
die Ideen werden ,zu immanenten Prinzipien der Dinge“ (59). Wahr-
scheinlich bleibt der Stagirite insofern auf der platonischen Linie, als
er der Form im Wesen der Dinge das eigentliche Sein zuspricht. Die
Form, die realisierte 1. hat den Vorrang, sie ist auch der eigentliche
Gegenstand der geistigen Erkenntnis.

Philon, der aus der jiidischen Uberlieferung die Transzendenz
und die Offenbarung Gottes in der Schopfung und der Geschichte
kannte, fiihrte die Ideenlehre weiter. Er iibernahm von den Mittel-
platonikern die Vorstellung der Ideen als Gedanken Gottes, vermied
jedoch den platonischen Ansatz eines Dualismus. Das Problem der
wesenhaften Transzendenz Gottes einerseits und seiner wirkhaften
Immanenz andererseits blieb bestehen. Der Neuplatonismus schuf fiir
seine Losung ein ganzes System der Vermittlung. Als Erbe der jiidisch-
christlichen Glaubenswelt und des griechischen Geistes steht Augusti-
nus in der Geschichte als Briicke zwischen Antike und Mittelalter.

Um den Beitrag des Hochmittelalters (II B) zur Kldrung
der Ideenfrage richtig zu werten, muB man die ihm aus der Vorzeit
hinterlassene Problematik als Hintergrund sehen. Nach dem Platonis-
mus (der mit den umstrittenen Absichten Platons nicht identisch zu
sein braucht), gibt es drei Urprinzipien: Gott, die Materie und die Ideen.
Dariiber war Augustinus zwar hinausgekommen, hatte jedoch die
stoffliche Welt sowohl metaphysisch als auch erkenntnistheoretisch
unterbewertet. Ferner war die Kausalitit der Ideen ungekldrt. Eriugena
hatte eher platonische und neuplatonische Vorstellungen weitergege-
ben. Der Platonismus hatte die causalitas formae nicht klar von der
causa efficiens unterschieden, und in der Emanationstheorie der Neu-
platoniker verschwammen die Grenzen sowieso. :

Bei Thomas gewinnt die hochscholastische Klirung der Ideen-
lehre ihren Héhepunkt. Vi. dieses Abschnittes, W. Kluxen, weist dar-
auf hin, daB Thomas den Terminus I. wahrscheinlich nur aus histori-
schen Griinden beniitzt, Die Ideen sind die Formen der Dinge, aber
insofern diese Formen im Geiste des Schépfers existieren als Urbilder,
nach denen die Dinge geschaffen sind. Sie sind Schépfungsprinzip nur
als causae exemplares und gehéren zum praktischen Wissen Gottes.
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Der Bruch mit der Tradition oder der Beginn der Neuzeit besagen
dasselbe. Thomas hatte in der platonisch-augustinischen Tradition ge-
standen, wenn er die Ideen im Geiste Gottes, genauer im Verbum Dei
ansiedelte. Die Vf. des III. Abschnittes iiber die Ideen machen uns
mit einem revolutiondren Umbruch bekannt, der damit begann, daB
Descartes die Annahme einer Ideen-Welt im gottlichen Geiste als
anthropomorph ablehnte. Anstatt im géttlichen Intellekt siedelt Des-
cartes die Ideen im menschlichen Geiste an und verwandelt so das
Begriffswort I. in einem erkenntnistheoretisch-psychologischen Sinn.
Eine neue Epoche nicht nur der Begriffsgeschichte von 1., sondern der
Philosophie {iberhaupt hat begonnen.

Nun gibt es nirgends einen Umbruch der Zeitalter, der sich nicht
vorher schon angekiindigt hétte. So in der Spiétscholastik. Ja sogar
bei Thomas sind die Ideen principium cognitionis nicht ausschlieBlich
im BewuBtsein Gottes, sondern auch — sekunddr — im BewubBtsein
des Menschen.

Bei einer bestimmten Klasse von Ideen bricht bei Descartes das
platonische Erbe doch wieder durch: bei den ,eingeborenen Ideen®.
Denn sie sind beides, Strukturen apriori der Erkenntnis im mensch-
lichen Verstande und Erkenntnisinhalte im platonischen Sinne, d. h.
sie werden nicht durch Abstraktion aus der sinnenhaften Erfahrung
gewonnen. Sowohl der Okkasionalismus als auch die spitere erkennt-
nistheoretische Transzendentalphilosophie kénnen hier ankniipfen. Fiir
Leibniz besteht die Relation dieser Apriori-Erkenntnis zur Sinnenwelt
in einer pristabilisierten Harmonie.

Im Mittelpunkt des IV. Abschnittes iiber die Ideen stehen Kant und
der Deutsche Idealismus. Bei Kant wird die ontologische Dimension
der I. bald iiberlagert von der kritisch-erkenntnistheoretischen. Die
I. wird zum ,notwendigen Vernunftbegriff, dem kein entsprechender
Gegenstand in den Sinnen gegeben werden kann, weswegen sie keine
wissenschaftliche Erkenntnis bietet. Im Gegensatz zu den Verstandes-
begriffen sind die reinen Vernunftbegriffe oder transzendentalen Ideen
Begriffe apriori, die es nicht (unmittelbar) mit der Synstesis der Vor-
stellungen, sondern mit der ,unbedingten synthetischen Einheit aller
Bedingungen der Erkenntnis zu tun haben. Die ontologische Bedeu-
tung der Ideen erscheint erst wieder in den Postulaten der Praktischen
Vernunft. g

Das aprioristische als ,heuristische Fiktion* bezeichnete Zentrum
einer idealen deduktiven Ordnung des Denkens und Erkennens dréngte
geradezu darauf hin, von hier aus wieder zu dem in keiner Erfahrung
gegebenen Noumenon, in dem Sein als Erkanntes gegeben ist, vorzu-
stofen. Und damit sind wir beim Deutschen Idealismus. Die
transzendentale Reflexion wird weitergetricben. Das transzendentale
Subjekt als ,heuristische Fiktion“ zu definieren, steht im Widerspruch
zu der wirklich gegebenen Denkordnung, deren synthetisierende Mitte
es ist, Fiir die unbedingte Geltung der Erkenntnis wird eine metaphy-
sische Erkldrung gesucht. Vertieft man den Begriff des transzenden-
talen Subjekts in dieser Richtung, so gelangt man zur Realitdt eines
absoluten Geistes, in dem Sein und Erkennen eines sind und in dem
notwendig nicht nur die Denk-, sondern auch die Seinsordnung be-
griindet ist. Verbindet man die kantische Transzendentalphilosophie
mit platonischen und spinozistisch-pantheistischen Elementen, so hat
man die Grundbestandteile des sog. Deutschen Idealismus (Fichte,
Schelling, Hegel).

Wird der eine Urgrund von Denken und Sein pantheistisch gedeutet,
fordert er die Reaktion derer heraus, welche die uns Menschen gege-
bene Wirklichkeit ernst nehmen. Diese Reaktion #uBert sich extrem
im Neokritizismus und Positivismus des 19. Jh. Eine Mitte suchen die
Phidnomenologie (Husserl) und der gegenstandstheoretische Realismus
(Hartmann). In der Wertphilosophie (Scheler etc.) kehrt in neuem Ge-
wande eine alte Auffassung platonischer Ideen wieder, die an Aristote-
les und der Scholastik vorbeigeht.

Ideologie (U.Dierse, R. Romberg).

Rein philologisch gesehen, gehért der Terminus in die Familie der
griechischen Idee, wurde aber erst in der franzdsischen Revolution
geprdgt. Zundchst als Wissenschaft von den Ideen verstandén, erhielt
er durch Napoleon I. den ihm bis heute meist anhaftenden pejorativen
Sinn. Von der platonischen Idee bleibt nur noch der Gegensatz zur
Wirklichkeit {ibrig: I. ist eine wirklichtskeitsferne Gedankenkonstruk-
tion. Ideologen sind vor allem Leute, welche lebensfremde Pldne zur
Begliickung der Menschen schmieden, Doktrinédre, Verfechter von Uto-
pien usw. Bei Karl Marx wird I. dann (klassenkdmpferisch) als ideelle
Verkleidung von Klasseninteressen als Allgemeininteressen oder (mehr
neutral) als juristischer und politischer Uberbau der @konomischen
Struktur einer Gesellschaft umschrieben: Die ganze geistige, wirt-
schaftliche, soziale und politische Unruhe, die seit der franzésischen
Revolution Europa bewegt und schlieBlich die ganze Welt ergriffen
hat, findet hier einen philosophischen Niederschlag — in der Entwick-
lungsgeschichte eines einzigen Begriffes.

Immanent, Immanenz (L Oeing-Hanhoff).

Als formale Wortprigungen diirfte der Ursprung von L-z und L-t
in der Scholastik liegen. Sie bedeuten vor allem ,actiones in agente
manentes". Die actio immanens wird der actio transiens entgegenge-

setzt. Die Unterscheidung spielt eine grofie Rolle sowohl in der Gottes-
lehre als auch bei der Einteilung der menschlichen Tétigkeit. Bedeut-
sam ist, wie Spinoza die scholastischen Termini abwandelt. Fiir ihn
gibt es nur eine actio Divina immanens, keine transiens, da er den
Schopfungsbegriff ablehnt. Und die actio immanens konstituiert nicht
die gottlichen Personen, sondern die ,Gesamtheit der Dinge“. Mil
Kant beginnt wiederum eine andere Verwendungsart der Begriffe I.-t
und I.-z. Sie beziehen sich jetzt auf den Gebrauch von Begriffen,
Kategorien und Grundsdtzen. Dieser Gebrauch ist immanent, wenn er
»ganz und gar in den Schranken méglicher Erfahrung“ bleibt (Kant).
Transzendent ist der Gebrauch, wenn er auf an sich seiende Objekte
geht. Werden die Ideen jedoch nur als regulative Prinzipien beniitzt,
die zugleich die Schranken unserer Erkenntnis anzeigen, so bleibt der
Gebrauch kritisch immanent. Der Idealismus hebt den Gegensatz von
subjektiver kritischer Immanenz und objektiver Realitdt auf, indem er
die Totalitdt des Wirklichen mit dem Mittelpunkt der regulativen Prin-
zipien, dem transzendentalen Subjekt Kants gleichsetzt. Es wird zum
sabsoluten Ich“, Das absolute Ich wird zur ,immanentesten aller Be-
hauptungen“ (Schelling). Ohne die Differenzierung der philosophia
perennis gelangt man so zum Satz: die Vernunft ist identisch mit dem
Sein.

Imperative, kategorischer (P. Rei-

singer, R. Pipemeier, H. Pieper).

Imperativ.

Die Problematik, die Kant zu iiberwinden trachtete, wird einsichtig
dargestellt. Kant geht vom ,Faktum der Vernunft“ aus: ich erfahre,
daB bestimmte Handlungen einen absoluten Sollenscharakter haben.
Sie sind als ,gute" sittliche Pflicht. Worin kann diese Unbedingtheit
begriindet werden? Im Artikel wird Kants Lésung mehr berichtend
vorgelegt. Ich machte hier gleich werten. Kant sieht richtig: nur die
menschliche Vernunftnatur selber kann sittliche Werte und damit das
unbedingte Sollen begriinden. Und der Einzelne bezieht sich auch in der
Tat in doppelter Weise auf das Reiche der Sittlichkeit: einmal eben
insofern er dieses Individuum ist, und als solchem tritt ihm das Ge-
setz der verniinftigen Natur fordernd gegeniiber: zum anderen insofern
er subsumiert ist unter die ratio universalis humana, die das Funda-
ment des ethischen Sollens ist. Aber er wiirde irren, wenn er der Mei-
nung wiére, daB damit eine inhaltlich bestimmte Wertethik abgetan sei:
der Inhalt wird eben von dem Seinsfundament: der verniinftigen Natur,
her bestimmt. Auch keine sittliche Autonomie wird dadurch begriindet,
weil das Gesetz sowohl seinem Inhalt als auch seinem Sollenscharakter
nach auf ein absolutes Sein und einen absoluten Willen verweisen,
der dem in der Menschennatur begriindeten Wertkosmos die Unbe-
dingtheit verleiht, mit dem er uns gegeniibertritt.

Inkarnation (I. Griechisch-romische Spitantike, M. Elze,
II. Die mittelalterliche Theologie, Red.; III. Von der Reformation
bis zur Gegenwart, R. Piepmeier; IV. Die religionswissenschaft-
liche Verwendung des Begriffes I., G. Lanczkowski).

Das Begriffswort I. leidet von Anfang an unter einer gewissen
Zweideutigkeit. Diese kommt von seiner doppelten Wurzel her: der
Theologie des Johannesevangeliums und dem griechischen ,odpE".
Die Hebrder verstanden unter Leib, Fleisch den ganzen irdischen sin-
nenhaften verginglichen Menschen, wihrend das griechisch odpE
nur das Leiblich-Materielle im Gegensatz zu Seele und Geist bezeichnet.
So bestand vom Griechischen her die Gefahr, die I. mit der platonischen
éyoopdroalg gleichzusetzen: das Pneuma hiillt sich in einen stoff-
lichen Korper. Die Wurzel so vieler dogmatischer Kdmpfe innerhalb
der frithen Kirche wird mit diesem Hinweis deutlich bloBgelegt. — Die
Theologie des Mittelalters fdhrt fort, den Begriff zu prizisieren. Vor
allem wird die soteriologische Seite genauer herausgearbeitet. Als
nach der Reformation in den neuen Konfessionen das Latein als Spra-
che der Gelehrten durch die Landessprachen abgelost wurde, konnte
sich der Terminus I. neben ,Menschwerdung® vorrangig behaupten.
Auberhalb und neben der Schultheologie beginnt in der Mystik Bohmes
und in der Theologie Oetingers ein DenkprozeB, der die miihsam er-
reichte, scharf geschliffene Terminologie beziiglich der I. hinter sich
laBt und tiberleitet zur Aufkldrung, welche I. im herkémmlichen Ver-
stindnis ablehnt und rationalisiert (Reimarus, Lessing). Im Deutschen
Idealismus gewinnt I. in einer sdkularisierten Form neues Leben als
Erscheinung des Absoluten in der Geschichte.

Intelligenz,Intelligentsia, Intellektueller (R
Piepmeier, K. Rottgens, W. Goerdt, |. Rodriguez-Lores, W. Macken-
thun, K. H. Wewetzer).

Wie die Termini ohne weiteres verraten, beginnt die Begriffs-
geschichte in der Antike. Durchscheinend fiir eine breitere neuzeitliche
Geistes- und Gesellschaftsgeschichte werden sie in den Ausformungen
sIntelligéncija* und ,Intellektueller”. Die Umbriiche RuBlands und Euro-
pas im 19. und 20. Jh. spiegeln sich in ihnen. In RuBland verbindet sich
der Ausdruck I.-ja schlieBlich in besonderer Weise mit einer radikal-
sozialistischen und revolutiondiren Richtung der Intellektuellen und
bezeichnet vor allem Opposition ,.gegen die ,Dreifaltigkeit’ von Auto-
kratie, Orthodoxie und Volkstum ..." (449). Das besagte jedoch keines-
wegs einfach Hinwendung zum Rétesystem der Revolution von 1917.
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Islam (H. Cordt).

Unter diesem Stichwort findet sich in rund 12 Spalten eine reli-
gionswissenschaftlich sehr belangvolle Ubersicht iiber Inhalt und Ent-
wicklung der von Mohammed gestifteten Religion. Das Grundbuch
des islamischen Glaubens bildet der Koran. Nach diesem bedeutet I.
Selbsthingabe an Gott. Diese Glaubenshaltung beansprucht den Men-
schen total und ist also nicht nur eine religits-geistige, sondern zu-
gleich eine sehr folgenreiche politische Erscheinung. Der islamische
Monotheismus hat mehrere Wurzeln: jiidische, christliche und wohl
auch einige heidnisch-orientalische. Jesus bestiitigt die Thora und iiber-
steigt sie. Der Koran wiederum bestéitigt das Evangelium und iiber-
steigt es. Mohammed ist der letzte und gréBte Prophet. Er reinigt die
jiidische und die christliche Glaubenslehre von menschlichen Verdre-
hungen und stellt die Religion Abrahams wieder her. Auch dem Islam
blieb das Problem nicht erspart: Offenbarungsgut im Wandel geschicht-
licher Situationen. Die Richtlinien des Glaubens erfordern eine neue
theologische und moraltheologische Auslegung, bzw. eine genauere
begriffliche Umschreibung. Damit sind die Ansidtze fiir verschiedene
theologische, ethische und staatsethische Schulen und ebenso fiir
shéretische“ Abweichungen gegeben.

Katholisch,Katholizitdt (W. Beinert).

Auf dem schmalen Raum von nur 2 Spalten bietet Vi. den Abrif
einer Begriffsgeschichte, die mit Platon beginnt und beim II. Vatika-
num und der heutigen Theologie der christlichen Bekenntnisse endet.
Dabei ergibt sich, daB die beiden Termini von jener vor allem zwei
(einander sehr nahestehende) Bedeutungen haben: a) sich auf ein
Ganzes beziehend, ein Ganzes umfassend; b) vollkommen, integral,
in Fiille bestehend. Es gab in der Geschichte dann Einengungen und
auch Verflechtungen beider Begriffe, z. B. wenn darunter in erster
Linie die ,geographisch-numerische Universalitdt* der ecclesia verstan-
den wird. Die Art, wie das II. Vatikanum die K. umschrieben hat,
gibt den AnstoB dazu, zur Urbedeutung zuriickzukehren.

