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+s Anti-Gilson ¢

von Fernando Inciarte, Miinster

Es handelt sich um die Ubersetzung eines erstmals 1966 er-
schienenen Werkes aus dem Franzosischen. Da bei dieser Gele-
genheit das Ganze auf den neuesten Stand der Forschung gebracht
wurde, wird diese Ubersetzung vom Vi. als 2. Auflage des Werkes
angesehen (16).

Gerade dem Stand der Forschung im allgemeinen ist das erste
Kap. gewidmet. Schon hier klingen einige der Schwerpunkte des
Buches an: zunéchst das Problem des lateinischen Averroismus
(18f) (gerade v. St. ist es gewesen, der am von E. Renan 1852
inaugurierten und dann vor allem von P. Mandonnet weiterent-
wickelten Bild eines schon im 13. Jh. vorhandenen lateinischen
Averroismus die meisten Korrekturen angebracht hat); dann der von
F. Ehrle 1889 erstmals behandelte Kampf zwischen Augustinismus
und Aristotelismus im selben Jh. (hier kann v. St. gegen die An-
nahme eines reinen Augustinismus sich auf Vorarbeiten seines
Lehrers M. De Wulf berufen [20f]); ferner die erstmals von F. Pica-
vet 1905 verdienstvoll, aber iibertrieben herausgestellte Rolle des
Platonismus und vor allem des Neuplatonismus sowie die Priizisie-
rungen, die schon frith vor allem durch C. Baeumker und R. Kli-

! van Steenberghen, Ferdinand: Die Philosophie im 13. Jahrhundert.
Hrsg. von Max A. Roesle. — Miinchen, Paderborn, Wien: Schéningh
1977. 579 S. kart. DM 58—

bansky gemacht wurden (22); schlieBlich das erstmals 1921 ge-
zeichnete Bild der Philosophie in diesem Zeitraum durch E. Gil-
son. Mit Gilson setzt sich Vf. immer wieder auseinander. Davon
wird noch genauer zu berichten sein. Insgesamt ergibt sich eine
kenntnisreiche Skizze der Forschungsgeschichte iiber die Philoso-
phie in diesem Zeitraum, bei der auch andere maBgebliche Auto-
ren selbstverstdndlich nicht fehlen. Angeschlossen werden im sel-
ben Kap. kurz die Frage der Lehreinheit der Scholastik im 13. Th.
sowie die verschiedenen Positionen hinsichtlich der Frage nach
dem Verhéltnis von Glauben und Wissen in dieser Periode. Da
beide Fragen eng miteinander sowie mit dem von Gilson beniitz-
ten Begriff der Christlichen Philosophie zusammenhédngen, sollen
sie auch spiter im Zusammenhang zur Sprache kommen. — Der
letzte Abschnitt des Kap. ist iiberschrieben ,Die Liicken in unserer
Kenntnis des 13. Jahrhunderts“. Hier wird vorwiegend iiber das Pro-
jekt eines Corpus philosophorum medii aevi der Union académi-
que internationale berichtet: Aristoteles latinus, Corpus platonicum
medii aevi, Averroes latinus; ferner iiber das in Angriff genommene
Corpus latinum commentariorum in Aristotelem graecorum, iiber
Avicenna latinus sowie iiber lateinische Ubersetzungen des Avice-
bron, des Maimonides, Algazel usw. (mit Hinweis auf P, O, Kristel-
ler, s. S. 37 Anm. 47); desgleichen iiber die Artisten-Fakultit von
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Paris und #hnliche Studienzentren [mit Hinweis auch auf Ch.
Lohrs Medieval Latin Aristotle Commentaries). Hingewiesen wird
ebenfalls auf die noch nicht weit gediehenen kritischen Ausgaben
von Albertus Magnus und J. Duns Scotus (letztere wird im Buch
nicht mehr behandelt). Fazit: ,Es gilt also, auf noch schlecht be-
festigten StraBen in einer im Bau befindlichen Stadt unseren eige-
nen Weg zu suchen” (38).

V1. 16st dieses Versprechen vom 3. Kap. an ein, nachdem er im
2. ,Die Vorgeschichte der Philosophie des 13. Jahrhunderts* kurz
behandelt hat (39—75). (AufschluBreich dabei ist — schon bei der
unmittelbaren Vorgeschichte — die Schilderung der Konkurrenz
der aristotelischen Klassifikation der Wissenschaften mit dem
System der sieben freien Kiinste, nachdem letztere durch Augusti-
nus’ De doctrina christiana zwar auf Dienstleistungsfunktionen fiir
die Bibelexegese reduziert, aber immerhin auch als unentbehrli-
ches Hilfsmittel angesehen worden waren.) Von einer selbstdndi-
gen Philosophie kann — auch bei J. Scotus Eriugena — keine Rede
sein (63). Das bedeutet aber, daB man vom Standpunkt v. St.s vor
dem 13. Th. nicht gut von einer Philosophie und folglich auch nicht
von einer christlichen Philosophie (ein Begriff, den Vi. allerdings
ablehnt) die Rede sein kann. ,Die Weisheit des Evangeliums hat
die menschliche Weisheit entthront* (64). Nur die Logik (Abaelard)
konnte sich als selbstéindige Disziplin behaupten. Immerhin zeugt
die Schule von Chartres dafiir, dab bald der Philosophieunterricht
iiber die bloBe Dialektik hinaus sich auch naturphilosophischen,
metaphysischen und ethischen Fragen 6ffnete, die von der Augu-
stinischen Auffassung her am meisten vernachldssigt worden
waren. Allgemein kann man jedoch sagen (69), daB noch im letz-
ten Viertel des 12. Jh. profane Studien meist nach dem Schema der
sieben Kiinste (plus Jurisprudenz und Medizin) betrieben wurden,
die von den theologischen Studien vbllig verschieden waren, daB
aber sie 1.) nicht als Selbstzweck angesehen wurden und 2.) eher
den Sinn hatten, den Geist zu schulen, als Philosophie zu ver-
mitteln.

DaB bei der Bibelexegese sich die dialektische Methode neben
der Methode der auctoritates in den sich aus den wdrtlichen
Schriftkommentaren heraus entwickelnden Glossen, Sentenzen-
sammlungen und Summen Platz verschaffen konnte, wird nur er-
wihnt (dazu miiBte man heute auch die neuesten Forschungen von
R. Heinzmann heranziehen). Das Fazit lautet hier: ,Erst das 13.
Jahrhundert wird die Emanzipation des Denkens bringen und die
ersten wirklich eigenstéindigen Werke der Scholastik schaffen®
(72). Auch von einer augustinischen Philosophie kann man folglich
nicht sprechen.

Das dritte Kap. ist dem Eindringen der heidnischen Philosophie
gewidmet. Es beginnt mit einer Ubersicht iiber die Hauptzentren
fiir hohere Studien — einschlieBlich der Ubersetzungszentren in
Spanien, Italien und England — und legt das Hauptgewicht natiir-
lich auf die zu Beginn des Jh. begriindete Pariser Universitdt sowie
auf die sich spdter zu spannungsgeladenen Konflikten verschér-
fende Zweiheit von Artisten- und Theologischer Fakultét.

Es folgt die Ubersicht iiber die um 1200 neu erschlossenen,
namentlich aristotelischen Quellen, Die Auseinandersetzungen,
die sich schon im 12. Jh. an dem Gebrauch der Dialektik in der
Theologie entziindet hatten, muBten sich zwangsldufig verstérken,
als nach und nach das Gesamtkorpus des Aristoteles zugénglich
wurde. Vi. zihlt vier Hauptprobleme auf, vor die die Aristoteles-
Rezeption die Forschung stellt (84ff): Problem erstens der Uberset-
zungen, zweitens der rechtlichen Stellung (Haltung der Autoritd-
ten zu Aristoteles und dessen Platz in den Studienprogrammen),
drittens des Einflusses auf die Lehrentwicklung, viertens der Exi-
stenz, Eigenart und Richtungen des lateinischen Aristotelismus.
V{. behandelt sie im Zusammenhang mit der Frage: ,wie und in
welchen Etappen sich die Emanzipation der Philosophie in der
christlichen Welt des 13. Jh. unter dem EinfluB der heidnischen
Philosophie vollzieht* (85). Was das erste Hauptproblem angeht,
so wird das, was man die Bibliothek der Gelehrten zu Beginn des
Jh. nennen konnte, beschrieben. Sie umfaBt den grébten Teil der
Aristotelischen Schriften schon zu Anfang des Jh. samt einiger
Kommentare (Porphyrius, Boethius, Themistius, Alfarabi und vor
allem die Paraphrasen des Avicenna; ferner den pseudoaristoteli-
schen Liber de causis, dessen wahrer Charakter [Ausziige aus der
Svowelwotg Deohoynt, des Proklos] bekanntlich erstmals durch
Thomas von Aquin freigelegt wurde). Demgegeniiber ist Plato
(auBer Timaios, Phaidon und Menon) und selbst Plotin nur indirekt

iber die lateinischen Neuplatoniker (Apuleius, Chalcidius, Macro-
bius), die christlichen Schriftsteller (Nemesius, dessen De natura
hominis allerdings Gregor von Nyssa zugeschrieben wurde,
Pseudo-Dionysius, Augustinus) und die arabischen (und arabisch-
schreibenden jiidischen) Neuplatoniker, hauptséchlich Avicenna
und Avicebron, vertreten. SchlieBlich verfligte man zu Beginn des
Jh. ebenfalls iiber lateinische Ubersetzungen arabischer (Alkindi,
Costa ben Luca, Alfarabi und, wie schon erwéhnt, Avicenna)
sowie jlidischer Autoren (Isaak Israeli, Avicebron). Genug, um
schon damals Fragen aufkommen zu lassen wie: zerstort die Idee
eines umfassenden profanen Wissens die Einheit der christlichen
Weisheit und kompromittiert sie nicht den Vorrang der Theologie?
»Am Ende des 12. Jh. herrscht noch durchaus ein christliches
Klima.“ Das wird sich gewiB éndern. (Aber um eine ,heile Welt* —
die Bemerkung sei mir gestattet — kann es sich wiederum nicht ge-
handelt haben. Man braucht nur etwa Anselm von Canterbury zu
lesen, um festzustellen, wie ernst die Auseinandersetzung mit
Skepsis und Unglauben, sicherlich aus gegebenen Anlédssen, schon
frither gefithrt wurde, und zwar — wie die Aufgabe es erforderte —
mit rein rationalen Mitteln. Das spricht nicht so sehr gegen die
Grundkonzeption des Vi, eher gegen die von ihm immer wieder
bekémpfte Idee einer christlichen Philosophie.)

Die Voraussetzungen fiir ,Die ersten Aristotelesverbote in
Paris“ (90—101) waren also durchaus gegeben. V{. stiitzt sich hier
in der Hauptsache natiirlich auf Grabmann: 1210 verurteilt die
Synode von Paris Amalrich von Béne und David von Dinant und
verbietet, daB die Biicher des Aristoteles zur Naturphilosophie
oder Kommentare dazu (Avicenna, vielleicht auch Alfarabi) ffent-
lich oder privat ,gelesen®, d. h. vorgelesen werden. 1215 werden
im Zuge der vom pépstlichen Legaten Innozenz’' III. Robert von
Courgon reorganisierten Studien der Artistenfakultdt die Verbote
wiederholt, wobei die libri de metaphysica eigens erwihnt werden
sowie ein ,Mauricius hyspanus”, dessen Identitét trotz zahlreicher
Identifizierungsversuche nicht feststeht; Vi. schlieBt den ,Mauren®
Averroes nicht aus, erinnert aber an diese Hypothese (Renan,
Bardenhewer, Mandonnet, De Vaux) nur um klarzustellen, ,daB
die Erwdhnung des Averroes im Statut von 1215 nicht impliziert,
daB zu diesem Zeitpunkt lateinische Ubersetzungen seiner Schrif-
ten bestanden haben miissen®. Was Amalrich angeht, so scheint er
eher von Johannes Scotus Eriugena sowie der Schule von Chartres
beeinfluBt worden zu sein, David dagegen schon von der Physik
und Metaphysik des Aristoteles, die er materialistisch und pan-
theistisch auslegt, was Albertus Magnus ihm in scharfer Form vor-
wirft. Vf. vermutet mit Grabmann, daB die Worte ,nos de bonorum
virorum consilio scolarum tranquilitati volentes...“ als Anspielung
auf Magister der Theologischen Fakultédt zu verstehen sind.

Die spéiteren Konflikte erscheinen dann hier vorgebildet, zumal
selbst in die Theologische Fakultdt, an die 1228 Gregor IX. ein
mahnendes Schreiben iiber den MiBbrauch der Philosophie sandte
(101), Unruhe eingedrungen zu sein scheint. Aber schon unmittel-
bar vor 1210 enthalten die Predigten des Kanzlers der Universitit
wharte Urteile {iber die ,eitle Weisheit', die die Dialektiker und
Liebhaber ,unniitzer Subtilititen' an den ,philosophischen Fakul-
titen' pflegen“ (96f). Wogegen man sich wehrte, war das Eindrin-
gen spekulativer Methoden in die Auslegung der Glaubens-
mysterien.

Von 1215 bis 1230 wissen wir kaum etwas iiber die Geschichte
des Aristotelismus in Paris. (In Oxford und Neapel drang er wei-
ter ein.) Der Konflikt zwischen den Fakultdten milderte sich nach
1230 bis etwa 1260. Der weitere Konflikt, der mit dem Auftreten
der Bettlerorden in Universitdtskreisen aufkam, wird auch kurz
beschrieben, wobei dies auch zu Umstellungen fithrte: ,die Min-
derbriider mufiten sich schon weiter vom urspriinglichen Ideal
entfernen, wollten sie den Weg der Studien betreten ...* (100).
Fiir die Dominikaner zeigen die Konstitutionen des hl. Raymund
von Penafort aus dem Jahre 1228 die Schwierigkeiten der Lage:
das Studium der Philosophie (und der Artes) wird zwar verboten,
aber Ausnahmen werden zugelassen, die durch den ,Zwang der
Realitdten* allmédhlich zur Regel wurden (103).

Der Pariser ,Universitdtsstreik” (101—103) nach den Ausschrei-
tungen am Fastnachtsdienstag vom Jahre 1229 — was auBer zum
Solidaritétsstreik der Lehrer schlieBlich zu einer Einstellung der
Vorlesungen fiihrte — wurde erst 1231 mit einem Schreiben Gre-
gors IX. beendet, das man die ,Magna Charta der Universitit von
Paris’ genannt hat. Darin wird das Aristotelesverbot bis zur nihe-
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ren Priifung aufrechterhalten, ,der Papst spricht nicht davon, daB
sie [die entsprechenden Biicher des Aristoteles] von den enthal-
tenen Irrtiimern gereinigt werden sollen, sondern von jedem
Verdacht, der auf ihnen lasten kénnte" (107). Die dafiir eingesetzte
Kommission zur Priifung der libri naturales des Aristoteles stellte
unverrichteterdinge und stillschweigend die Arbeit ein. Auler dem
Tod des Vorsitzenden Wilhelm von Auxerre wird vielleicht (nach
R. de Vaux, La premiére entrée d'Averroés chez les Latins) das
Bekanntwerden der Averroes-Kommentare, die die Entlastung des
Aristoteles fast unmoglich machten, schuld am Scheitern der Kom-
mission gewesen sein. Immerhin stand eines der drei Kommis-
sionsmitglieder in persénlicher Verbindung mit dem Averroes-
Ubersetzer Michael Scottus. Das Ergebnis war jedenfalls eine 1245
durch Innozenz IV. verfiigte Ausdehnung des Verbotes auf Tou-
louse, das bis dahin Aristoteles als Werbemittel fiir die Gewin-
nung von Studenten beniitzt hatte.

Dies verhinderte allerdings nicht ,Eine neue Ubersetzungs-
welle* (110—116). Selbst unter der Annahme, daB unter ,Mauricius
hispanus“ Averroes gemeint gewesen sei, kann dieser — entgegen
friiheren Ansichten — fiir die fritheren Verbote 1210-1215 kaum
eine Rolle gespielt haben, da nach weiteren Forschungen (De
Vaux, Birkenmayer) es ,entscheidende Hinweise (gibt), aus denen
hervorgeht, dab Averroes vor 1230 in christlichen Kreisen unbe-
kannt war" (111); jedenfalls in Paris (114). Nach Wilhelm von
Auvergne und dem Kanzler Philipp ist es vor allem Albert der
GroBe, der in der Summa de creaturis aus dem Jahr 1240 &fters auf
Averroes Bezug nimmt. Uber die Ubersetzertitigkeit des Michael
Scottus in Spanien und Neapel wird ausfithrlich berichtet (112—
116). Da die Averroes-Ubersetzungen den Aristoteles-Text ent-
hielten, besitzt man ,also vor 1214 die arabisch-lateinische Fas-
sung der Metaphysik in zehn Biichern® (II-X und XII) sowie die
von der Nikomachischen Ethik, bald danach die von De caelo und
De anima, 1250 die von der Rhetorik und 1246 die von der Poetik.
Was die griechisch-lateinischen Aristoteles-Texte angeht, so exi-
stieren die Ethica nova (1. Buch) und die Metaphysica media (media
translatio: 13 Biicher) wahrscheinlich vor 1210. Die erste vollstin-
dige Ubersetzung der Nikomachischen Ethik aus dem Griechischen
sowie der griechischen Kommentare wurde 1240-1243 von Robert
Grosseteste erstellt, der auch De caelo bis zum Ende des dritten
Buches iibersetzte. Zu erwédhnen sind noch die Ubersetzungen von
Avicenna, De animalibus (1230), des Fiihrers der Unschliissigen von
Maimonides (erstes Drittel des Jh.) und anderer weniger einfluB3-
reicher Werke.

Aus all dem entstand ,Der eklektische Aristotelismus” (4. Kap.:
117—-182). Versténdlich, dab ein Magister ein 1927 in Ripoll von
Grabmann aufgefundenes Vademekum verfaBte, damit die Ex-
amenskandidaten mit der Vielfalt der Stoffe besser zurechtkamen.
»Es wire zu wiinschen, daB ein Gelehrter uns bald den vollstdndi-
gen Text dieser so wichtigen Schrift zugénglich macht* (181). Mit
Hilfe dieser und anderer Dokumente gibt Vf. in einigen kommen-
tierten Tabellen die verschiedentlich unternommenen Einteilungen
des Wissensstoffes wieder (119-130). Daraus geht das unterschied-
liche Schicksal des Rahmens der Artes liberales hervor. Aus der
Handschrift von Ripoll wiederum geht hervor, dab ,die Metaphysik
und die naturwissenschaftlichen Schriften des Aristoteles in die-
ser Zeit an der Artistenfakultdt nicht behandelt® wurden (128). Die
groBte Aufmerksamkeit zieht Die Ethik (nova und vetus: also auBer
Buch I auch Buch IT und III der Nikomachischen Ethik) auf sich. An
der Gegeniiberstellung einer theologischen und einer philosophi-
schen Einstellung zur Gliickseligkeits- und Auferstehungsfrage
zeichneten sich deutlich die Anfinge der rationalistischen und natura-
listischen Tendenzen in der Artistenfakultdt ab, die zu den Ver-
urteilungen der 70er Jahre fithren sollten. Anschliefend werden
»Die philosophische Literatur in Paris“ (130—149) und ,Die theolo-
gische Literatur in Paris“ (149—166) behandelt sowie ,Der Philoso-
phieunterricht in Oxford“ (166—175). Behandelt werden also: Jo-
hannes Pagus, Petrus Hispanus, bei dem die neuesten Forschungen
von de Rijk herangezogen werden, Wilhelm wvon Shyreswood,
Robert Kilwardby, der moglicherweise der erste Interpret der libri
naturales war (136), Lambert von Auxerre, Nikolaus von Paris und
die von Grabmann so genannte Sophismataliteratur All
das wird im Abschnitt iiber die philosophische Literatur in Paris
beriicksichtigt, ferner Kommentare zur Ethik, die eine ,unbestreit-
bare Verwandtschaft zwischen dem Unterricht an der Artisten-
fakultdt und dem an der Theologischen Fakultdt* verraten (139).

Die von v. St. sowieso abgelehnte Annahme einer Vertretung der
Lehre von der doppelten Wahrheit im lateinischen 13. Jh. wird
darin (so schon O. Lottin) iiberhaupt nicht sichtbar, obgleich man
sich andererseits ,vollig im klaren (ist), daB die Methode und
die Lehre der Philosophie und der Theologie véllig verschieden
sind“. Gegeniiber Lottin konstatiert er aber, daB ,die Schwierig-
keiten unterschwellig vorhanden sind“ (140). ,Ein bezeichnendes
Detail: die Ausdriicke, deren sich spéter Siger von Brabant bedie-
nen wird, liegen hier bereits vorgeformt vor: loquendo secundum
philosophos ... loquendo secundum theologos et secundum veri-
tatem® (1) (140—141).

Bis 1240 lehrt man in Paris nur Logik, Ethik und Grammatik, im
Unterschied zu Oxford, wo ,seit Beginn des Jh. die libri naturales
und die Metaphysik des Aristoteles” gelesen werden. ,Es ist darum
sicher, daB sich die Verbote von 1210 und 1215, von Gregor IX.
1231 aufrechterhalten, wenigstens bis 1240 ausgewirkt haben.“
Roger Bacon ist um 1245 einer der ersten, der schon in Paris die
indizierten Werke des Aristoteles kommentiert. Méglicherweise
schwichte sich die Wirkung der Verbote wihrend der Sedis-
vakanz (1241—1243), so daB Bacon seine Oxforder Praxis bald in
Paris fortsetzen konnte. Im iibrigen: ,Ich bin fiir mein Teil immer
mehr zu der Uberzeugung gekommen, daB die Verbote von 1245
und 1263 keine wirkliche Bedeutung mehr gehabt haben" (144). Die
Lehrer. Roger Bacons werden kurz behandelt (146—148), nicht ohne
zu vermerken, daB ,die Erforschung des umfangreichen literari-
schen Materials, das von Steele und Delorme verdffentlicht wurde,
kaum erst begonnen (hat)®. (Was die Logik angeht, so sind von
Pinborgs neuesten Forschungen sicher wichtigere Resultate zu er-
warten.) Interessant ist die Feststellung: ,Die Kommentare Bacons
sind weder Paraphrasen nach Art der Avicennas oder Alberts
d. Gr., noch wortliche Kommentare wie die des Averroes oder des
Thomas von Aquin. Sie bestehen aus einer Reihe von Fragen, die
der Text des Aristoteles nahegelegt hat und die nach der klassi-
schen Methode des sic et non behandelt werden, genauso wie es
spéter Siger von Brabant machen wird" (146). Averroes wird
schon beniitzt — und als Verderber des Aristoteles mitunter hart
kritisiert (147) (wie Thomas spiter auch sagen wird!). Was die
theologische Literatur angeht, so spiegelt sie den Zwiespalt zwiy
schen einer traditionellen, von Augustinus inspirierten Richtung
(v. St. gebraucht nicht gern das Wort Augustinismus, da in dieser
Periode noch keine festen Schulen bestehen), deren Vertreter mit
groBtem MiBtrauen Aristoteles gegeniiberstehen und die metaphy-
sische Auslegung der HL Schrift bekdmpfen, auf der einen Seite
und einer aristotelisierenden Richtung, die sich nach 1230 rasch
durchsetzt und die spekulative Theologie stirkt, auf der anderen.
AuBer dem Magister Simon von Tournai (schon vor 1200!) sind die
Pioniere dieser zweitew. Richtung vor allem Wilhelm von Auxerre,
der Kanzler Philipp, Wilhelm von Auvergne sowie der Englinder
Alexander von Hales, der ,der erste Magister regens (war), der
den Liber sententiarum des Petrus Lombardus als Textbuch fiir die
ordentlichen Vorlesungen an der theologischen Fakultit einge-
fiihrt hat* (152). (Der Kommentar wurde erst 1945 aufgefunden.)
Wilbelm von Auvergne, ,der erste groBe Philosoph des 13. Jh.*,
wird etwas ausfithrlicher behandelt (153—155). Zu den aristotelisie-
renden Theologen zdhlt auch der erste dominikanische Magister
regens in Paris, Roland von Cremona, der eine ,umfassende
Kenntnis des Aristoteles und auch der Araber besitzt® (seine
Werke werden ediert), wihrend seine unmittelbaren Nachfolger
weit konservativer sind. Die entscheidende Wende kommt jedoch
durch Albertus Magnus’ Aufenthalt in Paris (1240/43—1248), ob-
gleich es wahrscheinlich ist, daB seine Aristoteleskommentare be-
reits in Paris begonnen wurden (161). Von einer geschlossenen
Lehre kann man aber bei ihm ebensowenig wie — nach Meinung
des VI — bei den iibrigen Autoren vor Thomas, einschlieBlich
Bonaventuras, sprechen.

Aus dem ebenfalls reich dokumentierten Abschnitt ,Der Philo-
sophieunterricht in Oxford“ (166—175) méchte ich folgenden Pas-
sus iiber Grosseteste, der sehr gut die Hauptlinien des Buches
dokumentiert, hervorheben:

»Wie man sieht, wurde Robert in seiner Theologie kaum von der
neuen philosophischen Literatur beriihrt. Auf den ersten Blick iiber-
rascht es, daB dieser konservative Theologe zugleich der kiihne Férderer
der philosophischen und wissenschaftlichen Studien in Oxford gewesen
sein soll. Noch in seinem Hexaemeron, das aus den ersten Jahren seines
Episkopates stammen diirfte, kritisiert der gleiche Mann, der bald dar-
auf die Ubersetzung der Nikomachischen Ethik in Angriff nehmen wird,
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sehr heftig die moderni, qui nituntur de Aristotele haeretico facere
catholicum, mira caecitate et praesumptione; und er fiigt hinzu: Non
igitur se decipiant ... et Aristotelem catholicum constituendo seipsos
haereticos faciant. Wie alle seine Zeitgenossen scheint Robert zwischen
zwei entgegengesetzten Polen gestanden zu haben: der Tradition und
den neuen Stromungen, die sich in dem MabBe verstirkten, als die grie-
chisch-arabische wissenschaftliche Literatur besser bekannt wurde®
(174-175).

»Der lateinische Aristotelismus um 1250%, den V{. in Paris und
Oxford fest etabliert sieht, ist eigentlich noch sehr eklektisch. In
der Hauptsache handelt es sich um einen ,neuplatonisierenden
Aristotelismus®. Die Bezeichnungen ,Augustinismus", ,Averrois-
mus®, ,Lateinischer Avicennismus* werden vom V{. auf philosophi-
scher Ebene abgelehnt (177-182). Lediglich in der Theologie
kénnte noch von einer allgemeinen augustinischen Haltung die
Rede sein, die aber nicht philosophischen Ursprungs ist (182f).

Der Rest des Buches behandelt die zweite Hélfte des 13. Jh.
Vorher zieht V{. folgendes Fazit: ,Ich bin mir dessen bewuft, daB
die wissenschaftliche Literatur der ersten Hailfte des 13. Jh. noch
sehr unvollkommen erforscht ist, mag es sich um die Erzeugnisse
der Artistenfakultidt oder die der theologischen Fakultit handeln.
Doch was wir von dieser Periode und den Schriften wissen, in
denen sich das Denken dieser Zeit spiegelt, geniigt, um unsere
Ergebnisse zu rechtfertigen; ich bin iiberzeugt, daB die weiteren
Forschungen sie nur bestétigen werden.“ (183)

Da die zweite Hélfte des 13. Th. bekannter ist, werde ich mich
in dieser Rezension auf die Korrekturen beschrinken, die Vf. an
vertrauten Vorstellungen angebracht hat.

Was den hl. Bonaventura angeht (5. Kap., 185—253), so sind vor
allem folgende Punkte zu erwihnen: 1.) Entgegen Gilson, der in
der Philosophie Bonaventuras eine neben dem Thomismus gleich-
berechtigte Méglichkeit der christlichen Philosophie sieht, ist VI.
der Auffassung, daB man Bonaventura — soweit man bei ihm von
einer Philosophie sprechen kann — bis zu seinem Ausscheiden aus
der wissenschaftlichen Lehrtétigkeit im Jahre 1257 als schon chro-
nologisch gesehen einen Vorldufer des hl. Thomas ansehen muf;
2.) Bonaventuras Haltung gegeniiber dem Aristotelismus ist — mit
Ausnahme der spédten Collationes in Hexaemeron, die schon unter
dem EinfluB der Konflikte in den 60er und 70er Jahren geschrieben
wurden — viel konzilianter, als man allgemein angenommen hat;
3.) von einer von ihm begriindeten franziskanischen Philosophie
kann keine Rede sein; 4.) sein Bestreben war lediglich theologisch
mit Betonung der spirituellen Ausrichtung; 5.) die Philosophie ist
lediglich eine der Etappen der Vernunft bis zur beseligenden
Schau; 6.) in diesen Grenzen, die durch die letzte, nicht rein natiir-
liche Bestimmung des Menschen gezogen sind (V{. unterscheidet
daher zwischen ,christlicher Philosophie® und ,christlichen Philo-
sophen®), rdumt Bonaventura der Philosophie ebensoviel Autono-
mie gegeniiber der Theologie wie der Vernunft gegeniiber dem
Glauben ein; 7.) insofern unterscheidet sich Bonaventuras Philoso-
phieverstdndnis nicht von dem des hl. Thomas; 8.) daf vor allem
in bezug auf die Gotteserkenntnis die Offenbarung der Vernunft
zur Hilfe kommen muB (204: ,unvermeidlich“!), ist ,eher eine
Folge der Ursiinde als eine natiirliche Folge unserer Natur“ (ebd.);
9.) nicht einmal in den spéten Collationes entwirft er eine ,christo-
zentrische“ Philosophie; 10.) die Bedeutung Bonaventuras fiir die
Philosophiegeschichte hidngt davon ab, ob es méglich ist, seine Phi-
losophie ,aus ihrem theologischen Kontext herauszulésen* (209
Anm. 46). Letzteres gilt schlieBlich fiir alle bedeutenden philoso-
phischen Autoren des Mittelalters, Thomas eingeschlossen (210).
Hierin liegt also der springende Punkte und die Gilson unbekannte
weil in dessen Konzeption unméglich vorkommende Crux bei der
Auffassung des Vf.

Schon diese wenigen Punkte machen deutlich, wie wenig sich
diese griindliche, den Stand der Forschung wirklich wieder-
gebende Darstellung in philosophische Details verliert, vielmehr
von einer groBen und problemgeladenen Konzeption getragen
wird. Das Problem des Historikers der mittelalterlichen Philoso-
phie, wie weit sich diese aus ihrem jeweiligen meist theologischen
Kontext herauslésen 14Bt, findet seine Entsprechung im Problem
des christlichen Philosophen, ndmlich, um rein rational vorzu-
gehen, methodisch jeweils vom eigenen Glauben abzusehen. Ist
dies ohne ,Schizophrenie® moglich? Ich kann auf dieses schwie-
rige Problem hier nicht eingehen, ich will nur damit andeuten, wie
sehr — schon von der konsequent durchgehaltenen Konzeption des
Vi. her — sich das Studium dieses Buches in zunehmendem MaBe

(in MabBen némlich, als die von Bonaventura nach V{. klar er-
kannte, im {ibrigen aber von ihm, schon aus Zeitgriinden, nicht
grindlich betétigte Moglichkeit einer autonomen Philosophie
immer entschlossener ergriffen wird) sich zu einer fesselnden Lek-
tiire gestaltet. Ich kann es nicht besser als mit den Worten W.
Kluxens 1974 in dessen Festrede zum 70. Geburtstag des Vf. sagen:
»Das mul man intellektuelle Tapferkeit und Vertrauen in die
Wahrheit nennen (...) Dieses Vertrauen hat ihn [van St.] bewahrt
vor jeder Servilitdt gegeniiber den Autorititen, auch gegeniiber
derjenigen von St. Thomas. Das hindert nicht, daB er, glaube ich,
dem Thomas treuer war als viele von denen, die sich auf ihn beru-
fen; denn was konnte Thomas konformer sein als das Vertrauen
in die menschliche Vernunft, in die Erforschung der Rationalitiit
und in die Liebe zur Philosophie® (12).

Nach diesen grundsitzlichen Erdrterungen, die das ganze Buch
durchziehen, wird schlieBlich ,Die Philosophie des hl. Bonaven-
tura®, die dieser in seiner Theologie verwendet hat, aus ihrem
Kontext herauszulésen versucht (281—250), wobei der Unterschied
zu Thomas betont wird: ,Dieser hat die philosophischen Probleme
zuerst fiir sich griindlich durchdacht und seine Philosophie solide
ausgearbeitet, bevor er sie in der Theologie verwendete, was der
Franziskanerlehrer im gleichen MaBe nicht getan hat.“ (252).

Aber auch schon gegeniiber Albert d. Gr., dem das 6. Kap. ge-
widmet ist, féllt in Hinsicht auf die philosophische Lei-
stung Bonaventura deutlich ab: Beide wollen die Methode der
verschiedenen Wissenschaften und die Beziehungen des profanen
Wissens zur Theologie genau bestimmen. ,Indes besteht das
eigentliche Verdienst des hl. Albert darin, daB er selbst einen
grobartigen positiven Beitrag zur Entwicklung der profanen Wis-
senschaften [...) geleistet hat“ (270). ,Angesichts der neuen Situa-
tion, die durch das massive Eindringen der griechisch-arabischen
Wissenschaften entstanden ist, hat Albert begriffen, daB nun fiir
das Christentum die Stunde gekommen war, die Emanzipation der
Vernunft zum AbschluB zu bringen und in definitiver Weise den
Weg der Wissenschaften zu betreten® (ebd.). Unter Beriicksichti-
gung — wie immer — auch des letzten Standes der Forschung
unterscheidet Vi vier Perioden im Wirken Alberts: 1.) die erste
theologische Periode (1228-1248); 2.) die dionysische Periode
(1248-1254); 3.) die philosophische oder aristotelische Periode
(1254-1270); 4.) die zweite theologische Periode (1270—1280). Be-
sonders detailliert wird schon hier den Anfingen dessen nach-
gespiirt, was man ,lateinischer Averroismus" genannt hat — eine
Bezeichnung, die Vf. allerdings sogar fiir Siger von Brabant und
Boethius von Dacien (siche spiter) ablehnt, da es zu einem genui-
nen Averroismus erst im 14. Jh. (Johannes von Jandun) gekommen
ist. Bis dahin kénne man nur etwa von ,heterodoxem Aristotelis-
mus” sprechen, auch wenn dem Vf. im AnschluB an andere For-
scher manchmal der Ausdruck schon fiir unsere Periode ent-
schliipft (vgl. 267). Das Fazit der Diskussion (mit Pelster, Salmann,
Siedler, Vennebusch) iiber De unitate intellectus contra Averroem
des Albertus lautet: das Werk ,verriit ein gewisses Unbehagen in
der philosophischen Welt um 1256, doch enthélt es keine Anhalts-
punkte, daB es damals einen heterodoxen Aristotelismus oder
einen lateinischen Averroismus gegeben hitte® (266). Im iibrigen
kann ,was die Klarheit, die Methode und die Strenge der Gedan-
kenfiihrung angeht (dieser Schrift) kein Vergleich mit Thomas’
De unitate intellectus standhalten® (ebd.). Was die Aristoteles-
Paraphrasen betrifft, so hilt V. (gegen Nardi) dafiir, daB Albert
darin nicht bloB als Historiker referiert, sondern die Lehre fiir
wahr hélt. Andererseits meint er (mit Geyer), daB Albert manch-
mal die Verkleidung des bloB referierenden Interpreten wihlte,
um denen aus dem Wege zu gehen, ,die iiberall Hiresien wittern®
(279). Sonst wire die enorme Arbeit an den Paraphrasen unver-
stindlich gewesen (ebd.). Wohl aber hat Albert die heterodoxen
Thesen des Aristoteles — anders als Siger — nur als fremde An-
sichten referiert (283). Nicht von ungefihr sah selbst Roger Bacon
in Albert den Schépfer der Philosophie in der lateinischen Welt,
Wegen dessen EinfluB auf Siger von Brabant ist er nicht zu
tadeln: ,Nie hat man diesen Meistern der Artistenfakultit zum
Vorwurf gemacht, dab sie die philosophischen und die theologi-
schen Methoden sauber voneinander unterschieden haben; Tho-
mas wirft Siger im Gegenteil vor, er iiberschreite den Bereich der
Philosophie, indem er Fragen behandeln wolle, die in den Zustéin-
digkeitsbereich der Theologie gehéren, wie etwa das Problem des
héllischen Feuers® (281).