Kehre (W. Franzen).

Unter diesem Stichwort wird eine ,fundamentale Wandlung® im
Denken Martin Heideggers kritisch nachgezeichnet, der Uber-
gang ,vom frithen existentialontologischen Ansatz zum spéteren Seins-
geschichtlichen Denken" (806).

Kenose (M. Seils).

Ein Begriffswort, das man zunichst eher in einem theologischen
Worterbuch suchen wiirde. Der Herkunft nach hat es seine Wurzeln
im Neuen Testament (Phil. 2. 6f). In der Auffassung der Kirchenviter
beginnt die K. oder exinanitio bereits mit der Menschwerdung, wie es
Phil. 2 nahelegt. Aus der spiteren Zeit beschéftigt sich Vi. besonders
mit der lutherischen Theologie des 17. und dann des 19. Jh. und ver-
weist auf die verschiedenen Akzente, die der K. gegeben werden. Wih-
rend Vertreter der lutherischen Orthodoxie des 17. Jh. die K. nicht
schon mit der Menschwerdung selber beginnen lassen, sondern sie
erst im Leben des Menschgewordenen finden, kehren die ,Kenotiker”
des 19. Jh. zur paulinischen Auffassung zuriick: die K. beginnt mit der
Inkarnation des ewigen Wortes und setzt sich im Christus der Evan-
gelien, d. h. in seinem irdischen Leben fort.

Die Briicke von dieser rein theologischen Bedeutung von K. zur
Philosophie bildet wiederum der Deutsche Idealismus, der den Begriff
der EntduBerung kennt, wobei es freilich noch ungekldrt bleibt, wie-
weit und ob dieser Begriff eine Wurzel in der K. hat.

Kerygma (G. Plumpe, G. Horning, H.-W. Bartsch).

Wiederum ein religionsgeschichtlich-theologischer Begriff, streng ge-
nommen ein christlich-theologischer. Der uns geldufige Gegensatz von
K. zur abstrakten theoretischen Spekulation schwingt schon beim Ur-
sprung des Terminus: bei den griechischen Vitern mit. Eine belangvolle
Feststellung. Schon damals unterscheidet man zwischen einer fiir die
breite Offentlichkeit bestimmten Lehre und der eigentlichen Theologie,
die allein den Klerikern vorbehalten war. Im 18. Jh. beruft sich J. S.
Semler wiederholt auf die patristische Unterscheidung von K. und
Dogma (theol. Lehrsédtze). Wenn er aber unter Dogmen jene theologi-
schen Lehrsédtze versteht, ,die keineswegs notwendig zum christlichen
Glauben gehéren“, so wird hier m. E. der Begriff des Dogmatischen
allzu sehr auf die quaestiones disputatae der Theologen beschrénkt.
In der neueren Theologie ist vor allem der Versuch bemerkenswert, das
Gegensatzpaar K. und Dogma (Theologie) in dem Begriff der Verkiin-
digungstheologie zu vereinen.

Kind (R. Miihlbauer).

Die Begriffsgeschichte von K. verrdt viel von der Eigenart einer
Epoche, einer bestimmten Kultur, eines Volkes. Welches Lebensalter
der Begriff K. umfaBt, ist nach Lindern und Zeiten sehr verschieden.
Erst in der Renaissance miiht man sich um eine genauere Abgrenzung
der Altersstufen. Wir erfahren von der Auffassung der Antike (vor
und auberhalb des Christentums) neben Grundsédtzlichem auch eine
Anzahl reizvoller Einzelheiten. Vor allem die Griechen zeigten sich im
Versténdnis fiir das Kind fiir ihre Zeit aufgeschlossen. Eine wesent-

lich neue Betrachtungsweise beginnt mit dem Christentum: Gedanken
aus dem antiken Verstdndnis des Kindes und der antiken ,Paideia“
wurden verbunden mit einer iiberhthten Wertung des Kindseins, wie
sie sich aus der Glaubenswirklichkeit und der Lehre des Neuen Testa-
mentes ergab. Im Humanismus der Neuzeit, ihrer Philosophie und
Psychologie gibt es verschiedene Auffassungen, keine einheitliche
aufsteigende Linie. Im ganzen gesehen gewinnt man an Einsichten
doch hinzu .(Gegensatz z. B. zwischen Descartes und Fénelon). Hohe-
punkte einer neuen Einstellung bilden im 18. Jh. Rousseau und Pesta-
lozzi (bei letzterem ein feinsinniges Verstdndnis der Kind-Mutter-
beziehung). Bei einer Fiille sehr unterschiedlicher und gegensitzlicher
Verdffentlichungen mangelt es der Gegenwart hédufig an klaren Grund-
linien. Die Pddagogik wird oft ideologisiert. Alles zum Schaden des
Kindes.

Kirche (T. Rendtorff). -

Eine Darstellung der Begriffsgeschichte dieses fiir die Philosophie
doch sehr entlegenen Randbegriffes erscheint in einem philos. Lexikon
von vornherein problematisch. Um ihm einigermaBen gerecht zu wer-
den, miiBte man ihn sehr viel ausfiithrlicher behandeln, als es im gege-
benen Rahmen maglich ist. Die Theologie des Mittelalters und die ka-
tholische Theologie der neueren und neuesten Zeit, die doch einen gro-
Ben Beitrag zur Entwicklung geleistet hat, kommt auf dem knappen
Raum nur unzureichend zu Wort — um nur ein Beispiel zu nennen.

Klugheit (F. Wiedmann/G. Biller).

Ein vielgebrauchter Ausdruck, sowohl im alltdglichen Verkehr als
auch in den Fachdisziplinen von Philosophie, Theologie, Pddagogik
usw. Entsprechend schwierig ist es, ihn eindeutig zu umschreiben.
Schon von seinem griechischen Ursprung her haftet ihm eine gewisse
Ungenauigkeit an: gpévnolg und ocwggootyny werden lateinisch
mit prudentia und deutsch mit K. iibersetzt, aber im Zusammenhang
mit den Kardinaltugenden (695ff) wird cwgpocivyn mit temperantia
und deutsch mit Besonnenheit iibersetzt, qpdéwvnoig mit (It.) sapien-
tia’und (dt.) Weisheit. Auch spiiter erscheint K. bisweilen als eine
spezifische Tugend und dann wieder als Grundeigenschaft aller Tugen-
den. Fiir Thomas ist die prudentia ,genetrix virtutum*.

Kommunismus (C.D. Kerning).

In rund neun Sp. wird hier ein hochaktuelles Thema behandelt.
Die Forderung von Verlag und Hg. nach Kiirze und Prédgnanz auch
der wichtigsten Beitrige kam hier in einem MaBe zur Geltung, das
man bedauern méchte, selbst wenn zu erwarten steht, daB der Stoff
unter anderen Stichwértern wie Marxismus oder Leninismus ergénzend
zur Sprache kommen wird.

Die Begriffsgeschichte des K. beginnt schon der Antike (Platon). Der
moderne K. wurde eingeleitet durch den franzdsischen Frithsozialismus
des 18. und 19. Jh. Dieser faBte K. vor allem als eine bewuBte politische
und soziale Zielsetzung der Person auf, wihrend der von Marx, Engels
u. a. geprigte K. vor allem Wert darauf legt, den K. objektiv historisch
und geschichtsphilosophisch zu begriinden. Eine von der Hegelschen
Dialektik abgeleitete Philosophie ,wird zum Grundmuster des histori-
schen Materialismus®. Damit erhélt die folgenreichste Verkorperung
des K. ,den methodischen Zuschnitt idealistischen Philosophierens von
spezifisch deutscher Provenienz“ (900). Die letzte, heute geschichtlich
wirkkréftigste Ausformung erhielt der K. in der Sowjetunion und ihr
geistesverwandten sozialistischen Léndern.

Wie in den epsten drei Binden sind auch in diesem Quellen-
register und Literaturhinweise im Durchschnitt nicht nur hinrei-
chend, sondern reichlich gegeben und den einzelnen Artikeln,
bzw. Artikel-Abschnitten beigefiigt.

Wenn nach Erscheinen des 4. Bandes (also nahezu der Hailfte
des Gesamtwerkes) eine Zwischenbilanz gestattet ist, so darf man
wohl der Genugtuung dariiber Ausdruck geben, daB Schriftleitung
und V{. eine Entwicklungsgeschichte der philosophischen Begriffe
bieten, die dem ganzen Erbe des européischen philosophischen
Denkens gerecht zu werden sucht. Und zu diesem Erbe gehért —
man darf sagen als sein Mittelpunkt — eben auch die immer wieder
so miBachtete Metaphysik.

Ohlstadt/Obb. G. Friedrich Klenk

Moslems und Christen — Partner? Hrsg. von Michael Fitzgerald,
Adel Th. Khoury, Werner Wanzura. — Graz, Wien, Kéln:
Styria (1976) 205 S. (Islam und Westliche Welt, Bd 1) kart. DM 25—
Das Buch erdffnet eine Reihe, die Beitrdge zum Dialog Christen

— Musline bringen will; es méchte den christlichen Dialogpartnern,

an die es sich richtet, ,mit einer Einfithrung in die Denk- und

Lebenswelt der Moslems zunidchst die Grundvoraussetzungen zum

Verstehen des Islams schaffen” (Vorwort).
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~ Dererste Teil ,Einfilhrende Grundlagen zum Verstindnis
der moslemischen Denk- und Lebenswelt* vereint Beitrdge von
A. Th. Khoury ,Der Islam als religiéses Phinomen* und ,Zum
islamischen Gesellschaftssystem®, von M. Fitzgerald ,Der
Koran und die islamische Theologie* und von W. Wanzura
»Anleitung zum Lesen des Korans" (dieser Beitrag ist schludrig
geschrieben, recht verwirrend und teilweise iiberfliissig).

Wenn gegen den ersten Teil etwas, auBer gegen die eine oder andere
wohl durch Ubersetzung hereingekommene befremdliche Formulierung
und die manchmal entstellende Wiedergabe arabischer Warter oder
Namen (Chilm statt cilm, Muhammad Chabdu statt M. cAbdu, Jamap
ad-Din statt Jamal ad-Din, wohl Druckfehler) in F’s. Beitrag, einzuwenden
ist, dann die im wesentlichen theologisch-historische Behandlung. Islam
wird aber auch wie das Christentum ,gelebt*; doch vom ,gelebten Islam*“
vermittelt der erste Teil wenig. Gerade der gelebte Islam ist durch die
Berithrung mit der modernen Welt — und das ist immer die okzidentale
Welt, mit der auch das Christentum untrennbar verbunden ist — in eine
Krise geraten. Davon erfihrt der Leser zwar S. 106-108, doch Khourys
zuriickhaltende Darlegung liBt ihn kaum erahnen, welche Rolle Emo-
tionen und kollektive Inferioritits- wie Superioritidtskomplexe spielen.

Im zweiten Teil ,Zum gegenwirtigen Stand der Beziehun-
gen zwischen Moslems und Christen* referiert Muhammad S. A b-
dullah in seinem Beitrag ,Christentum und Islam — Méglich-
keiten «der Okumene“ iiber Bemiihungen der Kontaktaufnahme
zwischen den christlichen Kirchen (Okumenischer Rat, Hl. Stuhl)
mit Représentanten des Islams und iiber den Widerstand in christ-
lichen Kreisen.

Es wire interessant, mehr iiber das Echo auf muslimischer Seite zu
erfahren, auf der die Kontaktaufnahme mit den christlichen Vertretern
zusétzlich noch dadurch belastet ist, daB das Christentum — wie iibri-
gens auch der Marxismus — als ein Exponent der oft als Gegner emp-
fundenen/erlebten westlichen Welt gilt. Zum besseren Verstindnis
hiitte man sich hier auch eine Ubersicht iiber die islamischen Institu-
tionen und Gremien gewiinscht, die als reprdsentativ, meinungshildend
oder gar verbindlich fiir den Islam angesehen werden diirfen. Als
AuBenstehender und als Laie (im kirchlichen Sinn genommen) bewun-
dert man den guten Willen der Oberen, kann aber einen prékonziliar
gewonnenen, wenn auch nachkonziliar nicht mehr véllig gerechtfertigten
Verdacht kann unterdriicken, daB der Dialog zwischen der katholischen
Kirche und dem Islam ein Zweckbiindnis ist, das von beiden Seiten
besonders deswegen gesucht wird, weil beide sich von der gleichen
Seite (Materialismus, Marxismus, Agnostizismus) bedroht fiihlen.

Diese Skepsis kann auch durch Mohamed Talbi’'s Beitrag
»Islam und Dialog“, ohne Zweifel der gehaltvollste und gewich-
tigste des Buches, nicht véllig entkriftet werden.

T. zeigt die geistig-intellektuellen Mdglichkeiten, die Schwierigkeiten
und die Grenzen des christlich-muslimischen Dialogs auf. Er weist vor
allem mit Nachdruck darauf hin, daB die islamische Seite zum Dialog
weit weniger geriistet ist als die christlichen Kirchen, in denen seit
Jh.en die Glaubenswahrheiten immer wieder neu an den Gegebenheiten
einer dynamischen Welt iiberpriift werden. T. selbst ist eine bemerkens-
werte Ausnahme, die Hoffnung machen kann, daB der Dialog dereinst
Christen und Muslime einander niher bringt, doch sollte der Leser
dieses Buches sich dariiber klar sein, daB Dialogpartner wie T. (mit
einer Aussage wie ,Hat die reine, klare, unantastbare Wahrheit jemals
bestanden? Ist sie in Reichweite des Menschen?*, 173) kaum représen-
tativ flir irgendeine gréfere Gruppe Muslime ist. Fairerweise hat man
zu fragen, ob dhnlich offene Dialogpartner auf christlicher Seite repré-
sentativ sind.

Der Beitrag ,Bibel und Koran® von J. M. Gaudeul ist ein
Teil-Knigge fiir den Umgang der Christen mit Muslimen; er mag
niitzlich sein, da allein die (hier im allgemeinen aus Unwissenheit
resultierende) Verletzung von Formen im Zusammenleben von
Christen und Muslimen immer wieder Barrieren schafft.

Der letzte Beitrag ,.Die Situation der Moslems in Deutschland*
von M. Mildenberger umreift das Aufgabenfeld, auf dem
sich die Bereitschaft der deutschen Christen zum Dialog mit den
Muslimen nicht nur in Gedanken und Worten, sondern auch in
Werken zeigen muB.

Bei einer Neuauflage, die man dem Buch vor allem seiner
Intention wegen wiinscht, sollte auBer der redaktionellen Uber-
arbeitung (allein die Hoflichkeit gebietet, islamische Begriffe oder
Namen nicht zu verballhornen) fiir den angesprochenen Leserkreis,
bei dem ein gewisses intellektuelles Niveau vorausgesetzt ist,
eine kleine Titelliste fiir erginzende, weiterfilhrende oder ver-
tiefende Lektiire nicht vergessen werden.

Miinster Heinz Grotzfeld

Cherupallikat, Justinian: Witness Potential of Evangelical Poverty in
India. — Immensee: Nouvelle Revue de science missionaire 1975.
XXXII, 215 S. (Supplementa, Neue Zeitschrift fiir Missionswissen-
schaft Vol. XXIII) br. sfr 38.—

Auf deutsch tibersetzt heiBt der Titel: Zeugniskraft der evan-
gelischen Armut in Indien.

Der erste Teil untersucht die religitse Bedeutung von Armut (9—67).
Alttestamentlich ist Armut etwas Boses, was durch briider-
liche Fiirsorge zu bekdmpfen ist. In der Armutserfahrung anerkannt der
Leidende auch Gott als seinen kommenden Retter (21). Neutesta-
mentlich muB Armut grundsétzlich von Jesus Christus aus erklirt
werden: Er, der Sohn Gottes, ist ein armer Mensch geworden und arm
am Kreuz gestorben (33). Die Nachfolge Jesu ldBt sich nicht durch einen
einfachen Satz bestimmen (37); vielmehr handelt es sich um eine Le-
benshaltung Gott und den Menschen gegeniiber, die sich in solidarischer
Erniedrigung mit den Notleidenden #duBert (166—184). Der Hinduis -
mus meint mit Armut den Verzicht auf weltliches Wohl im Hin-
blick auf das wahre Heil (44). Moderne Hindus, z. B, Gandhi und seine
Schiiler, definieren Armut von der Gotteserfahrung her: Gott ist Wahr-
heit und Liebe und ist deswegen das Prinzip der personlichen Moral
und der Sozialethik (57). Darum driickt sich sich die wahre Gotteserfah-
rung in der gewollten Armut des religitsen Menschen aus, der um des
Néchsten willen auf das perstnliche Wohl verzichtet. Zivilisation im
wahren Sinne des Wortes ist Verzicht auf eigene iibertriebene Wiin-
sche zugunsten des Nichsten (60).

Der zweite Teil (71—110) analysiert die arme Gesellschaft
Indiens. Thre Armut ist ein Ubel, das es durch frei gewiihlte religitse
Armut zu beseitigen gilt. Verschiedene Methoden der Sozialwissen-
schaften helfen dem V{., Armut in Indien ndher zu bestimmen und ihre
Ursachen zu erheben (73—95). Interne Ursachen gibt es viele: Krank-
heit, Hunger, Arbeitslosigkeit, Elend {iberhaupt. Aber auch externe
Ursachen wie die Struktur des Welthandels, Handelsbedingungen, in-
ternationales Wihrungssystem diirfen nicht ignoriert werden. — Der
indische Staat verfolgt eine Strategie zur Bekdmpfung der Armut. Er-
stens versucht er das Gesundheitswesen (96f), die Landwirtschaft (98f)
und die Industrie (100f) zu entwickeln. Zweitens wird auf eine neue
Gesellschaftsordnung abgezielt: Korruption wird bekdmpft (103), eine
harte Arbeitsmoral gefordert (108) und Familienplanung zur Vermin-
derung der Geburtenziffern durchgefiithrt (105ff). Vf. stellt allerdings
fest, daB die Regierung finanzielle und technische Mittel zur Geburten-
regelung eingesetzt hat, die dann in sozialen und 6konomischen Sek-
toren fehlten, deren Entwicklung die Bevolkerung motiviert hitte, von
sich aus die Geburten zu reduzieren (107). So wurden z. B. Aufklirung
und soziale Fiirsorge vernachléssigt.

Der dritte Teil (113-211) zeigt die Voraussetzungen zum Aufbau
einer kirchlichen Gemeinschaft in Indien, die arme Kirche der
Armen sein soll. Kirche und hinduistische Gemeinschaften sollten
bei der Suche nach jener Armut zusammenwirken, die ins gottliche
Reich fithrt, das die ungerechten sozialen Strukturen zu BewuBtsein
bringt und zu ihrer Anderung verpflichtet (159 u. 163). AuBer der per-
sonlichen religibsen Armut (117-131) ist das religiése Zeugnis von
Gruppen (131ff) von Bedeutung: Bezeichnenderweise verlieBen z. B.
Mutter Teresa oder Schwester Petra Ménnigmann ihre urspriingliche
religiose Kongregation, um mit den Armen die Gaben des Reiches
Gottes zu teilen (138). Das sollte eine Herausforderung fiir die reli-
giosen Institutionen sein, die aus der Erfahrung des Géttlichen durch
ihre Mitglieder reformiert werden miiBten, um Zentren zu werden, von
denen aus kompromiflos Wege zur groBeren sozialen Gerechtigkeit
gesucht werden sollten (204ff). Die Vorschldge des Vi.s fiir das Verhal-
ten der Bischdfe und Priester in einer armen Kirche der Armen sind
ntichtern und leicht durchfiihrbar (169ff). Die Solidaritdt mit den Armen
von Gott her fiihrt moralisch verpflichtend zur Kritik der Herrschaft
einiger Menschen iiber andere, innerkirchlich durch die Reform der
religiésen Einrichtungen (163), in der Welt durch die gemeinsame
Arbeit am Abbau dessen, was dem Reich Gottes widerspricht: Elend
auf natiirlicher, personlicher, sozialer und 6konomisch-politischer Ebene
(vgl. 71-110).

Vi, fiihrt die Diskussion iiber die Aufgaben der christlichen
Mission exemplarisch ein Stiick weiter. Demnach ist offenkun-
dig, daB die Verkiindigung der christlichen Botschaft nicht von der
Arbeit fir eine gerechte und solidarische Weltgemeinschaft zu
trennen ist. Sie ist die wahre Suche nach dem Reich Gottes, das
allen Menschen zugesagt ist. AuBerdem zeigt Vi., wie die Kirche
von anderen Religionen, hier dem Hinduismus, manches fiir das
bessere Verstdndnis ihrer Aufgabe in der Welt lernen kann: Die
Zusammenarbeit zwischen den Kirchen und den nichtchristlichen
Religionen ist im theoretischen und praktischen Bereich méglich
und geboten (vgl. 141—164).

Paderborn Filipe J. Couto
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Theologische Bibliographie

Auswahl von neuerschienenen Biichern und Aufsédtzen zur
Theologie und ihren Grenzgebieten

Zusammengestellt von Erwin Goten burg, Miinster, unter Mitarbeit
von Instituten und Seminaren des Fachbereichs Kath. Theologie
der Universitdt Miinster

(Sigelverzeichnis s, ThRev LXVII, 1971, Sp. 149—160)

I. Allgemeines

Biographisch-bibliographisches Kirchenlexikon. Bearb. u.
hrsg. von Friedrich Wilhelm Bautz. Bd I: Aalders — Faustus von
Byzanz. — Hamm: Verl. Traugott Bautz (1978), XXXVI S., 1600 Sp.

Die Einheit der Kirche. Dimensionen ihrer Heiligkeit, Katholizitét
und Apostolizitdt. Festgabe Peter Meinhold zum 70. Geburtstag. Hrsg.
von Lorenz Hein. — Wiesb: Steiner 1977. XIV, 513 S. = Verdffent-
lichungen des Instituts fiir européische Geschichte Mainz LXXXV. Ab-
teilung fiir abendldndische Religionsgeschichte; Lw. DM 88,—; S. 490—
513: Bibliographie Peter Meinhold. Bearb. von Heinz Zimmermann-
Stock.

Universitas. Philosophie, théologie, lettres, histoire, questions
d’aujourd’hui. Numéro spécial pour le Centenaire des Facultés Catholi-
ques de Lille «1877—1977>. — Lille: Facultés Catholiques 1977. 331 p. =
Mélanges de Science Religieuse XXXIV = Numéro spécial.

II. Bibelwissenschaft

1. Allgemeines

Kitchen, Kenneth A.: The Bible in its world. The Bible and
archaeology today. — Exeter: The Paternoster Press (1977). 168 p.,
3 maps; £ 2,20.

Wilson, Robert R.: Genealogy and history in the biblical world. —
NH, Lo: Yale Univ. Press 1977. XV, 222 p. = Yale Near Eastern
Researches VII.

2. Altes Testament

Naidoff, Bruce D.: A man to work the soil: A new interpretation
of Genesis 2—3. — Journal for the Study of the Old Testament V, 1978,
2-14; p. 15-28: Davies, G.L: Apocalyptic and historiography;
p. 20-38: Bartlett, J. R.: Yahweh and Qaus: A response to Martin
Rose (JSOT 4 [1977] 28-34); p. 39—48: Beattie, D.R.G.: Ruth II[;
p. 49-51: Ruth III: A response by Jack M. Sasson; p. 52—64: Sas-
son, Jack M.: The issue of Ge'ulldah in Ruth. Redemption in
Ruth and related matters. A response; p. 65—68: Response by D. R. G.
Beattie.

Couffignal, Robert: Le songe de Jacob. Approches nouvelles de
Gn 28,10—22. — Biblica LVIII, 1977, 342—360. 2 ;

Mosis, Rudolf: Ex 19, 5b. 6a: Syntaktischer Aufbau und lexikalische
Semantik. — BZ N.F. XXII, 1978, 1-25.

Abba, R.: Priests and Levites in Deuteronomy. — VT XXVII, 1977,
257-267; p. 268—279: Ball, E.: The co-regency of ngd and _Solomun
«1 Kings Is; p. 321-360: Hollenstein, H.: therark?msche }_3:-
wigungen zum Bericht {iber die ReformmaBnahmen Josias 2 Kon.
XXTII 4ff. :

Ahlstr6m, Gosta: Historia och myt i Dom. 5: 18ff, — SvjExArsb
XLI/XLII, 1976/77, 5-9; p. 10-26: Albrektson, Bertil: Att
Gversitta Psalm 23 till svenska; p. 27-56: Bergman, Jan: Zum
Zweiwegemotiv. Religionsgeschichtliche und exegetische Bemerkungen;
p. 57-68: Carlson, R.A.: P-prologen i Gen. 1:1'—2:?; p. 69-76:
Erlandsson, Seth: Nigra exempel pA4 Waw explicativum; p. 77—
80: Gerleman, Gillis: Bemerkungen zur Terminologie der ,Blind-
heit® im Alten Testament; p. 81—86: Gyllenberg, Rafael: Intiget
i Jerusalem och Johannesevangeliets uppbyggnad; p. 87—96; Hart-
man, Lars: “Comfort of the Scriptures” — an early Jewish inter-
pretation of Noah's Salvation, 1 En. 10:16—11:2; p. g97—106: Hidal,

in the Old Testament; p. 107-119:

Sten: The Land of Cush ; :
Holm-Nielsen, Svend: «.. Han har ock lagt ev1gheten. i
ménniskornas hjirtan ...»; p. 120-129: Illman, Karl-Johan: Till

tolkningen av Psalm 73; p. 130—137: Johnson, Bo: On the Mas-
oretic text at the beginning of the First Book of Samuel; p. 138-146:
Kapelrud, Arvid S.: Guden som sviktet?; p. 147-156: Mettin -
ger, Tryggve N. D.: “The last words of David". A study of structure
and meaning in II Samuel 23:1-7; p. 157-165: Nielsen, Eduard:
Homo faber — sapientia Dei; p. 166—178: Ottosson, Magnus: Tempel
och palats i Jerusalem och Beth Shan; p. 179-188: Riesenfeld,
Harald: Guds séner och de heligas férsamling; p. 189-205: Se b e,
Magne: Hvem var Israels teologer? Om struktureringen av »den
gammeltestamentlige teologi»; p. 206—213: Sandelin, Karl-Gustav:
Tradition och uppenbarelse i nigra vishetstexter; p. 214—223: Soi-
salon-Soininen, Ilmari: Verschiedene Wiedergaben der he-
bridischen status-constructus-Verbindung im griechischen Pentateuch;
p- 224-234: Widengren, Geo: The gathering of the dispersed.

Levenson, Jon D.: I Samuel 25 as literature and as history, — CBQ
XL, 1978, 11—28.

Ackroyd, Peter R.: The Second Book of Samuel. Commentary. —
Cambr, Lo, NY, Melbourne: Cambridge Univ. Pr. (1977). XII, 247 p. =
The Cambridge Bible Commentary. New English Bible.

Poulssen, N.: De Mikalscéne, 2 Sam. 6, 16.20—23. — Bijdr XXXIX,
1978, 32-58. .

Wildberger, Hans: Das Freudenmahl auf dem Zion. Erwigungen
zu Jes. 25, 6—8. — ThZ XXXIII, 1977, 373—383.

Moore, C.A.: Daniel, Esther and Jeremiah. The additions. A new
translation with introduction and commentary. — Garden City, NY:
Doubleday 1977. XXVII, 374 p. = The Anchor Bible XLIV; $ 12—

Dobladez, Juan: El término g’l en el Deutero-Isafas. — EF LXXXVIII,
1977, 371—411.

Shafer, Byron E.: The root bhr and Pre-Exilic concepts of chosenness
in the Hebrew Bible. — ZAW LXXXIX, 1977, 20-42; p. 43—50: Mil -
grom, Jacob: The betrothed Slave-girl, Lev 19, 20—22.

Beyerlin, Walter: ,Wir sind wie Triéumende“. Studien zum 126.
Psalm. — Stu: Kath. Bibelwerk (1978). 79 §. — Stuttgarter Bibel-
studien LXXXIX.

Koster, M. D.: The Peshitta of Exodus. The development of its text
in the course of fifteen centuries. — Assen, Amst: van Gorcum 1977.
XIX, 650 p. = Studia Semitica Neerlandica XIX.

Deuteronomium. Ed. John William Wevers adiuvante U. Quast. —
Go: Vandenhoedk & Ruprecht 1977. 397 S. = Septuaginta. Vetus
Testamentum Graecum III, 2; Lw. DM 178.

Pohlmann, Karl-Friedrich: Studium zum Jeremiabuch. Ein Beitrag zur
Frage nach der Entstehung des Jeremiabuches. — G&é: Vandenhoedk &
Ruprecht 1978. 229 8. = Forschungen zur Religion und Literatur des
Alten und Neuen Testaments CXVIII; kart. DM 43,— [Habil.-Schrift,
Marburg]

Barth, Hermann: Die Jesaja-Worte in der Josiazeit. Israel und Assur
als Thema einer produktiven Neuinterpretation der Jesajaiiberliefe-
rung. — (Neuk-Vluyn:) Neukirchener Verlag (des Erziehungsvereins)
1977. X1V, 361 S. = Wissenschaftliche Monographien zum Alten und
Neuen Testament XLVIII; Lw. DM 60,— [Diss., Hamburg]

Norin, Stig I. L.: Er spaltete das Meer. Die Auszugsiiberlieferung in
Psalmen und Kult des Alten Israel. (Deutsche Ubers. von Christiane
Boehndke Sjoberg.) — (Lund:) CWK Gleerup; (Lund: Liber Liramodel
1977). XIII, 235 S. = Coniectanea Biblica. Old Testament series IX.
[Diss., Lund]

Steck, Odil Hannes: Die Aufnahme von Genesis 1 in Jubilden 2. und
4, Esra 6. — Journal for study of Judaism VIII, 1977, 154—182.

Fohrer, Georg: Geschichte Israels. Von den Anfingen bis zur Gegen-
wart. — Hei: Quelle & Meyer (1977). 290 S. = Uni-Taschenbiicher
DCCVIII; kart. DM 19,80.

Cancik, Huberg: Grundziige der hethitischen und alttestamentlichen
Geschichtsschreibung. — Wiesb: Harrassowitz 1976. XIII, 250 S. =
Abhandlungen des Deutschen Paléstinavereins.

3. Neues Testament

B etz, Hans Dieter: Die Makarismen der Bergpredigt <Matthidus 5, 3—12).
Beobachtungen zur literarischen Form und theologischen Bedeutung. —
ZThK LXXV, 1978, 3—19.

CasaleMarcheselli, Cesare: “Beati i mitti"” Mt 5,5a>. «(Studio di
storia della redazione> — Asprenas XXIV, 1977, 119—145.

Comber, Joseph A.: The composition and literary characteristics of
Matt 11:20-24. — CBQ XXXIX, 1977, 497—504; p. 505-514;: Weinert,
Francis D.: The parable of the throne claimant (Luke 19:12, 14—15a,
27, reconsidered.

Grundmann, Walter: Das Evangelium nach Markus. (7., neubearb.
Aufl.). — B: Evangelische Verlagsanstalt (1977). XVI, 460 S. = Theo-
logischer Handkommentar zum Neuen Testament II.

Dautzenberg, Gerhard: Die Zeit des Evangeliums Mk 1, 1-15 und
die Konzeption des Markusevangeliums. — BZ N.F. XXI, 1977, 219—
234; XXII, 1978, 76—91.

Jonge, Henk J. de: Sonship, wisdom, infancy: Luke II. — NTSt XXIV,
3, 1978, 317—354.

Wolter, Michael: Rechtfertigung und zukiinftiges Heil. Untersuchun-
gen zu Rém 5, 1-11. — B, NY: de Gruyter 1978. VIII, 246 5. = ZNW.
Beihefte XLIII; Lw. DM 62,—. [Diss., Heidelberg]

Guerra, Manuel: 1 Cor 1,1-3: Los ministros en la comunidad de
Corinto. Analisis filologico y traducciéon del protocolo de la Primera
Carta a los Corintios. — Scripta theologica IX, 1977, 761—796.

Thompson, James W.: Outside the camp: A study of Heb 13:9—14.
— CBQ XL, 1978, 53—63; p. 64—82: D an ke r, Frederick W.: 2 Peter 1:
A solemn decree.

Thompson, James W.: The conceptual background and purpose of
the Midrash in Hebrews VII. — NovT XIX, 1977, 209—223.

Goppelt, Leonhard: Der erste Petrusbrief. Ubers. u. erkldrt. Hrsg.
von Ferdinand Hahn. 8. Aufl., 1. Aufl. dieser Neubearb. — G&: Van-
denhoeck & Ruprecht 1978. 358 S. = Kritisch-exegetischer Kommentar
liber das Neue Testament XII, 1; Lw. DM 48,—.

Woods, Guy N.: A commentary on the Epistle of James. — Nashv/
Tennessee: Gospel Advocate Company 1976. 315 p.

Potterie, Ignace de la: Le Christ, pléréme de I'Eglise (Eph 1,22—23;, —
Biblica LVIII, 1977, 500—524.

Ramaroson, Léonard: Une lecture de Ephésiens 1,15-2,10. — Biblica
LVIII, 1977, 388—410.

Berger, Klaus: Exegese des Neuen Testaments. Neue Wege vom Text
zur Auslegung. — Hei: Quelle & Meyer (1977). 288 S. = Uni-Taschen-
biicher DCLVIIL

Elliott, J. K.: Plaidoyer pour un éclectisme intégral appliqué a la
critique textuelle du Nouveau Testament. — RB LXXXIV, 1977, 5-25.

Ernst, Josef: Herr der Geschichte. Perspektiven der lukanischen Escha-
tologie. — Stu: Kath. Bibelwerk (1978). 127 S. — Stuttgarter Bibel-
studien LXXXVIII.

Budesheim, Thomas L.: Paul's Abschiedsrede in the Acts of the
Apostles. — HThR LIX, 1976, 9—20.

Capdevila, Viceng-Maria: Les caracteristiques de la caritat en
Sant Joan. — EF LXXVIII, 1977, 413—454.
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Collins, Raymond F.: The search for Jesus. Reflections on the Fourth
Gospel. - LavThPh XXXIII, 1978, 27—48.