Das Kap. iiber Thomas von Aquin werde ich aus naheliegenden
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Griinden iibergehen (vgl. auch mein Sammelreferat zum Thomas-
jubilium im Philosophischen Jahrbuch, 1978, 2. Halbband).
Das Auszeichnende der Darstellung von v. St. gegeniiber der-
jenigen Weisheipls (ebd.) liegt in der Einordnung des Thomas in
das Gesamthild der Philosophie des 13. Jh., allerdings auch in eini-
gen Details, von denen mir das bedeutendste das zu sein scheint,
daB entgegen der géngigen und noch von Weisheipl festgehalte-
nen Meinung nach v. St. die Summa contra gentiles nicht direkt
Missionare (auch nicht die zu bekehrenden Heiden), sondern aus-
schlieflich christliche Theologen (allerdings auch christliche Phi-
losophen) zu Adressaten hatte (229f). Mit Weisheipl, dessen Buch
er nicht mehr beriicksichtigen konnte, veranschlagt v. St. die
Aristoteles-Kommentare sehr hoch als Ausdruck der Philosophie
des Aquinaten. Nicht in Widerspruch zu Weisheipl steht die Aus-
sage, wonach ,die Beziehungen des hl. Thomas zu seinen unmittel-
baren Vorgéngern (Albert, Bonaventura, Johannes von Rupella,
Alexander von Hales, Wilhelm von Auvergne und andere) kaum
ndher erforscht sind, und es konnte hier vielleicht noch manche
Uberraschung geben" (313). Am Rande sei hier erwihnt, daB die
These Gorces, wonach schon die Summa contra gentiles viele The-
sen des ,lateinischen Averroismus* bekdmpft hitte, lingst erledigt
ist (2971).

In den restlichen Kapiteln (8—11) wird anhand des verfiigharen
Forschungsmaterials die Zuspitzung des Konflikts, dessen Vorbe-
reitungsphasen wir im Vorausgegangenen nachgezeichnet haben,
behandelt. Hier kann ich nicht einmal den eigenstindigen Beitrag
des Vi. — Autor u. a. des bedeutendsten Buches iiber Siger von
Brabant — voll wiirdigen. Ich beschrinke mich daher fortan noch
mehr auf die Hauptlinien.

Weshalb nicht ,Der lateinische Averroismus“, sondern ,Der
heterodoxe Aristotelismus“ (Titel des 8. Kap.), ist oben angedeutet
worden. DaB Albert die Ausnahme in den Ordenskonstitutionen
von 1228 zur Regel machte, sich mit dem libri naturales des
Aristoteles abzugeben, sahen wir auch bereits oben. Der zweite
Einbruch (chronologisch eigentlich der erste) erfolgt 1252 durch
die offizielle Ubertretung der fritheren Verbote seitens der Nation
der Englinder in Paris, deren Statuten u. a. die Erklirung von
De anima verlangen. Damit ist die Tiir fiir den Kommentar des
Averroes gedifnet, der die Lateiner vor bis dahin nicht geahnte
Fragen stellt. Der offizielle Durchbruch des Aristotelismus auf der
ganzen Front datiert wiederum vom 19. Mérz 1255, an dem alle be-
kannten Schriften des Aristoteles auf das Programm der gesamten
Artistenfakultdt gesetzt werden. Man stiirzt sich darauf, und die
Geburtsstunde des heterodoxen [oder auch ~radikalen“) Aristote-
lismus kann nur noch bald schlagen. Uber den ersten Schritten
liegt viel Dunkel (338). Die erste bekannte Schrift, die den De
anima-Kommentar des Averroes beniitzt, auch wenn sie (bezeich-
nenderweise fiir die These des Vf) einen mehr avicennisch als
averroisch beeinflufiten Aristotelismus vertritt, ist ein von J. Ven-
nebusch herausgegebener Kommentar. Die Geburtsstunde selbst
des ,heterodoxen Aristotelismus® verlegt Vf. nach sorgféltiger
Priifung aller Anzeichen auf die ersten 60er Jahre. Dieses Kap. gibt
ihm Gelegenheit, nicht nur das Gesamtbild Renans und Mandon-
nets {iber den lateinischen Averroismus griindlich zurechtzuriicken,
sondern auch Detail-, z. T. sogar beachtliche Irrtiimer zu korrigie-
ren, namentlich die Verwechselung der Lehre von einem einzigen
aktiven Intellekt bei Avicenna mit der Averroischen Lehre eines
einzigen aktiven und passiven Intellekts. Diese erstmals Renan
unterlaufene Verwechselung wird vom Vf. auch bei anderen so
bedeutenden Historikern wie Gilson, Geyer, Glorieux, Berthier,
Aegerter, Sassen, Nardi und Loftin nachgewiesen. Nur die letzte
Lehre zerstort insofern die sittliche Ordnung, als sie Sanktionen
Im Jenseits unmoglich macht (343f). Darauf sowie auf eine mog-
licherweise auf Averroes zuriickgehende rationalistische Einstel-
lung reduziert sich der vielbesprochene lateinische Aver-
roismus im 13. Jh.! Das Studium der Werke der Hauptvertreter

! Charakteristisch fiir die Position des V{. ist, daB er nicht einmal in
dem um 1290 entstandenen Metaphysikkommentar des Ferrandus von
Spanien die averroistischen Ziige konzediert, die man entdeckt hatte
oder entdeckt zu haben glaubte. AuBer Anm. 8 auf S. 391 siehe jetzt
A. Zimmermann, ,Die Kritik an Thomas von Aquin im Metaphysik-
Kommentar des Ferrandus de Hispania®, in: Tommaso d’Aquino nell
suo settimo centenario. Atti del congresso internationale. 2., Napoli,
0. J. — Als Beispiel fiir die Gegenseite zitiere ich aus der SchluBseite
dieses Aufsatzes: Das Werk ist ,ein wichtiges Zeugnis dafiir, wie
Thomas von jemandem angegriffen wird, der in Averroes den besten

(vor allem Sigers von Brabant und Boetius’ von Dacien) zeigt, wie
wenig dies ist im Vergleich mit ihrem tatsidchlichen Inhalt (347—
387), wie denn die Verurteilung von 1277 (wie Mandonnet selbst
einrdumte) die ,peripatetische Philosophie im allgemeinen” treffen
wollte (347). Ich nehme an, die Datierung des Titels Lateinischer
Averroismus im 13. Th. wurde urspriinglich durch die Uber-
schrift des Aquinaten De unitate intellectus contra averroistas in-
spiriert. Das Argument, das man daraus gegen die These des V{. ge-
winnen kénnte, wird damit abgewehrt, daB dieser von der Taktik
des Aquinaten spricht, Aristoteles dadurch zu entlasten, daB zwi-
schen diesem und dessen radikalen Anhédngern scharf unterschieden
wird (871). In den Schriften Sigers findet sich im iibrigen ,keine
Spur von der berithmten Lehre von der doppelten Wahrheit” (365)
(»selbst Averroes hat diese absurde Lehre nicht vertreten®, ebd. Er
kennt ja nur eine philosophische Wahrheit). Immerhin hat Thomas
in De unitate intellectus den bleibenden Widerspruch aufgezeigt,
der darin liegt, sich — wie Siger — zum christlichen Glauben zu
bekennen und dennoch héretische philosophische Thesen zu ent-
wickeln (vgl. S. 364). Nur ein Lippenbekenntnis? Zumindest fiir
Boetius von Dacien bestreitet dies Vi. entschieden: ,In Wirklich-
keit ist Boet(h)ius ein durchaus christlicher Meister, der keines-
wegs die iibernatiirliche Gliickseligkeit, ,quam in vita futura per
fidem expectamus’ leugnet. Doch als Lehrer der Philosophie stellt
er sich die Frage, worin vom Standpunkt der Vernunft aus das
Hochste vom Menschen im Diesseits erreichbare Gute bestehe®
(378). Auch fiir Dantes Lob auf Siger spricht einiges (vgl. A. Zim-
mermann, ,Dante hatte doch recht, in: Philosophisches Jahrbuch
1975). ,,Als iiberzeugter Vertreter der Trennung der beiden Michte
innerhalb der Christenheit und auf wissenschaftlicher Ebene der
Autonomie der profanen Wissenschaften der Theologie gegeniiber,
hat Dante Siger zur Personifikation der Philosophie und zu
Thomas’ und Alberts Verbiindeten im Kampf fiir die Emanzipa-
tion der Philosophie, zum Opfer der Intoleranz der Theologen ge-
macht* (377). Dies wird wohl vor allem im Hinblick auf die kras-
sen Fehlurteile durch die sich erst dann schulmiBig formierende
»augustinische” Theologie gesagt, im Verein freilich mit der kirch-
lichen Pariser Autoritiit. Dies wird in den zwei nichsten (9. und
10. Kap.) gezeigt: ,Die Zeit der groBen Lehrstreite (389—416) und
»Das Entstehen und die Rivalitét der Schulen” (463—480).

Die wunterschiedliche Reaktionsweise des hl. Bonaventura
(durch Ausweichen ins leicht Schwirmerische: hier in Uberein-
stimmung mit Ratzinger, S. 212) und des hl. Thomas (durch
strenge Argumentation auf der Ebene des Gegners, d. h. auf philo-
sophischer Ebene) wird betont. Letzteres wird durch sorgfiltige
Analyse der Hauptziige von Thomas’' De unitate intellectus und
dessen Wirkung auf Siger gezeigt: ,In De anima intellectiva zeigt
sich die Ratlosigkeit Sigers. Seine averroistische Uberzeugung ist
erschiittert.” Ohne ihn reinzuwaschen, stellt V. die Unklugheiten
des jugendlichen Sigers in Rechnung. Neben Bonaventura und
Thomas wird es noch andere Theologen gegeben haben, die den
Kampf gegen den heterodoxen Aristotelismus aufnahmen; ,doch
steht die Forschung auf diesem Gebiet noch am Anfang® (428).

Was den Kampf des hl. Thomas ,nach rechts“ angeht, so weiB
man (nach Weisheipl) oder vermutet man mit gutem Grund (nach
v. 5t.) seit Brady, daB De aeternitate mundi nicht gegen die , Aver-
roisten”, sondern gegen den Franziskaner J. Peckham gerichtet war
(in meiner oben erwihnten Sammelrezension zum Thomas-Jubi-
laum habe ich dies bei der Besprechung Weisheipls unterschla-
gen). Eingehender als Weisheipl analysiert v. St. den Inhalt die-
ser Schrift in seinem geschichtlichen Kontext.

»De aeternitate mundi enthélt eine der wenigen Stellen (...), wo
(Thomas) einmal seine unerschiitterliche Ruhe verliert; die Anma-
Bung der Theologen, die gegen die Autoritit der griBten Philoso-
phen behaupten, die Idee einer ewigen Schopfung sei absurd, hat ihn
offensichtlich geéirgert* (431). Grund zu dieser Verirgerung waren vor
allem die undurchdachten Angriffe der reaktioniren Theologen. — Schon
in seinem Sentenzen-Kommentar unterlief Bonaventura ein gravierender
Fehler in seiner Argumentation gegen die Maglichkeit der Ewigkeit der
Welt, als er aus der creatio ex nihilo eine creatio post nihilum und so
eine creatio in der Zeit machte. In der Summa theologiae, I, q. 46, a. 2,
ad 2, wird die These Bonaventuras ,diskret" zuriickgewiesen. ,Dagegen

und uniibertrefflichen Interpreten der aristotelischen Philosophie
sieht. Dieser Kommentar ist der fritheste bisher bekannte Text, in dem
ganz bewuBt der thomistische und der averroistische Aristotelismus
miteinander konfrontiert werden.* Immerhin wird hier ,averroistisch®
als Adjektiv zum Substantiv ,Aristotelismus" geschrieben, so weit in
Ubereinstimmung mit dem Vi.
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wendet sich Thomas in De aeternitate mundi contra murmurantes direkt
gegen die von Bonaventura und seinem Schiiler Johannes Peckham ver-
tretene Lehre* (434).

Zur Unsicherheit trug spéter vielleicht auch der doppelte
Kampf bei, den Thomas fithren muBte (432) und der noch in De
aeternitate mundi weitergefithrt wurde. Die konservativen Theolo-
gen versuchen eine Philosophie augustinischer Prdgung zu
machen. Dazu gilt es nach V{. festzustellen: 1.) ,Vor 1270 gibt es
keinen philosophischen Augustinismus® (437); 2.) dieser ist als
Reaktion auf den entstehenden Thomismus entstanden (ebd.); 3.)
die erkenntnistheoretische Illuminationslehre spielte nicht (wie
bei Gilson) die Hauptrolle, wurde sie doch von Vertretern des
sAugustinismus® wie Richard von Mediavilla, Wilhelm von Ware
und Petrus Johannes Olivi aufgegeben (439), sondern metaphysi-
sche Fragen (Schopfung der Welt und Pluralitéit der Formen) (438),
wobei die Lehre von der Pluralitiit der Formen erwiesenermalien
nicht augustinisch ist. Alles in allem verschérft sich der Intellek-
tualismus des Thomas noch weiter (dies wird allerdings vom Vf.
nicht explizit so ausgedriickt). Es wére interessant, diesen Stand-
punkt mit dem davon abweichenden von Weisheipl (s. meine
obengenannte Sammelrezension S. 405f) genauer zu vergleichen.
Jedenfalls erhebt Peckham den Vorwurf, daB ,er (der ,Thomis-
mus“) die Lehren der Viter geringschédtze (...) und sich fast aus-
schlieBlich auf die Lehren der Philosophen stiitze" (440) — oder auf
die Vernunft? (Wenn man denkt an den beriihmten Spruch in
De Coelo gegen Siger — vor allem der Wahrheit verpflichtet sein —
sowie an dessen — aus Ratlosigkeit? — bloB interpretatorische An-
spriiche, so glaubt man eine Konvergenz zwischen ,links“ und
«rechts® feststellen zu kénnen.) ,Die Kodifizierung des Neo-Augu-
stinismus [gleich nach der Verurteilung von 1277] ist schlieBlich
das Werk des Wilhelm de la Mare mit seinem Correctorium fratris
Thomae (441). Der Neo-Augustinismus wird schlieBlich vom Scotis-
mus abgeldst. V. St. traf aber die Entscheidung, Scotus als mehr
dem 14. Th. zugehorig zu betrachten. So beschrénkt er sich darauf,

Pariser und Oxforder Vorldufer des Scotismus zu behandeln
(Richard von Mediavilla, Wilhelm von Ware, Petrus Johannes
Olivi, Roger Marston und vor allem Heinrich von Gent, 464—469).
Parallel dazu stellt er den sich herausbildenden Friththomismus
vor (469-475): Aegidius von Lessines, Bernhard von Auvergne,
Robert von Oxford, Ptolemédus von Lucca, Gottfried von Fontaines
und vor allem Aegidius von Rom (auf dessen Konto das Monster
einer distinctio realis von Wesen und Existenz wie res und res
geht).

Bevor Vi. im letzten Kap. Bilanz zieht, behandelt er den genia-
len AuBenseiter Raymundus Lullus (475—480). Ich habe die Punkte
dieser Bilanz jeweils im Zusammenhang herauszustellen versucht.
Sozusagen die Bilanz der Bilanz wird im letzten Abschnitt gezo-
gen. Er ist ,Das Jahrhundert des Thomas® {iberschrieben. Der Aus-
druck geht auf Gilson zuriick. V. St. stimmt seinem Inhalt zu, stellt
aber fest, daB dies unvereinbar ist mit Gilsons Auffassung von
zwei aufeinander unriickfithrbaren bestehenden Arten von ,christ-
licher Philosophie”. Das Bild des Nebeneinander weicht bei v. St.
demjenigen des Nacheinander. Auch dies wurde erwiihnt. Desglei-
chen, was v. St. von dem Begriff ,christliche Philosophie®“ hilt.
Soweit zur Bilanz. Freilich, das Buch als einen , Anti-Gilson“ zu
bezeichnen, wird seiner Vielseitigkeit und Griindlichkeit nicht ge-
recht. Vielseitigkeit und Griindlichkeit spiegeln sich auch in den
zahlreichen und knappen Anmerkungen ebenso wie in der umfas-
senden Bibliographie und in den vorziiglichen Registern. Auch
eine chronologische Tafel ist beigegeben. Hervorzuheben ist auch
die niichterne Lebendigkeit der Darstellung. Threm auf das Ende
zu immer dramatischer werdenden Gegenstand ist sie vollkommen
angemessen. Die Peripetie des Dramas — die Verurteilungen von
1272 und 1277 — wird auch kenntnisreich und in ihren verheeren-
den Konsequenzen behandelt. Der leidenschaftliche Verfechter
einer von Christen gemachten echten Philosophie und ,Intellek-
tualist® v. St. — personlich die Giite selbst — kann nicht umbhin,
diese Konsequenzen scharf nachzuzeichnen.

Methodenfragen der Pseudepigraphie-Forschung

von NorbertBrox, Regensburg

Seit einigen Jahren ist die Erforschung der Verfasserschafts-
Fiktion in der biblischen, jiidischen und friithchristlichen Literatur
vergleichsweise intensiv geworden und unter relativ breiter Betei-
ligung ein Stiick vorangetrieben worden, zumindest was die For-
mulierung der anstehenden historischen Probleme betrifft. Freilich
gibt es in vieler Hinsicht noch kein gesichertes methodisches Fun-
dament dieser Diskussion. In Detailfragen stellt sich ein breiterer
Konsens ohnehin schwieriger ein, und das unbekannte Terrain er-
laubt vorerst nur unsichere Lésungsschritte. Aber in einem Punkt
zeichnete sich in der Forschung seit Jahrzehnten (wenn ich recht
sehe: zunehmend) ein gemeinsamer Ausgang der Untersuchungen
ab, ndmlich darin, daB pseudepigraphische Schriftstellerei des
christlichen Altertums nicht anders als die altchristliche Literatur
insgesamt wissenschaftlich als ein Phéinomen der spétantiken Lite-
raturgeschichte zu behandeln und zu interpretieren sei. Dieser in
der Bibelwissenschaft und Patrologie allgemein praktizierte
methodische Ansatz ist freilich gerade bei der Behandlung der
Frage nach der literarischen Félschung in frithchristlichen Schrif-
ten von einzelnen Autoren aus apologetischen Motiven wiederholt
aufgegeben worden. Man hielt, um die altkirchlichen, vor allem
die biblischen Autoren von allem (vermeintlich) Anriichigen zu
entlasten, die frithchristliche Literatur auf verschiedenen Wegen
aus der allgemeinen Geschichte der Verfasserschaftsfilschungen
heraus und wubBte eine christliche Pseudepigraphie entweder als
iiberhaupt nicht existent oder unter moralischen bzw. religiosen
Gesichtspunkten (Inspiration) als schlechthin exzeptionell zu er-
weisen.

In Form eines scharfen Protests gegen die neuerdings laufende
Diskussion hat in dieser Zeitschrift K. Aland jetzt einmal mehr die
zweite Mdoglichkeit gew#hlt, allerdings nicht mit apologetischem,
sondern nachdriicklich mit methodischem Anspruch!. Er plddiert
fiir die Isolierung des Faktums frithchristlicher Verfasserschafts-
fédlschung in einen Bereich der Unableitbarkeit und Unvergleich-

lichkeit hinein. Er tut das auf dem Weg der Kritik an neueren
Publikationen® und behandelt die gegenwirtige Diskussion spe-
ziell um die biblische Pseudepigraphie dabei merkwiirdigerweise
als Symptom eines nur katholischen ,Nachholbedarfs” (3) in einer
Frage, von der unterstellt wird, daB sie in der evangelischen Exe-
gese und Patrologie wissenschaftlich bereits gelést sei®, Tatséch-
lich sieht er sie aus folgender Perspektive unbestreitbar gelost.

Die gesamte neutestamentliche Literatur (Entstehungszeit: 50 — ca. 140
n. Chr.) mubB nach A. mit den Apostolischen Viitern (ca. 95-150 n. Chr.)
und darf mit nichts sonst zusammengefaBt werden, wenn es um die
Pseudepigraphie geht, denn NT und Apostolische Viiter ,haben in der
Frithzeit im gleichen Ansehen gestanden“ (4) und sind vom iibrigen alt-
christlichen Schrifttum radikal getrennt durch ,das Jahr 150%, in dem
Justin seine (erste) Apologie mit dezidierter Selbstangabe als Autor ein-
leitete (4.7). Dieses Datum ist ndmlich das Ende der ,Epoche der Nah-
erwartung wie des Pneumatikertums” (7), fiir die man in der Frage lite-
rarischer Verfasserschaft im Christentum prinzipiell ein Desinteresse

! Aland, Kurt: Falsche Verfasserangaben? Zur Pseudonymitit im
frithchristlichen Schrifttum: ThRev 75 (1979), 1-10. Ich nehme hier
keine Notiz von dem unerquicklichen Stil und den teils ungerechten,
teils sachlich unexakten Vorwiirfen des Rezensionsartikels, doch liegt
mir sehr an der Fortsetzung der Problemdiskussion.

Direkt wird polemisiert gegen mein Buch: Falsche Verfasserangaben.

Zur Erklérung der frithchristlichen Pseudepigraphie (SBS 79), Stuttgart

1975, aber gemeint sind ,die Schrift von Brox und die gleichgerich-

teten Arbeiten anderer Autoren® (3) bzw. ,das Verfahren von Brox

wie Speyer und manchen anderen“ (5); und die Auseinandersetzung

miifite ,vorziiglich mit Speyer gefiihrt werden* (7).

% In diesem Punkt #hnlich Conzelmann, Hans, in: Fabula. Zeit-
schr. f. Erzdhlforschung 18 (1977), 277 (Rez. zu WdF 484): ,wihrend
fiir die kritische evangelische Forschung das Problem i. W. ein archi-
varisches ist“. Conzelmann befiirwortet gleichzeitig nachdriicklich den
auch von Speyer und mir vertretenen methodischen Weg. — Man wun-
dert sich iibrigens iiber die Fehleinschéitzung der Szene in der ,katho-
lischen Gemeinde®, die A. unterlduft.

]
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anzusetzen bzw. diese Frage durch Begriffe wie ,heiliger Geist“, ,Cha-
risma", ,christliche Prophetie* zu ersetzen hat (4). — Und dariiber hinaus
wird die Eigentiimlichkeit der friithchristlichen Literatur vor 150 im Hin-
blick auf das Verfasserschaftsverstéindnis nach A. auf der Ebene der
Gattungsbestimmung gewonnen (4), ohne daB allerdings wirklich klar-
gemacht wiirde wie. Jedenfalls beginnt nach A. mit Justin ,etwas véllig
Neues, in der christlichen Literatur davor ohne Beispiel* (4). Vorher
ndmlich ist ,die gesamte frithchristliche Literatur entweder anonym oder
pseudonym gehalten® (7)4.

Es fallen dem Leser bei dieser These sogleich die echten Pau-
lusbriefe und die Ignatianen und auch die (von A. nicht beach-
teten) Polykarpbriefe ein, die trotz der Erwdhnung bei A. (auch in
der Rechtfertigung gegeniiber H. R. Balz: 9) keine einleuchtende
Einordnung mehr erfahren kénnen. DaB die urchristliche Pseud-
epigraphie aus einem Klima entstand, in dem es noch keine , kon-
kreten Verfasserpersonlichkeiten“ gab, sondern nur ,Anonymitait
bzw. Pseudonymitdt” (vgl. 7), ist nach meiner Kenntnis der For-
schung hier erstmals und verbliiffenderweise vertreten worden.

Diese Isolierung der christlichen Literatur von 50 bis 150 n. Chr.
ist nach A. so zwingend, daB jede Verfahrensweise, die auf gré-
Bere literaturgeschichtliche Zusammenh#nge nach vorn und hinten
(auch aus den Bereichen der zeitgendssischen nichtchristlichen
Literaturen) Riicksicht nimmt, nichts anderes ist als das eklatante
Indiz fiir ,das letztlich unhistorische Denken der meisten, welche
gegenwdértig die Frage der Verfasserschaft des frithchristlichen
Schrifttums behandeln® (4 u. 6.).

Ich méchte die Diskussion nur an diesem einen Punkt in Kiirze
aufgreifen, weil, wenn A. hier recht hat, die Arbeit am Problem
frithchristlicher Pseudepigraphie augenblicklich als beendet be-
trachtet werden kann: Kein Christ hat sich bis 150 n. Chr. fiir Ver-
fasserschaft interessiert, jede einzelne Schrift empfahl sich allein
vom Inhalt her als charismatisch oder prophetisch, man hat fiir
den Teil des Urchristentums ein Scheinproblem in die Forschung
eingetragen. Pseudepigraphie nach dieser Zeit ist etwas ganz
anderes als in den urchristlichen Schriften.

Dieser Ansatz einer literarisch schlechthin unterschiedenen,
kanonischen Literatur zwischen 50 und 150 n. Chr. muB nun zu-
mindest als strittig bezeichnet werden, und ich wiiBte nicht, wo
die Grenzmarke Justin in der Wissenschaft geldufig ist und wo sie
sich bewdhrt hitte. Es gibt beachtliche Griinde zur Skepsis. Zu-
néchst schon kann die These kaum ernsthaft begriindet werden,
Justin habe schlagartig die Szene der frithchristlichen Literatur
verdndert, so daB man nach ihm nicht mehr schreiben konnte wie

4 In der Forderung A.s, daB die Anonymitit einbezogen werden mubB,
bin ich mit ihm einig und habe — allerdings vorsichtige — erste Ver-
suche diesbeziiglich gemacht (Falsche Verfasserangaben, 25f. 114ff),
die A., wie auch alle methodischen Bemerkungen, ignoriert.

vorher. Im einzelnen l4Bt sich z. B. fragen: Durch was unterschei-
det sich unter literatur- und gattungsgeschichtlichen Kriterien der
1 Klem von kirchlichen Briefen des spéten 2. Jahrhunderts?> Wo
liegt unter dem Aspekt der Fiktion die Differenz etwa zwischen
den Pastoralbriefen des NT und den Pseudo-Ignatianen des 4.
Jahrhunderts? A. vergleicht mit der urchristlichen Literatur die
konstantinische Schenkung und die pseudoisidorischen Dekreta-
len, womit er zwar eine Groteske erstellt, aber niemand treffen
kann, der so verfahren wére. Es gibt Néherliegendes, wodurch
seine These wirklich in die Probe geriit. Das und weiteres miiBte
gekldrt werden, ehe die Anerkennung des bezeichneten exklusiven
Kanons urchristlicher Literatur zum Test fiir das Vorhandensein
historischer Methode gemacht wird. Bis dahin jedenfalls muB die
Gegenkritik zugelassen werden: Es handelt sich beim beschrie-
benen Konzept um die dogmatisch interessierte Ausgrenzung eines
Bereichs von Literatur, den man den allgemeinen Bedingungen der
literarischen Verfasserschaft entzogen sehen méchte, so daB um-
gekehrt also gerade hier nach der historischen Qualitdt der Krite-
rien (Geist, Charisma, Prophetie) und der Methoden gefragt wer-
den darf. Die Argumente, mit denen solche Skepsis widerlegt
wird, wurden von A. noch nicht genannt. Er kiindigt eine weitere
Arbeit zum Thema an (9). Zu diesen Argumenten wiirde allerdings
auch eine wesentlich genauere Beriicksichtigung (und evtl. Bestrei-
tung) der jeweiligen Begriindung von kritisierten Positionen kriti-
sierter Autoren gehoren als man sie in dem jetzigen Artikel (so-
weit tiberhaupt) zu lesen bekommt. Von unterschiedlichen Grund-
ansichten kann man sich am ehesten die Belebung einer Diskus-
sion erhoffen, in der Argumente getauscht werden.

Die biblische und historische Theologie hat die urchristli-
chen Schriften — das war gerade ihr Fortschritt und Erfolg — im
Rahmen der antiken Literaturgeschichte zu sehen gelernt und
demzufolge die Methoden der form-, gattungs-, redaktionskriti-
schen und strukturalen Analyse als ihr Instrumentar eingefiihrt. A.
beteiligt sich daran, auch im zitierten Artikel, in dem er nach-
driicklich auf die Beachtung der Gattung insistiert (4). Nur unter
dem einen Aspekt, nimlich der Beurteilung und Herkunft von Ver-
fasserangaben, empfiehlt er die absolute Ausnahme. Das ist nicht
konsequent und wird — angesichts des Methodenbruchs — nicht
ausreichend begriindet, sondern eher in der Form der Beschwerde
als des Arguments vorgetragen. Ausgerechnet die Fortsetzung der
literaturgeschichtlichen Methoden in der Pseudepigraphie-For-
schung wird von A. als ,unhistorisch* bezeichnet. Die Diskussion
kann damit nicht abgeschlossen sein.

5 Vgl. P. Nautin, Lettres et écrivains chrétiens des Ile et IIle siécles,
Paris 1961.

Halbe, Jorn: Das Privilegrecht Jahwes Ex 34,10—26. Gestalt und Wesen,
Herkunft und Wirken in vordeuteronomischer Zeit. — Géttingen:
Vandenhoeck-Ruprecht 1975. (Forschungen zur Religion und Literatur
des alten und Neuen Testaments 114). 571 S., Lw. DM 99.—

Ziel dieser umfangreichen Kieler Dissertation ist es, Herkunft,
Geschichte und Wirkungsgeschichte des kleinen Textes Ex 34,10—26
analytisch aufzuschlieBen, wobei von dem streng textbezogenen
Ansatz her auch ein klirendes Licht auf den neuerlich stark be-
wegten Problemhorizont von ,Recht”, ,Deuteronomismus®, ,Bund®
und ,Dekalog" fallen soll. Dementsprechend gliedert sich die
auBerordentlich materialreiche Studie in 5 Teile:

Zunachst (13—255) erarbeitet eine literar- und formkritische Analyse
von Ex 34,10-26, die stark mit literar-dsthetischen Beobachtungen argu-
mentiert, aber auch altorientalisches Vergleichsmaterial beizieht, einen
Grundtext von ,Bundesworten”, bestehend aus einer Einleitung 34,10afb
bis 11a und aus den in Hauptgebot V. 11b/12—15a sowie in Einzelbestim-
mungen V. 18-26* aufgeteilten Verpflichtungen. ,Das Hauptgewicht liegt
bei den auferlegten Verpflichtungen. Nur kurz, aber konstitutiv steht
V. 11b voran. Erst Jahwes Bereitschaft, das Land freizukimpfen, ermdg-
licht Erfiillung des Anspruchs, den er erhebt. Dieser Anspruch betrifft
das Verhiltnis Israels zu Jahwe unmittelbar (Einzelbestimmungen), doch
ganz ebenso auch das Verhiltnis Israels zu Dritten (Hauptgebot), das ja
tiberhaupt erst durch die besondere Bindung an Jahwe Problem wird"
(227). Von daher bietet sich der durch F. Horst in die Erforschung der
israelitischen Rechtsgeschichte eingefithrte Begriff des Privilegrechts an:
»Es handelt sich um Privileganspruch Jahwes, der aus dem Privileg der
Landzueignung erwiichst (V. 11b), der ohne dies Privileg nicht erfiillt

und als Anspruch in dieser Form gar nicht erhoben werden kénnte"
(228). Von dieser Struktur, aber auch von den rahmenden Versen 10aq.27
her, die iiberdies den gottesdienstlichen Sitz im Leben festhalten, kann
das so bedingte Verpflichtungsverhéltnis analog zum Verhiltnis (Lehns-)
Herr — Vasall als ,Bund” bezeichnet werden. Als erweiternde Schichten
bzw. Textstufen lassen sich nach H. abheben: (1) eine mit ihr selbst
wieder vorgegebenem Gut gestaltete , Wallfahrtsschicht* (V. 18aq.af3.22.
23.24b.26a), die sich in die Struktur des vorgegebenen Grundtextes ein-
ordnete; (2) das Bildverbot V. 17, das noch vor der Reichsteilung in das
um die Wallfahrtsschicht fiir die Auseinandersetzung mit dem kanaanéi-
schen Kult aktualisierte Grundkorpus eingefiigt wurde; (3) die Nach-
interpretation von V. 15a durch V. 15b—16: sie iibersetzt das alte volki-
sche Biindnisverbot in die Welt von Familie und Sippe; ,da die tragende
Wendung (™nR 711) in einer Konkretheit gebraucht ist, die durchaus
urspriinglich wirkt, da sie andererseits noch nicht in der Weise theolo-
gisch festgelegt ist, wie das bei und dann seit Hosea ausnahmslos der
Fall ist, kann das Interpretament vorhoseanisch sein oder jedenfalls
einer Zeit entstammen, da der Sprachgebrauch Hoseas noch nicht diesen
andern verstummen lieB* (160).

Der 2. Teil (256—315) beschreibt den literargeschichtlichen Ort von
Ex 34,1026, zu einem in ablehnender Auseinandersetzung mit der These
vom dt/dtr Ursprung dieses Textes und zum anderen durch den Ver-
such, den Text als stimmiges Element einer dem Jahwisten zuzuschrei-
benden Sinaiperikope Ex 19,9a.10—11a.12—13a.14—16a¢.18; 34.[4a¢ 2].5.8.10—
26.27 sowie des jahwistischen Gesamtkerygmas iiberhaupt zu verstehen.

Die Frage nach dem Sitz im Leben der Bundesworte, die der 3. Teil
(816—340) behandelt, wird dadurch entschieden, daB der angenommene
jahwistische Erzdhlrahmen zugleich als Niederschlag einer ihm entspre-
chenden kultischen Begehung gilt: ,So, wie die Sinaitheophanie in kulti-
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scher Handlung wiedererlebt wurde, so bildete die kultische Handlung
mit ihren heiligen Fristen, ihren Vorbereitungsriten, ihren Mitteln, Kom-
men und Gegenwart Jahwes zu reprisentieren, die Erzdhlung von der
Sinaitheophanie fort und aus, so daB wir in dieser Erziihlung die norma-
tive Legende und itiologischen Reflexe gottesdienstlicher Begehung
vor uns haben“ (323). Die Urwurzeln der Tradition kénnen in einem
Offenbarungsgeschehen liegen, ,in dem die in furchtbaren Zeichen
wahrgenommene Herabkunft und Gegenwart Gottes das einzig und alles
Entscheidende war. Baut man auf die vulkanischen Ziige in Ex 19,18, so
ist das fiir den Anfang sogar das ganz iiberwiegend Wahrscheinliche®
(323). Die spitere kultische Wiederholung dieses Urgeschehens im Kul-
turland kulminierte in den ,Bundesworten“, die bekriftizen wollen:
Jahwe, der hoheitliche Gott vom Sinai, ruft sein nun seBhaft gewordenes
Volk in die GewiBheit seines bleibenden Schutzes und (!) Anspruchs.

Den traditionsgeschichtlichen Horizont von Ex 34,10—26 prizisiert der
4. Teil (341-505) dadurch, daB die Texte Jos 9; Ri 2,15 und Ex 23 im
Rahmen des Bundesbuches daraufhin befragt werden, ,ob sie in ihrer
Verwandtschaft mit Ex 34 konvergierende Hinweise auf die geschicht-
liche Heimat der Bundesworte geben® (341), wobei zugleich eine neue
Analyse des Bundesbuches sowie eine differenzierte Entstehungshypo-
these (die privilegrechtliche Grundlage Ex 20,24a¢.26a; 22,37—29; 23,10—
12a.14-19.23—24.31b—33 wurde in zwei Stufen zum heute vorliegenden
Rechtsbuch erweitert!) geboten wird, Es ergibt sich, daB die drei Texte
als je eigenstéindige Uberlieferungen der ersten staatlichen Zeit unterein-
ander und mit Ex 34,10—26 so verwandt sind, daB sie diese voraussetzen
und in ihrer Letztgestalt mit Blick auf die salomonische Gibeoniten-
politik (Jos 9), auf die davidisch-salomonische Friedenspolitik mit den
Kanaanéern (Ri 2,1-5 im Horizont von Ri 1) und auf die veréinderten
Sozialstrukturen (Bundesbuch) hin aktualisieren.

Der abschlieBende 5. Teil (506-526) faBt nicht nur die Ergebnisse
zusammen, sondern sucht die Entstehungssituation der ,Bundesworte®
zu prézisieren: ,Ephraim-Benjamin: das ist traditionsgeographisch der
Raum, dem die Bundesworte entstammen. Die Zeit des ,Landausbaus’,
nicht schon die Landnahmezeit, ist terminus a quo, das Ende der
Richterepoche terminus ad quem ihrer Entstehung* (510). Sie spielen
eine wesentliche Rolle bei dem Versuch, die unterschiedlichen Stimme
zu einer inneren Einheit zusammenzufithren. Dabei wird die zwischen
Stammesoberhaupt und Stamm waltende Rechtsbeziehung (als Lebens-
beziehung!) so auf das Verhéltnis Jahwes zu Israel iibertragen, daB eine
iibergreifende Gemeinschaftsbindung entsteht, die den beteiligten Stim-
men ihre relative Autonomie beldB8t, wie die Entwicklung des Bundes-
buches zeigt. Als ihr urspriinglicher kultischer Sitz bhietet sich eine
Sinaifeier in Gilgal an, die gegeniiber der Sinaifeier in Sichem ihr eige-
nes Gewicht und ihre eigene Gestalt hatte.