Fabris, Rinaldo: Legge della liberta in Giacomo. — Brescia: Paideia
(1977). 306 p. = Associazione Biblica Italiana == Supplementi alla
Rivista biblica VIII; Lire 10 000.

Epp, Eldon Jay: The eclectic method in New Testament textual criti-
cism: Solution or symptom? — HThR LXIX, 1976, 211—257.

Hibner, Hans: Das Gesetz bei Paulus. Ein Beitrag zum Werden der
paulinischen Theologie. — Gé: Vandenhoeck & Ruprecht 1978. 195 S. =
Forschungen zur Religion und Literatur des Alten und Neuen Testa-
ments CXIX; Lw. DM 44,—.

Baum, Horst: Mut zum Schwachsein — in Christi Kraft. Theologische
Grundelemente einer missionarischen Spiritualitit anhand von 2

Kor. — St. Augustin: Steyler Verlag 1977. XXVI, 254 S. — Studia
Instituti Missiologici Societatis Verbi Domini XVII. [Diss., Roma.
Gregoriana]

Léon-Dufour, Xavier: Worterbuch zum Neuen Testament (Diction-
naire du Nouveau Testament dt.) (Ins Deutsche iibertragen von Eleo-
nore Beck und Eugen Sitarz.) — Mchn: Kosel-Verl. (1977). 470 S., 4
Karten im Text; Lw. DM 48,—,

Aurelio, Tullio: Disclosures in den Gleichnissen Jesu. Eine Anwen-
dung der disclosure-Theorie von I. T. Ramsey, der modernen Meta-
phorik u. der Theorie der Sprechakte auf die Gleichnisse Jesu. —
Ffm, Bern, Las Vegas: Lang 1977. 361 S. = Regensburger Studien zur
Theologie VIII; sfr 66,— [Diss., Regensburg]

Stalder, Kurt: Autoritit im Neuen Testament. — IKZ LXVI, 1976,
163—175. 224—-236; LXVII, 1977, 1-29.

Klijn, Aflbertus] F[rederik] J.: Seth in jewish, christian, and gnostic
literature. — Lei: Brill 1977. VIII, 145 p. = Supplements to Novum
Testamentum LXVI; hfl 84,—.

Isaacs, Marie E.: The concept of spirit. A study of pneuma in
hellenistic Judaism and its bearing on the New Testament. — Lo:
Heythrop College «Univ. of London> 1976. X, 186 p. = Heythrop
monographs I; paper £ 3,50.

INI. Kirchen- und Dogmengeschichte

1. Allgemeines

Berglar, Peter: Geschichte als Tradition — Geschichte als Fortschritt. —
Saeculum XXIX, 1978, 1-10.

Kupisch, Karl: Die Freiheit des geschichtlichen Denkens. — ZRGG
XXX, 1978, 46—51.

2. Gesamte Kirchengeschichte

Renaissance and renewal in Christian history. Papers read at the
fifteenth Summer Meeting and the sixteenth Winter Meeting of the
Ecclesiastical History Society. Ed. by Derek Baker. — Lo: Blackwell
1977. XV, 428 p. = Studies in Church History XIV; £ 12,—; [cont.:]
p. 1-22: Bonner, Gerald: Vera lux illa est quae illuminat: the
Christian humanism of Augustine; p. 23-50: Bullough, D. A.:
Roman books and Carolingian renovatio; p. 51—69: Nelson, Janet
L.: On the limits of the Carolingian renaissance; p. 71-86: Dunn,
Marilyn: Evangelism or repentance? The re-Christianisation of the
Pelopponese in the ninth and tenth centuries; p. 87—93: Moore,
R. I.: Some heretical attitudes to the renewal of the church; p. 95—
103: Bolton, Brenda: Paupertas Christi: old wealth and new
poverty in the twelfth century; p. 105-116: Hamilton, Bernard:
Rebuilding Zion: the holy places of Jerusalem in the twelfth century;
p. 117-135: Walsh, P. G.: Alan of Lille as a renaissance figure;
p. 137-157: Wilks, Michael: Alan of Lille and the new man; p.
158-173: Nimm o, Duncan: Reform at the council of Constance:
the Franciscan case; p. 175-186: Patterson, W. B.: The idea of
renewal in Girolamo Aleander’s conciliar thought; p. 187-191:
Greatrex, Joan G.: Humanistic script in a monastic register: an
outward and visible sign?; p. 193—211: Baker, Derek: Old wine in
new boftles: attitudes to reform in pre-reformation England; p. 213—
222: Dunning, Robert: Revival at Glastonbury 1530-9; p. 223—249:
Collinson, Patrick: ‘A magazine of religious patterns’: an Erasmian
topic transposed in English protestantism; p. 251-269: Cameron,
J. K.: The renaissance tradition in the reformed church: the example
of Scotland <presidential address>; p. 271-278: Logan, F. Donald:
The origins of the so-called regius professorships: an aspect of the
renaissance in Oxford and Cambridge; p. 279-286: Fletcher,
Anthony: Concern for renewal in the root and branch debates of
1641; p. 287—300: Duffy, Eamon: Primitive Christianity revived:
religious renewal in Augustan England; p. 301—311: Rosman, Do-
reen M.: ‘What has Christ to do with Apollo?': evangelicalism and
the novel 1800—30; p. 313—3827: Gilley, Sheridan: John Lingard and
the catholic revival; p. 329-337: White, Gavin: New names for old
things: Scottish reaction to early tractarianism; p. 339-350: Bark-
ley, John M.: The renaissance of public worship in the church of
Scotland 1865-1905; p. 351—360: Kent, John: A late nineteenth-
century nonconformist renaissance; p. 361—375: M e ws, Stuart P.:
Neo-orthodoxy, liberalism and war: Karl Barth, P. T. Forsyth and
John Oman, 1914-18; p. 377-392: Vidler, A. R.: An abortive
renaissance: catholic modernists in Sussex; p. 393—418: Wright,
Jonathan: The German protestant church and the Nazi party in the
period of the seizure of power 1932—3.

3. Alte Kirchengeschichte
Studer, Basil: Soteriologie in der Schrift und Patristik. Unter Mit-
arbeit von Brian Daley. — Frb/B, Bas, Wien: Herder 1978. 225 S. —
Handbuch der Dogmengeschichte III, 2a; kart. DM 78,—.

Bibliographia patristica. Internationale Patristische Bibliographie.
Hrsg. v. Wilhelm Schneemelcher. Bde XVI/XVII: Erscheinungen der
l]ahrl'e 1971/72. — B/NY: de Gruyter 1978. 291 S.; Lw. DM 104,—.

Dictionnaire des Péres de I'Eglise. Ed. par Adalbert G, Ham-
man. — Brux, P: Desclée de Brouwer 1977. 243 p. — Les Péres dans
la foi; F 39,—.

Mathiae, Karl: Chronologische Ubersichten und Karten zur spiit-
judischen und urchristlichen Zeit. — Stu: Calwer 1978. 48 S., 11 Kart.
u. Taf.; Ppb-Mappe DM 9,80.

Schubert, Ursula: Strukturelemente der frithchristlichen Bildkunst, -
Kairos N.F. XIX, 1977, 187—202.

Alon, Gedalyahu: Jews, Judaism and the classical world. — Jer: The

Magnes Press 1976. 512 p.; § 25—

Speyer, Wolfgang: Neue Pilatus-Apokryphen. — VigChr XXXII,
1978, 53—59.

Catenae graecae in Genesim et in Exodum. I: Catena sinaitica. Ed.
a Frangoise Petit. — Turnhout: Brepols; Leuven: University Press

1977, XLIV, 373 p. = Corpus Christianorum. Series graeca II.

Streit, Jakob: Sonne und Kreuz. Irland zwischen Megalithkultur und
frithem Christentum. — Stu: Freies Geistesleben 1977. 208 S., Il1.

Koch, Heidemarie: Die religiésen Verhiltnisse der Dareioszeit. Unter-
suchungen an Hand elam. Persepolistiifelchen. — Wiesb: Harrassowitz
1977. 184 8. = Gottinger Orientforschungen III, 4; kart. DM 24,—
[Diss., Gottingen]

Santos Otero, Aurelio de: Die handschriftliche Uberlieferung der
altslawischen Apokryphen. — B/NY: de Gruyter 1978. XL, 227 S.,
1 Ill. = Patristische Texte u. Studien XX; Lw. DM 108,—.

Hamman, Adalbert: Les Péres de 'Eglise. Ile siécle: Ignace d’Antioche,
Justin de Rome, Irénée de Lyon. — Brux, P: Desclee [&] de Brouwer
1977. 348 p.; F 82,—.

Paulsen, Henning: Studien zur Theologie des Ignatius von Antio-
chien. — Gé: Vandenhoeck u. Ruprecht (1978). 226 S. — Forschungen
zur Kirchen- u. Dogmengeschichte XXIX; kart. DM 48,— [Diss., Mainz]

Fanin, Luciano: Inno o commento di Tertuliano a Lc. 15, 1-32?7 —
MF LXXVII, 1977, 95—111.

Paulsen, H.: Die Bedeutung des Montanismus fiir die Herausbildung
des Kanons. — VigChr XXXII, 1978, 19—52.

Baumeister, Theofried: Montanismus und Gnostizismus. Die Frage
der Identitdt und Akkommodation des Christentums im 2. Jh. — TrThZ
LXXXVII, 1978, 44-60.

Gnosis and Gnosticism. Papers read at the Seventh International
Conference on Patristic Studies (Oxford, September 8th—13th, 1975).
Ed. by Martin Krause. — Lei: Brill 1977. X, 233 p. — Nag Hammadi
Studies VIII; hfl 96,—; [cont.:] p. 3-12: Scopell o, Maddalena: Les
citations d’'Homeére dans le traité de L'Exégése de I'dme; p. 13-34:
Krause, Martin: Der Dialog des Soter in Codex III von Nag Ham-
madi; p. 35—42: Morard, Frangoise: L'Apocalypse d’ Adam de Nag
Hammadi: un essai d’interprétation; p. 43—49: Koschorke, Klaus:
Die Polemik der Gnostiker gegen das kirchliche Christentum. Skizziert
am Beispiel des Nag-Hammadi-Traktates Testimonium Veritatis; p.
50-54: Wilson, Robert McL.: The Trimorphic Protennoia; p. 56—
69: Segelberg, Eric: Prayer among the Gnostics? The evidence
of some Nag Hammadi documents; p. 70-90: Keller, Carl-A.: Das
Problem des Bédsen in Apokalyptik und Gnostik; p. 93—106: Ries,
Julien: Commandements de la justice et vie missionnaire dans 1’église
de Mani; p. 107—116: Kaes tli, Jean-Daniel: L'utilisation des Actes
apocryphes des Apbtres dans le manichéisme; p. 119-137: Frickel,
Josef: Unerkannte gnostische Schriften in Hippolyts Refutatio; p.
188—147: Le Boullueec, A.: Y a-t-il des traces de la polémique
antignostique d'Irénée dans le Péri Archén d'Origéne?; p. 148-181:
Aland, Barbara: Erwéihlungstheologie und Menschenklassenlehre.
Die Theologie des Herakleon als Schliissel zum Verstindnis der
christlichen Gnosis?; p. 185—203: A r ai, Sasagu: Simonianische Gnosis
und die Exegese wber die Seele; p. 204—210: Tardieu, Michel: Les
livres mis sous le nom de Seth et les Séthiens de I'hérésiologie.

Puech, Henri-Charles: En quéte de la gnose. I: La gnose et le temps
et autres essais. II: Sur l'évangile selon Thomas. Esquisse d'une
interprétation systématique. — [P:] Gallimard 1978. XXX, 300 p., 319 p.
= Bibliothéque des Sciences Humaines; F 150,—.

Ellis, E. Earle: Prophecy and hermeneutics in early Christianity. —
Tii: Mohr 1978. XVII, 289 p. = Wissenschaftl. Untersuchungen zum
Neuen Testament XVIII; Lw, DM 83,—.

Roldanus, J.: Le Christ et 'homme dans la théologie d’Athanase
d'Alexandrie. Etude de la conjonction de sa conception de I'homme
avec sa christologie. — Lei: Brill 1977. X, 421 p.; hfl 100,—.

Gregor von Nyssa: Uber das Wesen des christlichen Bekenntnisses.
Uber die Vollkommenheit. Uber die Jungfraulichkeit. Eingeleitet u.
iibersetzt von Wilhelm Blum. — Stu: Hiersemann 1977. VIII, 169 S.
= Bibliothek der griech. Literatur. Abt. Patristik; Lw. DM 99,—.

Ambrosius Mediolanensis: Apologie de David (De apologia Pro-
phetae David ad Theodosium Augustum, lat., franz.). Introduction,
texte latin, notes et index par Pierre Hadot. Traduction par Marius
Cordier. — P: Les Ed. du Cerf 1977. 210 p. = Sources Chrétiennes
CCXXXIX.

Savon, Hervé: Saint Ambroise devant l'exégése de Philon le Juif,
Tome I: Texte. T. II: Notes. — P: Etudes Augustiennes 1977. 392 P
221 p.; F 330,—.

Lucchesi, Enzo: L'usage de Philon dans I’ceuvre exégétique de Saint
Ambroise. Une ,Quellenforschung” relative aux commentaires
d'Ambroise sur la Genése. — Lei: Brill 1977, XII, 140 p. = Arbeiten
zur Literatur und Geschichte des hellenistischen Judentums IX; hil 40.

Corbellini, Clementina: Ambrogio e i Barbari: giudizio o pre-
giudizio? — RSCJ] XXXI, 1977, 343—353.

Hieronymus Stridonensis episcopus: Saint Jéréme: Commentaire
sur S. Matthieu (Commentarius in Matthaeum, lat., franz.). Texte
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latin, introduction, traduction et notes par Emile Bonnard. Tome I:
Livres I-II. — P: Les Ed. du Cerf 1977. 345 p. — Sources chrétiennes
CCXLIIL

Augustinus, Aurelius: (Euvres de Saint Augustin. Homélies sur
I'évangile de Saint Jean XVII-XXXIII. Traduction, introduction et
notes par M. F. Berrouard. — (P:) Desclée [&] de Brouwer 1977.
925 p. = Bibliothéque Augustinienne LXXII.

Bumiller, Dieter: Augustinus. Skizze eines neuen Christentums aus
Elementen seiner Philosophie. — Stu: Urachhaus 1977. 88 S.

Sant’Agostino: De Trinitate. Trad. e note di Concettina Borgo-
gno. — Alba: Paoline 1977. 690 p. = Collana patristica e del pensiero
cristiano.

Theodorus Mopsuestenus: Commentarius in XII Prophetas. Ein-
leitung und Ausgabe von Hans Norbert Sprenger. — Wiesb: Harrasso-
witz 1977, VII, 475 S. = Gottinger Orientforschungen V, 1.

Iustinianus Imperator: Scritti teologici ed ecclesiastici di Giu-
stiniano. A cura di Mario Amelotti e Livia Migliardi Zingale. — Mil:
Giuffre 1977. XXIX, 228 p. = Florentina Studiorum Universitas —
Legum Iustiniani Imperatoris Vocabularium — Subsidia III.

4, Mittelalter und Neuzeit

Voit, Gustav: Engelthal. Geschichte eines Dominikanerinnenklosters im
Niirnberger Raum. — Nii: Korn u. Berg 1977. 114 S. = Schriftenreihe
der Altniirnberger Landschaft XXVI, 1; br. DM 22,50.

Russo, Francois: Religion naturelle et religion révélée. L’exemple
des Vierges miraculeuses dans le Bas Berry. — RSR LXVI, 1978, 27-62.

Hainsworth, Cuthbert D.: Spiritual direction within Russian mo-
nasticism: Historical outline. — Clar XVII, 1977, 139—222. ;

Gossi, Anton: Die demographischen und genealogischen Quellen in
den Pfarrarchiven des Kantons Luzern bis 1875, — Lu: Rex 1976. XIII,
179 8. = Luzerner hist. Verdffentlichungen. Archivinventare I.’

Zinnhobler, Rudolf: Beitrige zur Geschichte des Bistums Ln:lz. -
Linz: Oberosterreichischer Landesverlag 1977. 187 S. = Linzer
philosoph.-theol. Reihe VIII; kart. DM 21,—.