Dies ist nicht nur ein gewichtiges, sondern auch ein wichtiges
Buch: es setzt sich sehr eigenstindig mit der bisherigen Forschung
auseinander (freilich nur bis 1970!) und entwickelt eine klare
These, die mit seltener Konsequenz durchgehalten wird. Letzteres
ist die Stérke — aber auch das Problem der Arbeit, die im iibrigen
ihre kultgeschichtliche Grundoption und forschungsgeschichtliche
Herkunft mehrmals offenlegt (vgl. z. B. S. 325.519 die Hinweise
auf S. Mowinckel und G. von Rad sowie S. 409ff das Grundmuster
der Bundesbuch-Hypothese im Anschluf an W. Beyerlin). Die
Gesamtthese vom alten Privilegrecht Jahwes als der Umsetzung
der hoheitlichen Nihe des Sinaigottes im Kulturland und die The-
sen zu den iibrigen Texten werden zwar mit geradezu erdriicken-
der Stimmigkeit entfaltet, dennoch verbergen sich in der Arbeit
einige so folgetrdchtige Vorentscheidungen, daB diese Stimmigkeit
nur gilt, falls diese Vorentscheidungen stimmen. Dies aber ist fiir
den Rez. die Frage!

Die fiir diese Privilegrecht-These notwendige religionsge-
schichtliche Voraussetzung ist eine historische (!) Sinaitheophanie;
deren differenzierte Phinomenbeschreibung H. zwar ablehnt (321
—323), die aber gleichwohl als das Urdatum gilt, das dann nach der
Landnahme im kultischen Geschehen prisent gesetzt wird. Dabei
wire zumindest zu kldren, wie sich die Tradition vom Kommen
Jahwes zum Sinai in Ex 19 zu der méglicherweise archaischeren
Vorstellung verhilt, daB Jahwe vom Sinai kommt (was 323 Anm.
17 dazu gesagt wird, ist doch wenig weiterfiihrend!). Wie dariiber
hinaus gerade Ex 34,11 den Hoheits- und Hulderweis des Jahwe
vom Sinai konkretisieren kann (was fiir die These ja unerldBlich
ist!), ist kaum einsichtig. Wie verhalten sich diese ,Bundesworte*
Ex 84,10-26 und vor allem das postulierte ,Hauptgebot* Ex 34,12—
15a zu dem Dekalog Ex 20?7 Gibt es mehrere ,Bundesworte* und
»Hauptgebote“?

Die zweite problematische Préimisse liegt in der Methode, kul-
tisch klingenden oder de facto kultisch strukturierten Texten un-
besehen auch einen kultischen Sitz im Leben zuzuweisen. Das gilt
nicht nur fiir die von H. rekonstruierte Sinaiperikope des J, son-
dern beispielsweise besonders eklatant fiir den Versuch, Ex 34,

10apb—11a durch einen Vergleich mit der ,Erkenntnisaussage"
(62—67) als Reflex der gottesdienstlichen Verkiindigung der ,Bun-
desworte“ zu erweisen. Die Méglichkeit, daB ein Erzdhler mit kul-
tischen Elementen seine Erzdhlung gestaltet (1), ist hier zumindest
eine Alternative, die diskutiert werden miiBte. Oder sind dann
nicht konsequenterweise auch z. B. die Abrahamgeschichten von ]
Kultagenden?

Fiir die gesamte Arbeit entscheidend ist die literaturgeschicht-
liche Rekonstruktion der J-Sinaiperikope bzw. der angenommene
theologische Horizont von J iiberhaupt. Zwar ist dies eines der
schwierigsten Kapitel der neueren Pentateuchforschung; da aber
die angenommene J-Perikope den Ansatz fiir die archaische Ver-
bindung Theophanie—,Bundesworte* liefert, muB der ] zugewie-
sene Textzusammenhang literarkritisch plausibel sein. Dies aber
ist er nicht! Nur bei groBziigiger Handhabung der literarkritischen
Methode kann man den angenommenen J-Faden als stimmigen
Text qualifizieren, der u. a. folgende Spannungen aufweist: 19,9a
kiindigt Jahwe an, daB er ,im Dunkel der Wolke zu Mose kommen
will*; in 19,18 #dndert sich aber das Medium, der Modus und der
Ort des Kommens Jahwes: ,er steigt herab auf den Berg Sinai im
Feuer"; selbst 34,5 1dBt sich nicht glatt als Erfiillung von 19,9a ver-
stehen, weil hier vom ,Herabsteigen in der Wolke" (nicht im
Dunkel der Wolke!) die Rede ist. Auch die zweimalige Redeeinlei-
tung in 19,9 und in 19,10 sowie die ohne explizites Subjekt und
ohne Adressatennennung gebildete Redeeinleitung in 34,10 sind
zumindest ein literarkritisches Problem — ebenso wie der unter-
schiedliche Gebrauch von krt brjt 't in 34,27 und absolutem
krt brjt in 34,10 sowie krt brjtl in 34,12.15. Vor allem aber
scheint mir das Vorhaben, das Biindnisverbot Ex 34,12—15a als im
Horizont des jahwistischen Kerygmas liegend zu deuten, dann hin-
féllig zu sein, wenn Num *22-25 gar nicht | ist, wofiir nicht nur
W. GroB, Bileam (STANT 38), Miinchen 1974, schwerwiegende
Griinde beigebracht hat; auch die bloB punktuellen Beziige, die H.
fiir ,seinen” | herstellt, sind so wenig am Text erarbeitet, daB sie
die Beweislast nicht tragen kénnen. Die Argumentationsfigur
»Weil Ex 34,10-26 nicht dtr ist, muB der Text entweder ] oder E
sein“ ist gerade angesichts des gewaltigen Textmaterials in Ex 19—
24; 3234, das H. sehr schnell beiseiteschiebt, wohl weil es nicht
zu seinem ,Bundesfest® palBt, hochst problematisch. Falls Ex 34,
10—26 aber doch nicht | sein sollte, ergiibe sich freilich auch eine
andere zeit- und theologiegeschichtliche Einordnung von Jos 9;
Ri 2,1-5 und Ex 34 — ja der ganzen Privilegrecht-Theologie iiber-
haupt: nédmlich in die von H. selbst so oft beschworene frith-dt
Epoche, d. h. die hiskijanische Epoche. Damit wiirde auch H.s
Gesamtargumentation iiber Entstehung und Intention des Bundes-
buches revisionsbediirftiz — wofiir ohnehin vor allen literar-
dsthetischen Konstruktionen, wie sie H. vorlegt, das miihsame
Geschift der literar- und formkritischen Analyse der Einzelblécke
des Bundesbuchs (H. iibernimmt z. B. fiir Ex 21,2—16 viel zu unbe-
sehen die Position von V. Wagner!) notwendig wiire,

Diese Dissertation ist ein kompetenter und origineller Diskus-
sionsbeitrag nicht nur zu dem komplexen Problem der Sinaitradi-
tionen, sondern zur Friihgeschichte Israels iiberhaupt; gerade die
in Auseinandersetzung mit der Amphiktyonie-These von H. vorge-
legten Ideen kénnten den ProzeB des Zusammenwachsens der
unterschiedlichen Gruppierungen zu dem einen Jahwevolk histo-
risch und (!) theologisch plausibler werden lassen.

Miinster Erich Zenger

Keel, Othmar: Jahwes Entgegnung an Ijob. Eine Deutung von Ijob 38—41
vor dem Hintergrund der zeitgendssischen Bildkunst. — Gaottingen:
Vandenhoeck u. Ruprecht 1978. 192 S., 102 Abb. im Text u. 7 Bild-
tafeln. (Forschungen zur Religion und Literatur des Alten und Neuen
Testaments, 121) Lw. DM 48.—

Wer Gelegenheit hatte, beim IX. Internationalen Alttestament-
ler-KongreB in Géottingen den Vf. zum gleichen Thema zu héren,
erinnert sich gern an dessen interessante Ausfithrungen und findet
hier den Wunsch verwirklicht, das Thema umfassender dargestellt
und begriindet zu sehen. An guter Darstellungsweise entspricht
das Buch dem damaligen Vortrag.

Ein wesentliches Mehr gegeniiber dem Vortrag liegt darin, daB
hier die Gottesreden iiber ihre Erklirung durch die Tkonographie
hinaus umfassender in Zusammenhang mit dem Thema des ganzen
Ijob-Buches gesehen und grundsitzliche Probleme desselben erdr-
tert werden. Man liest etwa: ,Ijobs Problem ist existentieller
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Natur* (12—15), ,ljob ist auch Problemtrdger” (15-20). Auch zur
Form mit den Begriffen ,Rhetorische Frage* (29), ,Rhetorischer
Imperativ® (30) und ,Beschreibung® (32f) finden sich beachtens-
werte Ausfithrungen. Klarheit iiber den Untersuchungsgang und
Zutrauen zu seinen Ergebnissen gibt die eingehende Auseinander-
setzung mit der Literatur samt den instruktiven, reichhaltigen FuB-
noten. Im ganzen liegt hier ein wesentlicher Beitrag zur Gesamt-
deutung des Ijob-Buches vor.

Das eigentliche Anliegen des Vf. sind die Gottesreden, die wie
vorliegend als original angesehen werden. Sie werden bezogen auf
das ganze Buch untersucht und als Streitreden definiert.

Fiir den ersten Teil der ersten Rede (38,1-39) soll als Voraussetzung
auf seiten Ijobs gelten, daB dieser statt eines Weltenplans ein Chaos
erlebt haben will, mit welchem Vorwurf er dem Kosmos schaffenden
Gott entgegentritt, so daB der erste Teil der ersten Rede ,der Zuriick-
weisung Ijobs und der Darstellung des Weltenplans® (61) dient. DaB
dabei dem Dulder in der Streitrede Mangel an Einsicht und Macht vor-
gehalten wird, ist sicher richtig gesehen, denn vom Fehlen von da ‘at
geht die Rede ja aus (38,2). Gott sagt von sich, daB er um die ganze
Schiopfung weiB, der auch dem Ibis Weisheit gegeben hat und in Weis-
heit die Wolken zdhlt (38,36f), wogegen Ijob auf die rhetorischen Fragen
nur schweigen kann. Auch die Macht Gottes gegeniiber der Ohnmacht
des Menschen kommt gut heraus.

Ist es aber deutlich genug, daB Gott hier den Kosmos schildert
gegeniiber dem Vorwurf, Ijob behaupte, die Erde und ihr Gesche-
hen seien ein Chaos? Geniigt da der Verweis auf 3,4-9, u. a., wo
die Motive Licht—Finsternis, Tag—Nacht, Dunkel-Wolken und
sogar Leviatan (3,9) mythologisch gefirbt vorkommen? Sicher
kann man auf die Frevler (38,13.15) verweisen, konnte im Béndigen
des Meeres mehr als das Naturerlebnis sehen (38,8). Es mag gel-
ten: ,Das Meer verkdrpert im Alten Orient wie nichts anderes die
Chaosmacht® (55), doch ist die Frage, ob auch im Ijob. Wird der
Gottesrede nicht auch gerecht, wer darin Gottes Macht auch iiber
das Meer sieht und im ganzen dessen Walten als Schopfer im
Werden und Funktionieren der Welt? Man kann doch den Regen
auf unbewohntes Land (38,37) als Fiirsorge Gottes verstehen, die
auch sonst mehrfach anklingt. Die dem Ibis und Hahn geschenkte
Weisheit und Einsicht haben sicher nichts mit dem Chaos zu tun.
Sie kommen von Gott, und damit sind auch diese Tiere Gottes
Geschépfe. Bleibt noch das Motiv der Frevler, deren Wirken zur
Nacht gehort (38,13.15). Vi, bezeichnet dieses Motiv fiir das AT als
singuldr und deutet es 56, Anm. 200 interessanterweise nicht
mythologisch, sondern von deren natiirlich verstdndlichem Verhal-
ten. Man konnte das Verhalten der Lowen zur Nacht in Ps. 104,
20—22 damit vergleichen. Wenn man das alles beachtet, ist es wohl
verstindlich, daB Bedenken gegen die Deutung des Vi. berechtigt
sind.

Kann V{. seine These im 2. Teil der ersten Gottesrede, in 38,39
—39,30 durchhalten, was fiir das richtige Verstindnis wichtig
wire? Jedenfalls kann er hier seine immensen Kenntnisse der alt-
orientalischen ITkonographie einsetzen, was auf jeden Fall wichtig
ist.

Anhand derselben geht er der Frage nach, wie es zur Auswahl der
dort aufgefiihrten Tiere gekommen ist. Berufung auf Listenwissenschaft
lehnt er ab, glaubt auch nicht, sie seien als die besonders gefihrlichen
ausgewihlt worden, oder weil sie Bewunderung erregen. Schon nidher
kommen seiner Anschauung unheimliche ,Tiere, die zusammen mit
Ddmonen aller Art verfluchte, zu Ruinen gewordene Stiddte und Land-
striche bewohnen® (64f). Letztlich gehe es hier um einen Kampf um die
Erde: ,,Zu diesem Getier des Feldes, das dem Menschen die Erde streitig
macht ... gehoren fast alle Tiere im zweiten Teil der ersten Gottesrede"
(65). Es sind also doch nicht alle, was von vornherein zu Bedenken
AnlaB gibt. Wichtiger aber ist dazu noch die Frage, ob wenigstens die
anderen Tiere dementsprechend so negativ gesehen sind, daB sie den
Menschen die Erde streitig machen. Da liest man mit einigem Befremden
den Satz: ,Die Auseinandersetzung zwischen Israel und dem wilden
Getier ist grundlegender als die zwischen Israel und Kanaan“ (65). Soll
also die gréBere Zahl der Stellen iiber die Zusage des kanaaniischen
Landes an Israel und die Vertreibung der Kanaanider zweitrangig sein
gegeniiber der ,gelegentlichen" Parallele zwischen Israels Feinden und
den Tieren? Mag Vi. sich auf wenige Psalmverse beziehen konnen,
stimmt da die Folgerung: ,auch im Ijobgedicht eine beliebte Metapher
fiir das Treiben der re3a‘im, der Verbrecher®, wenn er nur auf 4,10f ver-
weist (82). Sicher, dort gehen die Lowen zugrunde, aber an unserer Ijob-
stelle 39,39 stillt Gott den Hunger der jungen Léwen. Tut er also auch
den refa‘im Gutes? Auch sonst steht im Ijob Gott keineswegs negativ
zu den Tieren, der Zebra und Wildesel Freiheit (39,5f), Behausung und
Nahrung gibt. Von Gott kommt die Schnelligkeit des StrauBes (39,13.18),
ferner die Einsicht des Falken (39,26) und die Kunst des Fluges und

Nestbaus beim Adler (39,27). Dann endlich das Pferd (39,19-25)! Sicher
steht man ihm an anderen Stellen kritisch gegeniiber, aber hier ist doch
die positive, ja bewundernde Haltung nicht zu leugnen. Das ist doch
kein unheimliches Tier, das den Menschen die Erde streitig macht!

Sicher ist es verdienstvoll, zu all den Tieren den Gesamtaspekt
des Alten Testaments, ergidnzt durch die aus dem Alten Orient ge-
wonnenen Ansichten herauszuarbeiten. Es wire aber ungeschicht-
lich gedacht, wenn dabei ein durch die ganze Breite der Literatur
und Zeit gleichartiges Bild herauskommen miifite. Somit darf man
wohl fiir Tjob eine auch durch Gottes Schépfung, Fiirsorge und
Herrschaft iiber die Tiere gekennzeichnetes Bild derselben anneh-
men. Vf. iibersieht dabei keineswegs solche Aspekte, widmet
ihnen sogar einen eigenen Abschnitt ,Zum Handeln Gottes an
diesen Tieren“ (81—86). Er erkennt die erwédhnten positiven Seiten
der Stellung zu den Tieren durchaus an (83), schlieBt aber trotz-
dem: ,Mit den Geiern als SchluBbild wird ein Akzent auf das
anarchisch-chaotische Element des Tierbilderbogen gesetzt* (85),
wobei nach Vf. das Ganze ergibt ,einen Weltbereich, der sich vom
Menschen her betrachtet als chaotisch, ja als feindselig darstellt,
der aber dennoch fest in Jahwes Hénden ist“ (86). Nun, wenigstens
das Letzte gilt voll und ganz.

Mit groBtem Interesse liest man den Abschnitt ,Der Herr der Tiere*
(86—125), illustriert durch eine groBe Zahl von Abbildungen. Vi. stellt
allgemein fest: ,Die zentrale Figur der Komposition erscheint bald mehr
als Béndiger, bald mehr als Beschiitzer, immer aber als Herr der Tiere“
(86), welch letzteres auch in bezug auf Ijob wohl zu beachten ist. Als
weitere Erkldrungsmaglichkeit rechnet Vf. fiir die Auswahl der Tiere
damit, ,daB die meisten Tiere von Ijob 39 als bevorzugte Jagdtiere der
dgyptischen und vorderasiatischen Konige erscheinen" (71). DaB damit
auch wohl nicht die letztgiiltige Erkldrung erreicht ist, ergibt sich, weil
es nur ,die meisten Tiere“ sind. Somit dubert sich der V{ mit einer
gewissen Reserve gegeniiber seinen Ergebnissen: ,Mit dem Stichwort
JHerr der Tiere' sind natiirlich nicht alle Einzelheiten des zweiten Teils
der ersten Gottesrede erklédrt, aber ich glaube, in dieser im Vorderasien
der Zeit des Ijobdichters weit verbreiteten Vorstellung den Bezugshori-
zont gefunden zu haben, vor dem Ijob 39 sachgem#B zu interpretieren
ist* (125).

Da in der nun anzugehenden zweiten Gottesrede (40,6—32) zwar
nur zwei Tiere, aber immerhin b¢hemét und leviatan vorkommen,
ist es gegeben, daB V{. darin eine Bestdtigung seiner Ansicht von
der Grundgegensitzlichkeit in den Streitreden sucht.

Gott sei im Unrecht, diesen Vorwurf Ijobs findet er in 9,24, wo er
pointiert wiedergibt, daB Gott ein raga‘ sei, entsprechend seiner Frage
an Ijob: ,Willst du wirklich mein Recht brechen und mich zum ra%a‘
machen, damit du Recht beh#lst?* Gott muB demgegeniiber natiirlich der
Vernichter der re3a‘im sein, was 40,9-13 auch ausdriicken. Ijob wird
aufgefordert, er mége doch in Hoheit, Prunk und Pracht, den Stolzen
und die Frevler vernichten, wenn er es kénne. Was er nicht kann, das
vermag Gott mit seinem Arm und seiner Donnerstimme. Was aber
haben dann die Tiere damit zu tun? Dazu der Vf.: ,So wenig wie das
Nilpferd schlicht als zoologisches Wesen geschildert ist, so wenig ist
das beim Krokodil der Fall“ (143). Vielmehr gilt: ,Es ist nicht zu iiber-
sehen, daB Leviatan im Alten Testament wie schon in Ugarit ein Chaos-
ungeheuer bezeichnet, das zwar zu Beginn der Schépfung grundsitzlich
iiberwunden worden ist, aber immer wieder neu zu iiberwinden bleibt.”
(143) Gegeniiber den dafiir angefiihrten Stellen muB man aber doch
beriicksichtigen, daB gerade solchen Begriffen eigen ist, daB sie eine
Verstidndnisbreite haben kénnen von urtiimlicher Wirklichkeit bis zur
poetischen Bildhaftigkeit. So mag V{. Jes 27,1; Ps 74,14 u. Ijob 3,8 noch
fiir sein Verstdndnis beanspruchen kénnen. Aber schon Ps 104,26 ist
Leviatan nicht mehr ein von Gott iiberwundenes Chaosungeheuer, son-
dern ein Geschopf Gottes, mit dem der Allmichtige spielt. Und erst
unser Leviatan! Gott konnte ihn fangen und bidndigen wie ein Tier fiir
den Zoo (40,25f), er kann mit ihm spielen (40,29). DaB Gott ihn vernich-
tet, kommt hier nicht vor, er ist vielmehr von Gott erschaffen, was frei-
lich nur indirekt auch von ihm gilt, wenn es beziiglich des Nilpferdes
40,15.19 ausdriicklich bemerkt wird. Beide sind also bei Ijob sicher keine
widergottlichen Wesen mehr. Auch wenn das Krokodil (41,26) Kénig der
Tiere ist, gehort es doch zu ihrer Art. Sicher handeln 40,2428 und 41,3.
6.17 von der Furchtbarkeit dieser Tiere, die fiir Jahwe nicht gilt, aber
weshalb sollte Ijob nicht wie der heutige Mensch furchtsam sein, diesen
wilden Tieren zu begegnen, ochne daB er in ihnen Chaosungeheuer sehen
miiBte? DaB der Vi. reiches Bildmaterial auch zu diesen Tieren bringt,
ist dankenswert, doch hat man auch hier Bedenken gegen die SchluB-
folgerung: ,Dabei geht es sowohl bei der zweiten Gottesrede wie bei
dem darin verwendeten Bildmotiv ,Horus als Nilpferd- und Krokodil-
toter' nicht um Beherrschung, sondern um Vernichtung des Bésen" (157).
Aber auch hier gilt, daB es zwar verdienstlich ist, aus dem Ganzen des
AT und aus Zeugnissen iiber die Vorstellungs- und Bildwelt seiner Um-
welt die Verstindnisméglichkeiten zu erheben, doch darf man einen
konkreten Text zwingen, sich einer daraus aufgebauten Idee zu beugen?
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Da erzeugt man ja wohl das unerklérte Problem, daB Gott die Tiere, das
Bise, nicht vernichtet, sondern geschaffen haben soll, um damit zu
spielen.

Wenn somit Vi. dem Rezensenten zugestehen muB und wird,
daB er sogar im wesentlichen anderer Meinung ist, so wére es Un-
recht, dieses Buch nicht mit allem Respekt, ja mit Dankbarkeit fiir
eine staunenswerte Leistung zu quittieren. Wer sich mit Ijob wis-
senschaftlich beschiéftigt, hat etwas versdumt, wenn er es nicht
studiert.

Miinster Hermann Eising

Petersen, David L.: Late Israelite Prophecy. Studies in Deutero-Prophetic
Literature and in Chronicles. — (Missoula/Mont.): Scholars Press for
The Society of Biblical Literature (1977). VIII, 104 S. (Society of Bibli-
cal Literature Monograph Series 23), kart.

Diese iiberarbeitete Dissertation der Yale University von 1972
soll die Eigenart der nachexilischen Prophetie erschliefen.

Dabei geht Vf. in der ,Introduction“ (1—12) von der Behaup-
tung aus, daB die vorexilische, klassische Prophetie eine Institution ist,
die aufs engste mit der Monarchie zusammenhéngt. Die Propheten hat-
ten vor allem die Aufgabe, die Verbindung zwischen Jahwe und dem
Konig als dem Reprisentanten des Volkes aufrechtzuerhalten. Sie soll-
ten dem Konig als Berater, aber auch als kritische Mahner zur Seite ste-
hen. Der klassische Prophet ist der Bote, der an der himmlischen Rats-
versammlung Jahwes teilgenommen und nun die Beschliisse dieser Ver-
sammlung dem ,Vasallen® Jahwes zu iibermitteln hat. Im Jahr 587/86
v. Chr. ist die Grundlage fiir das Prophetentum, die Monarchie, zerstort.
Nur eine kurze Zeit erstehen nach dem Exil die beiden Institutionen in
ihrer urspriinglichen Verbindung noch einmal, als Sacharja und Haggai
in Serubbabel den Konig der neuen Heilszeit sehen. Mit dem Erléschen
dieser utopischen Hoffnung erloscht auch das Prophetentum in seiner
alten Form. Die prophetische Tradition lebt jetzt in zwei gegensitzlichen
Bewegungen fort: in der eschatologischen und in der priesterlich-leviti-
schen. Die Eigenarten und die Geschichte dieser beiden Auffassungen
von Prophetie versucht Vi. in den beiden Hauptteilen ,The Deutero-
Prophetic Literature* (18-53) und ,Chronicles and Levitical Prophets®
(55—96) zu kldren.

An Deutero- und Tritojesaja-Texten, an Jer 23,34-40;
Sach 13,2—6; Joel 3 und Mal zeigt Vf., daB die Zusédtze in den Biichern
der vorexilischen Propheten, also auch Jes 4066 und die Zusdtze zu
Sach, aber auch Joel und Mal nicht mehr von Propheten stammen, die
ihr Wort in der Ich-Form dem Konig oder dem Volk iibermitteln, son-
dern von ,Traditionalisten“, die lediglich die Worte der fritheren Pro-
pheten schriftlich weitergeben und kommentierend den Verhilinissen
der nachexilischen Gemeinde anpassen. Diese ,deuteroprophetische“
Bewegung hélt die Prophetie in der Gegenwart fiir erloschen und weist
alle Anspriiche von Personen, die sich als Propheten ausgeben, als An-
maBung zuriick. Sie erwartet neue Prophetie erst fiir die eschatologische
Zeit. Jedoch sind in dieser Hinsicht zwei Richtungen festzustellen: Die
eine erwartet einen individuellen neuen Propheten, sei es Elija oder
Mose oder sonst einen, die andere rechnet mit der Ubertragung des pro-
phetischen Charismas auf das ganze eschatologische Volk Gottes, wie
insbesondere Joel.

An 1 Chr 25; 2 Chr 20; 29; 34,30 und 35,15 versucht V{. nachzuweisen,
daB die Leviten, besonders die Singerklassen, sich als die legitimen
Nachfolger der Kult- und Hofpropheten betrachten und daher ihre Ab-
stammung auf den ,Seher* Asaf oder Heman und ihre Einsetzung auf
David und seine Propheten Natan und Gad zuriickfithren. Ihre Lieder
und die Reden solcher levitischen Seher und Sénger, die ihnen der
Chronist in den Mund legt, sind nach dem Modell des prophetischen
Heilsorakels im Zusammenhang mit der Klage stilisiert und setzen so
die prophetische Redetradition fort. Vf. will auch gewisse Entwicklun-
gen innerhalb der levitischen Sdngergruppen, Rivalitdten und hierarchi-
sche Anspriiche unter den Asafiten, Korachiten und Hemaniten fest-
stellen kdnnen.

Ein Kapitel ,Conclusions* (97—104) faBt die Ergebnisse zusam-
men und verfolgt die beiden Richtungen iiber die zwischentestament-
liche Literatur und Qumran bis ins NT. Die Anmerkungen stehen jeweils
am Ende der Kapitel; Register fehlen.

Man kann Vf. nicht in jeder Hinsicht zustimmen. Dal es die
vorexilischen Propheten nur mit dem Konig zu tun gehabt hétten
und die Prophetie mit der Monarchie stehe und falle, ist kaum
richtig. Sowohl die #lteren Propheten als auch die Schriftprophe-
ten reden auch zu einfachen Menschen ihres Volkes; daB sie
uns so hdufig und die Schriftpropheten fast ausschlieBlich als
Sprecher zum Konig oder zum Gesamtvolk begegnen, liegt nur
daran, daB ihre alltéigliche Begegnung mit ihren einfachen Glau-
bensgenossen in der Tradierung keine Beachtung fand. Deutero-
jesaja kann man kaum als Vertreter der ,deuteroprophetischen”
Bewegung verstehen, sondern er spricht sehr wohl in der Ich-

Form in eigenem Bewubltsein von der Sendung durch Jahwe; Ahn-
liches gilt von Maleachi. Dennoch hat Vf. den Blick fiir gewisse
Eigentiimlichkeiten der nachexilischen Prophetie geschérft. Es
wird stimmen, daB groBe Partien der Prophetenbiicher nicht un-
mittelbare Verkindigung eines empfangenen Gotteswortes, son-
dern das Ergebnis schriftstellerischer Traditionspflege sind. Auch
die schon von anderen, auf die er 6fter verweist, gesehenen Ver-
bindungslinien zwischen Prophetie und nachexilischem Tempel-
gesang hat Vi, deutlicher herausgearbeitet. Hier wird man ihm
gerne folgen. Im ganzen ist es eine anregende und interessante
Arbeit, die die Erforschung der fiir uns weithin so dunklen nach-
exilischen Zeit in der Glaubensgeschichte Israels fordern wird.

Miinchen Josef Scharbert

Zumstein, Jean: La condition du croyant dans Evangile selon Matthieu.
Fribourg, Schweiz/Gaottingen: Editions Universitaires/Vandenhoeck &
Ruprecht 1977. 467 S. (Orbis Biblicus et Orientalis 16), Lw. DM 58.—
Diese Diss. wurde 1974 abgeschlossen. DaB sie ohne weitere

Bearbeitung verdffentlicht wird, ist sehr zu bedauern: bedeutende

Monographien sind unberiicksichtigt geblieben, die nach der Fer-

tigstellung, aber vor der Drucklegung der vorliegenden Arbeit

publiziert wurden.

Ich nenne einige besonders wichtige: A. Sand: Das Gesetz und die
Propheten, Untersuchungen zur Theologie des Evangeliums nach Mat-
thdus = BU 11, Regensburg 1974. H. Frankemélle: Jahwebund und
Kirche Christi. Studien zur Form- und Traditionsgeschichte des ,Evan-
geliums® nach Matthius = NTA NF 10, Miinster 1974. E. Schweizer:
Matthédus und seine Gemeinde = SBS 71, Stuttgart 1974. P. Christian:
Jesus und seine geringsten Briider. Mt 25,3146, redaktionsgeschichtlich
untersucht = EThSt 12, Leipzig 1975. G. Kiinzel: Studien zum Gemeinde-
verstindnis des Matthdusevangeliums. Diss. Erlangen 1975 (Bericht in:
ThLZ 102/11, 851—853). O. L. Cope: Matthew, A scribe trained for the
Kingdom of Heaven = CBQ Mon. Ser. 5, Washington 1976. J. Friedrich:
Gott im Anderen? Eine methodenkritische Untersuchung von Redaktion,
Uberlieferung und Traditionen in Mt 25,31-46 — CThM A 7, Stuttgart
1977.

Auch wichtige &ltere Arbeiten wurden nicht verarbeitet; es fehlen
z. B.: P. Nepper-Christensen: Das Matthdusevangelium ein juden-christ-
liches Evangelium? = AThD 1, Aarhus 1958. H. Schiirmann: Traditions-
geschichtliche Untersuchungen zu den synoptischen Evangelien =
KBANT, Diisseldorf 1968. U. Luck: Die Vollkommenheitsforderung der
Bergpredigt = TEH 150, Miinchen 1968. W. Rothfuchs: Die Erfiillungs-
zitate des Matthdus-Evangeliums — BWANT 89, Stuttgart 1969. K. Ber-
ger: Die Gesetzesauslegung Jesu. Thr historischer Hintergrund im Juden-
tum und im Alten Testament, Teil I = WMANT 40, Neukirchen 1972.

Vi. beriicksichtigt zwar in seinem ersten Teil den Bezug seines
Themas zu dem Problem der Jiingerschaft und im zweiten Teil die
christologische Grundlegung. In den Hauptpartien aber geht er auf
die Beziehung des Einzelnen zu Gott und damit auf die Frage der
ethischen Aussagen des ersten Evangeliums ein. Dabei wird
bewufit die Ekklesiologie des Matthdus vernachlidssigt und die
individuelle Ethik hervorgehoben. Man wird sich fragen, ob diese
Problemstellung befriedigen kann, vor allem wird der Moraltheo-
loge sofort auch auf gleichzeitige ntl Aussagen in anderen Schrif-
ten zuriickgreifen miissen. Das Buch gibt ihm dazu allerdings
kaum Querverweise. Die Beschrinkung auf das erste Evangelium
erweist sich bei der systematischen Fragestellung als unzurei-
chend. Hervorzuheben ist, daB Vf. sich sehr konsequent der redak-
tionsgeschichtlichen Methode bedient und dabei zu Ergebnissen
kommt, die gut belegt und bewiesen sind. Allerdings scheint die
vielfache Unterteilung, die Sucht nach Tabellen und lexikalischen
Aufzéhlungen tibertrieben. Im ganzen eine Arbeit, die in der Reihe
der Matthédusarbeiten der letzten Jahre ein interessanter Beitrag
ist,

Mainz Wilhelm Pesch
Jonge, Marinus de: Jesus: Stranger from Heaven and Son of God. Jesus

Christ and the Christians in Johannine Perspective. Ed. and trans-

lated by John E. Steely. — (Missoula, Montana): Scholars Press 1977.

X, 236 8. (Society of Biblical Literature. Sources for Biblical Study,

Bd 11), kart.

M. de Jonge, Professor fiir ntl Exegese in Leiden, legt in diesem
Band seine in den Jahren 1971-1977 erschienenen Aufsdtze zum
Johannesevangelium in fiir diese Ausgabe iiberarbeiteter Form und
in englischer Fassung vor. Neu sind der einleitende Aufsatz zum
Thema: Das vierte Evangelium als Buch der Jiinger (1—28) und der
die Sammlung abschlieBende Aufsatz iiber Unterschiede und Ent-
wicklungen in der joh. Christologie (193—222). Diese beiden Arbei-
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ten gehen wie die iibrigen sechs Beitrdge auf zahlreiche Gastvor-
lesungen und Vortrédge des Autors zuriick. Fiir die Sammlung der
Studien in einem Bd sprach wohl die Tatsache, daB sie zum Teil
an entlegenen Publikationsorten und in niederldndischer Sprache
erschienen waren und sdmtlich weniger der exegetischen, tradi-
tionsgeschichtlichen, literarkritischen oder — wie man nach dem
Titel ,Stranger from Heaven“ (er wird im Buch auf S. 154 ge-
braucht, beschreibt aber nirgendwo die Eigenart der joh. Christo-
logie, obwohl manche Beobachtungen des Autors auf ihn hin fiih-
ren konnten, vgl. 144ff) vermuten mdchte — religionsgeschicht-
lichen Erhellung des Johannesevangeliums oder einzelner seiner
Aussagen als dem Versuch dienen, diese Schrift bei allen vom
Autor gesehenen und zugegebenen Spannungen (vgl. VII. 198) den-
noch als ein ,meaningful whole, highly complicated in structure®
zu verstehen und den inneren Zusammenhang der joh Theologie
aufzudecken und festzuhalten. Der Untertitel gibt die eigentlich
den Bd zusammenhaltende Thematik an, der sich auch die Auf-
sitze iiber ,Zeichen und Werke“ (117—140) und ,Eschatologie und
Ethik* (169—191) ergédnzend einordnen.

De Jonge findet einen ersten Zugang zur joh Christologie in
Joh 20,30, wo ,der Christus® durch ,der Sohn Gottes® interpretiert
wird (3.83ff). Die messianische Begrifflichkeit des Judentums und Juden-
christentums wird in den neuen, iiber ihr Verstdndnis entscheidenden
Begriffsrahmen (,framework”) der johanneischen Christologie gestellt,
der durch folgende Elemente charakterisiert wird: Kontrast zwischen
Himmel und Erde, Geist und Fleisch; so muBl das Kommen vom Vater
als Herabsteigen, die Riickkehr als Hinaufsteigen beschrieben werden;
das einzigartige Vater-Sohn-Verhiltnis, das einschlieft, daB die Werke
des Sohnes zugleich solche des Vaters und die Worte des Vaters zu-
gleich solche des Sohnes sind (42; vgl. 52.69.84.141). Uber die Hinter-
griinde, welche zur Ausbildung dieses Begriffsrahmens fithrten, enthélt
Vi, sich jeder Vermutung, er scheint nicht einmal danach zu fragen. Der
Differenz zwischen der Messianologie und der joh Christologie ent-
spricht die im Evangelium immer wieder anzutreffende Differenz zwi-
schen jiidischen Sympathisanten (vgl. Joh 2,23—25; Nikodemus; Joseph
von Arimathéda: 17.30-38.81£.100f) und den wahren Jiingern Jesu, die
positiv auf den Einen, den Gott gesandt hat, reagieren, das Geheimnis
seines Wesens verstehen, ihren Ursprung in Gott haben und wegen
ihres Bekenntnisses zum Sohn Gottes zusammen mit ihm der feindseli-
gen Welt gegeniiberstehen (17.151-154). Das Evangelium ist in einer ur-
christlichen Sondergruppe entstanden. Seine Christologie setzt sich nicht
nur mit jiidischen Anfragen, sondern auch mit urchristlichen Entwiirfen
auseinander (vgl. z. B. Joh 7,31): ,Seen from the standpoint of the Johan-
nine group and its theology, there is no real difference between sympa-
thizing Jews and Jewish Christians if the latter are still thinking along
that what the Fourth Gospel considers to be purely Jewish lines“ (101f).