5. Mittelalter

Grimm, Reinhold R.: Paradisus coelestis — Paradisus _terrestris. Zur
Auslegungsgeschichte des Paradieses im Abendland blg um 1200. —
Mchn: Fink 1977. 192 S. — Medium Aevum. Philologische Studien
XXXIIL [Diss., Miinchen] ' . >

Avril, J.: L'usus curie ordinaris. — Studia Gratiana XIX = Melﬂﬂgﬁfs
G. Fransen. I, R 1976, 1—29; p. 31-57: Baud , J.-P.: Contrats nommes
et contrats innommeés en droit savant; p. 59—77: Blumenthal,
U.-R.: Some notes on papal policies at Guastalla, 1106; p. 79-100:
Brentano, R.: Death in Gualdo Tadino and in Rome ¢1340, 1296>;
p. 101—122: Bultot, R.: Les philosophes du paganisme, docteurs et
exemples du «contemptus mundi» pour la moralelmedleva_le; p. 123—
146: Constable, G.: Opposition to pilgrimage in the dedle Ages;
p. 147-160: Groot, A. ]J. de: Erneut zu einem «Articulus Anec-
dotus» von Thomas von Agquin; p. 161-173: Dolezalek, G.: Ein
Rechtsgutachten aus dem vierzehnten Jahrhundert, erstattet (‘iurd1
vier Rotarichter; p. 175-204: Feenstra, R.: Les casus codicis de
Guido de Cumis dans les manuscrits et dans 1'édition incunable des
casus longi cum casibus brevibus codicum; p. 205-215: Fransen,
P.-1.: Prologue patristique d’une forme de la Collecpcm en guatre
livres; p. 217—222: Fuhrmann, H.: Justinians «Edictum d‘e recta
fide» (551) bei Pseudo-Isidor; p. 225-251: Garcia y Garcia, A.:
La canonistica espafiola posclasica; p. 253—269: G:’audemet. Iis
Praeceptum; p. 271-301: Gilchrist, J.: The me}ixeval canon law
on unfree persons: Gratian and the decretist doctrines c. 1141—.1234'.
p. 271-301: Gilissen, L.: Curieux foliotage d'un manuscrit de
Droit Civil: la somme d'Azzon Bruxelles 9251 et 9252>; p. 313—335:
Godding, P.: La notion de possession du droit romano-canoni-
que dans les principautés belges aux 12e et 13e siécles: le rdle des
clercs; p. 337—354: Gouron, A.: Autour de Placentin & Montpellier:
maitre Gui et Pierre de Cardona; p. 355—416: Haring, N. M.: Zwei
Kommentare von Huguccio, Bischof von Ferrara; p. 417—460: Ha -
nenburg, J.: La «lectura super regulis juris» de Joannes Cherelli
dans le manuscrit Bruxelles Bibl. Royale 3596.

Aymard, Paul: Un homme nommé Benoit. — P: Desclée de Brouwer
108775217 ps

Kniewasser, Manfred: Bischof Agobard von Lyon und der Platz
der Juden in einer sakral verfaBten Einheitsgesellschaft. — Kairos,
N. F. XIX, 1977, 203—227.

Studies on Palestine during the Ottoman period. Ed. by Moshe
Macoz, — Jer: Magnes Press 1978. 640 p.; paper $ 25—.

Morini, Enrico: Eremo e cenobio nel monachesimo greco dell'Italia
meridionale nei secoli IX e X. — RSCI XXXI, 1977, 1-35. 354—390.
Minguez Fernédandez, José Maria: Coleccién diplomética del
monasterio de Sahagtn. (Siglos IX y X>. — Ledn: Centro de Estudios
e Investigacion ““San Isidoro”, Archivo Histérico Diocesano, Caja de
Ahorros y Monte de Piedad de Ledn 1976. 505 p. = Coleccién

“Fuentes y Estudios de Historia Leonesa” XVII; pes 1500.

Taeger, Burkhard: Zum Ferculum Salomonis' Hinkmars von Reims.
— DA XXXIII, 1977, 153—167.

Othlonus Sancti Emmerani: Das Buch von seinen Versuchungen. Ubers.
u. eingel. v. W. Blum. — Mstr: Aschendorff 1977. 67 S. = Aevum
christianum XIII; Ppb. DM 18,—.

Collectanea Byzantina. — R: Pont. Institutum Oriental. Studiorum
1977. 253 p., 9 fig. = Orientalia Christiana Analecta CCIV; Lire
13 000; [cont.:] p. 1-15: Leib, B, SI: Apergus sur l'épogue des
premiers Comnénes. Le role des femmes dans la révolution des Com-
nénes & Byzance (1081>; p. 17—32: La politique d’Alexis I Comnéne
«1081-1118> d’aprés 1'Alexiade; p. 33—50: Les Occidentaux jugés de

Byzance sous le régne de I'empereur Alexis I Comnéne; p. 51—64: Essai
sur une philosophie de l'existence d'aprés les écrits d'une princesse
byzantine au XII¢ s. Anne Comnéne; p. 65-117: Karpozilos,
Apostolos: Seventeen letters of Gregorios Akindynos (Cod. Monac. Gr,
223>, p. 119-146: Capizzi, Carmelo, SI: L'attivita edilizia di Anicia
Giuliana; p. 147-180: Schiemenz, Giinter P.: Jakobsbrunnen im
Tiefen Tal; p. 181-186: Spiteris, Giovanni, OFMCap: I dialoghi
di Nicolas Mesarites coi Latini; opera storica o finzione letteraria?;
p. 187—200: Schreiner, Peter: Zwei Urkunden aus der Feder des
Theodoros Meliteniotes <1387—88>; p. 201—219: Gill, Joseph, SI: Was
Bessarion a conciliarist or a unionist before the Council of Florence?;
p. 221-237: Klostermann, R. A.: Jagaris oder Gagarin? Zur
Deutung eines griechischen und russischen Familiennamens; p. 239—
253: Passarelli, Igor G.: Sulla preghiera di benedizione delle
iconi.

Lohr, Charles H.: Aristotelica Britannica. — ThPh LIII, 1978, 79—101.

Evans, G.R.: Anselm of Canterbury and Anselm of Havelberg: The
controversy with the Greeks. — APraem LIII, 1977, 158—175.

Sanjek, Franjo: Les Chrétiens Bosniaques et le Mouvement Cathare.
XIle—XVe siécles. — Brux, P, Louvain: Nauwelaerts (1976). 263 p., 12
tav = Publications de la Sorbonne. N. S. Recherches XX; FB 700.

Nelli, René: La vie quotidienne des Cathares du Languedoc au XIIIe
siécle. — [P:] Hachette (1977). 2987 p.; F 39,—.

Péano, Pierre: Les Béguins du Languedoc ou La crise du T.O.F. dans la
France méridionale XIIi-XIVe siécles;. — CollFr XLVII, 1977, 97—117.

Schmale, Franz-Josef: Mentalitit und Berichtshorizont, Absicht und
Situation hochmittelalterlicher Geschichtsschreiber. — HZ CCXXVI,
1978, 1-186.

Wiesenbach, Joachim: Der Liber decennalis in der Hs. Rom, Biblio-
theca Angelica 1413, als Werk Sigeberts von Gembloux. — DA XXXIII,
1977, 171—181.

Vicaire, Marie-Humbert: Dominique et ses Précheurs. — Frbh/S:
Ed. Universitaires; P: Les Ed. du Cerf 1977. 430 p.; sfr 47,—.

Corbin, Michel: La parole devenue chair. Lecture de la premiére
question de la tertia pars de la Somme théologique. — RSPhTh LXII,
1978, 5—40; p. 41-59: Cliv e, Megan: Hobbes parmi les mouvements
religieux de son temps.

Riley-Smith, Jonathan: Latin Titular Bishops in Palestine and
Syria, 11837—1291. — CHR LXIV, 1978, 1-15.

Schubert, Karl: Das christlich-jiidische Religionsgesprich im 12. u.
13. Jh. — Kairos, N. F. XIX, 1977, 161—186.

Albertus Magnus: Opera omnia. Tomus XXXVII. Pars II: Super
Dionysii mysticam theologiam et epistulas. Edidit Paulus Simon. —
Mstr: Aschendorff 1978. XXXII p., p. 453—671; Lw. DM 148,—.

Vogels, Heinz-].: Zur Echtheit der eucharistischen Schriften Alberts
des GrobBien. — ThPh LIII, 1978, 102-119.

Ross Sweeney, James: Innocent IIl and the Esztergom election
dispute. The historical background of the Decretal Bone Memoire 11
«X. L. 5. 4. — AHP XV, 1977, 113—137; p. 139—193: Pas zt or, Edith:
Censi e possessi della Chiesa Romana nel Duecento: due registri
pontifici inediti; p. 195-215: Willim a n, Daniel: Letters of Etienne
Cambarou, Camerarius Apostolicus (1347—1631>; p. 217—264: Dy k -
m ans, Marc, SI: La troisiéme élection du pape Urbain VI.

Hissette, Roland: Enquéte sur les 219 articles condamnés a Paris
le 7 Mars 1277. — Lv: Publications Universitaires; P: Vander-Oyez
1977. 340 p. = Philosophes médiévaux XXII; F 56,—.

Charters of St-Fursy of Péronne. Ed. by William Mendel Newman
with the assistance of Mary A. Rouse. Preface by John F. Benton. —
Cambridge, Mass.: The Mediaeval Academy of America 1977. XXIII,
173 p. = The Mediaeval Academy of America. Publication LXXXV.

Dahlbédck, Goran: Uppsala domkyrkas godsinnehav und sirskild
hénsym till perioden 1344-1527. (Mit deutscher Zusammenfassung., —
Sto: Almgvist and Wiksell 1977. 430 p. = Studier till det medeltida
Sverige II; [Diss., Stodkholm]

Eckermann, Willigis, OSA: Wort und Wirklichkeit. Das Sprachver-
stindnis in der Theologie Gregors von Rimini und sein Weiterwirken
in der Augustinerschule, — Wii: Augustinus-Verlag 1978. XXXII,
338 5. = Cassiciacum XXXIII; kart. DM 99,—.

R odes, Robert E.: Ecclesiastical administration in medieval England.
The Anglo-Saxons to the Reformation. — Notre Dame, Lo: Univ of
Notre Dame Press 1977. XVI, 287 p.

Jakub z Paradyza: Opuscula inedita. Hrsg. v. Stanistaw A.
Porgbski. — War: Akademia Teologii Katolickiej 1978. 528 p. — Textus
et Studia V.

Konzili, Jirgen: Studien iiber Johann Ulrich Surgant (ca. 1450—1503,.
— ZSKG LXXI, 1977, 332—392.

Harper-Bill, Christopher: Archbishop John Morton and the prov-
ince of Canterbury, 1486—1500. — JEH XXIX, 1978, 23—36.

6. Gesamte Neuzeit

Kretschmar, Georg: Die Confessio Augustana Graeca. — Kirche im
Osten XX, 1977, 11-39; S. 40-52: Suttner, Ernst Christoph: Wand-
lung der orthodoxen Theologie im 17. Jahrhundert infolge einer Her-
ausforderung durch die westlichen Kirchen; S. 53—56: Rozem on d-,
Keetje: Nathanaél Konopios — Nathanagl, Bischof von Nizéda; S. 57-71:
Barton, Peter F.: ,Schidkt die protestantischen Prediger auf die
Galeeren!“; S. 90—106: Donat, Dietrich: Feofan Prokopovié «1681—
17365 im Urteil deutscher Periodika des 18. Jahrhunderts; S. 107—127:
Heier, Edmund: Das Lavaterbild im geistigen Leben RuBlands des
18. Jahrhunderts; S. 128—146: Kahle, Wilhelm: Wege und Pri-
gungen des ostslawischen Protestantismus; S. 147—176: Hoh b erg,
Rosemarie: Friedrich Wilhelms III. liturgische Union und die Griinde
fiir die schlesische Opposition.

Reil, Sebald: Kilian Stumpf 1655—1720. Ein Wiirzburger Jesuit am
Kaiserhof zu Peking, — Mstr: Aschendorff 1978. XXXII, 207 S. = Mis-
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sionswissenschaftliche Abhandlungen u. Texte XXXIII; kart. DM 58,—.

Bonomi, Eugen: Die ungarische Abtei Telki unter den Wiener Schotten
¢1702—1881,; deutsche u. ungarische Bauern bei Benediktinern. — Mchn:
Siidostdeutsches Kulturwerk 1977. 139 S., Ill. = Verdffentlichungen
des siidostdeutschen Kulturwerkes B XXXV.

Kantzenbach, Friedrich W.: Eine europidische Kirchengeschichts-
schreibung. Zur Begriindung von Kirchenkritik im protestantischen
KirchenbewuBtsein der Neuzeit. - ZRGG XXX, 1978, 19-35.

7. Reformation und Katholische Erneuerung

A handlist of the printed books in the Simmlersche Sammlung.
Comp. by James A. Hinz. Vol. I-II. — Saint Louis: Center for Re-
formation Research 1976. =— Sixteenth century bibliography VI-VIL

Guillemain, B: Machiavel, une anthropologie politique, — Gen:
Droz 1977. 416 p. = Travaux d’Humanisme et Renaissance CLVIL

O'Rourke Boyle, M.: Erasmus on language and method in theol-
ogy. — Tor: University of Toronto Press 1977. XV, 265 p.; $ 15—

Bierlaire, Franz: Erasme et ses colloques, Le livre d'une vie. —
Gen: Droz 1977. 137 p. = Travaux d’Humanisme et Renaissance
CLIX; sfr 50,—.

Moreira de S &, Artur: De re Erasmiana. Aspectos do Erasmismo
na cultura portuguesa do século XVI. — Braga: Faculdade de Filosofia
1977. 368 p.

Brosché, Fredrik: Luther on predestination. The antinomy and the
unity between love and wrath in Luther’s concept of God. — Upps:
Almgvist & Wiksell 1978. 236 p. = Acta Universitatis Upsaliensis =
Studia Doctrinae Christianae Upsaliensia XVIII; kart. Scr 79,— [Diss.,
Uppsala]

V all, Hector: Ley e Evangelio en Lutero y las Iglesias de la Reforma.
— EE LIII, 1978, 21—45.

Jingel, Eberhard: Zur Freiheit eines Christenmenschen. Eine Erinne-
rung an Luthers Schrift. — Mchn: Kaiser 1978. 119 S. = Kaiser-Traktate
XXX; kart. DM 11,50.

Quere, Ralph W.: Melanchthon's Christum cognoscere. Christ's
efficacious presence in the eucharistic theology of Melanchthon. —
Nieuwkoop: De Graaf 1977. VIII, 423 p. = Bibliotheca Humanistica
et Reformatorica XXII; kart. hfl 98,—.

Gidbler, Ulrich: Huldrych Zwinglis Lektiire von Martin Luthers «Ser-
mon von dem Sakrament des Leibes und Blutes Christi, wider die
Schwarmgeister», 1526. — Zwing XIV, 1977, 870-379.

Neuser, Wilhelm H.: Die reformatorische Wende bei Zwingli. —
Neuk-Vluyn: Neukirchener Verlag (des Erziehungsvereins) (1977).
157 8.

Krause, Gerhard: Andreas Gerhard Hyperius. Leben, Bilder, Schrif-
ten. — Tii: Mohr 1977. VIII, 175 S. = Beitrdge zur historischen Theo-
logie LVI; Lw. DM 58,—. )

Bauckhans, Richard: Hooker, Travers and the Church of Rome in
the 1580 s. — JEH XXIX, 1978, 37—50.

Meyer, Helmut: Krisenmanagement in Ziirich nach dem Zweiten
Kappeler Krieg. — Zwing XIV, 1977, 349—-369.

Groenhuis, Gerrit: De predikanten. De sociale positie van de
gereformeerde predikanten in de Republiek der Verenigde Neder-
landen vé6é6r 1700. (With a summary in English, — Gron: Wol-
ters-Noordhoff 1977. VIII, 214 p. = Historische studies XXXIII. [Diss.,
Utrecht]

Halkenhéduser, Johannes: Kirche und Kommunitdt. Ein Beitrag zur
Geschichte und zum Auftrag der kommunitiren Bewegung in den
Kirchen der Reformation. — Pad: Bonifatius-Druckerei 1978, 441 8. =
Konfessionskundliche und kontroverstheologische Studien XLII.

Nauta, D.: De Kerk der Reformatie in Metz onder leiding van
predikers uit de Nederlanden 1559-1569. — NAKG N.F. LVIII, 1977,
85-108.

Cairns, Christopher: Domenico Bellani, Bishop of Brescia. Devotion
to church and state in the republic of Venice in the sixteenth cen-
tury. — Nieuwkoop: De Graaf 1976. IV, 302 p. = Bibliotheca Hu-
manistica et Reformatorica XV; kart. hfl 95,—.

Seifert, Arno: Weltlicher Staat und Kirchenreform. Die Seminar-
politik Bayerns im 16. Jahrhundert. — Mstr: Aschendorff (1978). VIII,
330 S. = Reformationsgeschichtliche Studien und Texte CXV; DM 82,—.

Horst, Ulrich: Papst, Konzil, Unfehlbarkeit. Die Ekklesiologie der
Summenkommentare von Cajetan bis Billuart. — Mz: Matthias Griine-
wald-Verlag (1978). XXXIV, 349 S. — Walberberger Studien der Alber-
tus-Magnus-Akademie. Theologische Reihe X; Lw. DM 52— [Diss,,
Miinchen]

8. Neuere Zeit

Reinhardt, Rudolf: Von der Reichskirche zur Oberrheinischen Kir-
chenprovinz. — ThQ CLVIII, 1978, 36—50.

Pozzo di Borgo - Mouton-Brady, Cecile: Denis Simon de
Marquemont, archevéque de Lyon et cardinal (1572—1626>. La carriére
d'un prélat diplomate du Saint-Siége au début du XVIIe siécle. —
AHP XV, 1977, 265-294; p. 295-332: Pasztor, Lajos: La Segreteria
di Stato di Gregorio XVI, 1833-1846.

Ceyssens, Lucien: Le cardinal Francois Albizzi ¢1593—1684>. Un cas
important dans 'histoire du jansénisme. — R: Pontificium Athenaeum
Antonianum 1977. 291 p. = Spicilegium Pontificii Athenaei Antoniani
XIX; Lire 10 000.