Dieses Zitat ist einer der wenigen Stellen entnommen, an denen der
Autor seine rein textimmanente Betrachtungsweise verlassen hat. Er
rechnet zwar mit einer Vorgeschichte der joh Tradition, hiélt
aber die joh Schicht fiir so stark und einheitlich (118), daB er
literarkritische Versuche fiir erfolglos hélt (117.170.194-197) und auf
form- und traditionsgeschichtliche Uberlegungen praktisch verzichtet
(vgl. 52: Vi. will nicht nach der vorjoh Tradition fragen, sondern auf
die Struktur der betreffenden joh Abschnitte achten; 95: er verzichtet
auf jede Diskussion der joh Menschensohnaussagen). Die von ihm nicht
geleugneten Spannungen und Differenzen im Johannesevangelium ver-
sucht er durch eine integrierende Sicht der umstrittenen Partien zu er-
kliren (198f; vgl. VIIL 42), die Differenzen zwischen dem Evangelium
und dem 1 Joh, die dann ohnehin nicht mehr so groB sind, wenn z. B.
Joh 6,51-58; 15—17; 19,35 (207—211.176) zum urspriinglichen Evangelium
gehdren, verringern sich auf einen ,shift in emphasis* (206): ,What is a
major christological issue in the First and Second Epistles is a minor
one in the Gospel" (210; vgl. 184). Die in 21,24 und im letzten Teil von
Joh 21 erkennbare Redaktion beruft sich auf den Lieblingsjiinger als
Biirgen und Zeugen ihrer Christusverkiindigung (212f). Damit scheinen
sich weitere Nachfragen nach der Geschichte der joh Tradition zu er-
iibrigen.

Zweifellos hat eine solche synthetische Sicht des Johannes-
evangeliums gegeniiber einer ausschlieBlich an der literarkriti-
schen oder traditionsgeschichtlichen Zergliederung des Werks
orientierten Exegese ihre Verdienste. Aber auch sie wird sich um
methodisch abgesicherte Antworten auf manche in der Forschung
diskutierten Fragen wie z.B. nach der Form der joh Uberliefe-
rung, nach der Form des Gesamtwerks (fiir de Jonge bleibt das
Verhiiltnis von Joh 13—17 zu Joh 20 ungeklért; die Komposition
von Joh 13-17 bleibt undurchsichtig, vgl. 4.198), nach der christo-
logischen Tradition, nach dem religionsgeschichtlichen Hinter-
grund und nach dem joh Kreis (199: de Jonge konzediert, daB sein
»approach” in der Gefahr steht, ,unhistorical” zu sein) und seiner

Geschichte bemiithen miissen. De Jonge bleibt seinen Lesern in die-

sem Buch auf zu viele Fragen eine Antwort schuldig. Nicht selten
st6Bt man auf Bemerkungen wie: ,much more might be said here*
(161, vgl. 170.197.204), die in einem Vortrag berechtigt sein mogen,
in einer wissenschaftlichen Publikation aber hé&ufig nur darauf
hinweisen, daB der Text noch nicht verdffentlichungsreif ist (vgl.
101 zur Frage, ob das Johannesevangelium sich in 6,60—71; 7,31;
8,30f mit Juden oder Judenchristen auseinandersetze: ,Whatever
the solution of this problem may be, I think that the very con-
fused picture which emerges from our rapid survey of these
passages shows that our approach is wrong“ — wenn das so ist,
hédtten die entsprechenden Seiten eingespart werden kénnen). In
miindlichen Vortrdgen haben einzelne Durchgénge nacherzihlen-
der oder konkordanzmé#Biger Art durchaus ihren Sinn, auf den
Leser einer wissenschaftlichen Publikation, bei dem elementare
Kenntnisse des Textes des Evangeliums vorausgesetzt werden
konnen, miissen sie ermiidend wirken, zumal wenn jeder Aufsatz
anscheinend wieder vor einem anderen Publikum ab ovo zu begin-
nen scheint und eine methodisch bewuBte Behandlung des Stoffes
an kaum einer Stelle erkennbar wird. Dieser grundsétzliche Man-
gel wird auch nicht durch die zahlreichen Literaturangaben im
beigegebenen Anmerkungsapparat wettgemacht. Rez. méchte der
Befiirchtung Ausdruck geben, daB Biicher dieser Art nur zu einer
weiteren Uberfiillung bzw. Verstopfung der Anmerkungsapparate
in exegetischen Arbeiten fithren, und seine schreibenden Kollegen
ermuntern, dieses Buch nur dann zu zitieren, wenn sie sich mit
ihm auseinandersetzen oder wenn es tatsiichlich etwas Eigenes
und Neues bringt. Der Autor hat mit der von ihm gewéhlten locke-
ren Darstellungsform seiner Sache bzw. seiner Sicht des Johannes-
evangeliums einen schlechten Dienst erwiesen. Um gerecht zu
bleiben: wahrscheinlich besteht ein innerer Zusammenhang zwi-
schen der Komplexitdt der joh Frage, ihrer immer noch unbefrie-
digend bewdiltigten Problematik und der hédufig ebenfalls unbefrie-
digenden Form und Methodik von Verdffentlichungen, die eine
Gesamtschau anstreben.

GieBen Gerhard Dautzenberg

Zmijewski, Josef: Der Stil der paulinischen ,Narrenrede“. Analyse der
Sprachgestaltung in 2 Kor 11,1—12,10 als Beitrag zur Methodik von
Stiluntersuchungen neutestamentlicher Texte. — Kéln/Bonn: Hanstein
1978. 449 S. (Bonner Biblische Beitrédge, Bd. 52), geb. DM 98.—

VI. legt hiermit seine Bonner Habil.-Schrift vor, aufgrund deren er im
gleichen Jahr 1978 die venia legendi fiir Neues Testament erhielt. Z. ist
bisher vor allem durch seine — gleichfalls recht umfangreiche — Doktor-
dissertation ,Die Eschatologiereden des Lukas-Evangeliums® (BBB 40),
Bonn 1972, hervorgetreten. Es ist von vornherein als 16blich — und fiir
den Weg des betr. Wissenschaftlers (hoffentlich!) férderlich — zu be-
zeichnen, wenn sich die Habil.-Schrift eines Neutestamentlers mit einem
anderen Schwerpunkt des NT befaBt als seine Doktorarbeit (und man
kann nur hoffen, daB diese herkémmliche Ubung nicht allmihlich von
abweichenden Praktiken verdrdngt wird).

Vi. empfand es als einen Mangel, ,,daB bisher noch keine fiir Stil-
untersuchungen an neutestamentlichen Texten geeignete Methode
entwickelt worden ist* (Vorwort), und er méchte mit seiner Schrift
diesem Mangel abhelfen. Die vorliegende Arbeit sieht somit in der
»Stiluntersuchung” zu 2 Kor 11,1-12,10 einen exemplarischen Weg
zur stilanalytischen Methode bei ntl Texten iiberhaupt. In dieser
Hinsicht baut Z. auf den methodischen Arbeiten seines Lehrers H.
Zimmermann auf und fithrt diese fort. An Vorarbeiten fand er
neben neueren Werken zur Textlinguistik und Rhetorik im allge-
meinen (H. Lausberg, B. Sowinski, W. Ulrich, H. Weinrich) nur
wenige Arbeiten zum paulinischen Stil (J. Weill 1897, R. Bultmann
1910, A. Fridrichsen 1928/29, N. Schneider 1970, W. Bujard 1973)
vor.

In der Einleitung (23-76) wird unter I. die Aufgabenstellung
genannt, unter II. sind begriffliche und methodische Voriiberlegungen
angestellt. Die Zielsetzung seines Unternehmens beschreibt Vi. in fol-
genden Punkten: 1. Es soll eine Methode zur Diskussion gestellt werden,
mit deren Hilfe es méglich ist, konkrete Stiluntersuchungen an ntl Tex-
ten durchzufithren (25). 2. Hauptanliegen ist, die tatsédchliche Ergiebig-
keit der Methode an einem umfangreichen Textbeispiel, der sog. ,Nar-
renrede” 2 Kor 11,1—12,10, modellhaft zu erproben (26). Vf. betont, daB
er zuerst den konkreten Text selbst analysieren und nach text-
immanenten Kriterien beurteilen mochte, ehe er den ,durch-
aus berechtigten, aber eben erst sekundér anzugehenden Versuch einer
textiberschreitenden Betrachtungsweise unternimmt* (27).
Darin bestéirkt ihn ein Blick auf die Geschichte der Erforschung des
paulinischen Stils (27—40). Der Begriff des Sprachstils (als des Gegen-
stands der Stilistik) ist bislang in der Forschung nicht eindeutig (41—48).
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Z. legt seiner Untersuchung eine Auffassung von Stil zugrunde, die die
Ansidtze der ,werkimmanenten Interpretation und der Linguistik mit-
einander zu verbinden sucht (48). Die Einzelelemente des Stils, die ,Stil-
mittel“, bespricht Z. anschlieBend recht ausfiihrlich (49-72), ehe er die
Methode der Stiluntersuchung charakterisiert (72—76). Hierbei be-
absichtigt Z., in zwei Ansétzen vorzugehen: Eine Analyse des Stils auf
der Satz- und Wortebene soll am Anfang stehen, dann die Untersuchung
der satziibergreifenden Einheit folgen.

Die Anwendung dieser methodischen Schritte auf das Textstiick aus
dem 2. Korintherbrief stellt den Hauptteil des Buches dar (77—411).
Dabei wird die ,Narrenrede" in fiinf Abschnitte gegliedert (A. 11,1—4;
B. 11,5-15; C. 11,16—21a; D. 11,21b—33; E. 12,1-10). Den SchluBteil
stellt Z. unter die Uberschrift ,Ergebnisse und Auswertung® (412—441).
Hier wird zundchst die ,Narrenrede” selbst stilkritisch bewertet, ehe die
Frage einer Anwendung des ,methodischen Modells* auf andere Texte
des NT erortert wird. Literatur- und Abkiirzungsverzeichnis stehen am
Anfang (15-22), Stellen- und Autorenregister am Ende (442-449).

Fragt man nach dem Ertrag der sorgféltigen und eingehenden Analy-
sen, so darf zunédchst einmal festgestellt werden, daf zu dem umfang-
reichen Textstiick 2 Kor 11,1-12,10 eine stilkritische Untersuchung ge-
boten wird, die der Exegese dieser ,Narrenrede“ unschitzbare Dienste
leistet. Die ,Narrenrede“ zeigt deutlich, wie stark Paulus von den stren-
gen Stiltrennungsregeln antiker Tradition abweicht und sich den neuen,
aus der christlich-biblischen Substanz erwachsenen ,sermo humilis® zu
eigen macht (430). Zweitens steht — und damit beschreitet der Vf. Neu-
land — nunmehr ein grundlegendes ,Modell“ stilanalytischer Arbeit am
NT zur Verfiigung, das mindestens fiir diejenigen ntl Schriften anwend-
bar ist, die ,in einem Zug“ geschrieben sind und keine eigentliche ,Tra-
ditionsgeschichte“ besitzen. Wieweit sich diese grundsitzlich ,synchron*
arbeitende Methodik auch auf die Evangelien anwenden l4Bt, diskutiert
Z. (435—439) mit dem Ergebnis, daB eine modifizierte Anwendung auch
fiir Texte in Frage kommt, bei denen zwischen Tradition(en) und Redak-
tion zu unterscheiden ist,

An dieser Stelle hat m. E. die Kritik anzusetzen. Nicht, daB Z.
sich der Problematik einer Ausdehnung seiner stilanalytischen
Methode auf Texte mit einer regelrechten Traditionsgeschichte
nicht bewuBt wire! Doch ist seine Auffassung iiber deren allge-
meine Anwendbarkeit, etwa im Falle der Evangelien, zu optimi-
stisch. Dall in diesem Fall ,zundchst die urspriinglich selbstindi-
gen Einheiten [einer Text-Komposition] fiir sich ... sprachlich-
stilistisch untersucht werden* sollen (435), setzt doch voraus, daB
die ,Redaktionsdecke” abgehoben werden kann und ferner Tradi-
tionsstiicke isoliert werden kénnen. Letzteres ist aber nicht immer
maoglich.

Ein weiteres Bedenken betrifft die Kombination verschiedener
methodischer Schritte. Z. weiB sehr wohl, daB Stilanalysen den
Text nicht umfassend erschlieBen kénnen, daB vielmehr eine um-
fassendere form- bzw. traditionsgeschichtliche Untersuchung not-
wendig ist (435f). Soll diese jedoch erst auf die Stilanalyse folgen,
oder ist die formgeschichtliche Frage — auch fiir 2 Kor 11—12 —
nicht spétestens im Rahmen der stilistischen Analyse zu stellen?
Kann man die ,Narrenrede“ des Paulus ohne Rekurs auf den lite-
rarischen ,Mimos“ einer Stilanalyse unterziehen? Wichtige ein-
schldgige Untersuchungen zum ,Mimos“ werden nicht einmal er-
wihnt: H. Reich, Der Mimus, Berlin 1903; E. Wiist, Mimos, in:
Pauly/Wissowa XV/2 (1932) 1727-1764. Wenn der betreffende
Textabschnitt als ,Narrenrede“ bezeichnet wird, ist indessen die
Gattungsfrage offenbar im Sinne des Mimos entschieden (vgl. H.
Windisch, Der zweite Korintherbrief, Géttingen 1924, 316).

Sollte jedoch die betreffende Texteinheit des 2. Korinther-
briefes (mit R. Bultmanns nachgelassenem Kommentar) anders ab-
zugrenzen sein (10,12—12,18 als Teil des ,Briefes C“, der 2 Kor
10-13 umfaBte), wiirde sich auch gattungsmiBig eine andere Kate-
gorie nahelegen. Bultmann spricht von der téApa des Paulus als
einem Vergleich mit den Gegnern. Dabei hiitte die Erwihnung des
»Sich-Rithmens" gewissermaBen ,rahmende“ Funktion (xauvydouar:
10,13 bis 12,9 allein 16mal; vgl. auch volpdw: 10,12; 11,21).

Ausdriicklich sei gesagt, daB diese Anfragen die beachtliche
analytische Leistung der Habil.-Schrift in keiner Weise bestreiten
mochten. Sie sind vielmehr als Ansatz zu einem methodologischen
Gesprich gedacht, das durch Z. sicher in Gang kommen wird.

Bochum Gerhard Schneider

Biblia Patristica. Index des citations et allusions bibliques dans la litté-
rature patristique. Des origines 4 Clément d’Alexandrie et Tertullien.
— Paris: Editions du Centre National de la Recherche Scientifique
1975. 546 S. (Centre d'Analyse et de Documentation Patristiques.
Equipe de Recherche Associée au Centre National de la Recherche
Scientifique)

Le Centre d’Analyse et de Documentation Patristique (CADP)
der Universitdt Strasbourg hat zunichst auf einer Mikrofilmkartei
einen moglichst vollstdndigen Index aller biblischen Zitate und
Anspielungen in der patristischen Literatur geschaffen. Dieses
Hilfsmittel war von Anfang an dazu bestimmt, daB sich alle Inter-
essenten dessen bedienen konnten; leider stellte sich heraus, daB
dies nicht so direkt und dauernd méglich war, wie es ndtig gewe-
sen wire. Das gesteckte Ziel lieB sich nur dadurch erreichen, daB
man die Biblia patristica im Druck veréffentlichte, so daB nun alle,
die es wiinschen, diese Instrumenta studiorum jederzeit und un-
mittelbar zur Hand haben. Der Umfang der Biblia patristica zwingt
natiirlich dazu, das Werk in mehreren Bédnden herauszugeben;
nach dem hier zu besprechenden 1. Band mit 27 000 Stellenanga-
ben ist inzwischen auch der 2. Band erschienen (Biblia patristica,
Index des citations et allusions bibliques dans la littérature
patristique. Tome II: Le troisiéme siécle (Origéne excepté), P1977).

Wenn schon diese gewaltige Arbeit unternommen werden
sollte, dann wollte man sie auch griindlich tun: man gab sich
daher nicht damit zufrieden, die in den Editionen vorhandenen
Bibelstellenangaben zu iibernehmen, sondern wollte durch erneute
eigene Durchsicht der Texte eine moglichst erschépfende Stellen-
sammlung erreichen. ErfaBt werden alle altchristlichen Texte,
ganz gleich ob sie in Griechisch, Lateinisch oder orientalischen
Sprachen vorliegen, ob sie orthodox oder hiretisch sind. Zunéchst
wurden diese Stellensammlungen auf Mikrofilm aufgenommen und
dann mit modernen Methoden, die Ubertragungsirrtiimer aus-
schliefien, in Buchform iiberfiihrt.

Das so zustande gekommene Tabellenwerk sieht so aus: In der ersten
Spalte stehen die Bibelstellen, geordnet nach den Biichern der hebrii-
schen Bibel und des Neuen Testaments; nur in der Septuagintabibel vor-
handene Texte sind aber auch beriicksichtigt. Dann folgt die Angabe des
Zitats oder der Anspielung in der patristischen Literatur. Die Abkiirzun-
gen fiir die biblischen Biicher beruhen auf ihren franzésischen Bezeich-
nungen, wihrend die altchristlichen Schriften entsprechend ihren lateini-
schen Titelformen abgekiirzt werden. Im allgemeinen sind diese Abkiir-
zungen fiir Verfasser und Titel so gut gewihlt, daB man ohne Nach-
schlagen in den Abkiirzungsverzeichnissen auskommt. Neben der patri-
stischen Stellenangabe findet sich dann noch die Angabe der beniitzten
Edition mit Seite und Zeile. Hier muBten Kompromisse hingenommen
werden; malgeblich waren die wissenschaftliche Qualitit des Textes,
dessen technische Brauchbarkeit und auch die leichte Erreichbarkeit der
Ausgabe. Da sich die Arbeit iiber lingere Zeit hinzog, konnten auch
nicht immer die jetzt vorhandenen besseren Editionen beriicksichtigt
werden. Fiir die indirekt iiberlieferten Texte wurden nach Moglichkeit
Fragmentsammlungen beniitzt, allerdings mit gréBter Vorsicht. Dem Be-
nutzer bleibt es nicht erspart, nachzuschlagen und selbst zu priifen;
aber er wird an alle in Frage kommenden Stellen herangefiihrt. Die
Biblia patristica will ja nur ein Werkzeug sein, das umsichtig und ver-
stindig gebraucht werden muB; der Erfolg hingt zu einem guten Teil
auch von dem ab, der damit arbeitet.

Der Interessenten sind viele; das zeigte sich schon darin, daB
andere Institutionen nehmend und gebend beteiligt sind: das
Vetus Latina-Institut, das Gottinger Septuaginta-Unternehmen, das
Institut fiir neutestamentliche Textforschung in Miinster. Un-
schitzbar sind die Dienste, die ein solches Nachschlagewerk fiir
die Geschichte des biblischen Textes, die Kanongeschichte, die
Auslegungsgeschichte und die Identifizierung anonymer Texte bie-
tet. Den selbstlosen Mitarbeitern dieses fiir lange Zeit maBgeb-
lichen Werkes gebiihrt der Dank aller Forscher im Bereich der
Exegese, der Patristik und der Theologie schlechthin.

Bochum Alfred Stuiber

Barbel, Josef: Der Gott Jesu im Glauben der Kirche. Die Trinititslehre
bis zum 5. Jahrhundert. Hrsg. v. Albert Fries. — Aschaffenburg:
Pattloch 1976. 109 S. (Der Christ in der Gegenwart. Eine Enzyklopi-
die, V. Reihe, Bd. 15e), kart. DM 6.50
Die vorliegende Arbeit ist eine ausgewogene knappe Darstel-

lung der Entwicklung der Trinitdtslehre, die die neueren For-

schungen kritisch einarbeitet. Vi bringt nach einer kurzen Dar-
stellung des biblischen Befundes die Entwicklung in der Viterzeit
und fithrt sie bis zu Thomas und Bonaventura durch. Das Buch
schlieft mit einem kurzen Abschnitt iiber die Bedeutung des Ge-
heimnisses des dreifaltigen Gottes fiir uns (99-103) und einem
knappen Literaturhinweis ab (104).

Eichstédtt Philipp Kaiser
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Brons, Bernhard: Gott und die Seienden. Untersuchungen zum Verhilt-
nis von neuplatonischer Metaphysik und christlicher Tradition bei
Dionysius Areopagita. — Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht (1976).
346 S. (Forschungen zur Kirchen- und Dogmengeschichte 28), kart.
DM 68.—

Die Geschichte der Erforschung und der Deutung der Schriften
des sog. Dionys vom Areopag ist reich an Irrung und Wirrung,
B. will unter Einsatz von Methoden historischer Exegese und
des ideengeschichtlichen Vergleichs kldren, ob dieser beriihmte
und nach wie vor unbekannte Autor des ausgehenden 5. Jh. mehr
als Neuplatoniker oder als Christ gedacht hat oder ob ihm gar
eine weiterfiihrende Synthese gelungen ist. Das Ergebnis: Dionys
hat ,nicht nur ... terminologisch und partienweise auch sachlich
Anleihen beim Neuplatonismus, insbesondere des Proklus, aufge-
nommen. Vielmehr liegt seinem gesamten Denken ein christlich
modifizierter neuplatonischer AufriB zugrunde, dem er einzelne
christliche Elemente eingepalBt hat* (325).

Im I Kap. stellt und legt B. ein ontologisches Ko-
ordinationssystem als das Geriist fiir das areopagitische
Denken fest. Das vom Neuplatonismus iibernommene metaphysi-
sche System ,besteht in einem Gott und die Seienden umfassen-
den, stufenweise aufgebauten statischen Organismus, dessen Glie-
der untereinander im Verhiltnis von Identitdt und Differenz ste-
hen" (319). Eine geschichtliche Reihenfolge oder eine heilsge-
schichtliche Ordnung hat keine Chance, dieses starre metaphysi-
sche System aufzubrechen oder wesentlich zu modifizieren (vgl.
51f). Dionys ist lediglich bestrebt, den Chorismos zwischen Gott,
der transzendenten Fiille, und den Seienden einerseits und zwi-
schen dem geistigen und sinnenhaften Seienden andererseits zu ver-
groBern (vgl. 51f, 325).

Die vertikale Gliederung des areopagitischen Universums manife-
stiert sich verbal in zwei- bis vier- und zuweilen bis sechsgliedrigen
Schemata (vgl. 30-42). Diese greifen die proklischen Triaden von
»Nous — Psyche — Soma“ bzw. von ,Ousia —Z0é — Sophia" auf (vgl. 34ff).
— Dionys setzt — aus christlichen Motiven — das neuplatonische ,Eine®,
die proklischen ,Henaden“, den ,Nous“ (und die ,Psyche") in eins.
Damit unterminiert er die Lehre von der Transzendenz Gottes und von
den innertrinitarischen Verhiltnissen. Zugleich depotenziert er die
Engelwelt zu einem Verbindungsstiick zwischen Gott und den sinnen-
filligen Dingen (vgl. 44f). — Die Menschenwelt ist fiir Dionys nur eine
Seinsstufe, gekennzeichnet durch das ontologisch gemeinte ,wir* (vgl
vor allem 54). Unterscheidungen zwischen ,unserer®, der ,gesetzlichen®
(= alttestamentlichen) und der ,kirchlichen“ Hierarchie sind nur verbal,
auf jeden Fall nicht heilsgeschichtlich epochal (vgl. 48,57—75). Die Uber-
schrift des Buches ,Von der kirchlichen Hierarchie* ist iibrigens sekun-
dér. Zweck aller menschlichen Hierarchie ist nicht eine gleichwie zu
deutende Vermittlung der geschichtlichen Heilstaten Gottes, ,sondern
der retrospektive Nachvollzug der Selbstmanifestation Gottes in den
Seienden* (70f).

In seiner Gotteslehre (II. Kap.) korrumpiert Dionys zu-
gleich das christliche Dogma von der Dreifaltigkeit Gottes und
die neuplatonische Ideenlehre. Er 148t — wenigstens der Tendenz
nach — die trinitarische Einheit der Hypostasen in Gott in der
metaphysischen Einheit des gottlichen Prinzips aller Dinge auf-
gehen.

Dionys identifiziert den proklischen ,Nous“ mit Gott als dem ,Ur-
einen”. Proklus hat das Bestehen der Ideen im ,Nous* mit ,kath’ hypar-
xin“, das vorgéngige Enthaltensein des Vielen im ,Ureinen® jedoch mit
wkat' aitian* umschrieben. Dionys verteilt diese Ausdriicke, die doch
nur im Zusammenhang des proklischen Systems Sinn haben, auf die
Subsistenzart der Hypostasen in Gott und auf die Art des vorgédnglichen,
Enthaltenseins der geschaffenen Dinge in Gott. Infolgedessen kann er
nicht mehr adéquat zwischen der innergéttlichen Einheit der Hypostasen
und der metaphysischen Einheit Gottes unterscheiden (vgl. besonders
115). ,Die Trinitétslehre reduziert sich auf einen Aspekt der Ideenlehre®
(328). — Infolge der Ineinssetzung Gottes mit dem ,Nous* belastet
Dionys auch seine Ideenlehre mit ,Weglassungen, Unklarheiten und
inneren Spannungen ...* (163). Die Ideen werden ortlos. Bisweilen wer-
den sie in Gott lokalisiert. Dann ,erscheint plétzlich eine transzenden-
tale Schwelle zwischen ihnen und der ,Ubergottheit' des ,Einen’ ...“
Oder sie werden ,nach Gott* als wUrspriinge des Seienden“ angesetzt.
Dann verlieren sie vollends ihren Ort. Denn an die Gottheit schlieBen in
;ierﬂRangordnung des Seins unmittelbar die Engel an (vgl. besonders

661).

Die Schopfung ist bei Dionys — (bei B. IIl. Kap., §1) —
»Scheidung der gottlichen Einung" (172). Die Dinge gehen aus Gott
hervor. Allerdings bleibt Gott als ,iiberseiend allen Seienden ent-
hoben* (vgl. 174). Trotzdem besteht zwischen Gott und den Seien-
den eine auf den verschiedenen Seinsstufen »relational differen-
zierte Identitdt" (175, 181). Nach B. ist das dionysische Seinsver-

stindnis ,eleatisch® (vgl. 153). Fiir Dionys sei die Schépfung
wesensnotwendig und zeitlos bzw. ewig. ,Eine gewisse Polarisie-
rung Gottes und der Seienden“ kénne nur scheinbar ,den Ein-
druck von im Willen der Gottheit begriindeter Schopfung und
gnadenhaftem Handeln an den Seienden erwecken (234).

Das Sein des Geschipfes wird von Dionys zwar als Verursachtsein
erkldrt. Doch ist dieses am Kausalititsverstindnis des Proklus orien-
tiert, nach welchem jedes Verursachte in seiner Ursache verharrt, aus
ihr hervorgeht, und zu ihr zuriickkehrt (vgl. 152, 178). Verursachung
wird so zum Wesensmoment der Gottheit und Gott zugleich zur Mate-
rialursache aller Dinge (vgl. 229). — Dies soll nach B. der von ihm
»50 genannte transzendentale Vorbehalt® — traditionell ,negative Theo-
logie* genannt — (20; 81 Ann. 9; 312f) belegen, mit dem Dionys immer
wieder zum Ausdruck bringe, daB alles Seiende vorweg in der iiber-
seienden Uberfiille Gottes bereits enthalten sei (vgl. 175, 222-224). —
Ausdriicke wie ,Gottheit des Friedens® (181f) und ,Geschenk® (204—207)
stehen nicht fiir ein schépferisch oder gnadenhaft freies personales Ver-
héltnis Gottes zu seinen Geschépfen. Auch wird ,Providenz® synonym
mit ,Hervorgang” gebraucht (Vgl. 208). Die Bedeutung von christlich
klingenden Termini wie ,schaffen* (ktizo) oder ,machen* (poiéo) bleibt
vage (195ff).

Die Christologie (bei B. IIl. Kap., § 2) geriit dem Areo-
pagiten nicht anders denn als qualitative ,Dublette” seiner Schip-
fungslehre. ,Die Zweiheit der zeitlosen metaphysischen GréBen
Gottheit und Menschheit”, die bei der Menschwerdung im Spiele
sind, wird in den Relationen ,des schépferisch-providenziellen
Verhiltnisses Gottes zu den Seienden® (323), speziell als Hervor-
gang Gottes zur Seinsstufe des Menschen, gedacht und auf dieses
Verstdndnis reduziert. Damit geht einher die vollige Entgeschicht-
lichung des Inkarnationsverstdndnisses. ,Das Traditionselement
des menschgewordenen Logos fillt ... auseinander in ein trans-
zendentes Subjekt, die Seinsstufe Mensch und ihre Relationen zu-
einander® (321).

Christologische Aussagen enthalten prinzipiell die Elemente: ,Sub-
jekt, Hervorgang, transzendentaler Vorbehalt ..., Motiv und — als
christologische Besonderheit — Modifikationen am neuplatonischen Kon-
zept selber® (241). In diesen ,GrundriB* sind eingetragen ,heilsge-
schichtliches Schema und biblisch-biographische Daten® (241). — Der
Name Jesu meint selten den Menschgewordenen, oft das Subjekt des
gottlichen Hervorgangs, den ,Légos dsarkos”. Meist ist der Name ein
schwebender Ausdruck, der zugleich auch die Gesamtgottheit bezeichnet
(vgl. 242—244). — Die neuplatonischen Termini fiir die Menschwerdung —
«Theurgie® und ,Agathurgie" besagen sowieso nichts anderes als die
schipferische Selbstentfaltung Gottes (238ff). Termini scheinbar christ-
lichen Ursprungs — wie .Menschwerdung" (Enanthrépesis) (vgl. 240) und
»Philanthropie* meinen jhrem Kontext nach das gleiche (vgl. 323f). — Die
Menschwerdung als Vorgang wird in den Relationsschemata Gott/Welt,
Verborgenes/Sichtbares, Eines/Teilhaftes, Ewigkeit/Zeit, Uberfiille/Ke-
nosis, Ubernatur/Natur, Ubersein/Sein (Wesen) und Gott/Mensch aus-
gelegt (246-266). Diese Schemata konnen ,sdmtlich auch schopferisch-
providenzielle Beziehungen beschreiben® (323). — Dionys relativiert seine
christologischen Aussagen in der Regel durch einen transzendentalen
Vorbehalt. Dieser ist fiir B. allgemein ein Indiz fiir ein Seinsverstindnis,
das bei allen Differenzierungen nur eine quasi-eleatisch identische Qua-
litdt kennt. In der Christologie soll der transzendentale Vorbehalt nach
B. ,beweisen, daB Dionys in der Tat eine eigentliche Inkarnation ... gar
nicht zu denken vermochte, da diese zumindest zwei theoretisch trenn-
bare Naturen oder Wesen voraussetzt, die sich zu einem geschichtlichen
Zeitpunkt vereinen" (266). — Dionys benennt als Motiv der Menschwer-
dung die Philanthropie Gottes. Sie ,ist als Unterbegriff der umfassenden
Giite* jedoch ,nichts anderes als derjenige ideale Bereich in der Gott-
heit, der seine sinnenfillige Entsprechung in der Seinsstufe Mensch hat*
(323f). — Heilsgeschichtliche Schemata und biblisch-biographische Daten
paBt Dionys in das neuplatonische Gesamtsystem ein und deutet sie zu-
gleich um (286-318).

B. gewinnt seine Untersuchungsergebnisse, indem er einleuch-
tend und folgerichtig methodisch vorgeht. »Ungute Konse-
quenzen wurden®, wie er bei einem Uberblick iiber die neuere
Dionysiusforschung feststellt, ,bei den Vorgéingern gezeitigt durch
mangelnde literarische Untersuchung . . ., die vorschnelle Synthese
dionysischen Stellenmaterials ..., die Fixierung auf ein Prinzip
und das Herantragen von materialfremden Sachfragen ... (27).
Demgegeniiber stellt B. als Grundsiitze fiir seine Untersuchungs-
methode auf, daB das Corpus Dionysiacum »,solange aus sich
selbst zu erkléren ist, als man zu geschlossenen Ergebnissen kom-
men kann, daB neben der Analyse der literarischen Komposition
... diejenige des Sprachgebrauchs der Begriffe und der systema-
tischen Briiche im Vordergrund zu stehen hat, und daB schlieBlich
bei Bruchstellen und auffilligen Vernachlédssigungen oder forcier-
ten Behauptungen nach den systemimmanenten und eventuell neu-
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platonischen Ursachen zu fragen ist* (28). Dieses methodologische
Programm fithrt B. in seiner Untersuchung mit {iberzeugender
Konsequenz durch. Ohne Zweifel hat er damit die kiinftige Dio-
nysiusforschung auf neue und festere FiiBe gestellt.

Fiir sein text- und literarkritisches Vorgehen kann Vf. auf Vorunter-
suchungen verweisen!. Die Fiille der semantischen und syntaktischen
Belege macht die Arbeit zu einer hilfreichen Fundgrube fiir alle, die die als
schwebend geriihmte oder als schwiilstig beriichtigte areopagitische
Sprache verstehen lernen méchten (vgl. das Register der wichtigeren
Begriffe und Belegstellen: 340-346). V{f. nutzt formgeschichtliche bzw.
pragmatische Methodenansitze (vgl. etwa 238, 242, 263, 289, 295, 315). Er
erdriickt den Leser aber auch nicht mit einer Masse von Detailbeobach-
tungen. Er formuliert die Ergebnisse in immer neuen Zusammenfassun-
gen, die Ubersichten in jeweils griBerem MaBstab liefern.

Das areopagitische Denken ist fiir B. offenbar ein Paradebei-
spiel fiir das Scheitern des an sich durchaus reizvollen Versuchs,
ein bestimmtes Weltbild mit den Uberlieferungselementen des
christlichen Glaubens zu konfrontieren, diesen mit ,jenem Welt-
bild und jenes Weltbild mit diesem Glauben zu erkliren und auch
beide voneinander abzusetzen* (326). Man wird B. darin zustim:
men, daB ,jeder derartige Versuch sich immer wieder in Frage
stellen lassen muB durch das ,Wort vom Kreuz', die Tatsache des
,die Seinigen nahmen ihn nicht auf', welche eine ungetriibte Har-
monie von Glauben und ,Weltanschauung' grundsitzlich aus-
schlieBt“ (326). Nach B. ist der Areopagite diesem Anspruch nicht
gerecht geworden. Er hat das Christentum an den Neuplatonismus
verraten und diesen zugleich verdorben. So einleuchtend dieses
Gesamtergebnis auf den ersten Blick auch sein mag, so wire doch
auch zu fragen, welches Vorverstindnis vom Verhiltnis zwischen
geschichtlicher Vernunft und christlicher Offenbarung bei B.
selber wirksam ist.

Stimmt man dem letztlich vernichtenden Urteil von B. iiber das
areopagitische Denken zu, so kann man kaum umhin, auch die
Wirkungsgeschichte dieses Denkens zu einer verhédngnisvollen
Kette von Irrtiimern zu erkldren. Freilich hat auch dann das bibli-
sche Pseudonym des Dionys vom Areopag (vgl. Apg. 17,34) eine
schier unwiderstehliche und manche Kritik einschlifernde Wir-
kung ausgeiibt. Es bleibt auch wahr, daB die scheinbar vieldeutig
schwebende Sprache des Areopagiten manchmal zu fruchtbaren
Interpretationen veranlaBt hat. B. zeigt, daB die Dionysiusinterpre-
tation sich oft auch mit Scheinproblemen herumgeschlagen hat.
Die Uberlegung von B., daB Dionys sich von seinem ontologischen
Prinzip der hierarchisch gestuften Vermittlung des Seins her gar
nicht auf eine Zwei-Naturen-Lehre in der Christologie einlassen
konnte, macht deutlich, daB diejenigen, die ihn des Monophysitis-
mus geziehen haben, sich mit einer Scheinfrage abgequilt haben
(vgl. 254f, 321f, 322f, 329). Beruht deshalb aber die gesamte bis-
herige areopagitische Wirkungsgeschichte nur auf Irrtiimern und
MiBverstindnissen? Ist das Corpus Dionysiacum nun endgiiltig ins
theologiehistorische Museum zu verweisen? Lohnt es sich nach
(secundum et post) B. noch, Gedanken des Areopagiten weiterzu-
denken?

Solche Fragen lassen sich offenbar nicht allein in historisch
exegetischer Untersuchung beantworten. Sie sind vielmehr auch
geistesgeschichtlich hermeneutisch anzugehen. Die B.’sche Unter-
suchung folgt dem neuplatonisch-metaphysischen Duktus der
areopagitischen Denkbewegung: dem Paradigma des Abstiegs von
»Gott zu den Seienden®. Die historischen Belege erweisen dabei in
der Regel, daB das, was Dionys schreibt, auch von einem Neu-
platoniker stammen kénnte. Die Ausnahmen von dieser Regel —
sie sind selten genug — werden auf christliche Motive zuriickge-
fiihrt. Areopagitische Unterscheidungen wie die zwischen christ-
licher Trinititslehre und neuplatonischer Ideenlehre, zwischen
»gesetzlicher®,  kirchlicher* und ,allgemein menschlicher Hierar-
chie" verschwimmen oder scheinen unerheblich. Christliche Denk-
ansdtze werden als neuplatonisch gleichgeschaltet durchschaut.
Die Starrheit des metaphysischen Systems erstickt schlieBlich
jeden weiterfithrenden Gedanken im Keim und 1Bt eine wirkungs-
geschichtliche Relevanz gar nicht erst aufkommen. Ist das meta-
physisch-deduktive Abstiegsschema aber das einzige Paradigma
fiir eine Dionysiusdeutung?

Weiterfithrende Ansitze fiir das theologische Denken scheinen
Rez. bei Dionysius eher auffindbar, wenn es die areopagitischen
Aussagen gleichsam wider den Strich der metaphysischen Deduk-
tion biirstet und wenn die Dionysiusinterpretation transzendental-
reduktiv dem Paradigma eines gnoseologischen Aufstiegsschemas

folgt. Dabei wird vorausgesetzt, daB das neuplatonische Denken
auch und zugleich an der Reflexion auf eine mystische Einung mit
dem ,Ureinen“ interessiert ist, daB es die Stufen seiner Erkennt-
nis hinaufsteigt, indem es sich das jeweils ideierende Prinzip einer
Erkenntnisstufe als eine notwendige subjektive Maglichkeitsbedin-
gung seiner selbst — und in diesem Sinne ,transzendental' — ,vor-
aus-setzt“. Dazu ist freilich weiterhin vorauszusetzen, daB die
Neuplatoniker zwischen Sein und Denken zwar nicht getrennt,
wohl aber unterschieden haben und daf ihnen das Denken wenig-
stens genauso wichtig war wie das Sein — oder, wenn man so will,
der denkerische Aufstieg ebenso wichtig wie der metaphysische
Abstieg. Solche Hypothesen iiber das neuplatonische Denken
lassen sich, wie Rez. meint, schon an Aussagen des Plotin festma-
chen®. Die transzendental-reduktive Komponente des neuplatoni-
schen Denkens, die dem mystischen Aufstieg nachdenkt, scheint
sich iibrigens leichter mit heilsgeschichtlichen Aussagen verein-
baren zu lassen als die metaphysisch-deduktive. Die Theologie der
groBen Kappadokier, besonders die des Gregor von Nyssa, bietet
hierfiir aufschluBreiche Beispiele®. DaB und wie eine Dionysius-
deutung nach dem transzendentalreduktiven Schema gnoseologi-
schen Aufstiegs weiterfiihren kann, soll nun noch an einem wir-
kungsgeschichtlich bedeutsamen Topos areopagitischen Denkens
verdeutlicht werden.

Auch B. verwendet den Ausdruck ,transzendental“, ohne frei-
lich seine Bedeutung zu kldren. Er bezeichnet das, was iiblicher-
weise die ,negative Theologie* des Areopagiten genannt wird, als
stranszendentalen Vorbehalt. Dionys wendet diesen Vorbehalt
offenbar sehr hdufig an. Darum widmet ihm B. auch besondere
Aufmerksamkeit. Auf den Seiten 214-222 (vgl 266—274) stellt er
das semantische Vorkommen, die syntaktische Einordnung des
transzendentalen Vorbehalts und seine Bedeutung im areopagiti-
schen System dar. ,Die Negation“ des transzendentalen Vorbe-
halts ,will nicht behaupten, daB Gott eine metaphysische Nullitit
sei, sondern ,daB er ,mehr’, ;héher' sei als alles, was von ihm posi-
tiv ausgesagt werden kann, daB er dieses also ,vorgingig’, in nicht
néher beschriebener Fiille besitze® (220). Nach B. ist nun ,der
transzendentale Vorbehalt als Ausdruck der unverminder-
ten tibergeordneten Fiille Gottes an dem, was aus ihm hervor-
geht, ... aber nur dann sinnvoll, wenn Gott als die ,Materialur-
sache’ der Schépfung gedacht ist* (221). B. begriindet diese These
damit, daB Gott ,andernfalls gar nicht mit den von Dionys ver-
wendeten Begriffen gegen das MiBverstindnis seiner Verminde-
rung, Verdnderung, Bewegung usw. oder gar einer Identifizierung
mit den Seienden abgesichert zu werden brauchte® (221). Eine
solche Argumentation setzt das zu Beweisende voraus. B. kommt
zu seinem Verstdndnis des transzendentalen Vorbehaltes, weil er
unter dem Bann des metaphysisch-deduktiven Paradigmas, das
seine Dionysiusdeutung prégt, lediglich die systemstabilisierende
Komponente der negativen Theologie wahrgenommen hat. Sie ist
bei Dionys freilich auch und an vielen Stellen nachweisbar. Bei
ihm lieBe sich aber auch eine Komponente negativer Theologie
auffinden, die jedes Denksystem sprengt und schlieBlich in mysti-
sche Erfahrung verweist!. Diese Komponente kann wohl nur von
einer Dionysiusinterpretation wahrgenommen werden, die — we-
nigstens auch — dem transzendentalreduktiven Paradigma der neu-
platonischen Reflexion auf mystische Erfahrung folgt. Gerade das
systemkritische Verstiindnis von negativer Theologie kann sich
heilsgeschichtlich aufladen, und es hat in der Theologie bis in die
neueste Zeit hinein offenbar Geschichte gemacht.

Paderborn Josef Hochstaffl

Schwinges, Rainer Christoph: Kreuzzugsideologie und Toleranz. Studien
zu Wilbelm von Tyrus. — Stuttgart: Hiersemann 1977. VIII, 329 S.
(Monographien zur Geschichte des Mittelalters, Bd 15) DM 145.—

Unbestritten zdhlt Wilhelm von Tyrus (ca. 1130-1186) zu den
markantesten Personlichkeiten der Kreuzzugsepoche. Als Ge-

! B. Brons, Sekundire Textpartien im Corpus Pseudo-Dionysiacum?
Literarkritische Beobachtungen zu ausgewihlten Textstellen: Nach-
richten von der Akademie der Wissenschaften in Gottingen, 1975, 5,
99-140. e

? Vgl. Plotin: Enn. VI, 7,7; V, 9,14; III, 8,9. — Zum Gemeinten: J. Hoch-
staffl, Negative Theologie. Ein Versuch zur Vermittlung des patristi-
schen Begriffs. Miinchen 1976, S. 69f.

3 Vgl. Dionysius Areopagita: DN 2,4: 641 A; DN 13,3: 980 D—981 B;
Mt 1,2: 1000 B; vgl. hierzu: J. Hochstaffl, a.a.O., 109—119.

4 Vgl. ders., a.a0., 122—-140.
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schichtsschreiber rangiert er oft neben dem gewiB gréBten Histo-
riker des Mittelalters, neben seinem Zeitgenossen Otto von Frei-
sing (t 1158). DaB ihm bisher keine Monographie gewidmet wurde,
kann eher erstaunen, und dankbar begriiBt man daher die vorlie-
gende GieBener geschichtswissenschaftliche Dissertation aus der
Schule von H. D. Kahl. Durch einen 1974 unter fast gleichlauten-
dem Titel im ,Saeculum® verdffentlichten Aufsatz hat der Autor
schon auf seine Forschungsergebnisse aufmerksam gemacht und
auch ein gewisses Echo gefunden, so daB man nun sein Buch mit
gespannter Neugier zur Hand nimmt.

DaBl gerade in jiingster Zeit Wilhelm von Tyrus gréBeres Interesse
erregt und mehrere gehaltvolle Studien auch von anderer Seite erschie-
nen sind, mag vielleicht noch damit zusammenhéngen, daB von R. B. C.
Huygens an einer ldngst ndtigen Neuedition von Wilhelms ,Historia
rerum in partibus transmarinis gestarum*“ gearbeitet wird.

Schon der Lebenslauf Wilhelms beweist jedoch, daB an ihm die
Kreuzzugsforschung keinesfalls vorbeigehen kann. Als Sohn abendlindi-
scher, vielleicht franzgsischer Kolonisten in Jerusalem geboren, hatte
Wilhelm an den beriihmtesten Universititen in Paris und Bologna
studiert und stand dann im heimatlichen Kirchen- und Hofdienst. Er
wurde zu diplomatischen Missionen verwendet und war der Erzieher
des spédteren Konigs Balduin IV. (1174-1185), der ihn dann zu seinem
Kanzler und 1175 zum Erzbischof von Tyrus machte. 1180 war er auch
Kandidat fiir den Patriarchenthron von Jerusalem, also fiir die héchste
geistliche Wiirde in den Kreuzfahrerstaaten, ist aber aus politischen
Griinden seinem Rivalen Heraklius von Caesarea (1180—1190) unterlegen.
Unerfreulicher Streit iiberschattet die letzten Lebensjahre; nach jiing-
sten Forschungen am 29. September 1186 ist Wilhelm gestorben.

Seine nicht weniger als 23 Biicher zdhlende ,Historia" schrieb er in
den Jahren 1169—1184 aufgrund offizieller Beauftragung durch den gebil-
deten Konig Amalrich I. (1163—1174). Dieser forderte von Wilhelm zu-
sdtzlich noch eine ,Historia de gestis orientalium principum® von Mo-
hammed angefangen. Sie ist leider nicht iberliefert, erklart aber, daB
man den so merkwiirdig interessierten Konig und seinen Hofhistoriker
als Vertreter der Toleranzidee in Anspruch nehmen konnte. Diese schon
frither geduBerte These sucht nun Sch. aus Wilhelms erhaltener ,Histo-
ria“ zu belegen. Das geschieht vor allem durch einen Vergleich mit ilte-
ren Werken der Kreuzzugshistoriographie, die Wilhelm zum Teil als
Quelle gedient hatten, und mit der altfranzésischen Ubersetzung, Uber-
arbeitung und Fortsetzung von Wilhelms ,Historia® in der sogenannten
wEstoire de Eracles", die in der ersten Hilfte des 13. Jh. in Frankreich
anonym entstand.

Bei Beachtung aller Nuancen der Geschichtserzihlung bis hin
zur Wortwahl und zu den den handelnden Persomen gegebenen
Attributen zeigen sich an vielen Stellen sehr auffillige Unter-
schiede einerseits zu den noch mehr oder weniger ganz im Freund-
Feind-Denken verhafteten Historiographen aus der Friihzeit der
Kreuzzugsbewegung und anderseits zu der stark popularisierenden
»Estoire“. Man kénnte diese Unterschiede der griBeren Versiert-
heit und dem besseren Einfiithlungsvermdgen des Landeskindes zu-
schreiben, seiner Vertrautheit mit den ethnischen und geographi-
schen Gegebenheiten. Man muf gewiB auch den zeitlichen Ab-
stand von der Eroberungsphase in Rechnung stellen, der sich bei
der Schilderung vergangener, den Autor nicht mehr unmittelbar
betreffenden Ereignisse auswirkt und diese in anderem Licht er-
scheinen ldBt als den am Geschehen beteiligten Zeitgenossen.
Auch das Wissen um das nun einmal im Heiligen Land notwendig
gewordene Zusammenleben mit andersgliubiger Bevolkerung als
Mitbiirger, Nachbarn und Untertanen, mag seine Rolle gespielt
haben, also die Erkenntnis der Notwendigkeit eines ,modus vi-
vendi“. Man kénnte eine Erklarung endlich in der zweifelsohne im
Vergleich zu anderen Darstellungen hochrangigen Historiographie
Wilhelms suchen, die einen deutlichen Zug zur Objektivitdt hat,
wenn auch dem Gegner Gerechtigkeit widerfihrt, und deren Ten-
denz es wohl war, dem christlichen Leser einen Spiegel vor Augen
zu halten, auch in den ritterlichen Taten selbst von Ungldubigen,
die der ritterlichen Gesellschaft im Heiligen Land imponieren
konnten und ihr aus stindischen Griinden verstindlich waren,

Sch. verwirft diese Lésungsversuche gréBtenteils und stellt auf
Toleranz ab, und tatsdchlich gibt es manche Aussagen Wilhelms,
die das rechtfertigen kénnten. Die Basis der Betrachtung bildet ein
Toleranzbegriff, der im AnschluB an G. Mensching und an die Dis-
kussion wihrend des Wiener Internationalen Historikerkongresses
1965 definiert wird: ,Ich verstehe also unter Toleranz: die aus der
Gemeinschaft der Glidubigen fiir die Ungldubigen formal, informell
oder inhaltlich zugelassene Abweichung von der eigenen religiésen
Norm. Ich verstehe unter Intoleranz: das formale, informelle oder
inhaltliche Verbot der Abweichung von dieser Norm*“ (67). Das

soll im speziellen Fall Wilhelms heiBen: ,Aber in den Muslimen
sah er Menschen, die den gleichen Gott verehrten wie er selbst
und daher gleichfalls die Aussicht hatten, durch ein gottesfiirchti-
ges und frommes Leben des Heiles teilbaftig zu werden. Diese
Haltung habe ich die informelle Toleranz Wilhelms von Tyrus ge-
nannt* (213).

Diese These von der ,informellen Toleranz“ Wilhelms wird aus
zeitlich und inhaltlich weit gespannten Uberlegungen gewonnen.
Die scholastische Hochschétzung auch heidnischer Autoren der
Antike wird ins Treffen gefiihrt oder der Begriff der Kirche als
»Civitas permixta“ bei Augustin. Die Weiterentwicklung der das
Kriegsrecht einschrinkenden Idee vom ,bellum iustum® spielt
ebenso eine Rolle wie das fiir Minderheiten giinstige Personalitéts-
prinzip im mittelalterlichen Recht. Fiir einen Schiiler Kahls lag es
nahe, den Vergleich zu den Verhéltnissen im slawischen Missions-
gebiet zu ziehen und auf die aktuelle Kontroverse iiber die Mis-
sionsmethode des ,cogite intrare* und der Alternative ,Taufe oder
Tod" einzugehen.

Interessant ist bei Wilhelm jedenfalls sein geringes Interesse an der
Mission, die nicht ein einziges Mal in der ,Historia® Erwihnung findet.
Aber auch an den Lebensbedingungen und an der juristischen Situation
der unter frankischer Herrschaft lebenden Muslime war er offensichtlich
uninteressiert. Seine positiven Aussagen iiber den Islam beziehen sich
vielmehr auf die Zustéinde jenseits der Grenzen der Kreuzfahrerstaaten,
und gelegen ist ihm an guten vélkerrechtlichen und gleichsam interna-
tionalen Beziehungen. Sch. méchte ihm gar ,einen hervorragenden Platz
innerhalb der Geschichte des mittelalterlichen Vilkerrechtes zuweisen®
(283). Ob dahinter nicht eher das polititsche Kalkiil eines Staatsmannes
denn die tolerante Gesinnung eines Theologen steht, wire zu fragen.
Denn zwar hat Wilhelm auch seinen Platz in der von Sch. einleitend
ziemlich breit geschilderten Geschichte der Beurteilung des Islams durch
die orientalische, die byzantinische und die abendlindische Christenheit,
aber von den theologischen Lehren der Mohammedaner und gar von den
Kontroversfragen hat er kaum Ahnung. So bleibt eigentlich bloB die
Feststellung, daB er die Muslime nicht als ,pagani" sondern nur als ,in-
fideles“ beurteilt hat.

Um diese Wortwahl freilich als Ausdruck einer toleranten Ge-
sinnung zu werten, hitte es weiterer begriffsgeschichtlicher Unter-
suchungen bedurft, wie ja auch andere Termini bei Wilhelm in
ihrer Interpretation durchaus nicht so iiberzeugend eindeutig sind:
Urbanitét etwa oder Liberalitdt oder der Begriff ,patria® und die
mancherlei Eigenschaften, die den mohammedanischen Gegnern
der Kreuzfahrerstaaten zugeschrieben werden. Die Darstellung
dieser Herren, vom kleinasiatischen Seldschukensultan Kili¢ Ars-
lan I. (1086—1107) angefangen bis zu Sultan Saladin (1171—1193),
nimmt viel Raum in der Untersuchung von Sch. ein. Er hat die
ihnen von Wilhelm und anderen Historiographen gegebenen Attri-
bute auch in Listen erfaBt, und in der Tat ergeben sich interessante
Divergenzen. Auffillig ist aber vor allem, daB nach der so sympa-
thisch geschilderten Persénlichkeit von Nuraddin Zangi (1146—
1174) bei Saladins Portrits ein merkwiirdiger Wandel zu beobach-
ten ist, den auch Sch. nur als Riickfall in alte Klischees zu beurtei-
len vermag. Wir befinden uns aber hier in einer Zeit, deren be-
drohliche Entwicklung den Historiographen unmittelbar tangierte
und seiner Toleranz offensichtlich Grenzen setzte.

DaB auch Heiden einer Persénlichkeitsschilderung fiir wert er-
achtet werden, erscheint also vielleicht weniger aus toleranter Ge-
sinnung denn aus historiographischer Erzdhlfreude zu erwachsen.
Wenn sich weiters beobachten 148t, daB Wilhelm offensichtlich
auch fiir die diversen orientalischen Konfessionen und Kirchen
der Christenheit kaum Verstindnis und Interesse hatte, so daB
sich bei Sch. alles dariiber in einem kurzen Anhang von nur fiinf
Seiten findet, dann féllt es schwer, von echter Toleranz zu reden.
Sie miibte jedenfalls unseres Erachtens auf einer tieferen theolo-
gischen Basis ruhen.

Das Buch von Sch. ist eine interessante, wenn auch wegen
seiner Diktion und manchen Abschweifungen vom Thema nicht
leichte Lektiire. Es dient zweifelsohne dem Verstdndnis Wilhelms
und der Information iiber ihn und sein Werk. Terminologische
Fragen bediirfen wohl noch einer weiteren Diskussion. Die These
von Wilhelms Toleranz halte ich zwar fiir iiberzogen, aber von
einer Wandlung der Kreuzzugsidee beim bedeutendsten Ge-
schichtsschreiber der Kreuzziige wird man sprechen diirfen.

Tibingen Harald Zimmermann
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Kiinzle, Pius: Heinrich Seuses Horologium Sapientiae. Erste kritische
Ausgabe unter Beniitzung der Vorarbeiten von Dominikus Planzer
OP. — Freiburg/Schweiz: Universititsverlag 1977. XXIV, 692 S. (Spici-
legium Friburgense Bd 23) kart. sfr. 96,—

Nach Bihlmeyers immer noch klassischer Ausgabe der deut-
schen Schriften des schwiéibischen Dominikaners (1907, Nachdruck
1961) sind wir endlich im Besitz einer kritischen Edition seines
lateinischen Opus.

In 233 Hss. fand sich der Text; 88 sind dariiber hinaus als verloren
gegangen nachzuweisen (105—214); hinzu kommen 15 Drucke und eine
groBe Anzahl von alten Exzerpten und Ubersetzungen (220-277). Kiinzle
gruppiert die Hss. in iiberzeugender Weise und kommt auf 11 Basis-
Hss., die er in zwei Familien ordnet und hinter denen er eine einzige
Quelle postulieren kann (291-354; die Sigla: 362). Wie selbstverstind-
lich fiigen sich dem Ergéinzungen zu den bisher gefundenen Hss. der
deutschen Werke und den , Centum Meditationes* an (355—360).

Der Text selbst ist sauber wiedergegeben; wirtliche Schriftzitate
und -anspielungen stehen wie die Ubernahmen aus der Liturgie im
Kursivdruck. Ein dreifacher Apparat (kritisch; parallelisierend zum
ndeutschen" Seuse; Zitate und Anspielungen) begleitet ihn (361—621,
mit Nachtrdgen). Ausfiihrliche Register vollenden die Ausgabe: eine
Konkordanz zu Strange (1856. 1861. 1923) und Richstitter (1929); Hand-
schriften-, Namen- und Quellen-Register; und besonders ein (nicht voll-
stiindiges) philologisches Register iiber Personen, Worte, Sachen, Wort-
verbindungen im Text (622—692).

Die lange Einfithrung bringt sachliche Erérterungen zur Seuse-For-
schung. Zum Leben (21. 3. 1295/6—25. 1. 1366) ist iiber Bihlmeyer, Grober
und Frank kaum etwas Neues zu sagen, nur einiges (das Priorat) zu
kliren (1-8). Auch der Nachweis der (unbestrittenen) Echtheit des
Horologiums (7-18) macht keine Schwierigkeiten, gibt aber einen Ein-
blick in den Umgang mit mittelalterlichen Daten. Zur Festlegung der
Entstehungszeit um die Mitte 1334 kann K. die Einwiinde gegen die
gleiche Ansicht Bihlmeyers mit iiberzeugenden Griinden widerlegen.

Wichtiger ist die Untersuchung iiber das Verhiltnis des Horolo-
giums zu seiner deutschsprachigen Entsprechung, dem Biichlein
der ewigen Weisheit (28—54). Nicht nur philologische, auch ideen-
geschichtliche und gar charakterologische Argumente werden dis-
kutiert. Gegen C. Grober und W. Zeller pladiert K. fiir das ein-
fachere und blassere Biichlein der ewigen Weisheit als Vorlage
zum lateinischen Horologium. Den vermittelnden Vorschlag von
J--A. Bizet nimmt K. mit der Modifikation an, daf zwar kein Ur-
Horologium beiden Schriften vorgelegen habe, wohl aber Notizen
und Fragmente persénlichen Charakters. Durch die Erweiterungen
wird das Horologium zu einem neuen selbstindigen Buch, das
den ReifungsprozeB Seuses dokumentiert: Die ,geistliche Gemahl-
schaft" kommt stdrker zur Geltung. Die Sprache ist wirklichkeits-
ndher, personlicher, werbender. Das Einbringen persénlicher Erfah-
rung in den lateinischen Text sollte aber nicht als Subjektivie-
rung, sondern eher umgekehrt, als Hineinstellen in die objektive
Welt der (personlich erlebten) Tatsachen gewertet werden. An K.s
Grundeinsichten wird man kaum zweifeln kénnen, obgleich — wie
er selbst weiB — iiber Einzelheiten noch nicht das letzte Worte
gesprochen ist.

Im Kap. iiber Titel und Literaturgattung (55-83) ist die wichtig-
ste Frage die nach der Gestalt der Sapientia, mit der der Discipu-
lus zur Hauptsache dialogisiert. K. geht zur Beantwortung der Ge-
schichte der Dialog-Traktate und der Figur der Sapientia nach
(Viktorianer, Bonaventura, Mechthild von Magdeburg) und zeigt,
wie absurd Identifikationen mit Maria oder irgendeiner gno-
stischen Gestalt sind (E. Benz spricht sogar von androgynen
Ziigen). Die Gleichung Sapientia = Filius Dei ist evident: aber
auch sie miiBte noch weiter differenziert werden.

Bei den Quellen (84-104) kann K. als wohl wichtigste inhalt-
liche Neuerkenntnis eine breite Abhingigkeit vom dominikani-
schen liturgischen Beten aufzeigen. Sehr entschieden (manchmal
an den rauhen Stil seines groBen Mitbruders Denifle erinnernd)
werden Fehldeutungen zuriickgewiesen. Nicht auf dem Umweg
iiber Franziskuslegenden, wie manche Forscher annehmen, son-
dern aus dominikanischem und allgemeinchristlichem Erbgut
stammt die Theologie der geistlichen Gemahlschaft und der Nach-
folge als militia Christi. Nicht so sehr Eckhardt, sondern Thomas
ist der eigentliche Meister Seuses. Das Herkommen von Bonaven-
tura wird — wohl mit Recht — auf ein normales MaB reduziert,
Manche Idee, die aus Abhingigkeitsketten hergesponnen wurde,
zeigt sich niher besehen als selbstverstindlicher, allgemeinchrist-
licher oder zeitspezifischer religiéser Impuls.

Es ist kein Zweifel, daB hier die weitere Forschung anzusetzen
hat. Zwei Hinweise seien dazu gegeben. Der erste auf den Uber-

lieferungsstrom der ,spirituels dionysiens®. K. verweist gelegent-
lich auf Parallelen zu Thomas Gallus (doch nicht ,als Quelle(n),

. aus denen Seuse mit Sicherheit geschépft hat.“) (86) Aber ihm

unterlduft das MiBverstindnis, daB ,die Theologia mystica des
Kartdusers Hugo von Balma. .. in ihrer Darstellung der Lehre von
der gottlichen Weisheit ohne Zweifel auf Seuses Anregung zu-
riick“gehe (287). Seit S. Autore (1921) aber ist allgemein anerkannt,
daB der sonst wenig bekannte Autor seine Schrift ,vers la fin du
18¢ siécle” (Dict. Spir. VII, 1969, 859ff) abgefaBt hat, die Abhén-
gigkeit also umgekehrt sein muB, wenn nicht eine neue wissen-
schaftliche Erkenntnis das Gegenteil zeigen kann. Dies legt den
zweiten Hinweis nahe auf die immer noch viel zu wenig erforsch-
ten spirituellen Strome des Mittelalters. Die eben erschienene,
stupend gelehrte Arbeit von W. Baier iiber einen anderen Kar-
tduser, Ludolf von Sachsen (t 1378) vermittelt eine Ahnung davon,
welch breite und zugleich subtile Quellen-Arbeit notwendig und
noch zu tun ist, um Licht in diese wichtige Epoche der spirituellen
Uberlieferung zu werfen. K. ist sich dieses Postulats bewuBt; ob
aber seine Methode weiterhilft, im Quellenapparat ungeschieden
direkte Abhéngigkeiten und allgemeine, zufillig gefundene Ahn-
lichkeiten zu anderen Schriften anzugeben, kann bezweifelt
werden.
Zum Schlub sei noch auf die inhaltliche Bedeutung des Horolo-
giums und der Mystik Seuses hingewiesen. Die so stark am Leiden
Christi orientierte Erfahrung zeigt, wie inhaltbar die globale Unter-
ordnung der christlichen Mystik unter den Oberbegriff eines
»Versinkens in die Gottheit* ist (vgl. TheolRev 73, 1977, 353—358);
sie zeigt aber auch den Abstand zu ,Meister* (= Professor) Eck-
hart, der ein existentiell engagierter Intellektueller blieb, wihrend
Seuses Horologium persénliche Erfahrung spiegelt.

Die Forschung muB K. (und den Vorarbeiten P. Planzers) dank-
bar sein, dab sie endlich den Text einer der wichtigsten geist-
lichen Schriften des MA (nur von der Imitatio Christi existieren
mehr Hss.) in zuverldssiger Ausgabe zur Hand hat.

Minchen Josef Sudbrack

Maier, Anneliese: Ausgehendes Mittelalter. Gesammelte Aufsitze zur
Geistesgeschichte des 14. Jahrhunderts. III. Hrsg. von Agostino Para-
vicini Bagliani. — Rom: Edizioni di Storia e Letterature 1977. X,
650 S. (Storia e Letteratura 138) Ppb. Lire 22.000.—

Den in der gleichen Reihe ,Storia e Letteratura® 1964 und 1967
erschienenen Bden I und II der ,Gesammelten Aufsitze® folgen
nun weitere 20 Aufsdtze der um die Erforschung der spétmittel-
alterlichen Literatur- und Geistesgeschichte hochverdienten Frau
Prof. A. Maier (t 2. Dez. 1971). Diesem Bd konnte der Hrsg. A. P.
Bagliani ,das Handexemplar der im Nachlah vorgefundenen Auf-
sdtze" zugrundelegen: ihm stellte sich aber die Aufgabe, mehr-
fache stenographische Notizen und Zusétze der Autorin fiir die im
Anhang gedruckten Nachtrige (609-13) zu bearbeiten. Um die
Themenkreise der Sammlung abzurunden, hat er zwei zusitzliche
Aufsdtze von A, Maier in diesen Bd mitaufgenommen, durch eine
Bibliographie der Autorin (615-26) und Register (der zitierten
Handschriften, der erwidhnten Personen und Orte [627—50]) er-
ginzt. Hrsg. und Verlage verdienen fiir die sachkundige Redak-
tionsarbeit und die gediegene Drucklegung Dank und Anerken-
nung. Die beiden Themenkreise, die Auswahl und Gestaltung des
Sammelbandes betreffen, sind: a) die pipstliche Bibliothek in
Avignon und b) die theol. Kontroverse iiber die Lehre von der
»visio beatifica“, der beseligenden Schau Gottes, welche die letz-
ten Jahre des Pontifikates Johannes XXII. (1831—34) anfiillte.

Ad a) ,Die Geschichte der pipstlichen Bibliothek von Avignon be-
ginnt mit Johann XXII., der als ihr eigentlicher Begriinder anzusehen
ist* (187); ,sie ist buchstiblich aus dem Nichts heraus entstanden® (77)
und umfaBte unter Benedikt XIII. (Gegenpapst) mehr als 2000 Binde.
Thre 300jahrige Geschichte ging zu Ende, als ein Rest von 329 Biichern
nach 1604 nach Rom iiberfithrt wurde, und zwar in den Besitz der
Familie Borghese (vgl. 187-203). ,Etwa die Hilfte der mehr als 2000
Bénde umfassenden libraria pontificia hat Petrus de Luna, der Gegen-
past Benedikt XIII., mitgenommen, als er (1403) Avignon verlieB; von
den iibriggebliebenen bréckelte noch einmal mehr als die Hilfte ab ...
(77). Vom Anfang des 17. bis zum Ende des 19. Jh., d. h. wiederum 300
Jahre, war jede Spur dieser Bibliothek ausgeldscht, bis Fr. Ehrle 8]
im Vatikanischen Archiv den Katalog der Avignoner Bibliothek von 1594
entdeckte und im Palazzo Borghese den Rest der zu Beginn des 17. Jh.
nach Rom gebrachten Biicher fand. Diese pépstliche Bibliothek wurde
im Lauf ihrer Geschichte mehrfach katalogisiert, zuerst 1369, kurz nach
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der Riickkehr Urbans V. nach Rom. Dieser nach dem Modell eines Be-
sitzerinventars angefertigte Katalog wurde von Ehrle in seiner ,Historia
Bibliothecae Romanorum Pontificum tum Bonifatianae tum Avenionen-
sis* (Rom 1890) veroffentlicht, ebenso ein 1375 hergestelltes Beniitzer-
inventar. — 1407 wurde ein weiteres Inventar der libraria pontificia in
Avignon aufgenommen, als die Anhinger (des Gegenpapstes) Benedikt
XIII. die Uberfithrung der Bibliothek nach Peiiiscola planten. Dieses In-
ventar Benedikts XIII, wurde von P. Galindo Romeo, La bibliteca
de Benedicto XIII (Don Pedro de Luna), Zaragoza 1929 ediert. Dieser
letzte Avignoner Papst besaB bereits als Kardinal (Petrus de Luna) eine
Bibliothek, deren Inventar erhalten und (von Ehrle) ediert wurde. Seine
2. Bibliothek ist die des Avignoner (Gegen-)Papstes, von der Teilver-
zeichnisse bekannt und ein Ausleihregister von A. Maier (55-76) un-
tersucht und verdffentlicht wurde. Seine 3. Bibliothek, ,bibliotheca
minor" genannt, war seine Handbibliothek, die er wiahrend der Wander-
jahre mit sich fiihrte; deren Katalog wurde ebenfalls von A. Maier
ediert (17—53). Der Bestand der 4. ,GroBen Bibliothek" (,bibliotheca
maior*) des Gegenpapstes in Peiiiscola ist ebenfalls bekannt (vgl. M.
Faucon, La librairie des papes d'Avignon, Paris 1887).

Vom Rest der in Avignon verbliebenen 882 Biicher wurde 1411 ein
Verzeichnis angefertigt, das wiederum A. Maier bearbeitet und veréf-
fentlicht hat (78-157). ,,... fiir jeden einzelnen Band sind auBer Verfas-
ser, Titel, Material der Bliitter ..., Farbe und Material des Einbands
zwei Kennworte angegeben ...“ (159). A, Maier spricht darum zutref-
fend beziiglich der Methode der Katalogisierung vom Kennwort-System,
das fiir die Identifizierung der heutigen Bestidnde der Vatikanischen
Bibliothek wertvolle Hinweise gibt (vgl. 159—166). Im Lauf des 15. und
16. Th. ging von den 1411 noch vorhandenen Biichern ein betrdchtlicher
Teil verloren, wie der Katalog von 1594 zeigt, der nur 329 Nummern aus-
weist. A. Maier hat auch diesen Katalog untersucht und ediert (187—248).
Anfang des 17. JTh. (nidherhin zwischen 1604 und 1625) kam diese Rest-
bibliothek nach Rom, und zwar in den Besitz der Familie Borghese, von
der sie erst 1891 kiuflich fiir die Vaticana erworben wurde. Habent
sua fata libellil

A. Maiers Untersuchungen und Editionen der Avignoner Handschrif-
tenkataloge fithren Ehrles Forschungen fort und runden die (unvoll-
endete)] Geschichte der Vatikanischen Bibliothek ab. Dieser Einblick in
die Bibliothek der Pdpste vermittelt zugleich einen Ausblick auf die
theologische Tradition.

Ad b) Die 2. Gruppe von gesammelten Aufsditzen A. Maiers
betrifft ,Schriften, Daten und Personen aus dem Visio-Streit unter
Johann XXIL“, wie ein Titel dieser Aufsatzreihe lautet. Durch die
Beschéftigung mit der Papstbibliothek in Avignon wurde die Au-
torin auf dieses Thema aufmerksam, das unter Johannes XXII. und
Benedikt XII. theologiegeschichtliche und kirchenpolitische Bedeu-
tung erlangte.

AnlaB dieses Streites waren bekanntlich 4 Predigten Johannes XXII.
(zwischen 1. Nov. 1331 und 2. Febr. 1332), in denen er die unscholasti-
sche, iiberféllige These vortrug, die Seelen der Verstorbenen (auch der
Gerechtfertigten) werden vor der leiblichen Auferweckung nicht der be-
seligenden Schau Gottes teilhaft, sie weilen (ver-weilen) im Anblick der
Menschheit Christi. Léngst aber hatte die Schule die Moglichkeit und
die Bedingungen der ,leibfreien” Erkenntnis Gottes im Jenseits geklirt,
so daB diese (in der Tat anachronistische) Position des Papstes sofort
den scharfen Widerspruch der Theologen hervorrief. Der Papst lieB
Texte und Testimonia sammeln und durch seine Theologen kommentie-
ren; er holte von angesehenen Magistern (z. B. Armandus de Bellovisu
OP, Thomas Waleys OP, Durandus de S. Porciano OP, Petrus de Palude
OP) Gutachten ein. An den Universitdten wurde dariiber diskutiert: — an
der Kurienuniversitit in Gegenwart von Kardinélen (Jacob Fournier, des
spiteren Benedikt XII.,, Annibaldus de Ceccano), — in Paris durch den
Franziskanergeneral Geraldus Odonis, dessen umfangreiche Disputation
A. Maier untersucht hat (319-72), — in Oxford von Richard Fitzralph,
Adam Woodham OM, Robert Holcot OP. Kénig Robert von Neapel nahm
Stellung und Philipp der Schéne von Frankreich rief Ende 1333 29 Theo-
logen auf das SchloB Vincennes und lieB mit der Position der p#pstli-
chen Legaten Geraldus Odonis indirekt auch die Lehrmeinung Johannes
XXII, zensurieren (vgl. 322-333, 433f, 564f). Im Kreis der Hoftheologen
Ludwigs d. Bayern (Michael v. Cesena, Bonagratia v. Bergamo, Wilhelm
von Ockham und Franz v. Marchia) wurde der Papst der Hiresie bezich-
tigt und seines Amtes fiir verlustig erkldrt (vgl. 373—414). Benedikt XII.,
der schon als Kardinal Jakob Fournier zwei Traktate zum Visio-Streit
geschrieben hatte, diese aber erst spiiter mit Vorworten versah und ver-
offentlichte, beendete mit der Konstitution ,Benedictus Deus* vom 29.
Jan. 1336 die Kontroverse (vgl. 447—79 mit Edition der beiden Prodmien).