Bottereau, Georges: Jacquet Nouet, S]. 1605-1680. — AHS] XLVI,
1977, 299—341.

Sautschi, Catherine: Une controverse théologique en Suisse Ro-
mande au début du XVIIIe sigcle. — ZSKG LXXI, 1977, 297—331.

Céard, Jean: La nature et les prodiges. L'insolite au XVIe siécle en
France. — Gen: Droz 1977. XIV, 512 p. = Travaux d'Humanisme et
Renaissance CLVIII; sfr 80,—.

Stand, Geza: Les décors du thééitre de Jésuites & Sopron (Hongries.
Avec le répertoire de piéces jouées (1638—1773,. — AHS] XLVI, 1977,
277—298.

Becker-Huberti, Manfred: Die tridentinische Reform im Bistum
Miinster unter Fiirstbischof Christoph Bernhard von Galen 1650 bis
1678. Ein Beitrag zur Geschichte der katholischen Reform. — Mstr:
Aschendorff (1978). XII, 410 S. =— Westfalia Sacra. Quellen und For-
schungen zur Kirchengeschichte Westfalens VI; Lw. DM 98,— [Diss.,
Miinster]

Taveneaux, René: Jansénisme et prét a4 intérét. Introduction, choix
de textes et commentaires par René Taveneaux. — P: Vrin 1977,
240 p. = Bibliothéque de la Société d'Histoire Ecclésiastique de la
France; F 126,—.

Zinzendorf und die Herrnhuter Briider. Quellen zur Geschichte der
Briider-Unitdt von 1722 bis 17680. Hrsg. von Hans-Christoph Hahn
u. Hellmut Reichel. — Hbg: Wittig 1977. 519 S., 68 Ill.; Lw. DM 48,—.

Marino, Salvatore: La situazione economico-religiosa italiana nelle
risposte al questionario sulla riduzione delle feste di precetto del
1742. — RSCJ XXXI, 1977, 454481,

Ditchfield, G.M.: Dissent and toleration: Lord Stanhope's bill of
1789. — JEH XXIX, 1978, 75—92.

Bowen, Desmond: The protestant Crusade in Ireland 1800-70. —
Publ: Gill and Macmillan 1978, 400 p.; £ 10,—.

Céarcel Orti, Vicente: Correspondencia diplomética del nuncio Ti-
beri «1827—1834). — Pamplona: Ed. Universidad de Navarra 1976.
LXXXIII, 873 p., 7 lam. = Facultad de Filosofia y Letras de la Univer-
sidad de Narvarra. Documentos para la historia de las relaciones
Iglesia-Estado en la Espafia del siglo XIX. Ser. I; pes 3200.

Revuelta Gonzales, Manuel: Los pagos de pensiones a los
exclaustrados y a las monjas (1835—1850;. — EE LIII, 1978, 47—76.

Andrés Martin, Melquiades: La supresién de las Facultades de
Teologia en las Universidades Espafiolas (1845—1855>. Introduccién y
documentos. — Burgos: Ed. Aldecoa (1976). 307 p. = Publicaciones
de la Facultad Teolégica del Norte de Espaifia. Sede de Burgos XXXV.

Kurek, Antoni: Stefan Szolc Rogozinski — éwiecki inicjator dziatal-
noéci misyjnej «1861—1896>. — CollTh XLVIII, 1978, 165—-171.

Stella, M. A.: Le Seve di Maria di Galeazza. Sviluppo storico legis-
lativo del 1855 al 1918. — Studi Storici XXVI, 1976, 5—296.

Kraus, Paul: Gustav Werner und seine Hausgenossen. Geschichte
einer christlichen Genossenschaft des 19. Jh. — Metzingen: Brunnquell
1977. 135 S., Ill.; kart. DM 7,80.

Fusi-Pecci, Odo: Pio IX, Papa della speranza cristiana. — Pio IX,
A. VI, 1977, 135—144; p. 145-168: M artin, Jacques: Pie IX et Mon-
seigneur de Ségur; p. 169—187: Pedrini, Arnaldo: Pio IX nel 1877
proclamd S. Francesco di Sales Dottore della Chiesa universale;
p. 188—218: Del Re, Niccold: Monsignor Francesco Fabi Montani
amico di Pio IX. Saggio bio-bibliografico; p. 219-229: Proja,
Giovanni Battista: Il Card. Sisto Riario Fforza e Pio IX.

Josipovici, Gabriel: The lessons of Modernism and other essays. —
Totowa, NJ: Rowman and Littlefield (1977). XIV, 208 p.; § 17,50.

R 01191 m an, Hans: Troeltsch, von Hiigel and Modernism. — DR CCCXXII,

78, 35—60.

9. Neueste Zeit

Gariglio, Bartolo: Cattolici democratici e clerico-fascisti. I1 mondo
cattolico torinese alla prova del fascismo ¢1922-1927>. — (Bologna:)
11 Mulino (1976). 294 p. = Saggi CLVII; Lire 6000.

(¢] DSr'lézemtill'l;H‘ Victor: PI:.e concoxédat (illuI 20 juillet 1933 entre le Saint-

iége e emagne. Esquisse d'un bilan de la recher i i
Z'AHP XV, 1977, 503362, RRE R

H e}_ll. Ulrich von: Katholische Kirche und Nationalsozialismus im Erz-
?mtu.m. Koln 1933-1945. — Mz: Griinewald (1977). XXX, 265 8. — Ver-
dtfentlichungen der Kommission fiir Zeitgeschichte. Reihe B: Forschun-
gen XXIII; kart. DM 64,— [Diss., Bonn]

Vall, Héctor: Iglesias e ideologia nazi. El sinodo de Barmen (1934, —
Sala_manca: Ed. Sigueme 1976. 362 p. = Materiales XII; pes 375.

Martina, Giacomo: La Chiesa in Italia negli ultimi trent'anni. — R:
Ed. S_tudmm (1977). 2561 p. = Nuova Universale Studium XXI.

Jacewicz, W.. — D. W o s : Martyrologium Polskiego Duchowienstwa
Rzymskokatolickiego pod okupacja hitlerowska w latach 19391945, —

; War: Académie de Théologie Catholique 1978. 488 p.; zi 450,—.

DAm}co, David F.: Religious liberty in Argentina during the first
Peron Regime, 1943-1955. — ChH XLVI, 1977, 490—503.

Pauck, Wilhelm und Marion: Paul Tillich. Sein Leben und Denken.
Band I: Leben. — Stu: Evangelisches Verlagswerk; Ffm: Lembedk
(1978). 350 S.; geb. DM 45,—.

Trillhaas, Wolfgang: Paul Tillich im Lichte seiner Wirkungsgeschich-
te.d— ZThléLXXV. 1978, 82—98.

Hendry, George S.: The freedom of God in the theolo K
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Dias, 0 J.: Studi di storia dell'Ordine alla pontificia Facolta teologica

_«Marianum, di Roma (1962—1976). — Studi Storici XX VI, 1976, 313—323.

Siiss, Giinter P.: Volkskatholizismus in Brasilien. Zur Typologie und
Strategie gelebter Religiositdt. — Mchn/Mainz: Kaiser/Griinewald 1978.
200 S. = Gesellschaft und Theologie: Systematische Beitrige XXIV;
kart. DM 25,— [Diss., Miinster]

Rosa, Luigi: Der Eurokommunismus der KPI und die italienischen
Katholiken. — StdZ, Bd. CXCVI = Jg. CIII, 1978, 147—157.

Trettner, Heinz: Der Heilige Stuhl und die Abriistung. Anmerkungen
zu einem roémischen Dokument. — Internationale kath. Zeitschrift
«Communio» VII, 1978, 151—165.

Maxence, Jean-Luc: Vive le schisme. — P: Lattes 1977. 152 p.
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IV. Missionswissenschaft und -geschichte

Estudios de misionologia. I: A los diez afios del decreto ‘“‘ad gen-
tes”. — Burgos: Ediciones Aldecoa 1976. 191 p. = Facultad de Teolo-
gia del Norte de Espafia. Sede de Burgos. Instituto de Misionologia
v Animacién Misionera.

Bankkredite fiir die Apartheid und der Ukumenische Rat der Kir-
chen. — Ffm: Lembeck 1978. 132 S. — Texte zum kirchlichen Entwick-
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Pontificia Universitas Urbaniana. Anno giubilare del 350.mo della
fondazione, 1627—1977. — R: Pont. Universitd Urbaniana 1977. 187 p.

Rivinius, Karl J., SVD: Mission und Politik. Eine unvertffentlichte
Korrespondenz zwischen Mitgliedern der ,Steyler Missionsgesell-
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Steyler Verlag 1977. 179 S. = Verdffentlichungen des Missionspriester-
seminars St. Augustin XXVIII.
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I'Evangelizzazione dei Popoli 1977, 483 p.
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appreciation of Swami Akhilamanda. — St. Augustin: Steyler Verlag
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Bimwenyi, Kweshi Oscar: Le discours théologique négro-africain.
Probléme des fondements. — Louvain-la-Neuve: Université Catholique
de Louvain 1977. XXVI, 794 p. [Diss., Louvain]

Chemparathy, George: Veda and Bible as «Word of God». An
essay in theological comparison. — Louvain-la-Neuve: Université
Catholique de Louvain 1977. XII, 340 p. [Diss., Louvain]

Comblin, José: Evangelizagdo e libertagio. — REBras XXXVII, 1977,
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Iglesia y religiosidad popular en América Latina. — Bogota: Oficina
de Publicaciones del CELAM 1977, 417 p. = Documentos CELAM

XXI1X; $ 6,—. ;
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gelizacion y la justicia. — Bogotd: Oficina de Publicaciones del
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Indonesien. — Brux: Pro Mundi Vita 1977. 32 S. = Pro Mundi
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Movilla, Secundino: Mato Grosso: una Iglesia misionera, profética
v perseguida. — Estudios Indigenas (México) VI, 1976/77, N. 4, 166—
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Flasche, Rainer: Die Religionswissenschaft Joachim Wachs. — B, NY:
de Gruyter 1978. XI, 321 S. = Theologische Bibliothek Tépelmann
XXXV; Lw. DM 88,— [Habil.-Schrift, Marburg]

Der Manichdismus. Hrsg. von Geo Widengren. — Dmst: Wissen-
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CLXVIII; Lw. DM 87,—.

Beck, Roger: Cautes and Cautopates: some astronomical considera-
tions. — Journal of Mithraic Studies II, 1977, 1-17; p. 18-52: Ko t-
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68: Roll, Israel: The mysteries of Mithras in the Roman
Orient: the problem of origin; p. 89—78: Gud e a, Nicolaie — Ovidiu
Bozu: New Mithraic monuments from Pojejena, Romania. With
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Chauchard, Louise: Le Bouddhisme. Bouddhisme Zen et Bouddhisme
tantrique. — (P:) Seghers (1977). 216 p. = Comprendre aujourdhui.
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DCXLII; kart. DM 6,90.

Bollée, Willem B.: Studien zum Siiyagada: d. Jainas u. die anderen
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Siidasien-Instituts der Universitit Heidelberg XXIV; kart. DM 70,—.

Hoover, Thomas: Zen culture. — NY: Random House (1977). XX,
262 p., ill,, fig.; § 8,95.

Gonda, Jan: Medieval religious literature in Sanskrit. — Wiesb: Haras-
sowitz 1977, 316 p. = A history of Indian literature II,.1; DM 168,—.

Hajjar, Joussef: La triade d’Héliopolis — Baalbek. Son -culte et sa
diffusion & travers les textes littéraires et les documents icono-
graphiques et épigraphiques. Tome I-II. — Lei: Brill 1977. XXXVIII,
417 p.; V, 224 p., 128 pl, 3 cartes = Etudes préliminaires aux reli-
gions orientales dans I'Empire Romain LIX; hfl 368,—.

Maringer, Johannes: Priests and priestesses in prehistoric Europe. —
HRel XVII, 2, 1977, 101—120.

Colpe, Carsten: Syncretism and secularization: Complementary and
antithetical trends in new religious movements? — HRel XVII, 2,
1977, 158—176.

VI. Religionsphilosophie

Henning, Poul: Gott — Eigenname oder Begriff? — Immanenz und
Transzendenz. Philosophie u. Theologie in der verdnderten Welt. . .,
Stu, B, Kdln, Mz (1977), 145-153; S. 155-157: Echauri, Rail: Gott
und das Sein; S. 159-168: Benakis, Linos: Aus der Geschichte des
christlichen Gottesbegriffes: Die Problematik bei Photios t 893), dem
Begriinder des ersten byzantinischen Humanismus; S. 169-178:
Khoury, Adel: Gottesbegriff im Streit von Theologie und Philoso-
phie. Bemerkungen zum islamischen Voluntarismus; S. 179—184:
Saito, Giichi: Der deutsche Idealismus und die Religion; S. 185—
201: Kvist, Hans-Olof: Die Gottesproblematik in der neueren
schwedischen Religionsphilosophie; S. 203—210: Hakamies, Ahti:
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Dasein Gottes bei Immanuel Kant; S. 211-221: Buly gin, Eugenio:
Gott, Freiheit und Determinismus; S. 223-232: Rodin, Davor: Zer-
fall der neuzeitlichen Gottesidee; S. 233—237: Kiin g, Hans: Thesen
zum Atheismus; S. 239—255: Kyung Cho, Kah: Das Absolute in
der taoistischen Philosophie; S. 257—266: Ueda, Shizuteru: Das
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Eine onto-theologische Frage von Martin Heidegger; S. 289-301:
Tsujimura, Koichi: Die Seinsfrage und das absolute Nichts-Er-
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Latorre, Pasquale: La filosofia scettica della religione di Heinz
Schlette. — Sales XXXIX, 1977, 453—471.

Quinn, John M., OSA: The third way to God: A new approach. —
Thomist XLII, 1978, 50—68.

Antweiler, Anton: Mensch-sein ohne Religion? — Mstr: Aschendorff
1977. 112 S.; DM 19,80. ]

VII. Fundamentaltheologie

Knauer, Peter: Der Glaube kommt vom Héren. UOkumenische Fun-
damentaltheologie. — (Graz, Wien, Kéln:) Styria (1978). 336 S.; DM 39,—.

Kantzenbach, Friedrich Wilhelm: Programme der Theologie. Den-
ker, Schulen, Wirkungen. Von Schleiermacher bis Moltmann. — Mchn:
Claudius-Verl. 1978. 343 S.; kart. DM 22,80.

Rohmann, Klaus: Vollendung im Nichts? Eine Dokumentation ‘der
amerikanischen ,,Gott-ist-tot-Theologie®. — (Zii, Eins, K&ln:) Benziger
(1977). 459 S.; kart. DM 39,— [Diss., Bonn]

Henke, Peter: GewiBheit vor dem Nichts. Eine Antithese zu den
theol. Entwiirfen Wolfhart Pannenbergs u. Jiirgen Moltmanns, — B,
NY: de Gruyter 1978. X1V, 175 S. = Theologische Bibliothek Tépel-
mann XXXIV; Lw. DM 64,— [Habil.-Schrift, Marburg]

Hartmann, Klaus: Die Konkurrenz spekulativ-philosophischer und
theologischer Wahrheit. — Transzendenz und Immanenz. Philosophie
u. Theologie in der verdnderten Welt. ... Tagungsbeitrige eines
Symposions ... 12. — 17. Okt. 1976, Stu/B/Kéln/Mz (1977), 3—28;
5. 20-46: Kluxen, Wolfgang: Voraussetzungen einer philosophi-
schen Theologik; S. 47-52: Jd4noska, Georg: Zur Unterscheidung
von Glaube und Wissen: Eine systematologische Betrachtung: S. 53—
60: Rigobello, Armando: Glaubenserfahrung und die Struktur
des Wissens als Hermeneutik; S. 61—66: Nathan, Nicholas: Ratio-
nalitit und Begriindung; S. 67-71: Inciarte, Fernando: Wahrheit
oder Sinn? Ein Konvergenzpunkt zwischen analytischer Philosophie
und hermeneutischer Theologie; 8. 73-87: Casula, Mario: Die
Beziehungen zwischen Vernunft und Offenbarung bei den Friihkantia-
nern; S. 89-92: Presas, Mario A.: Zur Philosophie als Glaube bei
Karl Jaspers; S. 93—99: Sinha, Debabrata: Aquivalenz von Wissen
und Glauben. Eine phénomenologische Maglichkeit; S. 101—118: B e -
nedikt, Michael: Verwandlungsglaube in Anbetracht vergeblicher
Gestalten von Wissen und Glauben; S. 119-130: Mehta, Jarava L.:
Jenseits von Glauben und Wissen; S. 131—142: Petrowvié, Gajo:
Glauben, Wissen und Denken. ; ;

Blandino, Giovanni: Questioni dibattute di teologia. — R: Citta
Nuova Ed. (1977). 228 p.; Lire 5300,

King, Hans: Existiert Gott? Antwort auf die Gottesfrage der Neu-
zeit. — Mchn, Zii: Piper (1978). 878 S.; DM 42,—.