Diese theologischen und lehramtlichen Auseinandersetzungen
sind in vielfacher Hinsicht héchst bemerkenswert! Die angebliche
Neuerung Johannes XXII in der Lehre von der ,visio beatifica“
war (bei genauem Zusehen) nur die Repristination der vorscho-
lastischen Auffassung, die sich z. T. bei Bernhard v. Clairvaux
findet. Die Repetition von Thesen und Texten ist aber das unge-
eignete Mittel, eine iiberkommene Tradition neu zu beleben. Dabei

wiire der scholastischen These von der leibfreien Erkenntnis der
Seligen die traditionelle Glaubenslehre von der Inkorporation der
Verstorbenen in Christus sehr zustatten gekommen. Die scholasti-
sche Theorie der ,visio beatifica“ lduft Gefahr, die Frage der
eschatologischen Vollendung zu einer solchen der Erkenntnistheo-
rie zu machen. Erst auf dem Hintergrund der ganzen Auseinander-
setzung wird die Bedeutung der Konstitution ,Benedictus Deus“
Benedikts XII. offenkundig, der sich (als Theologe und als Papst)
bemiiht hat, auch der inkriminierten Tradition zu ihrem Recht zu
verhelfen. Ein anderer Gesichtspunkt des Visio-Streites, der eben-
falls (in Fortfilhrung der Untersuchungen A. Maiers) noch der
weiteren Kldrung bedarf, betrifft das (Begriindungs-)Verhiltnis
von (diesseitiger) Gotteserkenntnis und (jenseitiger) Gottesschau.
Geraldus Odonis erérterte die ,visio Dei* zusammen mit der theo-
logischen Erkenntnis und macht so das Junktim auch zum MaBstab
der theol. Erkenntnislehre. Die eschatologische Gottesschau ist
nicht nur ein Grenzwert der Theologie, sondern ihre Grundlage.
Mit den letztgenannten Aufsidtzen iiber die ,visio Dei* rundet
sich das Lebens- und Forschungswerk A. Maiers, die von den ak-
tuellen Fragen der Naturphilosophie her die Probleme der spit-
mittelalterlichen, scholastischen Naturwissenschaft anging. Eine
Rezension ihres Werkes, das jeden Leser zum Lernenden macht,
wire unvollstidndig, {ibersihe man am Ende iiber dem Werk den
Menschen. Wer in den 25 Jahren nach dem 2. Weltkrieg in der
Vatikanischen Bibliothek arbeitete, ist ihr begegnet. Dort war sie
zu Hause. Und wie kein Katalog und Bibliotheks wuBte sie
Bescheid und gab Bescheid — zuvorkommend, bescheiden, nobel.

Bochum Ludwig Ho6dl

Plug, Julius: Correspondance. Tome III: L'episcopat (I), 1548 — Juillet
~ 1553. — Leiden: Brill (1977). 850 S. Lw. hfl. 200.—

Erstaunlich schnell hat J. V. Pollet auf den zweiten (1973) nun
den dritten Bd der Korrespondenz von Julius Pflug mit den Briefen
aus den Jahren 1548-1553 folgen lassen kénnen. Es handelt sich
um die Zeit des Interims, an dessen Abfassung Pflug, jetzt im Be-
sitz seines Bistums Naumburg-Zeitz, einen gewichtigen Anteil ge-
habt hat; Moritz von Sachsen wichst in Deutschland zur beherr-
schenden politischen Figur heran; in Rom kommt es nach der
Wahl von Julius III. zum neuen Papst zur Zustimmung zur Fort-
setzung des Tridentinums. Alle diese Themen spiegeln sich im
vorliegenden Bd. Doch dominiert eindeutig der Komplex des Inter-
ims.

232 Briefe sowie 29 Dokumente (597—772) aus iiber 40 europii-
schen Archiven kommen hier zum Abdruck (vgl. dazu die Uber-
sicht 828f). Davon haben 93 Schreiben Pflug zum Verfasser, die
tibrigen 139 sind an ihn adressiert. In der Darbietung der Texte
hat P. auch hier wieder die vielfiltigen Mitteilungen und Informa-
tionen in der bereits frither gewiirdigten Weise (vgl. dazu meine
Besprechung in dieser Zeitschrift, Bd 71, 1975, Sp. 287f) gebiindelt.
Auf eine knappe sachliche Gesamteinfithrung in den Bd ([bes.
1-17) und eine reiche Bibliographie (32—46) folgt — als vierter Teil
der gesamten Korrespondenz (nicht als Teil 8, wie es 847 im In-
haltsverzeichnis heiBt!) — der in vier Abschnitte gegliederte, chro-
nologisch unterteilte und jeweils mit einer eigenen kenntnisrei-
chen und ausfiihrlichen Einleitung versehene Stoff.

Das erste (in der Gesamtzdhlung 14.) Kap. (1548/49, 49-239) kreist
nahezu ausschlieBlich um die Entstehung des Interims und die Bemii-
hungen um seine Durchsetzung in Sachsen. Die Briefe des folgenden Ka-
pitels (15., 1550/51, 240—415) befassen sich stirker mit dem Konzil, doch
finden auch der Augsburger Reichstag (1550) sowie die Belagerung Mag-
deburgs Erwdhnung. Kirchlich tritt von hier an die Klage iiber den kata-
strophalen Mangel an guten katholischen Priestern und Predigern her-
vor, woran die wirksame Durchfiihrung des Interims nach der Meinung
Pflugs zu scheitern drohe. Ein wenig zu dramatisch erscheint die Rede
von der ,Reichskrise" im folgenden Kap. (16., 1551/52, 416-501). Sachlich
handelt es sich in diesen Briefen um Pflugs Teilnahme am Konzil sowie
um die Vorgeschichte der ,Fiirstenerhebung®, die allerdings vornehmlich
in der Einleitung behandelt wird (429—441) und wo Moritz vielleicht doch
zu einseitig und einlinig als eine nur-politische Gestalt gedeutet wird.
Das letzte Kap. (17., 1552/53, 502—595) verfolgt die dramatische Entwick-
lung vom Passauer Vertrag bis zum Tode von Moritz von Sachsen in der
Schlacht von Sievershausen. Im Vordergrund stehen die politischen Vor-
giinge. Doch begegnet hier auch der groBe Brief vom Oktober 1552 an
Gropper (Nr. 572, 527-538), in dem Pflug sein kirchliches und theologi-
sches Wollen besonders eindriicklich zusammengefaBt hat. Im angehiing-
ten Dokumententeil scheinen mir das Gutachten Pflugs fiir Granvelle
(Sommer 1547, 599-617) als Zusammenfassung seiner Reformideen
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sowie die Texte zum Interim (623—644; 652—728) besondere Beachtung zu
verdienen.

Aus dem Reichtum des Materials gewinnt Pflug Gestalt und
Leben als ein altgliubiger Mann der Kirche, als humanistischer
Gelehrter und nicht zuletzt als Mensch. Die politische und reli-
gidse Einheit des Reiches war ihm nicht allein die oberste Maxime
seines Handelns, sondern tatsdchlich Herzenssache. Die Hoffnun-
gen freilich, die er deshalb auf das Interim, den Kaiser und auch
das Konzil setzte, scheiterten allesamt. Pflugs Reformgedanken
griffen zu kurz, weil er die Tiefe der theologischen, aber auch der
politischen Gegensitze offensichtlich nicht zu durchschauen ver-
mochte. Anziehend ist und bleibt darum nicht weniger die weise
und weitherzige Frémmigkeit dieses Mannes (vgl. etwa Nr. 569,
500f).

Reiche Anmerkungen und Erlduterungen begleiten den Leser
iiberaus angenehm und hilfreich bei der Lektiire. Dasselbe gilt von
dem beigegebenen Bildmaterial, insbesondere jedoch von den vor-
ziiglichen Registern (773—839), die den Band geradezu zu einem
enzyklopiddischen Nachschlagewerk werden lassen und dadurch
nach den verschiedensten Seiten hin bestens erschlieBen helfen.
Bereits jetzt steht aufler Zweifel, dafl dieses Werk mit seiner Voll-
endung einen Markstein der reformationsgeschichtlichen Arbeit
darstellen wird.

Aufgefallen sind mir eine Reihe von Druckfehlern, speziell bei deut-
schen Zitaten in den Anmerkungen. Dementsprechend sind zu korrigie-
ren: Altes (119, A. 2), merkwiirdigen (ebd., A. 3), das (129, A. 5), recon-
naitre (181, Z. 9), Leibarztes (134, Z. 23), et (186, A. 1), Leipzigs (218,
A. 1), Das (300, A. 4), Jahrzehnt (323, A. 1), Kdmpfen; Miinster (414, A. 2,
Versténdigung (420, A. 8), Fremdherrschaft (433, A. 8), Riickhalt; Garan-
tien (441, A. 2), konziliare (454, A. 2), Giinther (501, A. 3), Sangershausen
(515, Mitte; 516, Z. 4 v. u.), sie (625, A. 8), des (629, A. 8), Festschrift
(670, A. 2). Markgraf Albrecht Alcibiades wurde natiirlich nicht 1552 ge-
boren sondern 1527 (503, A. 1).

Bei der exemplarischen Uberpriifung der Textgestalt und Kommen-
tierung anhand des Briefes von Martin Bucer an Pflug (Nr. 374, 80-93)
bin ich auf eine Reihe von Fliichtigkeiten gestoBen. Im Apparat ist zu
korrigieren PL 183,958s in: PL 183,858s (83, A. 4); Dist. XCII, c. 1 in: c. 2
(88, A. 6). Im Text selbst lese ich an annidhernd 20 Stellen anders. Die
wichtigsten Abweichungen sind: 81,43: merito ac (statt: me rite et),
83,120f: conflictate (statt: conspurcatae), 84,143: suorum (statt: morum),
86,227: sibi (statt: ibi), 88,298: vocum (statt: rerum), 90,371: eos (statt:
res), 92,445: et (statt: ut), 92,454: solus (statt: Deus), 92,462 add.: tantum.

Diese Anmerkungen wollen und kénnen den Rang der vorliegenden
Edition nicht schméilern. Immerhin handelt es sich jedoch um Schén-
heitsfehler, die relativ leicht hétten vermieden werden kénnen —
wodurch der Glanz dieses Werkes zweifellos noch heller erstrahlen
wiirde!

Miinster Martin Greschat

Helk, Vello: Die Jesuiten in Dorpat 1583—1625. Ein Vorposten der
Gegenreformation in Nordosteuropa. — (Odense: Odense University
Press 1977). 335 S. (Odense University Studies in History and Social
Sciences. Vol. 44) Kart. dén. Kr. 80.—

Diese vortreffliche Arbeit eines estnischen Historikers schlieBt
eine Liicke. Man wuBte zwar vom Wirken der Jesuiten in Dorpat
in der Regierungszeit Konig Stephan Bathorys von Polen, der
1582 in Wenden, dem ehemaligen Sitz des Landmeisters des Deut-
schen Ordens in Livland, ein katholisches Bistum unter Otto
Schenking und zwei Jesuitenkollegs in Riga und Dorpat begriin-
dete; 1889/90 behandelte T. Christiani die Gegenreformation in
Livland. Schon 1885 hatte R. Hausmann, ein Schiiler von G. Waitz,
der die Erforschung des livlindischen Mittelalters sachlich und
methodisch sehr gefordert hat, auf die Jahresberichte der Jesui-
ten als Quelle fiir die livlindischen Geschichte zu Ende des 16. Jh.s
hingewiesen. Eine systematische Erforschung der Geschichte des
Jesuitenordens in Livland erfolgte indes nicht, Der Vf. betritt
also auf weiten Strecken Neuland.

Er gibt zunidchst, gestiitzt vor allem auf das Archiv des Jesuiten-
ordens in Rom und das Vatikanische Archiv einen historischen Uber-
blick iiber die Vorbereitungen zur Griindung des Kollegs und den An-
teil, den Antonio Possevino daran nahm, der in diesen Jahren als
pipstlicher Legat im Nordosten eine besonders wichtige Rolle spielte.
Dann schildert er die Téatigkeit des Kollegs von der Griindung bis zur
ersten Eroberung Dorpats durch die Schweden (5. Januar 1601). In
einem kurzen Kap. wird die Zeit der Gefangenschaft der Jesuiten-
patres unter den Schweden des Herzogs Karl von Sddermanland be-
handelt. Ein zweiter Hauptteil bespricht die Jahre des Krieges zwischen
Schweden und Polen um den Besitz Livlands, die abermalige Eroberung

Dorpats durch den polnisch-litauischen Feldherrn Jan Karol Chodkie-
wicz, der zugleich Administrator Livlands im Namen von Konig Sigis-
mund III. Wasa war, sowie die letzten Jahre bis 1625, als die Schweden
unter Jakob de la Gardie Dorpat erneut und diesmal endgiiltig besetzten
und den Jesuiten, wie schon 1621 in Riga, freien Abzug gewihrten.
Schon im 17. Jh. wurde die Katharinenkirche, neben der sich der Kon-
vent der Jesuiten befand, abgerissen, die Marienkirche, die ebenfalls
den Jesuiten gehorte, erst schwedische Garnisonkirche, 1632 Kirche der
von Gustav Adolf im Feldlager vor Liitzen begriindeten schwedischen
Universitdit Dorpat und im 18. Jh. ebenfalls abgerissen. Auf ihrem
Grund steht das Hauptgebdude der 1802 von Kaiser Alexander I. von
Rubland begriindeten deuatschen Universitit Dorpat (heute estnische
Staatsuniversitdt Tartu).

Was bisher fiir andere Orden in den baltischen Lindern noch
kaum erfolgt ist, liegt hier vor: eine detaillierte Schilderung des
inneren Lebens der Ordensgemeinschaft (Seelsorge, Schulunter-
richt, Musikpflege, Kongregationen, Krankenpflege usw.), ihrer
Beziehungen zur estnischen Land- und Stadtbevélkerung, zur
deutschen Stadtverwaltung, der wirtschaftlichen Verhiltnisse und
— besonders wichtig und interessant — der personellen Zusammen-
setzung des Konvents, der Bibliothek, von der der Vi. Reste in
schwedischen Bibliotheken, aber auch in der Stadtbibliothek in
Mainz aufgespiirt hat. Wichtig und bisher wenig beachtet sind
auch die Pline zu einer Kolonialisierung Livlands, die der polnische
Feldherr Zamojski hegte, wobei er Hollinder und ,anders der-
artiges Volk" heranziehen wollte (194ff), u. a. aus Bayern. Um
Lais und Oberpahlen im estnischen Teil Livlands entstanden
kleine Kolonistensiedlungen, aber auch bei Rositten im stlichen
Teil des lettisch besiedelten Gebiets. Sehr viel ist daraus indes
nicht geworden. ,Der Nachruhm der Jesuiten hat sich ziemlich
lange erhalten, nicht so sehr in der Stadt..., sondern auf dem
Lande, wo die Patres durch recht viele Jahre in religiser Hin-
sicht fast alleinbestimmend waren.“ (192) ,Es scheint, als ob die
Bauern sich ziemlich lange der Jesuiten erinnert haben und des-
halb sogar ihre Kinder nicht taufen lieBen und sich vom Abend-
mahlbesuch fernhielten. Die besondere Pflege der estnischen
Sprache und die Betreuung der Bauernbevblkerung durch sie
wurde offenbar nicht so bald vergessen. Vermutlich haben die
Bauern nichtkatholischer Herren bei den Jesuiten manchmal
nicht nur die religiose Erbauung, sondern auch andere Hilfe ge-
funden.” (193) Die Schultdtigkeit der Jesuiten war dagegen nicht
sehr erfolgreich, aber ,als Vertreter des hdheren Unterrichts
durch fast 40 Jahre sind ihre Schulen Vorldufer fiir das im Jahr
1630 errichtete schwedische Gymnasium, das 1632 in eine Uni-
versitit umgestaltet wurde. Sie bereiteten den Weg fiir Dorpat
als Universitdtsstadt, und trotz dem Wechsel der Zeiten ist sie
als solche noch immer bekannt.“ (193) — Diese Ergebnisse recht-
fertigen die Beschéftigung mit dem Jesuitenkolleg in Dorpat voll-
auf. Ein Register erschlieBt, ein Quellen- und Literaturverzeichnis
ergénzt die Studie, fiir die dem V{. uneingeschriinkt gedankt wer-
den muB.

Miinster Manfred Hellmann

Zinzendorf und die Herrnhuter Briider. Quellen zur Geschichte der Brii-
der-Unitdt von 1722 bis 1760. Hrsg. von Hans-Christoph Hahn und
Hellmut R eichel. — Hamburg: Wittig (1977). 520 S., Lw. DM 48.—
Ein vortreffliches Quellenwerk, in dem Zinzendorf und seine

Zeitgenossen selbst zu Worte kommen. In diesem Auswahl-Lese-

buch werden insbesondere ungedruckte und sonst kaum greifbare

Textabschnitte zusammengestellt zur Veranschaulichung der wich-

tigsten Etappen der Entwicklung der Herrnhuter Briidergemeine,

ihrer theologischen Grundansichten und ihres Frommigkeitslebens.

Das Anliegen der Hrsg. ist, durch die ,liebevolle Betrachtung der

Vergangenheit Impulse fiir die Bewiltigung von Gegenwartspro-

blemen und ... besonders fiir die Gestaltung des gemeinsamen

Lebens von heutigen Christen“ zu bieten.

Das Ganze ist aufgeteilt in Abschnitte iiber die préigenden Personen,
tiber die Gestaltwerdung der Gemeine, ihre Entwicklung, ihre Theologie,
ihre Missionstitigkeit und 6kumenische Arbeit, ihre Mitarbeiter,
Freunde und Gegner. Sorgfiltig erarbeitete kommentierende Einleitun-
gen zu den Textzusammenstellungen bieten eine gute Orientierung.

Es ist bekannt, das Zinzendorf im AnschluB an die Werke
Johann Arndts (1555—1621) Frommigkeit und Leben in eins setzte:
Dem Menschenbild der HI. Schrift entspricht nach beiden nicht
der Gelehrte, sondern der Heilige, und Theologie ist fiir sie nicht
nur Wissenschaft, sondern lebendige Erfahrung und Ubung, sie ist
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Praxis-Theologie. Dies wird durch diese neue Dokumentation be-
stiitigt. Mit vielen Pietisten teilte Z. den Argwohn, daB die ,aka-
demischen Maulwiirfe vom Wege christlicher Einfalt abfiihren.
»Wenn ein ordinires Gemeinglied nach Weisheit verlangt, so ist
es eo ipso ein rdudiges Schaf* (286). Solche iibertriebene bildungs-
feindliche AuBerungen fithrten unvermeidlich zu einer geistigen
Horizontverengung. Doch verzichtete Z. praktisch durchaus nicht
auf gezielte theologische Arbeit in der Gemeine und erdffnete ein
theologisches Seminar (287). Sein eigentliches theologisches Anlie-
gen ist einfach: Er deduziert ,,von des Heilands bitterem Schmerz,
Marter und schweren Stunden eine Pflicht her, selig zu sein und
daB wir so gut schuldig sind selig zu sein, als Gutes zu tun. Es ist
ihm mit unserm Dienst allein nicht geholfen, sondern er will einen
Dienst mit Freuden haben. Er will, daB wir genieBen sollen, was er
uns so sauer erworben hat. Er will mit unserer Seligkeit prangen”
(124). Solche Aussagen ziehen sich durch das ganze Werk hin-
durch. Wenn auch das Naiv-Spielerische in konsequenter Befol-
gung dieses Prinzips in der Briidergemeine iiberspitzt wurde, so
spiegelt es doch auf seine Art ,die Gegenwart des auferstandenen
Herrn in seiner Gemeine, die ihnen ganz real geworden ist® (151).
Das bedeutet auf seine Weise ein ,Ernstnehmen der Kondeszen-
denz (Herablassung) Gottes in seiner Kreuzgestalt ..." (152).

Konsequenterweise kennt die Gemeine zwar eine gegenseitige
Unterordnung, aber keine Hierarchie. ,Wie wir jetzt beisammen
sind, da ist niemand Chef al Er“ (158). Z. und seine Gemeine
haben ein inniges Verhiltnis zur Bibel und dulden trotz histori,
scher Kritik nicht, ,daB eine Silbe in der géttlichen Lehre der Hei-
ligen Schrift gedndert werde*” (188).

Es ging und geht der Briidergemeine um die Pflege der Ge-
meinschaft unter Christen als unerldBliches Postulat des
christlichen Glaubens (200), jedoch in ausgewogenem Wechselver,
héltnis zwischen Einsamkeit und Gemeinschaft, personlicher An-
dacht und Gemeindeversammlung (201) in gegenseitigem Einander-
geltenlassen. Wichtigstes Mittel zur Stdrkung und Vertiefung des
GemeinschaftsbewubBtseins ist Z. die Abendmahlsfeier (201); das
manchmal sich anschlieBende ,Liebesmahl® ist ein ,Amusement®
wegen der kindlich-freudigen Stimmung der daran teilnehmenden
Erlésten {236. 239).

Ein Verdienst Z.s ist es, in der Frauenfrage zugleich mit ande-
ren Freikirchen den ersten Schritt getan zu haben; er erkennt die
Frau als grundsétzlich gleichwertig an mit den damals denkbaren
Konsequenzen (292ff). — AuBerdem war er gegen die , Verfilzung
von Kirchengewalt und Staatsgewalt” (304), bestand auf Militér-
freiheit (305), auf Freiheit von Dienstbarkeit und Leibeigenschaft
wegen der unerldBlichen inneren geistlichen Gleichheit aller
(812f). Auch setzte er sich fiir 6kumenische Arbeit sowie fiir Be-
gegnung und Verséhnung mit den Juden ein. Er strebt, die in
Wirklichkeit durch Christi Heilstat schon bestehende Einheit der
Kinder Gottes durch gelebte christliche Gemeinschaft sichtbar zu
machen (373). Aber er ist durchaus nicht fiir Bekehrungszwang,
weil gerade in der Vielheit und Mannigfaltigkeit der Religionen
die Schonheit der einen unsichtbaren Kirche liege (373). Darum
wendet er sich gegen das Proselytenmachen und Werben (374).
Aber iiber freiwillige Ubertritte der Juden ist er jeweils besonders
gliicklich (434ff).

Z. hat der Geistesgeschichte in mancher Hinsicht eine Wen-
dung gegeben, wie auch diese Dokumentation erkennen ladBt,
obgleich die orthodoxe Theologie heftig gegen ihn reagierte. Wie
diese sorgfiltige Dokumentation zeigt, kénnen seine Gemeinen
auch heute noch in vieler Hinsicht ein Vorbild sein fiir unver-
krampftes gemeinschaftsbezogenes Christentum, wenn man sich
auch vor Ubertreibungen hiiten muB. Eine umfangreiche Bibliogra-
phie erméglicht Weiterorientierungen.

Beverungen Oda Hagemeyer

Theologen des Protestantismus im 19. und 20. Jahrhundert. Hrsg. von
Martin Greschat, 2 Bde — Stuttgart, Berlin, Kéln, Mainz: Kohl-
hammer 1978. Zus. 452 S. (Urban Taschenbiicher Nr. 284/285) DM 28.—
Das 19. und das frithe 20. Jahrhundert erfreuen sich derzeit

einer breitgestreuten theologischen Wiederentdeckung. Besonders

die Jahrzehnte um die Wende des Jahrhunderts, die Auseinander-
setzungen zwischen liberaler Theologie, religionsgeschichtlicher

Schule, Lutherrenaissance und dialektischer Theologie erscheinen

uns heute als eine Epoche intensivsten Forschens, in der theolo-

gische Ansiitze vorgelegt wurden, die in der Folgezeit nur zu einem

kleineren Teil weitergefiihrt wurden. Vieles wurde damals ange-
sprochen, was heute keineswegs wieder eingeholt oder gar iiber-
boten ist.

Der theologischen Durchdringung dieser Jahrhunderte und besonders
dieser Jahrzehnte dienen die beiden Biinde ,Theologen des Protestantis-
mus im 19. und 20. Jahrhundert®. Vorgestellt sind folgende Theologen
(mit den Verfassern der Studien): F. Schleiermacher (H.-J. Birkner); G.
F. W. Hegel (Chr. Frey); W. M. L. de Wette (R. Smend); F. Chr. Baur
(K. G. Steck); R. Rothe (D. Réssler); D. F. StrauB (J. F. Sandberger); J.
Chr. K. von Hofmann (K. G. Steck); A. Ritschl (W. Trillhaas); M. Kahler
(M. Fischer); F. Overbeck (M. Nese); J. Wellhausen (R. Smend); W.
Herrmann (P. Fischer-Appelt); A. von Harnack (W. Schneemelcher);
A. Schlatter (P. Stuhlmacher); H. Gunkel (H. P. Miiller); K. Holl (W. Bo-
denstein); E. Troeltsch (T. Rendtorff); K. Heim (R.-H. Miiller-Schwefe);
P. Tillich (C.-H. Ratschow); F. Gogarten (Th. Strohm); E. Brunner (H.
GraB); D. Bonhoeffer (H. Ott); K. Barth (W. Kreck); R. Bultmann (G.
Klein).

Die zumeist knapp 20 Seiten umfassenden Aufsitze sind einheitlich
gegliedert: nach einer kurzen Hinfithrung zur Person werden Lebenslauf
und wissenschaftlicher Werdegang umrissen. Weiterhin werden, und
darauf ruht das Hauptgewicht, die theologischen Grundgedanken und
Leitideen des jeweiligen Theologen dargestellt, und ihre weitere Wirk-
samkeit abschlieBend aufgezeigt. Am Ende des 2. Bdes sind die wichtig-
sten Arbeiten der dargestellten Theologen sowie einige Werke der Se-
kunddrliteratur zusammengestellt (420—442). Eigene Anmerkungen sind
nur bei einer einzigen Studie (C.-H. Ratschow iiber P. Tillich) angefiigt.
Ein Personen-, Orts- und Sachregister erhéhen die praktische Nutzbar-
keit der beiden Bde.

Die einzelnen Studien sind, bedingt durch die verschiedenen
Theologen und die Autoren, trotz paralleler Gliederung, recht un-
terschiedlich. So vermittelt das Gesamtwerk ein vielgestaltiges
Bild der protestantischen Theologie der letzten 150 Jahre. Als
Theologiegeschichte kann es dennoch nicht bezeichnet werden.
Allzusehr beschrénken sich die einzelnen Studien auf den jeweils
dargestellten Theologen und kommen lediglich in der Skizzierung
der Herkunft, der Kontroversen und der weiteren Wirksamkeit auf
Entwicklungslinien zu sprechen, als daB eine Geschichte der Theo-
logie seit dem Idealismus plastisch und greifbar werden kénnte.
fio gleicht das Werk mehr einem Lichtbilder-Vortrag: eine Reihe
von teilweise brillanten Bildern steht nebeneinander. Daraus einen
bewegten Film, ein Ganzes zu machen, bleibt dagegen weithin die
Aufgabe des Lesers.

Einen breiten Raum nehmen in allen Studien die vielfiltigen
{onflikte ein, in die die dargestellten Theologen verwickelt waren.
Kein Wunder, waren doch die letzten 200 Jahre durch hé&chst
unterschiedliche Personlichkeiten und verschiedene Ansitze
geprégt. Einige unter ihnen scheinen sich — innerlich oder duBer-
lich — von der Kirche distanziert zu haben, wie z. B. Overbeck und
StrauB. Dennoch erweckt das Buch nicht den Eindruck, als sei die
Geschichte der evangelischen Theologie dieses Zeitraums ein ein-
ziges Chaos und ein Kampf aller gegen alle. In, mit und unter allen
Kontroversen, auch unter allen Einseitigkeiten und Verkiirzungen,
hat sich die Sache des Christlichen — wie verschieden dieses auch
gesehen wurde — immer wieder durchgehalten oder neu durchge-
setzt. So stellt sich die evangelische Theologie des 19. und 20. Jh.
als ein Weg dar, auf dem Einseitigkeiten und Uberspitzungen die
Arbeit immer wieder befruchtet haben. Die Theologie verstand es,
diese Einseitigkeiten als Anregungen aufzunehmen und daran zu
wachsen. Die oft bitteren Kontroversen erscheinen so als der
Preis, der fiir den theologischen Fortschritt bezahlt werden muBte.
DalBl dieser Weg nicht zur Selbstauflésung und Selbstzerstérung
fiihrte, daB sich auf ihm vielmehr ein erheblicher Fortschritt in
der theologischen Erkenntnis und im Austausch mit den nicht-
theologischen Wissenschaften hat erreichen lassen, dies ist eine
gerade den katholischen Leser dieses Buches bewegende Einsicht.

Minchen Peter Neuner

Klauser, Theodor: Henri Leclercq 1869—1945. Vom Autodidakten zum
Kompilator grofien Stils. — Miinster: Aschendorff, 1977. 166 S. (Jahr-
buch fiir Antike und Christentum. Ergénzungshd 5, 1977)

Auf dem Weg zu einer Biographie F. ]J. Délgers enstand die Bio-
graphie H. Leclercgs (Vorwort). Fiir dieses Parergon eines griBe-
ren Werkes verdient der bekannte Vf. alle Anerkennung und gro-
Ben Dank.

H. Leclercqs Name ist untrennbar mit dem umfangreichen, in
der Werkstatt des Kirchenhistorikers unentbehrlichen DACL ver-
bunden. Aber mit der Benotung dieses Nachschlagwerkes — ,das



303 1979 Jahrgang 75 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 4 304

ich Ihnen empfehlen muf, vor dem ich Sie gleichzeitig auch war-
nen mubB*, so etwa die iibliche Einfiihrung im kirchenhistorischen
Seminar — wurde auch sein fleiBiger Bearbeiter bewertet. Und in
der Gesamtbewertung iiberwiegt die schlechte Note (Belege 123—
126). K. versucht nun, Leben und Werk dieses eigenwilligen
Mannes (,je suis un sauvage“, 25) nachzuzeichnen und zu beurtei-
len. Keines der weitverbreiteten Vorurteile verstellt ihm dabei den
Blick, eher leitet spiirbare Sympathie die Arbeit, die sicher nicht
unangebracht ist: nemo nisi per amicitiam cognoscitur!

Der Lebensweg, aus den nur spéirlichen Quellen sorgfiltig rekonstru-
iert, bot dem Biographen wenig Verlockendes: In Tournai (Belgien) ge-
boren, eine nicht abgeschlossene Gymnasialausbildung, aus der nur ein
hellwaches Interesse an Geschichte festzustellen ist (15), Militdrdienst in
der franzosischen Armee, getragen vom Glauben an eine besondere
Berufung (17), dann 24jdhrig der Eintritt in das damals attraktive Soles-
mes (25); der Unterleutnant der Reserve wechselte zur ,militia sub
regula vel abbate“. Drei Jahre spédter wurde Leclercq in die Neugriin-
dung Farnborough bei London gesandt, die Fernand Cabrol als Prior
leitete (seit 1903 als Abt). England sollte dem Franzosen nun zur zweiten
Heimat werden. Leclercq vollendete hier seine theologischen Studien,
die freilich alles andere als geregeltes Studium waren, und wurde 1898
zum Priester geweiht (33). In der Ausbildung ist der EinfluB F. Cabrols
am hochsten anzusetzen: aber zur Kommunitit zdhlten auch andere be-
kannte Gelehrte wie M. Ferotin, A. Wilmart, L. Gougaud (Konventsliste,
Anhang 2, 149). Die historische Forschung diirfte danach das Arbeits-
klima im Hause beherrscht haben; H. Leclercq wuchs mit seiner eigenen
Neigung und Veranlagung in diese Arbeit hinein, wohl vor allem als
»wissenschaftliche Hilfskraft“ Cabrols, der ihn seit 1903 fiir die Arbeit
am DACL einspannte, das Leclercqs Lebenswerk werden sollte (38). Die
Arbeit am ,Dictionnaire“ fithrte Leclercq in den Reading Room des
British Museum; 1908 zog er ganz nach London, von dieser Zeit an auch
fast zum Alleinbearbeiter des Lexikons geworden. Diese Aufgabe, von
seinem Oberen zugewiesen (also doch ein Stiick des benediktinischen
slabor oboedientiae“), fithrte zum tragischen Konflikt im Leben Le-
clercgs. Die Oberen der Solesmenser Kongregation erhoben Einspruch
gegen den Daueraufenthalt des ,Kaplans des Britischen Museums® (104)
in London. Leclercq sah sich vor der Alternative: Vita communis und
Einschrinkung seiner gelehrten Arbeit (vielleicht sogar Verzicht auf sie)
oder Fortfilhrung der Arbeit und Austritt aus dem Orden. Dem Benedik-
tiner Leclercq selbst waren nie Zweifel an seiner Lebensweise gekom-
men. Vor die Entscheidung gestellt, nahm er 1924 schweren Herzens die
Entlassung aus dem Orden an (als ,solution inique*, 71).

Leclercq blieb freilich, was er vorher war: Ein immens fleiBiger Ar-
beiter, der mitten in der Grofstadt als ,Monachos* lebte. Er nannte sich
weiter Dom Leclercq, trug in seiner Privatwohnung des Ordenskleid und
betete das monastische Brevier. Als Oblate der Pariser OSB-Abtei blieb
er der benediktinischen Familie verbunden (71—73). 1945 ist Leclercq in
London verstorben; K. gelang es auch, den Friedhof am Kensal Green in
Bayswater als Begrdbnisort ausfindig zu machen (88).

Das Hauptinteresse des Biograpehn galt dem umfangreichen Oeuvre
Leclercqs (Gesamtverzeichnis 137—144). Verrdt schon die Arbeit am
DACL den weitgespannten Horizont des Bearbeiters, so zeigt die Publi-
kationsliste das nochmals: Liturgiegeschichte, Hagiographie, Konzilien-
geschichte (Ubersetzung und Neubearbeitung der Konziliengeschichte
von Hefele!), Kunstgeschichte, Ordensgeschichte und franzgsische
Nationalgeschichte. In all diesen Arbeiten war Leclercq sammelnd, refe-
rierend, gekonnt von zweiter Hand lebend. Die eigenstdndige For-
schungsarbeit, die zu neuen Erkenntnissen fiihrt, bleibt dagegen am
Rande (145). Die kompilatorische Arbeit war seine eigene Begabung
(.einer der besten Vertreter dieses Teilbereiches der wissenschaftlichen
Arbeit in unserer Zeit* 146). Und das Urteil {iber sein Werk muB auch
von dieser Seite her gefillt werden. K. machte sich die Miihe, das Werk
kritisch zu priifen. Die Stilproben fiihrten zu unterschiedlichem Ergebnis
(z. B. negativ fiir die ,Relliquiae“, 122; positiv fiir das zweibiéindige ,Ma-
nuel d’archeologie chrétienne“ von 1907).

Beim DACL l4Bt sich das Urteil nicht auf einen Nenner bringen. Im-
merhin fithrt K.s Uberpriifung zu einer Ehrenrettung fiir Leclercq gegen
allzu ablehnende Beurteilung, auch wenn er die offenkundigen Schwi-
chen des Dictionnaire nicht verschweigt (130).

Zu den ordensgeschichtlichen Werken (L'ordre bénédictin von 1930;
und die zweibindige Mabillonbiographie, geschrieben 1931—41, posthum
verdffentlicht) gibt der Biograph nur kurze Hinweise, die bezeichnend
sind fiir Leclercgs Stellung zu seinen Mitbriidern und fiir sein einseiti-
ges Mabillionverstindnis.

Henri Leclercq hat mit dieser Biographie die verdiente Wiirdi-
gung erfahren. Er gehort danach sicher zu den groBen Autodidak-
ten der Kirchen- und Theologiegeschichte seiner Zeit (wie G. Mo-
rin OSB oder die Franziskaner der Bonaventura-Edition). K.s sorg-
filtige Darstellung ist durch einen dokumentarischen Anhang (dar-
unter der ungedruckten Saglio-Artikel, 150-156), das Register und
Bildtafeln, ergéinzt.

Vielleicht erwartet mancher Leser eine ausfiihrlichere Behand-
lung des tragischen Konflikts im Leben Leclercqs, der ja ein all-
gemeines Problem des monastischen Lebens betrifft. Man wird
Leclercq z. B. die stabilitas, ein wesentliches Charisma des
Ménchs, nicht absprechen kénnen (nur eben im verengten Sinn
einer ,Stabilitas loci*), ebensowenig die ernste Arbeitsaskese, die
gerade zum Wesensmerkmal des idealtypischen Benediktiners ge-
worden ist. Man kann den zustindigen Oberen auch nicht nur
Boswilligkeit unterschieben; zum Charisma des Monchs gehort
auch das Leben in der Gemeinschaft. Aber die nachweisliche Un-
gleichbehandlung, blickt man auf die damals und heute gelebte
»Regula Benedicti", wirkt doch peinlich (vgl. etwa die Einfiilhrung
der Benediktiner in den USA, jetzt eindrucksvoll belegt durch J.
Oetgen, An American Abbot, Boniface Wimmer, Latrobe 1976).

Ein paar Ergdnzungen: Farnborough war nach dem Ausschei-
den aus der Solesmenser Kongregation 1946 Domus regularis, ab-
héngig von der Abtei Prinknash; seit 1969 ist es Prioratus simplex
der Englischen Provinz der Sublazenser Kongregation (zu 73).
Buckfast schied 1960 aus der Sublazenser Kongregation aus und
schloB sich der Englischen Benediktinerkongregation an.

Freiburg Karl Suso Frank

Siebel, Wigand: Katholisch oder konziliar? Die Krise der Kirche heute.

(Miinchen/Wien): Langen/Miiller (1978). 469 S.

W. Siebel, Professor der Soziologie an der Saarbriicker Univer-
sitdt, mochte mit seinem breitangelegten Werk (496 Seiten) den
iiberlieferten Glauben der Kirche verteidigen. Durch die Kirche
selbst sieht er den Glauben in Gefahr. Vor allem das Zweite Vati-
kanische Konzil (1962—1965), Papst Paul VI. (1963-1978) und
dessen 1969 verdffentlichter Ordo Missae, der das Kernstiick der
erneuerten Liturgie bedeutet, stehen im Mittelpunkt der Kritik des
Soziologen.