Miegge, Giovanni: Dalla «Riscoperta di Dio» all’impegno nella
Societa. Studi teologici a cura di Claudio Tron. — To: Claudiana
(1977). 278 p.; Lire 6200. :

Rodriguez, Mauro: La teologia catélica ante el psicologo. —. Barc:
Herder 1977, 244 p.
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Scheffczyk, Leo: Freiheit und Bindung der Theologie als Glaubens-
wissenschaft. — Wissenschaft und gesellschaftliche Verantwortung,
Frb/B, Mchn (1977), 219—243.

Suche nach Sinn, Suche nach Gott. [Vorlesungen d. Salzburger Hoch-
schulwochen 1977 vom 25. Juli — 6. August unter d. Thema ,Suche
nach Sinn, Suche nach Gott* an d. Univ. Salzburg.] Im Auftr. des
Direktoriums d. Salzburger Hochschulwochen hrsg. von Ansgar Paus.
— Graz, Wien, Kéln: Styria; [Kev:] Butzon & Bercker 1978. 355 S.

Abbt, Imelda: Tradition, Christus, Existenz. Das Christus-Verstdndnis
Fritz Buris. — Hbg-Bergstedt: Reich 1977; 87 S. = Theologische For-
schung. Verdffentlichung LXI; kart. DM 10,— [Diss., Luzern]

VIII. Dogmatik

Courth, Franz: Das trinitarische Gottesbekenntnis als die Wesensaus-
sage des christlichen Glaubens. — MThZ XXIX, 1978, 1-19.

Scipioni, L. I: La processione dello Spirito Santo e il Filioque. —
Sacra doctrina LXXXV, 1977, 391—441.

Bertetto, Domenico: Lo Spirito Santo e santificatore. Pneumatolo-
gia. — (R:) Ed. 'Pro Sanctitate' (1976). 405 p.

Rinaudo, Spirito: La nuova pentecoste della chiesa. Cio che hanno
detto il Concilio Vaticano II e Paolo VI sullo Spirito Santo. — To:
Elle Di Ci (1977). 515 p.; Lire 5800.

Flick, Maurizio — Zoltdin Alszegh y: Il mistero della croce. Saggio
di teologia sistematica. — Brescia: Queriniana (1978). 467 p. = Biblio-
teca di teologia contemporanea XXXI; Lire 10 000.

Bldzquez Pérez, Ricardo: La resurreccion en la cristologia de
Wolfhart Pannenberg. — Vitoria: Ed. Eset (1976). 511 p. = Victorien-
sia. Publicaciones del Seminario de Vitoria XXXIX. [Diss., Roma.
Gregoriana]

Villalmonte, Alejandro de: Vision evolutiva del mundo y pecado
original. — EF LXXVIII, 1977, 329—369.

Chirico, Peter, SS: Dynamics of change in the Church’s self-
understanding. — ThSt XXXIX, 1978, 55-75.

Innocenti, Ennio: La Santa Sede nella ecclesiologia del Concilio
Ecumenico Vaticano II. — Rovigno: Istituto Padano di Arti Grafiche
(1977). 317 p.; Lire 4500.

Bermejo, Luis M.: Ecclesial communities or churches? — Bijdr XXXIX,
1978, 2—31.

Chirico, Peter: Infallibility. The crossroads of doctrine. — Lo: Sheed
and Ward (1977). XXI, 349 p.; £ 9,50.

Beltrando, Piercarlo: Diaconi per la chiesa. Itinerario ecclesiologico
del ripristino del ministero diaconale. — Mil: Istituto Propaganda
Libraria (1977). 240 p. = Fede e Cultura. Facolta Teologica dell'Italia
Settentrionale. Studi; Lire 4500.

Villalén, José R.: Sacrements dans l’esprit. Existence humaine et
théologie sacramentelle. — P: Ed. Beauchesne (1977). 444 p. — Théo-
logie historique XLIII; kart. F 114,—,

Marinelli, Francesco: Segno e realtd. Studi di sacramentaria to-
;1&;[& — R: Pont. Univ. Lateranense 1977. 305 p. = Lateranum. N.S.

o

IX. Konfessionskunde und 6kumenische Theologie

Bachmann, Theodor: Lutherische Kirchen in der Welt 1977 (Luthe-
ran Churches in the world, dt.) — Stu, B: Kreuz-Verlag 1977. S. 165—
499; 1 Karte = Lutherische Rundschau. Zeitschrift des Lutherischen
Weltbundes XXVII, 2.3.

Leith, John H.: Introduction to the Reformed tradition. — Atlanta:
Knox 1977. 253 p.; § 10,—.

Hutchinson, William R.: The modernist impulse in American
iro;fystantism. — Cambridge, Mass.,, Lo: Harvard Univ. Pr. 1976.

) p.

Fahay, Michael A, SJ: De orthodoxie in Noord-Amerika. — HCO
XXX, 1978, 77-97.

Cragg, Kenneth: The Christian and other religion. The measure of
Christ. — Lo, Oxf: Mowbrays (1977). XIV, 138 p. = Mowbrays
library of theology; £ 6,—.

Nissiotis, Nikos: Comment I'Eglise enseigne-t-elle avec autorité
aujourd’hui? — Istina XXIII, 1978, 6—14; p. 15-21: Lanne, Emma-
nuel, OSB: L'évolution du magistére dans 1'Eglise catholique romaine;
p. 22-26: Leuba, J. L.: Note théologique sur le magistére dans les
Eglises réformées. Constatations et perspectives; p. 27-37: Desch -
ner, John: Deécisions doctrinales faisant autorité dans 1'Eglise
Méthodiste Unie des Etats-Unis; p. 38—49: Mampila, A.: Considé-
rations sur l'organisation et l'exercice de l'autorité ecclésiastique
en Afrique; p. 50-51: Freire, P.: Note sur la connaissance de
I'Evangile et sur sa pratique comme unique moyen de l'enseigner;
p. 52-55: Merad, Ali: L'autorité d'enseignement en Islam; p. 56—74:
Timiadis, Emilianos: Saint Pierre dans l'exégése orthodoxe; p.
75—84: Mikhailova, T.: La philosophie de I'histoire de 1'Ortho-
doxie. Son évolution et I'opinion contemporaine.

Fries, Heinrich: Okumene statt Konfessionen? Das Ringen der Kirche
um Einheit. — Ffm: Knecht (1977). 168 S.; kart. DM 19,80.

Zenk, Georg: Evangelisch in Katholizitit. Okumenische Impulse aus
Dienst und Werk Hans Asmussens. Textteil mit Bibl. u. Apparat. —
Ffm, Bern: Lang 1977. 650 S. = Europiische Hochschulschriften
XXIII, 99; sfr 108,— [Diss., Wiirzburg]

Unitatis redintegratio 1964-1974. The impact of the decree on
ecumenism. Ed. by Gerard Békés and Vilmos Vajta. — R: Anselmiana
1977, 176 p. = Studia Anselmiana LXXI; Lire 6000; [cont.:] p. 11-35:
Vajta, Vilmos: Das Okumenismusdekret und die 6kumenische Bewe-
gung: Geist und Motive; p. 36—62: Nissiotis, Nikos: Die Promul-

gation des Dekrets ,De Ecumenismo" ¢12. Nov. 1964;: Erwartungen
und Ergebnisse; p. 63—97: Congar, Yves, OP: Le développement de
I’évaluation ecclésiologique des Eglises non-catholiques - Un bilan;
p. 98-109: Lindbeck, George: Problems on the road to unity:
Infallibility; p. 110—118: McDonald Allchin, A.: The nature of
Catholicity: an Anglican approach; p. 119—140: Lann e, Emmanuel,
OSB: Perspectives: Unitatis redintegratio. Voies vers la communion
des Eglises; p. 141—157: Vischer, Lukas: Wie weiter — nach den
ersten zehn Jahren?; p. 158—167: The Decree on Ecumenism —
ten years after: Observations and reflections of an International
Collogium on the Ecumenical Developments between 1964 and 1974.

Duprey, Pierre: L'unitd che cerchiamo. — Oikoumenikon XVII, 1977,
869—-883.

X.Moraltheologie

Heinen, Wilhelm: Anthropologische Fragen und Forderungen an die
Moral- und Sozial-Wissenschaften. — JbChrSozWiss XIX, 1978, 9-36.
Béckle, Franz: Ethik mit oder ohne Transzendenz? Sollensanspruch
und Normbegriindung in der heutigen theologischen Ethik. — Trans-
zendenz und Immanenz. Philosophie u. Theologie in der verdnderten
Welt. Tagungsbeitrdge eines Symposiums... v, 12. — 17. Okt. 1977,
Stu/B/Kéln/Mz (1977), 415—440; S. 441—447: Krenn, Kurt: Uber-
legungen zur Frage der Normenfindung in der Ethik heute; S. 449—
457: Hamada, Junko: Der Religiositdtsbegriff bei Kierkegaard —
besonders in bezug auf seine sittliche Bedeutung; S. 459—463: Lin a -
res, Filadelfo: Von Gott oder Uber das Gute und das Bose im
Menschen; S. 465-470: Kadowaki, Takuji: Gut und Bése im
Zen-Buddhismus: S. 471-478: Nordenstam, Tore: Die Ethik der

Abschreckung.

Piegsa, Joachim: Autonome Moral und Glaubensethik. Begriindung
der Autonomie aus dem Glauben. — MThZ XXIX, 1978, 20—35.

Rotter, Hans, SJ: Das theologische Argument in der Moral. —
ZkTh C, 1978, 178—196.

Schiiller, Bruno, SJ: Sittliche Forderung und Erkenntnis Gottes.
Uberlegungen zu einer alten Kontroverse. — Greg LIX, 1978, 5-36;
p. 36—37: Summary.

Molinaro, Aniceto: Liberta e coscienza. Saggi di etica filosofica e
teologica. — (R:) Pont. Univ. Lateranense — Cittd Nuova Ed. (1977).
330 p. = Teologia III; Lire 7000.

Geach, Peter: The virtues. The Stanton Lectures 1973-74. — Cambr,
Lo, NY, Melbourne: Cambridge Univ. Press (1977). XXXV, 173 p.

Greinacher, Norbert: Gelassene Leidenschaft. Eine heute notwen-
dige christliche Tugend. — (Zii, Eins, K6In:) Benziger (1977). 93 5. =
Kritische Texte XV; kart. DM 10,80. ;

Burri, Josef: ,Als Mann und Frau schuf er sie.” Differenz d_er Ge-
schlechter aus moral- und praktisch-theologischer Sicht. — (Zil, Eins,
Koln:) Benziger (1977). 216 S.; kart. DM 26,80. .

Gerardi, Renzo: Sacramentalita e promozione dell'uomo. — Rivista
di teologia morale X, 1978, 167—246.

Cottier, Georges, OP: Problémes éthiques de I'avortement. — Nova
et vetera LIII, 1978, 13—36. :

Connery, John: Abortion: The development of the Roman Catholic
perspective. — Loyola: Loyola University Pr. (1977). VIII, 336 p.; § 7.95.

XI. Theologie des geistlichen Lebens

Stanley, David: The elements of christian mysticism ex}_lib_itec‘l by
certain New Testament documents. — Mystique dans le Christianisme
et les autres religions = Studia missionalia XXVI, 1977, R 1977, 1—85;
p. 37-57: Crouzel, Henri: Le théme du mariage mys,thup 'chez
Origéne et ses sources; p. 59—71: Leclercq, Jean: L’expérience
mystique d'aprés S. Bernard de Clairvaux; p. 73—86: Leclercaq,
Jean: Une mystique pratique dans les sermons de 5. Be.mard a ses
moines; p. 87—115: Bern ard, Charles-André: La conscience n’n{stl-
que; p. 117-147: Deblaere, Albert: Témoignage mystique chretllen;
p. 149-163: Gardet, Louis: La mystique musulmane: apergus histo-
riques et lignes d’expérience; p. 165-189: Nwyia, Paul: Corps et
esprit dans la mystique musulmane; p. 191-214: Spae, Joseph J.:
Two pillars of Buddhist mysticism: oneness and compassion; p. 215—
235: Lopez-Gay, Jesis: La “mistica cosmica” del Shingon; p.
237-285: Dhavamony, M.: Typology of Hindu mysticism; p.
287-314: Brunn er, Héléne: Le mysticisme dans les agama ;’.ivq‘ite_s.

Toppi, Francesco Saverio: La preghiera individuale e comunitaria in
S. Francesco d’Assisi. — Studi e ricerche francescane VII, 1978, 3—28;
p. 29-53: Schmucki, Ottaviano: Luogo di preghiera, eremo, soli-
tudine. Concetti e realizzazioni in S. Francesco d’Assisi; p. 556—112:
Cargnoni, Costanzo: Le case di preghiera nella storia dell'Ordine
francescano; p. 113—124: Profili, Ludovico: Le case di preghiera:
come realizzarla oggi; p. 125-147: Di Mon d a, Antonio: Il convento
francescano «casa di preghiera» secondo le costituzioni rinnovate
delle Famiglie Francescane del I e III Ordine Regolare; p. 149—177:
Calloni, Francesco: Interpretazione iconologica dell’architettura
cappuccina.

Rosenwein, Barbara H.: Rules and the ‘“Rule” at tenth-century
Cluny. — StMon XIX, 1977, 307—320; p. 321-342: Callahan,
David F.: William the Great and the monasteries of Aquitaine; p.
343—352: Martel, Gérard de: Un exemple de sermons “Ad mo-
nachas’ au Moyen Age; p. 353—360: Brodman, J. W.: The origins
of the Mercedarian order: A reassessment; p. 361—385: Llompart,
Rafael Juan-Gabriel: Los santuarios de Montserrat y de Llue: una
confrontacién de origenes.
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Livre des miracles de Sainte-Catherine de Fierbois (1375-14705. Publié
par Yves Chauvin. — Poitiers: Société des Archives Historiques du
Poitou (Archives de la Vienne> 1976. XLVIII, 162 p. = Archives
historiques du Poitou LX; F 80,—.

Wagner, Friedrich: Gotteserfahrung, Spiritualitit der Neuzeit. —
S[ank]t Ottilien: EOS-Verl. d. Erzabtei St. Ottilien 1977. 183 S.
Curty, Christian: Les trois pidques du Dieu vivant ou La théologie de
la vie spirituelle. — P: Ed. Franciscaines (1976). 352 p. — Présence

de Saint Frangois XXVII.

Esquerda Bifet, Juan: Cristianos sin fronteras. Espiritualidad
misionera. — Burgos: Ed. Aldecoa (1976). 149 p. = Facultad de
Teologia del Norte de Espafia — Sede de Burgos; pes 250,—.

Fuertes, Josephus: Quis vere saecularis? De diversis modis exsisten-
tiae christianae. — ComRel LIX, 1978, 3—30.

Wer ist mein Nédchster? 70 Autoren antworten auf eine zeitgemiBe
Frage. Hrsg. von Inge Meidinger-Geise. — Frb/B, Bas, Wien: Herder
(1977). 215 S.; kart. DM 24,—,

XII. Christliche Sozialwissenschaften

Ermecke, Gustav: Die Christliche Gesellschaftslehre ¢CGL». Ihre
Aufgabe und ihr wissenschaftlicher Ort, ihre Methode und Systema-
tik. — JbChrSozWiss XIX, 1978, 37—50; S. 51—66: Langner, Al
brecht: Katholische Soziallehre im Urteil marxistischer Religionskritik;
S. 67-82: Herr, Theodor: Die sozialethische Bedeutung der neu-
testamentlichen Haustafeln.

Kiithnhardt, Ludger: Christliche Soziallehre konkret. Gedanken u.
Perspektiven. — Mchn, Wien: Olzog 1977. 162 S. — Geschichte und
Staat CCXII = Kritisches Forum; kart. DM 5,80.

Winter, J. Alan: Continuities in the sociology of religion: Creed,
congregation, and community. — NY [e.a.:] Harper & Row (1977).
X, 307 p. with fig.

Skorupski, John: Symbol and theory. A philosophical study of
theories of religion in social anthropology. — Cambr [e.a.]: Cam-
bridge Univ. Pr. (1976). XV, 265 p.; £

Scarvaglieri, Giuseppe: La religione in una societa in trasfor-
mazione. Ricerca empirica. — Lucca: Maria Pacini Fazzi 1977. 269 p. =
Casa di Risparmio di Lucca.

Martiny, Friedrich: Die evangelischen Akademien. Kirche zwischen
Anpassung und Parteilichkeit. Ein Beitrag zum Problem des gesell-
schaftlichen Handelns der Kirche. — Ffm, Bern, Las Vegas: Lang 1977.
317 S. = Europidische Hochschulschriften XXIII, 97; kart. sfr 59,—;
[Diss., Marburg]

Miranda, Pontes de: Passos na formulagdo dos direitos humanos. —
REBras XXXVII, 1977, 5—12; p. 13—40: Lima V a z, Henrique C. de:
Antropologia e direitos humanos; p. 41-75: Libéanio, Jodo Batista,
S]: O profético e o politico. Sua referéncia aos direitos humanos;
p. 76—80: Sam ain, Etienne: Projeto evangélico e direitos humanos;
p. 91-105: Segundo, Juan Luis, SJ: Direitos humanps‘ evange-
lizagao e ideologia; p. 106—142: A zz i, Riolando: A Igreja do Brasil
na defesa dos direitos humanos; p. 143—-159: Bo ff, Lepnardo, OFM:
Teoria e praxis. Os direitos humanos ao interno da Igreja. :

Giers, Joachim: Theologische Aspekte der Menschenrechtserkldrungen
in der kirchlichen Verkiindigung. — MThZ XXXIX, 1978, 86—63.

Balducci, Ernesto: La politica della fede. Dall’ideologia catto}lca a]lz}
teologia della rivoluzione. Introduzione e premesse storiche di
Lodovico Grassi. — (Rimini-Fir:) Guaraldi Ed. (1976). 235 p. = Pre-
sente e imperfetto. N.S. XVI; Lire 3800. &

Garcia, Matias: Enfoque y estructuracién de una moral politica. =
EE LIII, 1978, 149—196; p. 197—208: Hortal, Augusto: La democracia
como institucionalizacién de una utopia; p. 209—243: Oriol, An-
tonio Ma.: Socialismo, marxismo, liberalismo. Meditacion sobre «Octo-
gesima adveniens», 26—36. .

Pombeni, Paolo: Socialismo e Cristianesimo <1815—-1975>. — (Brescia:)
Queriniana (1977). 387 p. = Dipartimento di scienze religiose.lv.

Biichele, Herwig — Harry Hoefnagels — Bruno Kreisky:
Kirche und demokratischer Sozialismus. — Wien, Mchn, Zii: Europa-
verlag (1978). 132 S. — Soziale Brennpunkte VI.

Loth, Heinrich: Rebellen im Priesterrock. Christen im Siiden Afrikas
und ihre Rolle im Widerstand gegen Kolonialismus und Apartheid.
Eine historische Untersuchung. — B: Union Verlag (1977). 237 S.
mit Abb.

XIIl, Kirchenrecht

Leziroli, Giuseppe: Aspetti della liberta religiosa. Nel quadro
dell’attuale sistema di relazione fra stato e confessioni religiose. —
Mil: Giuffré 1977. 240 p. = Pubblicazioni della Facolta Giuridica
dell’Universita di Ferrara II, 10; Lire 6000.

Feliciani, Giorgio: Il Concilio Vaticano I e la codificazione del
diritto canonico. — EIC XXXIII, 1977, 115—143. 269—289.

Hinder, Paul: Grundrechte in der Kirche. Eine Untersuchung zur Be-
griindung der Grundrechte in der Kirche. — (Frb/S:) Universitiitsver-
lag 1977. X1V, 301 S. = Studia Friburgensia N.F. LIV. Kanonistische
Abteilung; sfr 38,—,

Keihl, Bernhard: Das Staatliche Recht der res sacrae. — Kgln, B, Bonn,
Mchn: Heymanns (1977). XXVI, 184 S. = Erlanger juristische Abhand-
lungen XX; kart. DM 80,—.

Sabattani, Aurelio: Iudicium de legitimate actuum administrati-
vorum a Signatura Apostolica peractum. — Ius canonicum XVI, 1976,
229-243; p. 245-292: Gonzalez del Valle, José M.: Los actos
pontificios como fuente del Derecho Canénico; p. 293—305: So -

bans ki, Remigiusz: El lugar y las funciones de la canonistica en
la vida de la Iglesia.

Pattaro, Germano: Fidanzamento e matrimonio come esperienza di
fede. — (Brescia:) Morcelliana (1977). 136 p.; Lire 2500,

Corecco, Eugenio: Quodnam sit fundamentum competentiae Eccle-
siae in matrimonium baptizatorum: baptismus an sacramentum matri-
monii?. — PerRMCL LXVII, 1978, 11-34; p. 35-71: Manzanares,
Julio: Habitudo matrimonium baptizatorum inter et sacramentum:
omne matrimonium duorum baptizatorum estne necessario sacra-
mentum?; p. 73-80: Adn és, Pierre: De matrimonio infidelium qui
convertuntur; p. 95-115: Navarrete, Urbano: Competentia Eccle-
siae in matrimonium baptizatorum eiusque limites; p. 117—126:
Abate, Antonio: De dissolutione matrimonii non baptizatorum
utroque coniuge in infidelitate manente; p. 127—143: Prader,
Joseph: De iure quo regitur matrimonium baptizatorum acatholicorum:
ius conditum et ius condendum; p. 155—-210: Mostaza, Antonio:
Competentia Status in matrimonium eiusque limites; p. 211—233:
Flatten, Heinrich: De matrimonio civili catholicorum; p. 235-258:
Spineli, Lorenzo: Conflictus Ecclesiam inter et Statum in materia
matrimoniali eorundemque solutiones concordatariae; p. 261—267:
Bertrams, Wilhelm: De unitate baptizatorum matrimonii cum
sacramento; p. 269—281: Castafo, José Manuel F.: De quibusdam
difficultatibus contra formulam canonis 1012 § 2, scilicet «quin sit
eo ipso sacramentums»; p. 283—295: Grocholewski, Zenon:
Crisis doctrinae et iurisprudentiae rotalis circa exclusionem dignitatis
sacramentalis in contractu matrimoniali; p. 297—299: Dombois,
Hans: De competentia Ecclesiae et Status; p. 301—342: Bressan,
Luigi: Ratio et finis potestatis Eclesiae quoad matrimonium fidelium
iuxta Theologos et Patres Concilii Tridentini; p. 343—352: Arbo-
leda, Fernando: De natura iuridica matrimonii civilis catholicorum
in iure canonico condito et condendo.

Lesage, Germain, OMI: Procédures matrimoniales d'aprés le Schéma
“De Processibus”. — Studia canonica XI, 1977, 213—224; p. 225—259:
Ahern, Maurice: Error and deception as grounds for nullity;
p. 261-327: Green, Thomas J.: The revision of sacramental law:
Perspectives on the sacraments other than marriage; p. 329-338:
Zurowski, Marian, S]: Le fondement du pouvoir et du droit dans
la communauté ecclésiale; p. 339-349: Jester, Ludwig, MHM:
Transcultural marriage — A basis for a new impediment; p. 351—388:
Boucher, Marie-Alice, SP: Un nouveau droit proposé aux Ins-
tituts religieux; p. 389-402: Pinto, Pio Vito: Exclaustratio et
absentia a domo des religieuses.

Bruns, Bernhard: Das ius in corpus als Vertragsobjekt der Ehe vor
dem Hintergrund der kirchlichen Lehre von der verantwortungsbe-
wubten Elternschaft. Zur Unterscheidung von ius radicale und ius
utile im Eherecht. — OeAKR XXVIII, 1977, 8—25.

XIV. Pastoraltheologie und Katechetik

Tonelli, Riccardo: Pastorale giovanile oggi. Ricerca teologica e
orientamenti metodologici. — R: LAS (1977). 322 p. = Biblioteca di
scienze religiose XX; Lire 6500.

Pastoraltheologische Informationen. Folge VI: Mitarbeiter im
pastoralen Dienst. — Ffm 1978; [enth.:] S. 6-21: Stellungnahme des
Beirats der Konferenz der deutschsprachigen Pastoraltheologen; S. 22—
59: Klostermann, Ferdinand: Zur neuen Ordnung der pasto-
ralen Dienste in der Bundesrepublik Deutschland; S. 60—75: Sem -
melroth, Otto, S]: Laien im pastoralen Dienst der Gemeinde;
5. 76-92: Bommer, Josef: Laien im kirchlichen Dienst; S. 93—118:

Kramer, Johannes: Der stindige Diakonat und pastorale Dienste.

Eibach, Ulrich: Seelsorge als Glaubenshilfe und als Lebenshilfe.
Bemerkungen zur Relevanz theologischer Entscheidungen fiir die Seel-
sorge. — Theol. Beitrdge IX, 1978, 23—38.

Pfarrseelsorge von der Gemeinde mitverantwortet. Usterreichische
}Jastoraltagung, 28.—30. Dezember 1976. Im Auftr. d. OUsterr. Pastoral-
instituts hrsg. von Josef Wiener u. Helmut Erharter, — Wien, Frb/B,
Bas: Herder (1977). 167 S.; kart. DM 18,—; [enth.:] S. 11-30: Rah-
ner, Karl: Zur Theologie und Spiritualitit der Pfarrseelsorge;
S. 31-47: Lentzen-Deis, Fritzleo: Das Werk Christi — Basis
unserer  Gemeindearbeit; S. 48-63: Kleiner, Rafael Josef: Grup-
pen und Basisgemeinden in ihrer Bedeutung fiir eine lebendige Pfarr-
gemeinde; 8. 64-76: Zauner, Wilhelm: Die menschliche und spiri-
tuelle Entfaltung der Mitarbeiter: S. 77-92: W agner, Alois:
Schwerpunkte heutiger Pfarrseelsorge; S. 93—102: Zulehn er, Paul
M.: Zur Situation der Pfarrseelsorge; S. 103—155: Praktische Modelle
der Pfarrseelsorge und Ergebnisse der Arbeitskreise.

Leimgruber, Stephan: Das Sprechen vom Geist. Religitse Sprache
und Erfahrung am Beispiel der Firmung, — (Z1, Eins, Koln:) Benziger
(1978). 256 S. = SPT Studien zur Praktischen Theologie XVI; kart.
DM 28,80 [Diss., Miinchen]

Emeis, Dieter — Karl Heinz Schmitt: Grundkurs Gemeindekate-
chese, — Frb/B: Herder 1977, 134 S., graph. Darst; kart. DM 15,80.

Sorge, Helga — Siegfried Vierzi g : Religion und Ideologie. Ana-
lysen u. Materialien fiir den Unterricht. — Stu, Mz, B, Kéln: Kohl-
hammer (1977). 177 8. = Urban-Taschenbiicher DCXXXIV: T-Reihe.

Auferstehung — Tod und Leben. Beitrdge zur Sachanalyse und
Unterrichtsplanung. Hrsg. von Reimar Kakuschke. — Gé: Vandenhoeck
& Ruprecht (1978). 220 S. = Analysen und Projekte zum Religions-
unterricht XII.

Die Synode zum Thema Bildung — Freizeit — Massenmedien. Zu-
sammengestellt u. kommentiert von Willy Biinter u. Willy Kaui-
mann. — (Zi, Eins, Kéln:) Benziger (1977). 144 S. = Die Synode zum
Thema . .. Eine Taschenbuchreihe mit den Ergebnissen der Schweizer
Synode LXXII; kart, DM 9,80.
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Religionsdidaktik Elemente einer integrativen Theorie der
Praxis des Religionsunterrichts. Mit Beitr. v. Wolfgang G. Esser
[u. a.]. — (Zii, Eins, K6ln:) Benziger 1977. 229 S. = Studien zur prak-
tischen Theologie XIII; kart. DM 35,80; [enth.:] S. 11-29: Esser,
Wolfgang G.: Lernziel Religiositit. Die eigenen Verwendungszielfelder
des Religionsunterrichts; S. 31-60: Esser, Wolfgang G.: Die
ErschlieBung der religiésen Grunderfahrung: Heilserwartung und Sinn-
offenheit; S. 61-86: Wegenast, Klaus: Die ErschlieBung relativer
Glicks- und Sinnerfahrungen; S. 87—121: Zirker, Hans: Die Er-
schlieBung des Glaubens in seinem Erfahrungsbezug; S. 124-156:
Goépfert, Hans: Plurale Wirklichkeit als Erfahrungsbereich des
Schiilers der Primarstufe; S. 157—177: Rump e 1, Peter: Plurale Wirk-
lichkeit als Erfahrungsbereich des Schiilers der Sekundarstufe; S.180—
212: Rickers, Folkert: Die religions- und gesellschaftskritische Auf-
gabe; S. 213-229: Esser, Wolfgang G.: Systematischer Zusammen-
hang und Integration religionsdidaktischer Elemente zur Gesamt-
struktur des Religionsunterrichts.

Sozialethischer Unterricht — dokumentiert und analysiert. Eine
Untersuchung zur Praxis des problemorientierten Religionsunterrichts.
Mit Beitrdgen von Alberto Bondolfi [u. a.] Giinter Stachel «Hrsg., —
(Zi, Eins, Kdln:) Benziger (1977). 200 S. — SPT. Studien zur Prak-
tischen Theologie XV; kart. DM 28,80.

Expériences et réflexions sur la pratique ecclésiale. — Catéchése
n® LXXI, 1978, 137-159; p. 161-170: Moin gt, Joseph: Théologie et
pratique de I'Eucharistie; p. 171-182: Chauvet, Louis-Marie:
L'Eglise fait I'Eucharistie; 'Eucharistie fait I'Eglise. Essai de lecture
symbolique; p. 183—191: Gervaise, Pierre: Pour une catéchése de
I'Eucharistie.

Caspary, Heinrich-Nikolaus: Zur Funktion des Schulbuchs im Reli-
gionsunterricht. — EvEr XXX, 1978, 2-13; S. 13—22: Ulrich-
Eschemann, Karin: Ungang mit dem Religionsbuch; S. 22—43:
DeBecker, Klaus — Dieter H a a s : Unterrichtspraktische Analyse
von Religionsbiichern Grundschule und Orientierungsstufe; S. 43—45:
Riick, Hermann: Unterrichtspraktische Analyse von Religions-
biichern (Sekundarstufe I,.

XV. Liturgiewissenschaft

Lépez Martin, Julidn: El don de la Pascua del Sefior. Pneumato-
logia de la Cincuentena pascual del Misal Romano. — Burgos: Ed.
Aldecoa (1977). 626 p. = Publicaciones de la Facultad Teolégica
del Norte de Espafia, Sede de Burgos XXXIX; pes 1250.

Santantoni, Antonio: L'ordinazione episcopale. Storia e teologia
dei riti dell’ordinazione nelle antiche liturgie dell'occidente. — R:
Anselmiana 1976. 306 p. = Analecta liturgica II = Studia Ansel-
miana LXIX; Lire 10 000.

Janini, José: Manuscritos litargicos de las bibliotecas de Espaiia.

I: Castilla y Navarra. — Burgos: Ed. Aldecoa 1977. 340 p. = Publi-
caciones de la Facultad Teolégica del Norte de Espaifia. Sede de
Burgos XXXVIII; pes 700.

Garridoé Bonafio, Manuel, OSB: La teologia de la cruz en las
liturgias occidentales. — Scripta theologica IX, 1977, 885—950.

Garridé Bonafio, Manuel, OSB: Uso y significacién del término
«sacramentums en la liturgia romana. — Burgense XVIII, 1977, 9-71;
p. 73—112: Abad Ibédfiez, José Antonio: La «sacramentalidad del
orden» en la liturgia Hispanica.

Amiet, Robert: Un fragment de bréviaire de Grasse du XIVe siécle. —
Scriptorium XXXI, 1977, 198—211.

Venturi, Gianfranco F., SDB: Fenomeni e problemi linguistici della
traduzione liturgica nel passaggio da una cultura ad un’altra. — ELit
XCII, 1978, 5—75.

Wegman, H.: Liturgie aan de oppervlakte. — TLit LXII, 1978, 97-105;
p. 106-115: Fa b er, H.: Zijlicht op de liturgie; p. 116-125: Keyzer,
Ad de: De verschillende vormen van psalmodie. Een poging tot be-
gripsverheldering; p. 126-137: Hollaardt, A. — A. Kurris:
Bij het verschijnen van een nieuwe nederlandse Graduale.

Theologisch e Berichte. VI: Liturgie als Verkiindigung. — (Zii, Eins,
Kéln:) Benziger (1977). 213 S.; kart. DM 25— [enth.:] S. 13-28: Fur -
g e r, Franz: Verkiindigung in nicht-begrifflicher Kommunikation. Einige
einleitende DenkanstéBe; S. 29-60: Baumer, Iso: Kulte als Triiger
von Verkiindigung; S. 61-80: Schmid, Rudolf: Kult als Bewah-
rung und Vermittlung von Glaubenswahrheit im Alten Testament;
5. 81-122: Schulte, Raphael: Die Wort-Sakrament-Problematik in
der evangelischen und katholischen Theologie; S. 123—165: Baum -
gartner, Jakob: Das Verkiindigungsanliegen in der Liturgiereform
des II. Vatikanischen Konzils; S. 167-199: Bommer, Josef: Die
Verkiindigungsaufgabe der Kasualien Taufe, Hochzeit und Beerdigung;
S. 201—213: Miiller, Alois: Die Eigenbedeutung des Kultischen in
der Liturgie.

Laeyendecker, L. — Mady A. Thung: Liturgie in een politiek
geéngageerde kerk. — TTh XVIII, 1978, 49-70; p. 71: Summary:
Liturgy in a politically involved church.

Wainwright, Geoffrey: Christian initiation in the ecumenical
movement. — Studia liturgica XII, 1977, 67—86; p. 87—106: Kretsch -
mar, Georg: Recent research on Christian initiation; p. 107—115:
Kavanagh, Aidan: Christian initiation in post-conciliar Roman
Catholicism: a brief report; p. 116-125: Jasper, Ronald C.D.:
Christian initiation: the Anglican position; p. 126-128: We i 1, Louis:
Christian initiation in the Anglican Communion: a response; p,129—
150: Holeton, David R.: Christian initiation in some Anglican
provinces; p. 151—165: Brand, Eugene L.: New rites of initiation
and their implications: in the Lutheran Churches; p. 166-171:
Burky, Bruno: New baptismal liturgies in Reformed Churches:
The Swiss example; p. 172-175: Gy, Pierre-Marie: The idea of
«Christian Initiation».
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