Es soll nicht betritten werden, daB es heute — wie immer im
Laufe der Kirchengeschichte — Tendenzen gibt, die eine Verfil-
schung des Glaubens nach sich ziehen kénnen. Mit Nachdruck sei
auch das Recht des Laien betont, nachteilige Entwicklungen inner-
halb der katholischen Kirche anzuklagen. Allerdings muB dann
immer die Identitdt des kritisierenden Laien mit der kirchlichen
Lehrverkiindigung, die durch das Papsttum ihren erst plausiblen
Grund erhilt, vorausgesetzt werden. Wie steht es mit dieser Iden-
titdt in vorliegendem Werk?

Was die verarbeitete Literatur betrifft, so ist die Auswahl ein
wenig einseitig und manchmal zu diirftig. Wer so engagiert iiber
das Trienter Konzil schreibt wie S., der sollte auch den For-
schungsstand innerhalb der katholischen Kirchengeschichtsschrei-
bung nicht vernachlédssigen. Zu erinnern wire der Autor an die
siikulare Arbeit Hubert Jedins oder beziiglich der Eucharistieauf-
fassung an die Arbeit Josef Wohlmuths. Uberhaupt scheint die
Literaturauswahl manchmal ein wenig willkiirlich. Wieso wird der
Dogmatiker Scheeben so ausfiihrlich, aber andere ebenso
gewichtige Theologen so wenig zitiert? Nebenbei sei bemerkt, daB
gerade Matthias Joseph Scheeben es war, der gegen eine ,Pro-
fessorenkirche aufirat.

An neuen Erkenntnissen bietet das Buch wenig. Der Kenner
der nachkonziliaren Kritik wird enttduscht und legt das Buch ohne
Nutzen weg. Mag das Werk auch eine Zusammenfassung der gén-
gigen Argumente gegen das Konzil und den Ordo Missae bieten,
es kann nicht iiberzeugen.

Nun einige Einzelheiten: Die Uberschrift ,Heilige und unheilige
Kirche zugleich?“ (74) ist irrefilhrend. Wie der Autor ausfiihrt, heiBt es
in ,Lumen gentium“ Art. 8: ,Sie ist zugleich heilig und stets der Reini-
gung bediirftig ...“ Die Alternative des Konzilstextes ist nicht unlo-
gisch, wie die des Vi. Die Ausfithrungen iiber das Konzil haben gerade
soviel Wert, wie die deplorable Schrift Marcel Lefebvres ,Ich klage das
Konzil an®. 8. 118 findet sich ein m. E. entlarvender Satz, der das Dilem-
ma offenbart: ,Das gréBte Mysterium ist zweifellos die allerheiligste
Dreifaltigkeit. Aber sie ist nicht kompliziert, sondern sie ist das Ein-
fachste, was es gibt, weil Gott einfach ist“. Nun, ein Augustinus, ein
Mann mit hervorragender spekulativer Begabung war von der Einfach-
heit der Trinitit nicht so iiberzeugt wie unser Autor. Dies Beispiel
wurde gewdhlt, um zeigen zu konnen, daB S. Schwierigkeiten mit der
theologischen Erkenntnislehre hat. Die eigentlich zentrale Stelle des
Buches ist die vehemente Ablehnung des Opferbegriffes aus kirchlicher
Bicht. Man hat den Eindruck als werde der Kirche ein Opferbegriff auf-
gezwungen, den sie nicht brauchen kann. Die theologischen Begriffe
werden teils halb teils falsch dargelegt, so daB das Ende der ,Beweis®
der Ungiiltigkeit der erneuerten Liturgie ist.
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Was wollen wir sagen, wenn es 186—187 heiBt, Papst Paul VI. habe in
seinem ,Credo des Gottesvolkes“ eine ,Theorie® vertreten? Ein feierli-
ches Glaubensbekenntnis ist nun einmal fiir einen rémischen Katholiken
mehr als eine ,Theorie“. Das Aufstellen von Theorien iiber das Opfer
diirfen wir Universitidtsprofessoren iiberlassen. Vf. bemerkt nicht, daB
er in einem Irrgarten gefangen ist. Wihrend er das ,Credo des Gottes-
volkes* als ,Theorie" auffassen mdchte, meint er, eine Instruktion Papst
Pius XII. sei unfehlbar (240). Auch die Passagen des Buches (247ff), iiber
die Entstehung des Ordo Missae kénnen nicht iiberzeugen. Sie beruhen
auf den bekannten Ausfithrungen Georg Mays. Dessen Heft ,Alte und
neue Messe" ist eine der Kronzeugen S.s. Die katholische Kirchenge-
schichtsschreibung kommt zu anderen Ergebnissen bei den Forschungen
iiber das letzte Konzil (z. B. Hubert Jedin in: Handbuch der Kirchenge-
schichte Bd VII). Der Satz (260): ,Die Lehre der Liturgiekonstitution
steht im Widerspruch zu einem unaufhebbaren Gesetz der Kirche" zeigt
wieder, daB die Lehre von der Unfehlbarkeit nicht ganz verstanden
wurde. Fiir die Seiten 279ff ,Das Werden des neuen Missale" hitte man
gerne auch die Forderungen der anderen Seite gehért. Erinnert sei an
Gamber, Klaus: Liturgie {ibermorgen. Kraftausdriicke wie ,Unterdriik-
kung des iiberlieferten Missale* (285) halten der historischen Untersu-
chung nicht stand. Auffallend ist, daB nirgends ein bibliographischer
Hinweis zum Ordo Missae oder zum erneuerten Missale Romanum gege-
ben wird.

Selbstdndige Kritik wird der Leser vergebens suchen: was er
nicht schon aus May kennt, wird ihm aus der ,Kurzen Kritischen
Untersuchung” her bekannt vorkommen. Wenn 333 Holzer, Novus
Ordo Missae, ins Gesprich kommt, weiB der Leser, wie die wei-
tere Argumentation verlaufen wird. Dieser hatte die ,Zerstérung®
der hl. Messe festgestellt.

S. findet in der erneuerten Liturgie keine ,wirkliche Dar-
bringung” und ,keine Wandlung* (336). Bei so weitreichenden Be-
hauptungen (und Unterstellungen) miifte man eine wissenschaft-
liche Akribie vermuten. Doch der Leser wird enttduscht. Man
nehme nur Anm. 1 auf 337: dort ist der Titel der zustéindigen rémi-
schen Kongregation noch nicht einmal richtig zitiert. Auffallend
ist auch die Verwendung des Terminus ,Novus Ordo Missae* (340
u. 6.). Warum ,Novus“? Wére es nicht sachlicher, Ordo Pauli oder
anders zu schreiben? Newman wird zitiert (344-345). Ein Text
des 19. Jh. ist in eine bestimmte historische Dimension gespro-
chen. Verwirrt es nicht den Leser, wenn in diesem Text das ,heut-
zutage" vorschnell und nicht auf Newman’s Zeit hin gelesen wird?.

Hohepunkt des Gedankenganges iiber die neue Liturgie ist der
Satz: ,Das Brot bleibt Brot, der Wein bleibt Wein" (378). Die
Wandlung trete in der erneuerten Liturgie nicht ein, weil das
Opfer zerstort sei. Wen wundert es, wenn es heiBt, das letzte Kon-
zil sei ein ,Bruch mit der bisherigen Geschichte der katholischen
Kirche“ (414). Dies ist die einfache Wiederholung einer altkatholi-
schen These. Die Kontinuitdt im wahren Glauben ist durch die
Bischéfe und den Papst gewdhrleistet. In der Tat: dies ist eine
Glaubensentscheidung. Auf 415 findet sich dann die schon lidngst
fillige Absage von der rémisch-katholischen Kirche. Die ,konzi-
liare* Kirche ist ,weder einig, noch heilig, noch katholisch, noch
apostolisch® (415). Der Widerspruch zum Glaubensbekenntnis liegt
auf der Hand. Auffallend ist die Ubereinstimmung der Thesen S.s
mit denen Lefebvres (416). Sie ndhern sich aber der Argumenta-
tion der Altkatholiken beziiglich der Relevanz, den sie den ,irren-
den Pédpsten* (421ff) zuweisen.

Der Soziologe beendet sein Buch mit dem Hinweis, daB durch
die Griindung von MeBzentren die ,Scheidung der Geister® (435)
schneller durchgefiihrt sei. Wenn unter Scheidung der Geister ver-
standen wird, die ,konziliare® Kirche weiche von der ,katholi-
schen“ ab, mag dies eine mehr oder weniger bewiesene Tatsache
sein. Tatsache des Glaubens aber ist, daB eine katholische
Kirche besteht: die vorkonziliare, die konziliare, die nachkonzi-
liare Kirche ist die katholische Kirche, die von Jesus Christus auf
dem Felsen gegriindet wurde. Nach jedem Konzil meinten manche
Katholiken, die Kirche gehe unter oder sie weiche von der iiber-
lieferten Norm ab.

Fazit: Das Buch hélt in seinen Analysen nicht, was es im Titel
verspricht. Ein Kenner der Traditionalistenszene zumal kommt
nicht auf seine Kosten. Die fritheren Heftchen werden lediglich
neu aufgewdrmt. Der Opferbegriff S.s ist iiberzogen. Das Recht der
Kirche, die Liturgie zu ordnen, kommt nicht zur Sprache.

Das umfangreiche Werk wird zu einer vehementen Absage an
die romisch-katholische Kirche. Ich weiB nicht, wie Soziologen ur-
teilen werden. Ein katholischer Theologe kann sich nur negativ
duBern. Dies soll nicht heifien, die vom Autor angeschnittenen

Probleme sollten innerhalb der katholischen Theologie unserer
Tage tabu sein.

Troisdorf Joseph Overath

Katholiken und ihre Kirche. Hrsg. von Giinther Gorscheneck. —
Miinchen, Wien: Olzog 1976. 368 S. (Geschichte und Staat Bd 200—202)
kart. DM 12.80
Dieser duBerst verdienstvolle Band des Leiters der Kath. Aka-

demie Hamburg bietet auf knappem Raum eine Fiille von Informa-

tion iiber die katholische Kirche in der Bundesrepublik. 33 Mitar-
beiter von durchweg hoher Kompetenz berichten in 34 Beitrdgen
iiber die theologischen Grundlagen, die Geschichte und die Or-
ganisation der Kirche, iiber ihr Verhéltnis zu den anderen Kirchen,
zur Weltkirche, zum Staat, zu den Parteien, zur Gesellschaft und
zur Kultur, so daB fast ein Handbuch der katholischen Kirche ent-
standen ist, dem der Verlag ein von Hans Wolfgang HeBler her-
ausgegebenes evangelisches Pendant ,Protestanten und ihre

Kirche“ an die Seite gestellt hat.

Einen besonders hohen Informationswert haben die Beitrdge
von Josef Homeyer, dem Sekretdr der Deutschen Bischofskon-
ferenz, {iber die Deutsche Bischofskonferenz, von Henry
Fischer, dem geistlichen Leiter der Hamburger Akademie und
Vizeprdsidenten der Gemeinsamen Synode der Bistiimer in der
Bundesrepublik iiber diese 1975 abgeschlossene Synode, von Wil-
helm Woste iiber die Aufgaben der katholischen Biiros bei der
Bundesregierung bzw. den Landesregierungen, wenngleich man
hier mit Erstaunen liest, daB ,auch seelsorgliche Aufgaben wahr-
genommen werden" (98). Sehr informativ sind ferner die Beitrége
von Karl Forster, dem Augsburger Pastoraltheologen iiber Bistii-
mer, Gemeinden, Dekanate und Regionen, von Peter Lippert iiber
Orden und Kongregationen, von Heiner Marré und Helmut
Mohring iiber die finanziellen Grundlagen der Kirche in der
Bundesrepublik, von Johannes Brosseder iiber das Verhéltnis
der katholischen Kirche zu den anderen Kirchen, von Johannes
Neumann, dem ehemaligen Tiibinger Kirchenrechtler, iiber das
rechtliche Verhdltnis zwischen Kirche und Staat, von Hans Buch -
heim, dem Mainzer Politologen, iiber das Verhiltnis der Kirche
zu den christlichen Unionsparteien, von dem Freiburger Staatsrecht-
ler Alexander Hollerbach iiber das Verhiltnis zur FDP, von
Franz Klein iiber die Sozialarbeit der Kirche, von Alois Heck
iiber die Bildungsarbeit und vom Herausgeber selbst iiber die
Erwachsenenbildung.

Weniger Information als politisches Plddoyer fiir den ,Grund-
satz der Aquidistanz® der Kirche zu den Parteien (214) ist der Bei-
trag des Berliner Politologen Alexander Schwan iiber das Verhilt-
nis der Kirche zur deutschen Sozialdemokratie. Der Beitrag ist
inzwischen in doppelter Hinsicht iiberholt. Zum einen ist der von
Schwan konstatierte ,positive Wandel im &uBeren Verhiltnis von
Sozialdemokratie und Katholizismus bzw. Kirche seit Beginn der
sechziger Jahre" (205) durch die Reformen der sozialliberalen Re-
gierung im Bereich des Ehe- und Familienrechts sowie des § 218
lingst Geschichte und zum anderen ist Schwan, der diesen Beitrag
noch als kritischer Sozialdemokrat schrieb, inzwischen — im No-
vember 1978 — aus der SPD ausgetreten.

Die Beitrdge iiber das Verhilinis der Kirche zur Kultur leiden
etwas an dem knappen Raum, der ihnen zur Verfiigung gestellt
wurde. Aber auch hier empfehlen sich einige durch ganz beson-
dere Sachkenntnis, so der von Hans Schachtner iiber das katho-
lische Biichereiwesen, von Ferdinand Oertel iiber das katholische
Verlags- und Pressewesen und die kritische Untersuchung des
Frankfurter Musikwissenschaftlers Helmut Hucke iiber das Ver-
héltnis der katholischen Kirche zur Musik.

Einige Beitréige sind freilich diirftig geraten, so die von Walter
Kerber iiber die katholische Soziallehre, deren Prinzipien iiber-
haupt nur eine von neun Seiten gewidmet ist, der von Franz Hen-
rich tiber die katholischen Akademien, der von ganzen dreieinhalb
Seiten auch noch zwei einer unvollstindigen Aufzdhlung der Aka-
demien widmet, wobei das Ludwig-Windthorst-Haus, die kath.
Akademie des Emslandes, fehlt. Der Beitrag iiber die katholische
Kirche und die die Wissenschaft beschridnkt sich leider auf die
Hochschulen. In seiner Aufzdhlung der theologischen Fakultéten
vermifit man die Fakultdten in Bonn und Regensburg. Von der
Gorres-Gesellschaft, der Vereinigung katholischer Wissenschaftler
in den deutschsprachigen Lidndern ist leider iiberhaupt nicht die
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Rede. SchlieBlich ist in dem Beitrag iiber die Uffentlichkeitsarbeit
der Kirche iiber die fiir den kirchlichen Alltag doch so wichtige
Offentlichkeitsarbeit der Bistiimer nichts zu erfahren.

Aber diese in einer weiteren Auflage vielleicht verbesserungs-
fdhigen Beitrdge &4ndern nichts am Gesamturteil, daB das Buch
zur Zeit die beste Informationsquelle iiber die katholische Kirche
in der Bundesrepublik darstellt. Abgeschlossen wird der Band
durch eine Gesamtstatistik der Weltkirche wie der Kirche in der
Bundesrepublik.

Kéln Manfred Spieker

Verweyen, Hansjiirgen: Christologische Brennpunkte. — Essen: Ludgerus
(1977). 140 S. (Christliche Strukturen in der modernen Welt Bd 20)
kart. DM 12.80
Das 133 Seiten starke Biichlein ist am ehesten einer Skizze zu

vergleichen. Als solche 1éBt sie die Konturen eines ,fundamental®

theologischen Vorgehens erkennen, das in der geschehenen Chri-
stologie seine Basis hat, aber in der geschehenen (und geschehen-
den) Christologie liegen auch die theologischen MaBstdbe fiir die

Vermittlung. (Wir nehmen hier eine gewisse Vieldeutigkeit des Be-

griffs ,Christologie* in Kauf, die zu Lasten des Rez., nicht des

Autors geht.) Im Sinn des Autors scheint mir jedoch wesentlich

das Anliegen, daB es die Aussage der Person Jesu Christi und

deren Leben selbst ist, die den entscheidenden Inhalt der

»Christologie® bildet. Eine solche Christologie, die das Ereignis

Jesu Christi vermitteln soll, steht bei V. im Spannungsfeld theolo-,

gischer Probleme, die konvergieren. Im ,allgemeinsten® Problem-

kreis geht es darum, wie der Glaube an Jesus Christus vermittelt
werden kann: gegen die Wahrheitsfihigkeit der allen ,zugéngli-
chen” Vernunft oder in sie hinein? Spezieller fiihrt in dieses Pro-
blem der Fragenkreis, wie sich der Anspruch des erhshten Herrn
auf Glauben zur Aussage des geschichtlichen Lebens Jesu verhilt,

Diagnostisch und paradigmatisch kennzeichnend fiir diesen Fra-

genkreis ist die Reflexion auf den Grund des Osterglaubens selbst.

Damit ist V. mit seinem &uBerst anregenden Biichlein Gesprachs-

teilnehmer der fruchtbaren Kontroverse geworden, die besonders

Pesch im Raum katholischer Theologie in seinem Tiibinger Vor-

trag ,Zur Entstehung des Glaubens an die Auferstehung Jesu"

(ThQ 153 [1973] 226ff) angeregt hatte.

Was den ersten Fragekreis angeht, so ist sich V. bewuBt, im
gesteckten Rahmen keine umfassende Antwort geben zu kénnen
(56). Immerhin entwirft er eine Linie, die — ich wiirde es ganz kurz
s0 zusammenfassen — eine realiter geschehende Liebe als durchaus
»verniinftig“ einleuchtendes Licht fiir Entscheidungen der Ver-
nunft zu erweisen sucht. (Auf viele interessante Einzelheiten und
Konsequenzen fiir das Verstindnis historischer Vernunft und Lo-
gik kann nicht ndher eingegangen werden.) Fiir die beiden fol-
genden Komplexe scheint mir der Nachweis wichtig, wie die Mdg-
lichkeit eines Osterglaubens und seiner Verkiindigung nicht erst
jenseits des Lebens Jesu einsetzen kann (und dann irgendwo ,do-
ketisch* wiirde), sondern daB die Bedingung der Méglichkeit von
Osterglauben, aber wohl auch schon des Ostergeschehens (als das,
was es ist) bereits im Leben Jesu liegt, freilich mit der Zuspitzung
auf dies Leben in der Verwirklichung seiner Hingabe, d. h. letzt-
lich also im Blick auf den Tod Jesu, nicht als Endpunkt dieses
Lebens, sondern als seine offenbare und offenbarende Vollendung.
Rez. kann dem voll zustimmen. Aber ihm bleibt — bei aller Uber-
einstimmung in der Grundtendenz — eine Frage, ob V. den Reali-
titswert der Erscheinungen (— die er iibrigens nicht in Zweifel
zieht —) nicht doch unterschitzt. (Ich konnte allerdings auch noch
114 mitvollziehen!) Ostern hat neutestamentlich eine eigene
Phénomenalitdt, die zwar nicht jenseits des Karfreitags einsetzt,
aber die ,Entdeckung“ der Prisenz des lebendigen Herrn war
nicht die Folge des endlich richtigen Verstdndnisses Jesu, sondern
hier geschieht eine neue Selbst-Schenkung Jesu an Ostern. Oster-
erscheinungen begriinden nicht eine triumphalistische Christolo-
gie, sondern liegen auf der Linie seiner Todeshingabe. So sind sie
auch fiir den Glauben unentbehrlich. Das scheint mir bei V. nicht
geniigend gewiirdigt.

Auf die vielen Einzelheiten treffsicherer und perspektivenrei-
cher Beobachtungen im Biichlein sei wenigstens lobend hingewie-
sen.

Bonn Wilhelm Breuning

Villalén, José R.: Sacrements dans PEsprit. Existence humaine et théo-
logie sacramentelle. — Paris: Ed. Beauchesne (1977), 444 S. (Théologie
Historique, Bd 43), kart, FF 114.—

Ziel des vorliegenden Werkes (das allem Anschein nach eine
erweiterte Fassung der an der ,Pontificia Universita Lateranense®
vorgelegten Diss. des VI. darstellt) ist, die Heilige Schrift daraufhin
zu priifen, ob sie ,irgendeine Wirklichkeit* bezeugt, die die patri-
stische (vorab augustinische) und scholastische Rede vom sakramen-
talen ,character indelebilis” rechtfertigt (49). Zwar gibt V{. redlich
zu, es gebe keinen Entwicklungszusammenhang, kein genetisches
Verhiltnis zwischen dem augustinisch-scholastischen Charakter-Be-
griff und den ihm entsprechen sollenden biblischen Vorstellungen
und Bildern; ja es sei zwischen diesen ,beiden Welten” eine Reihe
ytiefer terminologischer und ideologischer Briiche® festzustellen
(51). Dennoch hélt er es der Nachpriifung wert, ob die Funktionen
des scholastisch gemeinten ,character® (ch.) nicht doch ,so we-
sentlich® sind, daB ,irgendetwas ihren Platz in den biblischen
Denksystemen innehaben muB* (ebd.).

Diese Nachpriifung wird in mehreren Arbeitsgéingen versucht. Im 1.
Abschnitt des 1. Teiles (,Biblische Untersuchungen") werden zunichst
einige bildhafte Vorstellungen des AT und des NT (ergéinzt mit philoni-
schen Ideen) kurz dargestellt, welche mit dem ch.-Begriff der Scholastik
wverwandt“ sein sollen (66—72). AnschlieBend werden exemplarisch drei
paulinische Texte: 2 Kor 1,21f, Eph 1,13f und 4,30 einer sorgfiiltigen exe-
getischen Analyse unterzogen, wobei eine ziemlich reiche, wenn auch
nicht umfassende Kenntnis der entsprechenden Fachliteratur sichtbar
wird. (Umfassend kann diese Informationsbasis schon deshalb nicht ge-
nannt werden, weil VI. neben systematisch-theologischen Abhandlungen
zu seinem Thema vorab das ThWNT und von den Kommentaren nur die
von C. Spicq, H. Schlier und H. Windisch — alle ziemlich ,betagte"
Werke! — benutzt.)

Das Fazit dieser breit angelegten Nachpriifung? Es wird am Ende der
»biblischen Untersuchungen® (204) so formuliert: zwar erscheine die
mittelalterliche Idee von ch. als eine eigenartig ,verhirtete® im Ver-
gleich zu paulinischen Beschreibungen des Taufsakramentes,
sie bleibe aber im Grunde diesen insofern ,treu”, als sie den Gedanken
an ein ,dem Herzen des Menschen® eingepriigtes ,Bild* nahelegt, wo-
durch seine Bezeichnung als ,neue Kreatur“ gerechtfertigt sei.

Im 2. Abschnitt, Kap. 1, des 1. Teils erfolgt ein regelrechter ,Sprung'
zur Christologie im Sinne der dogmatischen Lehre von der ,unio
hypostatica®. Diese wird nach M. J. Scheeben als das ,princeps analoga-
tum® des ch. (208, — vgl. 297) bezeichnet. Das durch die Taufe verlichene
sunausloschliche Merkmal® stelle eine Analogie zu jenem bleibenden
Besitz des Gottesgeistes dar, in dem die Viter (neben der
Priexistenz) die Verwirklichung der Gottheit Jesu sahen. Somit trete
Christus, d. h. ,der Gesalbte Gottes® und der (nach den synoptischen
Berichten von seiner Taufe) ,koénigliche* Messias (259f), als das Vorbild
fiir alle Getauften, samt ihrem ch. im Herzen, auf den Plan. In diesem
Abschnitt des Buches wird eine starke, wenn auch im Einzelnen keines-
wegs unkritische, Anlehnung des Vf. an die Arbeiten von I. da la Potte-
rie (vor allem: ,L’onction du Christ“, NRTh 80 [1958], 225-252) deutlich
spiirbar. Dabei werden zwei dogmatisch relevante Probleme beildufig
beriihrt: (a) das des messianischen SelbstbewuBtseins Jesu, wobei die
Forschungsergebnisse F. Hahns (Christologische Hoheitstitel, Gottingen
1964) m. E. allzu wenig beriicksichtigt werden; (b) das Problem der Per-
sonalitdt des Heiligen Geistes, wobei die Benutzung der Thesen von H.
Miihlen (vgl. ,Der Heilige Geist als Person in der Trinitdt®, Miinster
#1967,. und ,Una Mystica Persona“, Paderborn 71967) mnicht reicht, um
sich vor recht vordergriindigen Aussagen wie jener zu hiiten (289, Anm.
74): sicherlich habe man recht, ,aus der paulinischen Exegese die Suche
nach der ,Personalitiit des Pneumas auszuschlieBen. Paulus (...) hat das
Pneuma eher als eine Kraft verstanden. Aber es ist gerade eine Kraft
zum Sein, was das Charakteristikum des personalen Existenzmodus aus-
macht* ... — Kap. 2 (Abschnitt 2, Teil 1) skizziert V{., nach der ,christo-
logischen”, eine ,ekklesiologische Analogie. Nach dieser soll
sich der Getaufte, &hnlich wie das Mitglied des biblischen Bundesvolkes,
als ein Mensch im Zustand stéindiger Geistes-Begegnung verstehen
(298-368). Hier wird gute atl und ntl Pneumatologie angeboten, ohne daB
ihre sakramentale Dimension mit biblisch-theologischen Argumenten
iiberzeugend nachgewiesen wiirde.

Der ,Sakramentalismus” (so bezeichnet Vf. in Anleh-
nung an J. H. Newman, O. Semmelroth, K. Rahner und E. Schille-
beedcx einen Wesenszug der géttlichen Heilstkonomie: 371) wird
erst im 2. Teil der Arbeit, ,Theologische Perspektiven" ex pro-
fesso angesprochen. Man vermiBt hier eine hinreichende geneti-
sche Begriffserkldrung, sowohl fiir ,sacramentum“ wie ,ch.“.
Letzterer bleibt nach wie vor ungekldrt in seinem augustinisch-
scholastischen Begriffsgehalt, so daB schlieBlich dem Leser nicht
einleuchtet, was mit den ,entsprechenden® biblischen Bildern ei-
gentlich verglichen werden soll. Erst 410ff wird die Lehre von der
Nichtwiederholbarkeit von Taufe, Firmung und Weihe
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erwihnt, die doch sowohl fiir Augustinus wie fiir die Verfasser
des ,Decretum pro Armenis® (DS 1313) und des tridentinischen
Dekrets tiber die Sakramente (DS 1609) gleichsam die Aussage-
spitze beziiglich des ,ch.” bildete. Das lehramtlich verkiindigte
yiterari non possunt" (das im Tridentinum von seiner antireforma-
torischen bzw. -tduferischen Frontstellung nicht zu trennen ist!)
zeigt aber mit aller Deutlichkeit, wieweit die ch.-Lehre die Eigen-
schaft einertheologischenLegitimation vorangegangener
Praxis besaB und kaum etwas mit der paulinischen Tauflehre, ge-
schweige denn Pneumatologie, entwicklungsgeschichtlich zu tun
hatte. Nach Vi, sieht alles so aus, es spriiche nichts dagegen, die
ganze (unbedingt wiinschenswerte) pneumatologische
Neubesinnung in puncto liturgisch en Sakramentsvollzugs am
scholastischen ch.-Begriff durchzufithren. Nimmt er somit nicht
eine zu enge Basis fiir einen immensen Uberbau?

Als durchaus hilfreich erscheint hingegen das Anliegen, in der
Theologie der Taufe (es geht im ganzen Buch eigentlich
nur um den Tauf-ch.!) den Gedanken an die Gleichgestal-
tung mit Christus (etwa im Sinne von Rom 6) hervorzuhe-
ben und dabei der lebensgeschichtlichen und gemeindekonstitu-
ierenden Rolle des Geistes Christi die gebiihrende Aufmerksam-
keit zu widmen (vgl. 402, 406, 437, 441ff). Doch dazu hitte es, rein
sachlich gesehen, keiner biblisch ,aufgefiillten® Legitimations-
theologie des ,character indelebilis® bedurft, wobei zudem die
ganze Okumenische Problematik (beziiglich der reformatorischen
Theologien zumindest) groBziigig auBer acht gelassen wird.

Wiirzburg Alexandre Ganoczy

Stegemann, Wolfgang: Der Denkweg Rudolf Bultmanns. Darstellung der
Entwicklung und der Grundlagen seiner Theologie. — Stuttgart, Ber-
lin, Ko6ln, Mainz: Kohlhammer (1978). 160 S. kart. DM 24.80

Die Dissertation von St. gliedert sich gemidB dem Untertitel in
einen ersten Teil, der die Entwicklung der Theologie B.s schildert,
und einen zweiten Teil, der den existential-ontologischen Grund-
lagen nachgeht.

Im Werdegang der theologischen Entfaltung des Denkens B.s gibt St.
das Jahr 1924 als Zésur an, da B. sich erst von da an mit der Philosophie
Heideggers beschiiftigte und zum Uberdenken seiner philosophischen
Implikationen angeregt wurde. Trotzdem meint St., daB von keiner Rich-
tungsidnderung der theologischen Denkbewegung gesprochen werden
kénne. Auch das ,Grundgeriist dialektischer Theologie® (21) sei 1920
nicht neu errichtet, sondern die folgerichtige Ausarbeitung bereits vor-
handener, fritherer Vorstellungen. B.s Verhilinis zur liberalen Theologie
ist als ein ,fortschreitender ProzeB der Auseinandersetzung mit der
eigenen theologischen Vergangenheit (22) zu werten. Ebenso hat er als
Religionsgeschichtler der ,zweiten Generation® von der Religionsge-
schichtlichen Schule eine Betrachtungsweise des NTs gelernt, die er bei-
behielt. St. hebt besonders diesen Aspekt hervor, da er nur selten bei
der Interpretation der Werke B.s beriihrt wird. Der Religionsbegriff ist
nach St. abhéngig von den religionsgeschichtlichen Voraussetzungen. B.
versteht unter Religion ,die Beziehung des Menschen zum Transzenden-
ten, einer gottlichen Welt, zu Gott. Eine Beziehung, die ... durch kon-
tingente ,Erlebnisse’ (hergestellt wird), ... in denen (der Mensch) sich
nicht selbstindig schaffend weiB ..., sondern schlechthin abhingig"
(33). In dieser Definition sieht St. den EinfluB des Marburger Systema-
tikers und verehrten Lehrers B.s, Wilhelm Herrmann, wirken. Die
idealistische Geschichtsbetrachtung mit ihrem ,Telos“-Gedanken greift
B. iiberdies auf und orientiert sich an der ,idealistischen Tradition* (35).
Der junge B. konnte daher nach St. als Geschichtsforscher in philoso-
phischer Absicht (48) bezeichnet werden. Dabei iiberwindet B. den
liberalen Geschichtspantheismus, den Ethizismus sowie den Positivis-
mus (54ff). Diese Auseinandersetzungen mit den Zeitstrémungen sind
kein Selbstzweck, sondern dienen der Exegese und damit der Theologie.
Diese redet vom Menschen, der vor Gott gestellt ist. Daher heiBt von
Gott reden immer zugleich auch vom Menschen reden. Gerade die histo-
risch-kritische Methode fordert dies und wird damit zu einem Instru-
ment der Selbsterkenntnis. Diese ist Aufgabe der Geschichte wie auch
der Theologie, wobei die Geschichte stets im Horizont philosophischen
Verstehens zu begreifen ist. B. sieht von daher die Exegese als eine
theologische Aufgabe. Theologie und Exegese bilden eine Einheit, wobei
der Primat der Exegese zukommt.

_Im zweiten Teil der Darstellung treten die philosophischen Vor-
aussetzungen B.s hervor, die ganz im Rahmen der Begegnung mit
Heidegger gesehen werden.

Wie er, versucht B, die Geschichte und ihren Sinn von der grundle-
genden Verstehenskategorie der Geschichtlichkeit menschlicher Existenz
her zu deuten. Darin sieht St. eine ,Ontologisierung der Geschichte®
(69). An dieser hat die existentiale Analyse des Daseins Anteil. Histo-
rische Kritik und existentiale Interpretation stehen bei B. in einem dia-

lektischen Verhéltnis. Dieses ist kein Dualismus, wie ihm oft vorgewor-
fen wird, sondern eine einzige geschichtliche Wirklichkeit mit zwei Sei-
ten. Weil B. aber — nach St. — die Geschichte ontologisiert, kann es keine
echte Vermittlung zwischen der existentialen Interpretation und dem
historisch-faktischen Geschehen geben und daher auch keine echte Dia-
lektik (155). Auf der einen Seite ist die Geschichtlichkeit ,iiberhaupt®,
auf der anderen Seite das konkrete Miteinandersein im geschichtlichen
Geschehen. St. sieht hier in B.s Ansatz einerseits eine zeitlose Wahrheit,
némlich die Bedeutung menschlicher Existenz in ihrer Geschichtlichkeit
iiberhaupt und andererseits das konkrete Feld menschlicher Entschei-
dungen. Genau dieses aber setzt B. — nach St. — in ,epoch&” (89), um die
ontologischen Strukturen zu erkennen. Geschichtlichkeit wird so zu
einem bleibenden Wesen des Menschen, dessen Selbstverstindnis damit
ebenfalls ontologisch begriffen wird. Ausfiihrlich versucht St., B. diese
Denkfigur nachzuweisen und hierin auch die Schwiiche seines theologi-
schen Ansatzes zu sehen.

In einem Schlubkapitel, dem ein Exkurs iiber die Christologie
B.s folgt, wird der theologische Primat der existentialen Interpre-
tation des NTs hervorgehoben.

B. aber ist hierin letztlich nicht konsequent, da er nicht ,total exi-
stential® interpretiert, sondern voraussetzt, daB die Schrift Zeugnis der
Offenbarung ist (129). So mub diese Interpretationsweise vom glauben-
den Subjekt herkommen bzw. vom glaubenden Selbstverstindnis. B. ver-
sucht der Inkonsequenz, die seine ontologisierende Interpretation mit
sich bringt, durch seine Deutung des Kerygmas zu entgehen. In ihm
ergeht der Ruf zum Glauben und zwar so, daB Christus prédsent ist und
vor die Entscheidung stellt. Zwar ist auch die Ablehnung des Kerygmas
moglich und legitim, aber, d a B Gott mich in ihm anredet, kann ich erst
als Glaubender ganz begreifen. Auch hier, meint St., wird die Historie
in der Gestalt des ,historischen Jesus* durch das Kerygma verdrdngt.

Die Stdrke der Arbeit liegt ohne Zweifel in der historischen
Erarbeitung des Werdeganges B.s. Gerade diese Entwicklung
wurde bisher noch nicht ernsthaft untersucht. Dem Urteil von St.
ist zuzustimmen, dall die theologische Arbeit B.s sich kontinuier-
lich und geradlinig entfaltet hat. Die Darstellung hétte noch ge-
wonnen, wenn sich St. auf die historischen Aspekte beschridnkt
und nicht auf die philosophische Problematik eingelassen hitte.
Dann wire Gelegenheit gewesen, Verbindungen zu Harnack noch
intensiver aufzuweisen und Kierkegaards Einflul zu behandeln,
der nicht in den Blick kommt. Gerade fiir die Differenzierung der
einzelnen Schaffensperioden hétte daraus Gewinn gezogen werden
konnen. Ob man fiir die Z&sur zwischen der ersten und zweiten
Periode 1924 oder 1927 angibt, kann offen bleiben, je nach
Gewichtung des Einflusses Heideggers wird man das eine oder
andere Datum nennen konnen. Einen zweiten grofen Einschnitt
stellen die Verdffentlichungen Ende der fiinfziger Jahre dar. St.
hétte hier noch ein weites Arbeitsfeld gehabt (vgl. G. Hasenhiitt],
Der Glaubensvollzug. Essen 1963, 24f). Er wendet sich jedoch der
Grundlagenproblematik zu. Es ist richtig, daB B. nicht in vollem
Umfang der Vermittlung von Historie und Geschichte gerecht
wird, keineswegs besteht jedoch die Dialektik rein im Verhaltnis
der ,historisch-kritischen (objektivierenden)* zur ,existentialen
Interpretation®, vielmehr tritt der existentielle Vollzug als vermit-
telnde Kraft hinzu. Weil St. dessen Funktion nicht erkennt, sieht
er die existentiale Interpretation sowie die Geschichtlichkeit in
einem ,ontologisierenden®, d. h. weitgehend entgeschichtlichten,
objektivierten Kontext. Dabei wird nicht beriicksichtigt, daB
.existential® nur als Strukturangabe eines existentiellen Vollzugs
Sinn hat und streng an ihn gebunden bleibt. Sobald diese Bindung
unterbrochen wird, schligt die existentiale Interpretation in Ob-
jektivierung um, wird zu einer zeitlosen und fiir B. sinnlosen We-
sensaussage.

Auch die Unterscheidung zwischen ,,Was* und ,DaB" ist bei B.
nicht exklusiv, sondern auch hier tritt der Begriff der Relatio, der
Beziehung und Begegnung hinzu, die wiederum vermittelnde Fun-
tion hat und darum zur grundlegenden neuen Deutungskategorie
bei B. wird, durch die er dem Objekt-Subjekt-Schema entgeht.
Hier miiBten die Fragen einsetzen, wie weit seine Vermittlung ge-
lungen ist und wie weit der relationale, existentielle Vollzug in
seinem Woahrheitsgehalt objektivierendes Wahrheitsverstindnis
ausschlieBen kann. Sicher sind manche Ausdrucksweisen B.s
selbst AnlaB genug, diesem Irrtum zu verfallen. :

Trotz dieser kritischen Anfrage stellt das Buch eine gute und
leicht lesbare Einfithrung in das Denken und die theologische Ent-
wicklung B.s dar. Es ist eine beachtliche wissenschaftliche Lei-
stung. Ein Literaturverzeichnis wére wiinschenswert gewesen.
Ebenso wiinschenswert ist es, daB die Ergebnisse St.s aufgegriffen
und weitere Einblicke in den Werdegang B.s erarbeitet werden.

Saarbriicken Gotthold Hasenhiittl
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Joest, Wilfried: Gott will zum Menschen kommen. Zum Auftrag der

Theologie im Horizont gegenwirtiger Fragen. Gesammelte Aufsitze.

— Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht 1977. 172 S., kart. DM 34.— >

Die zehn Aufsitze in diesem Band entstammen einem Zeitraum
von knapp 20 Jahren; je fiinf behandeln grundsitzliche Aspekte
(»Perspektiven“) und Einzelthemen (,Konkretionen*). Hauptthema
der ersten vier Aufsdtze ist die Problematik existentialer Inter-
pretation von Glaubensaussagen. Ein personales Verstindnis von
Glauben ist notwendig; doch muB das Verhéltnis zu Gott in einer
Weise gesehen werden, die die Kategorien unseres personalen
Verhiéltnisses zu anderen Menschen transzendiert: Es handelt sich
um das ,Verhiltnis zu dem Gott, der das Verhiltnis zu ihm ge-
wihrt, aber gerade als der mich darin Angehende nicht in ihm
aufgeht — in dem Christus, der durch das Wort zum Akt des Glau-
bens ruft, aber ihm standgebend vorhergeht — durch den Geist,
der persénliches Betroffensein wirkt, aber nicht an die in uns
selbst mitgebrachten Bedingungen unseres Betroffenwerden-Kon-
nens gebunden ist* (45).

Bultmanns Fragestellung war, ob die biblische Botschaft so ver-
standen werden kann, daB sie in ein und demselben Menschen
vereinbar ist mit der Gestalt seines Weltwissens, die ihm an sei-
nem geschichtlichen Ort nicht als unwahr erkennbar ist. Aber was
bedeutet ,existentiale Interpretation* letztlich: Auslegung des In-
halts der Glaubensaussagen als Vollzug von Existenzverstindnis
oder fiir Vollzug von Existenzverstindnis? J. beobachtet bei Bult-
mann, daB dieser die Wirklichkeit des Bosen als menschlichen
Existenzvollzug interpretiert, zu dem man von sich aus in der Lage
ist. Glaube dagegen wire auch und gerade bei Bultmann ein Exi-
stenzvollzug, der auBerhalb des Menschen in Gottes Handeln an
ihm griindet. Der Grund des Glaubens kann nicht selbst als Exi-
stenzvollzug des Menschen verstanden werden (60). Aber dann
wird es fraglich, ob man mit Bultmann sagen kann, daf Glaube
und Philosophie unter dem eigentlichen Leben dasselbe verstehen
und sich nur in der Auffassung vom Ubergang zu diesem Leben
unterscheiden. Bleibt es nicht auch bei existentialer Interpretation
moglich, daB nicht nur die Wahrheit der christlichen Botschaft,
sondern auch deren Verstehbarkeit als Existenz betreffend abge-
lehnt wird? (68) Jedenfalls besagt die christliche Botschaft immer
auch Kritik an dem mitgebrachten Vorverstéindnis des Menschen,
Sie richtet sich gegen seinen EntschluB, in der Welt des Analysier-
baren und technisch BeeinfluBbaren sein alleiniges auBermensch-
liches Gegeniiber zu sehen; sie widerspricht dabei dem Menschen
sowohl in seiner Euphorie wie in seiner Resignation (81).

Der letzte Grundlagenaufsatz stellt Thesen zur theologischen
Begriindung der Verbindlichkeit ethischer Normen auf. ,Als den
bedingungslos und unverdient Geliebten wird uns die Méglichkeit
erdffnet, zu lieben und Solidaritit zu bewahren auch da, wo wir
als die sich selbst und der Sorge um sich selbst UJberlassenen
durch Bedrohung und Feindschaft nur zu Angst und HaB provo-
ziert sein konnen* (84f). Das Liebesgebot kann dabei nicht von
der Bindung an bestimmte Inhalte losgeldst werden. Konkrete Ver-
bindlichkeit wird sich vor allem auf elementare Fragen des
persénlichen und gesellschaftlichen mitmenschlichen Verhaltens
beziehen, wihrend das relativ zur geschichtlichen Situation Ver-
dnderliche und verantwortlich Abzuwandelnde vor allem im Be-
reich der institutionellen gesellschaftlichen Ordnungen zu
suchen sein wird (88). Institutionen miissen die Erfiillung der ele-
mentaren Lebensbediirfnisse garantieren und diirfen Glaube und
Liebe nicht behindern; an diesem ,unteren® und ,oberen“ Krite-
rium sind sie zu messen.

Bei den Einzelthemen geht J. zuerst auf die Frage nach der
Transzendenz Gottes ein und untersucht dann das Verhiltnis der
Schépfungslehre zur Naturwissenschaft. Die ontologische Aussage
»Gott ist transzendente Wirklichkeit in sich® mag problematisch
sein, weil sie bei allem Uberstieg mit Worten redet (,Wirklich-
keit", ,in sich"), die aus der Beschreibung des Seienden stammen,
das nicht Gott ist; aber noch falscher wire der Satz, daB Gott
solche transzendente Wirklichkeit nicht eignet (106). Auch das
Kosmisch-Naturhafte der Welt kann aus der Anerkennung unserer
Geschépflichkeit nicht ausgeklammert werden, wenn der Glaube
nicht zu einer weltfremden Illusion verkiimmern soll. Wir haben
dabei die ,Schwierigkeit, den menschenfern gewordenen Aspekt
des Kosmos mit dem menschbezogenen Heilshandeln des Schép-
fers in geistiger Anschaulichkeit zu koordinieren, gewissermaBen
,auszuhalten’, ohne uns durch sie beirren zu lassen* (120). Viel-
leicht geht gegeniiber dieser Einsicht ].s Veranschaulichung von

Gebetserhorung bereits zu weit: ,Wir glauben, daB Gott in diesem
Jetzt, in dem er Gebet erhoren will, die ganze Kette kosmischer
Kausalitdt genau auf das hin von Anbeginn an entsprungen sein
lassen kann, worum wir ihn bitten und was er geben will® (123).
Fiir den Autor selbst stellt sich némlich dann die Frage, ,0b wirk-
lich alles, was geschieht, auf die Allmacht des Schopfers zu-
riickgefiihrt werden darf* (ebd.).

Diese Frage greifen die beiden folgenden Aufsitze ,Adam und
wir® und ,Die Allmacht Gottes und das Leiden der Menschen"
wieder auf. Es kann dem Menschen nicht gestattet sein, sich als
Siinder so auf ein ,peccatum alienum* zu berufen, wie es ihm ge-
boten ist, sich nur auf die ,iustitia aliena“ Gottes in Christus zu
verlassen (139). Sieht J. die Méglichkeit, auch die Siinde als etwas
zu verstehen, das ohne Gott nicht sein kann? Seine Antwort auf
das Theodizeeproblem lautet: ,Wir sollten uns definitiv entschlie-
Ben, eben nicht zu wissen, woher das Bise seine Wirklich-
keit und Wirksamkeit hat [...]. Anstatt uns zu bemiihen, den Glau-
ben an die schopferische Allmacht des Gottes, der der Wille
unbedingter Liebe ist, mit der Wirklichkeit des Bésen in dieser
Welt gedanklich zu vereinbaren, sollten wir zugeben: Wir
ko nnen das nicht vereinbaren. Aber miis s en wir es denn ver-
einbaren? Miissen wir versteh en kénnen, warum das Bése da-
sein kann?“ (155) Die eigentliche Frage ist ja vielmehr, wie das
Bése zu iiberwinden ist.

Der abschlieBende Artikel iiber die Gegenwart Gottes in dem
Menschen Jesus sucht das Anliegen einer Zwei-Naturen-Christolo-
gie durch eine Relationschristologie zu interpretieren. Die Gegen-
wart Gottes in Jesus ist so auszusagen, daB dabei nicht das
menschliche Gegeniiber Jesu zu Gott in Frage gestellt wird (164)
und er doch nicht Reprdsentant eines abwesenden, sondern des
anwesenden Gottes ist (166).

Die hochaktuellen Uberlegungen J.s sind geeignet, heutige
Theologie vor Einseitigkeiten zu bewahren. Ihnen liegt m. E. das
Ringen um eine rechtverstandene Analogie-Lehre zugrunde: Wie
kann von Gottes Handeln an uns so die Rede sein, daB es weder
mit weltlicher Wirklichkeit ,vermischt® noch auch von ihr nge-
trennt* wird? Es bedarf dazu einer relationalen Ontologie, in der
die Welt nicht durch Gott, sondern durch ihr Bezogensein auf Gott
erklért wird, ohne daB man sie in einem gleichsam iibergreifenden
System von Gott her deduzieren kénnte. Zu einer befriedigenden
Antwort auf die von J. angesprochenen Probleme erscheint es mir
notwendig, die alte Unterscheidung von ,natiirlicher und ,iiber-
natiirlicher” Gotteserkenntnis neu zu bedenken. Gibt es nicht im
Kontext der sich als ,Wort Gottes* behauptenden christlichen
Botschaft die Méglichkeit einer Erkenntnis der eigenen Geschopf-
lichkeit, die auch abgesehen von Christus und abgesehen vom
Glauben als wahr eingesehen werden kann, aber erst innerhalb
des Glaubens als der Gemeinschaft mit Gott »wohltuend* (E. Jiin-
gel) wird? Auch miiten die existentiellen Sperren gegen den
christlichen Glauben mit den Mitteln der Vernunft selbst als Im-
munisierungsstrategien aufgewiesen werden kénnen. Damit wiir-
den die Grundanliegen dieses wichtigen und sehr bemerkenswer-
ten Buches nur bestétigt.

Frankfurt Peter Knauer

Gisel, Pierre: Veérité et Histoire. La Théologie dans la Modernité.
Ernst Kédsemann. — Paris/Genéve: Ed. Beauchesne/Labor et Fides
1977. 675 S. (Théologie Historique 41) kart. FF 99.—

In diesem Band legt Vi, Jahrgang 1947, protestantischer Pfar-
rer, Journalist und jetzt Dozent fiir zeitgendssische systematische
Theologie in Lausanne, Genf und Neuchitel seine 1975 an der Uni-
versitit Genf durch Prof. Gabriel-Philippe Widmer und Prof.
Frangois Bovon referierte Doktordissertation vor. Sie bildet den
ersten groBangelegten Versuch einer globalen Gesamtdarstellung
der Theologie von Ernst Késemannn. Durch diese Studie soll
das Werk Kédsemanns auch im frankophonen Raum mehr erschlos-
sen werden. Denn Vf. billigt Kdsemann eine ganz entscheidende
Rolle in der neueren und zukiinftigen Theologiegeschichte zu.
Wie kaum ein anderer habe Kiésemann radikal die Frage nach
dem hermeneutisch-epistemologischen Ort und nach der Funk-
tion der Theologie im Wissenschaftsgebdude gestellt, er sei in
exemplarischer Weise ein optimaler Gesprdchspartner fiir den
Systematiker, der den Dialog mit dem Historiker und mit dem Exe-
get notwendig sucht, und Kédsemann habe die Beziehung zwischen
Wahrheit und Geschichte, Geschichte und Theologie und zwi-
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schen dem Anfang und dem Heute so fundamental reflektiert,
daB ihm eine eigenstindige Position auf der Basis der dialekti-
schen Theologie Bultmanns und Barths zugesprochen werden
miisse. Die ,Theologie des Geistes”, wie man Kédsemanns theo-
logisches Programm umschreiben kénne, habe die Gottesfrage
von der Christologie her aufgerollt und von daher auch Zugédnge
zu einer Ekklesiologie gefunden, die 6kumenisch hilfreiche Im-
pulse enthélt und den Konfessionsgraben zwischen rémisch-ka-
tholischer und protestantischer Kirche iiberbriicken kann, meint
Vi und weist darauf hin, daB Késemanns Lehrer Peterson schon
1930 zur katholischen Kirche iibergetreten ist (34).

Die Studie glieder sich in sieben Kap. In den ersten vier Kap. bietet
Vi. eine Analyse der zentralen Problemstellungen in Kisemanns exe-
getisch-historischer Theologie: 1. Die Frage nach dem historischen
Jesus (89—132); 2. Die Kanonfrage (133—219); 3. Die Rolle der Apokalyp-
tik (221—292); 4. Die paulinische Gedankenwelt (293—423). Im 5. Kap.
versucht Vf. eine theologiegeschichtliche Einordnung Kidsemanns in
den Horizont seiner Vorgiinger und seiner Schiiler und ihrer Entwick-
lung (425—498). Im 6. Kap. entwickelt V. dann vom Ansatz Kédsemanns
her die Gottesfrage (499-579) und erértert im 7. Kap. die wissen-
schaftstheoretische Frage nach dem Ort der Theologie und nach ihrem
Status als positive Disziplin (581—653). Dem Inhaltsverzeichnis (5—11)
folgt eine weitgespannte, in erster Linie theologiegeschichtlich und
philosophisch orientierte Bibliographie (13—28). Am Ende der Studie
hat Vf. seine Auffassungen betreffs der Bedeutung der Theologie
Késemanns sentenzenartig in ,Thesen und Epithesen® (655—669) zu-
sammengestellt, so daB seine Einstellung prizis erkennbar wird: Fiir
Vi. ist Kédsemann einer der gréBten Theologen der Neuzeit, der das
Grundproblem der Theologie, die Relation , Wahrheit und Geschichte*,
bis zu letztmdglicher hermeneutischer Tiefe verfolgt hat. Ein Namens-
register schlieBt das Werk ab (671—675).

Die referierende Wiedergabe der Kédsemann’schen Theologie,
die den gréBten Teil der Diss. ausmacht (39—423), ist nicht nur
eine sicher treffende Darstellung der Fragen und Antworten Kése-
manns, sondern flechtet auch beachtliche eigene Reflektion des
Vis in die Darstellung ein, so daB von einer recht gelungenen
Bilanz der bis heute erkennbaren Bedeutung Késemanns fiir den
protestantischen Raum gesprochen werden darf. Vi kennt und
zitiert fast alle groBen protestantischen Theologen der européi-
schen Gegenwart und setzt sie zu Kédsemann in Beziehung oder
Kontrast, wihrend es von katholischen Autoren nur Hans Kiing
gelang, vom Vi. einer eingehenderen Beriicksichtigung gewiirdigt
zu werden; Karl Rahner erscheint nur in einer nebensichlichen
FuBnote (603 A 56). Die zahlenméBig nicht wenigen katholischen
Theologen und Philosophen, die gerade seit dem Zweiten Vati-
kanischen Konzil, aber auch schon im Jahrzehnt vorher, zum
wissenschaftstheoretischen Problem des epistemologischen Ortes
der Theologie und ihrer geistesgeschichtlichen Relevanz im Wis-
senschaftsuniversum Beachtliches gesagt haben, fanden ebenso-
wenig Beriicksichtigung wie die vielen katholischen Exegeten,
die mit Elan und Argumenten von Anfang an die Auseinander-
setzung mit Késemann gesucht und betrieben haben und auch
so manche selbstsichere Position Kidsemanns in Frage stellen und
erschiittern konnten. Offensichtlich hat sich die Studie also damit
begniigt, die Bedeutung K#dsemanns im Lauf der neueren prote-
stantischen Theologiegeschichte festzuhalten, indem die katholi-
sche Kédsemann-Rezeption und -Korrektur ausgeklammert wurde.
Nun ist aber deutlich, daB Kisemann auch und vielleicht gerade
auf die katholische Exegese und Theologie auBerordentlich be-
fruchtend gewirkt hat, indem er immer wieder provozierende
Fragen und Thesen anmeldete, die katholischerseits zur Ausein-
andersetzung zwangen. Es bleibt also die Aufgabe, die Theologie-
geschichte der katholischen Késemann-Rezeption zu schreiben,

Vi. hat einen wichtigen Beitrag zur Orientierung in der neuen
brotestantischen Theologiegeschichte geliefert. Kéisemann selbst
kann uns noch sagen, ob er sich vom V. richtig verstanden und
sachgerecht dargestellt fithlt oder nicht. Exegese wie Theologie
haben dem Vf fiir diesen ersten Entwurf zu einer ,Summa
Kédsemanniana“zu danken.

Stuttgart Paul-Gerd Miiller

Rokahr, Ernst-Giinter: Ehe ohne Treue? Die eheliche Treupflicht in der
Rechtsprechung der R&mischen Rota. — (Miinchen): tuduv-Verlags-
gesellschaft (1976). XVI, 132 S., kart. DM 28,50
Die vorliegende Untersuchung — eine Diss. am Kanonistischen

Institut der Universitit Miinchen — beschiéftigt sich mit dem Aus-

schluB der ehelichen Treue als Ehenichtigkeitsgrund in der Recht-
sprechung der Sacra Romana Rota.

Imersten Teil seiner Abhandlung (6—35) gibt R. einen Ab-
rif} iiber Wesen und Inhalt der Ehe unter kanonistischem Aspekt.
Seinem Thema entsprechend betont er dabei besonders die Einheit
der Ehe, die nach c. 1081 § 2 CIC eng mit dem ius in corpus ver-
kniipft ist, aber sich eben nicht im Bereich der Leibesgemeinschaft
erschopft, sondern — wie unter Berufung auf die Lehre des Zwei-
ten Vatikanums besonders betont wird — erst im Bereich der um-
fassenden Lebensgemeinschaft voll verwirklicht wird. Zu dieser
Leibes- und Lebensgemeinschaft gehért wesentlich die eheliche
Treue.

Die traditionelle kanonistische Doktrin iiber die Ehe als Ver-
trag (10, Anm. 3, wo auf die Kontroverse iiber die Vertragsnatur
der Ehe zwischen Szentirmai und Robleda hingewiesen wird, wiire
unter den Artikeln Szentirmais der eindeutige Titel ,Matrimonium
non est contractus“, RevEspDerCan 20, 1965, 155—164 nachzutra-
gen) und Sakrament ist gut zusammengefaBt; dabei wird dem Ehe-
verstindnis des Zweiten Vatikanums weitgehend Rechnung getra-
gen, auf neuere Kontroversfragen jedoch nicht eingegangen, was
allerdings auch nicht zum engeren Thema der Arbeit gehort. Mit-
unter kénnen Einzelformulierungen miBversténdlich sein, die dann
an anderer Stelle aber klarer werden; z. B. wird die Aussage ,der
beiderseitige Ehewille muB den Wesensinhalt des EheschlieBungs-
vertrags bejahen“ (2) durch R.s zutreffende Kritik an einem ande-
ren Autor berichtigt: ,Es ist demnach nicht richtig, wenn ...
schreibt, es sei ,notwendig, daB die Nupturienten wenigstens iiber
die wesentlichen Eigenschaften der Ehe Klarheit besitzen und
diese bejahen‘ “ (25).

»Der AusschluB der ehelichen Treupflicht* bezeichnet den In-
halt des zweiten, wesentlicheren Teils (36—130) der Arbeit,
dirfte in voller Geltung aber nur fiir dessen erstes Kapitel
(36—85) zutreffen. Darin wird eingehend als typischer Konsens-
mangel in Form einer Partialsimulation der AusschluB der ehe-
lichen Treupflicht durch Willensakt behandelt,

Zuniéchst umreiBt R. die Spruchpraxis der S. R. Rota, fiir die der Tat-
bestand des Ausschlusses der ehelichen Treue gegeben ist, wenn das ius
in corpus dem Partner nicht ausschlieBlich iibertragen wird. Keine Ehe-
nichtigkeit verursacht nach Ansicht der Rota dagegen die Absicht, gele-
gentlich die eheliche Treue zu brechen, denn dann — so erklirt der
Gerichtshof — sei ,nicht anzunehmen, daB der Betreffende grundsétzlich
die Pflicht zur ehelichen Treue leugne, sondern daB er sich nur gelegent-
lich eine Ausnahme von der ehelichen Treupflicht zubilligen wolle* (39).
Da es in den betreffenden Eheprozessen um den Beweis des AusschluB-
willens qua ,prédvalierenden Willen“ geht, der nicht den Willen zur Ehe
an sich aufhebt, sondern ihn ungeniigend, ungiiltig macht, muB sich das
kirchliche Gericht mit den Bekundungsweisen dieses AusschluBwillens
auseinandersetzen. In einer guten Ubersicht stellt R. die diesbeziigliche
Auffassung der S. R. Rota iiber Vorsatz, Pakt und Bedingung nebst
ihren Richtlinien zu deren prozessualem Nachweis dar.

Die groBte Schwierigkeit bei Prozessen wegen exclusio boni fidei
bietet die von der Rota vertretene, allerdings seit langem umstrittene
und in Frage gestellte Unterscheidung zwischen Nichtver pflich-
tungswillen und Nichterfiillungswillen. ,Selbst der Vor-
satz, ein beim EheabschluB bestehendes Nebenverhilinis wihrend der
Ehe fortzusetzen, schlieBt gem4B den Aussagen der S.R. Rota die UJber-
nahme der ehelichen Treupflicht nicht notwendig aus“ (49). Eine solche
Willenshaltung bedeute nicht ohne weiteres schon einen nach Auffas-
sung der Rota allein eheirrierenden Nichtverpflichtungswillen; es kénne
durchaus der Verpflichtungswille gegeben sein, also das ius in corpus
perpetuum et exclusivum iibertragen und lediglich der Erfiillungswille
zu dieser Verpflichtung ausgeschlossen sein. Solange daher ,das Fehlen
des Verpflichtungswillens nicht feststeht, wird angenommen, daB nur
der Erfiillungswille fehlt; die Ehe wird als giiltig vermutet* (72).

Berechtigt wendet sich R. gegen diese mit zahlreichen Zitaten
aus der Rota-Rechtsprechung belegte Auffassung, wobei er zum
Teil auf andere Autoren zuriickgreifen kann, die mit vollem Recht
aus der allgemeinen, psychologischen Erfahrung fiir die Abschat-
fung dieser Unterscheidung plédieren, weil ,normalerweise keiner
sich auf eine Leistung verpflichten will, der von vornherein ent-
schlossen ist, diese Leistung nicht zu erfiillen* (Flatten-Zitat 75;
vgl. auch 85). Doch trotz der iiberzeugenden Ausfithrungen
Rokahrs und Friiherer ist diese Auffassung in der Rota und den
untergeordneten Gerichten (leider noch) die iiberwiegendere.
Daher ist nur vor dem Hintergrund eines Desiderats der Abschaf-
fung der Unterscheidung zwischen Nichtverpflichtungswillen und
Nichterfiillungswillen in der Rechtsprechung die zumindest mif-
verstéindliche Formulierung R.s zu sehen: ,Es ist nicht maoglich,
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daB jemand sich im Zeitpunkt der EheschlieBung zur ehelichen
Treue verpflichten will, aber zugleich entschlossen ist, die ehe-
liche Treue mnicht zu halten. Dann wiirde das Nein zu der
ehelichen Treupflicht das Ja dazu aufheben, so daB kein echter
Ehewille vorldge* (2). Gerade dies, so zeigt R. selbst, trifft ja nach
der Judikatur der Rota nicht zu.

Andererseits werden selbst in der Rota Stimmen laut, welche die
Unterscheidung von Nichtverpflichtungswillen und Nichterfiillungswillen
ablehnen. Obwohl man natiirlich nicht die Anfithrung aller einschlédgigen
Rota-Sentenzen erwarten kann, hétte vielleicht zur Belegung gerade
dieser kontroversen Auffassung auch in der Rota auf neuere Urteile,
etwa coram De Jorio verwiesen werden konnen (z. B. vom 22. 7. 1964,
DirEccl 76, 1965, II 26—29; vom 14. 12. 1966, TusCan 7, 1967, 235—244; vgl.
auch die Beitréige Mosieks zur Rota-Rechtsprechung, UOAKR 17, 1968,
285f; 19, 1968, bes. 200f; 24, 1973, 171ff).

Noch ein weiteres Desiderat vertritt R. {iberzeugend. Die Még-
lichkeit des Ausschlusses der ehelichen Treupflicht darf nicht auf
das ius in corpus, also die Leibesgemeinschaft beschridnkt werden.
Nimmt man die Ausfithrungen des Zweiten Vatikanums iiber die
Ehe als umfassende Lebensgemeinschaft ernst, so fithrt er aus,
muf man auch auf dem Rechtsweg einer eventuell wegen Aus-
schlusses dieser Lebensgemeinschaft nichtigen Ehe gerecht wer-
den. Es wére zu begriilen, wenn der Autor diesen wichtigen Hin-
weis gelegentlich weiter — vor allem auch unter dem Aspekt der
wjustitiablen Materie* — ausfithren wiirde, als dies in der vorlie-
genden Arbeit (40—42) geschehen ist.

Das zweite Kapitel (86-130) behandelt den , AusschluB der ehelichen
Treupflicht durch Leistungsunfahigkeit®; dabei sind jedoch weitere Még-
lichkeiten angesprochen, wodurch eine Ehe mangels des bonum fidei,
der ehelichen Treupflicht, ungiiltig sein kann. Die Ursache dafiir liegt
nun aber nicht in einem fehlerhaften Ehewillen, sondern in der Persén-
lichkeitsstruktur eines der Partner, die ihm diese eheliche Treupflicht
nicht ermoglicht. In der Rota noch vorwiegend unter dem Begriff der
moralischen Impotenz behandelt, bezeichnet R. diesen Sachverhalt als
Leistungsunvermdgen, in neuerer Literatur vielleicht besser mit Erfiil-
lungsunvermdgen (incapacitas) wiedergegeben.

Solche geistig-seelischen Defekte in der Persénlichkeitsstruktur kon-
nen ,ihre Wurzel haben in einer Geisteskrankheit, in mangelnder
Urteilsreife beziiglich des Gegenstandes der Ehewillenerklirung oder
in einer psycho-sexuellen Anomalie, die das Handeln und Verhal-
ten eines Menschen so unhemmbar beeinflussen, daB der Betreffende,
auch wenn er den festen Willen dazu hitte, gar nicht leisten und
durchhalten kann, was er bei Eheabschlub verspricht (88). Mit Recht
weist R. darauf hin, daB amentia und dementia zwar {iberwiegend als
Konsensmangel betrachtet werden; jedoch ist im Grunde ,die Geistes-
krankheit ein Defekt der natiirlichen Fihigkeit eines Menschen, welcher
ihn zur EheschlieBung unfdhig macht* (90). Bei den psycho-sexuellen
Anomalien wird am Beispiel der Homosexualitdt die eheirritierende Wir-
kung dieser Personlichkeitsstérung unter dem Aspekt des bonum fidei
an Hand der Rotajudikatur besonders verdeutlicht. Als Erfiillungsunver-
mogen dhnlicher Art, ebenfalls besonders evident unter dem Aspekt des
bonum fidei, wire weiter die Nymphomanie (vgl. iiber entsprechende
neuere Rota-Urteile ausfiihrlich Mosiek, OAKR 26, 1975, 245ff) zu nen-
nen, die R. unter dem Abschnitt {iber ,konstitutionelle Immoralitit* er-
wihnt (100)f).

Was iiber den ,Mangel im Mindestwissen iiber das Wesen der
Ehe als AnlaB fiir den AusschluB der ehelichen Treupflicht” (112—
124) ausgefiihrt wird, wére wohl besser unter dem Ausschluf der
ehelichen Treupflicht als Konsensmangel behandelt worden; die
Darstellungen iiber den ,Mangel im Mindestwissen aufgrund der
Verneinung der monogamen Grundstruktur der Ehe durch die Ge-
sellschaftsordnung® (z. B. Mohammedaner, 118—124) diirften wohl
nicht in allem Zustimmung finden.

Voll beizupflichten ist den Ausfithrungen iiber das Beweisver-
fahren (128-130), vor allem was den Verzicht auf die Unheilbar-
keit (Perpetuitdt) des Erfilllungsunvermégens angeht, den R. mit
Recht gegen die Mehrzahl der betreffenden Rota-Urteile vertritt.

Zu dem Hinweis auf die Aufnahme von Erfiillungsunvermdégen als
Ehenichtigkeitsgrund im zukiinftigen kirchlichen Gesetzbuch ist
nun neuestens darauf aufmerksam zu machen, daB der iiberarbei-
tete Entwurf aufgrund ergangener Stellungnahmen begriiBenswer-
terweise die ,gravis anomalia psycho-sexualis® auf ,gravis ano-
malia psychica“ erweitert hat, so daB alle schweren Persdnlich-
keits- und Verhaltensstérungen unter den Ehenichtigkeitsgrund
des Erfiillungsunvermégens fallen werden.

Die sicherlich einen gréBeren Leserkreis interessierende Arbeit
R.s wére wohl besser lesbar, wenn die vielen, zum Teil langen
lateinischen Zitate (z. B. 24f, 27, 53f) in den Anmerkungsteil ver-
wiesen und im Text deutsch wiedergegeben wiirden. Hilfreich

konnte auch ein Verzeichnis der ausgewerteten Rota-Urteile, ein
Register und die Aufnahme des gesamten zitierten Schrifttums in
das Literaturverzeichnis sein.

Doch schmilern die kleineren anzubringenden Ausstellungen
nicht das Verdienst R.s, einen guten Uberblick iiber die eheliche
Treupflicht in der Rota-Judikatur mit wertvollen weiterfithrenden
Anregungen gegeben zu haben. Es ist zu wiinschen, daB aufgrund
seiner Darstellung neue Einsichten bei der Behandlung dieses
Klagegrundes in den kirchlichen Gerichten stdrker und schneller
beriicksichtigt werden.

Freiburg Hartmut Zapp

Das Recht im Bistum Miinster. Erlduterungen zur Loseblattsammlung
s+Recht im Bistum Miinster”. Hrsg. vom Bischéflichen Generalvikariat
Miinster. Zusammengestellt von Ilona Riedel-Spangenberger. — Miin-
ster: Im Selbstverlag 1977
Die Loseblattsammlung ,Das Recht im Bistum Miinster*, die die

»Sammlung kirchlicher Erlasse* (3. Aufl. 1951) ablést, hat gegen-

iiber anderen kirchlichen Gesetzessammlungen den Vorteil, daB

der einzelne ErlaB jederzeit auswechselbar ist, und daB neue Er-
lasse ihrer Thematik entsprechend eingeordnet werden kénnen.

Fiir die Weiterfithrung der Sammlung sind jidhrliche Nachlieferun-

gen vorgesehen. Wie Generalvikar Dr. Spital im Vorwort mitteilt,

ist das Werk ,als praktische Handreiche fiir den Seelsorger, fiir
die kirchliche Verwaltung, die kirchlichen Einrichtungen und die

Verbidnde gedacht. Deshalb wurden in die Sammlung auBer dem

ditzesanen Recht auch das Recht der Gesamtkirche aufgenommen,

soweit es erfahrungsgem&f hdufig herangezogen werden mubB;
letzteres gilt auch fiir staatskirchenrechtliche und staatliche Be-
stimmungen. Zusdtzlich wurden einige fiir die Seelsorge bedeut-
same Bestimmungen des Kirchenrechts in inhaltlicher Zusammen-
fassung in die Sammlung aufgenommen; sie dienen lediglich der

Information®.

Die Sammlung ist in vier Hauptpunkte gegliedert: 1. Allgemeine Nor-
men, 2. Strukturen und Amter, 3. Normen fiir die Patoral, 4. Richtlinien
fiir die Verwaltung. Diese Aufteilung ist thematisch weiter untergliedert,
z. B. der Hauptpunkt ,Strukturen und Amter” in: 200—209 Obere pasto-
rale Ebene, 210—219 Mittlere pastorale Ebene, 220—229 Untere pastorale
Ebene, 230—239 Nichtterritoriale Gemeinden, 240—249 Gruppen und Ver-
bédnde, 250-259 Priester, 260—269 Diakone, 270—279 Laien, 280—289 Orden.
Ein Stichwortregister am Anfang der Sammlung dient der schnellen Auf-
findung der einzelnen Bestimmungen. Ferner ist bei jedem ErlaB dessen
Fundstelle angegeben. Als die bei weitem am meisten herangezogene
Quelle erscheint das Kirchliche Amtsblatt fiir die Diozese Miinster.

Spétestens hier stellt sich die grundsédtzliche Frage nach der
Notwendigkeit einer solchen Loseblattsammlung. Da alle
Pfarrdmter und auch alle anderen kirchlichen Stellen das Amts-
blatt beziehen, in dem fast alle fiir die Seelsorgepraxis wichtigen
Normen abgedruckt sind und weiter abgedruckt werden, fragt
sich, ob nicht eine thematische Zusammenstellung dieser Erlasse
unter bloBer Angabe der Fundstelle, verbunden mit einem Re-
gister, geniigen konnte. Eine solche, alle paar Jahre auf den neue-
sten Stand gebrachte Zusammenstellung wiirde sicherlich diesel-
ben Dienste erweisen wie eine aufwendig ausgestattete Loseblatt-
sammlung, die aus Griinden der Vollstdndigkeit auch so manch
weniger bedeutsamen Gesetzestext enthilt. Das Auffinden der Er-
lasse wiirde dabei gewil nicht viel mehr Zeit in Anspruch neh-
men. Die damit verbundenen Unkosten aber blieben auf ein Mini-
mum beschrédnkt. So hingegen wird der Eindruck erweckt, als ob
die Kirche nach dem Vorbild staatlicher Behérden all das auch
haben miisse, was heute zum Image einer iiberziichteten Biirokra-
tie gehort, ganz gleich, ob sich der damit verbundene Verwal-
tungsaufwand lohnt oder nicht.

Eine zweite Frage befrifft die Gesetzessystematik der
vorliegenden Loseblattsammlung. Auch wenn zuzugeben ist, daB
»die Zuteilung der einzelnen Erlasse zu den entsprechenden Glie-
derungspunkten nicht leicht ist“, so mubB die sicherlich miihsam
erarbeitete Systematik teilweise wenigstens als nicht gelungen be-
zeichnet werden. Der Grund hierfiir liegt zum einen in dem nicht
préizis bestimmbaren Oberbegriff ,Allgemeine Normen® fiir den
ersten Hauptpunkt, zum anderen in der eindeutig falschen Zuord-
nung des einen oder anderen Erlasses zu einem der vier oben ge-
nannten Gliederungspunkte. Wihrend das Kirchenrecht unter All-
gemeinen Normen jene begriffsbestimmenden Gesetze (cc. 1—86
CIC) versteht, die bei der Interpretation und Anwendung aller
itbrigen Gesetze Beriicksichtigung finden miissen, scheint in der
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staatlichen Rechtswissenschaft ein weniger technisches Verstidnd-
nis dieses Begriffes vorzuherrschen. Was aber auch immer damit
gemeint sein mag, so kann dennoch kein Zweifel dariiber beste-
hen, daB die Ordnung der Schiedsstellen und Verwaltungsgerichte
(130-0), die zudem noch nicht einmal Gesetzeskraft erlangt hat,
auch nur das Geringste mit Allgemeinen Normen zu tun hat.
Geradezu bedenklich wird es aber, wenn in einer kirchlichen Ge-
setzessammlung der Hauptteil der Allgemeinen Normen aus staats-
kirchenrechtlichen (140-179) und staatlichen (180—199) Bestimmun-
gen besteht. Da auf diese Weise die Kirchensteuergesetze (160—0
bis 161-5) sozusagen die Loseblattsammlung eréffnen, wird das
eigentliche Wesen der Kirche, das selbst noch in einem solchen
Werk zum Ausdruck kommen sollte, doch arg verdunkelt, um
nicht zu sagen, verfilscht. Im Hauptpunkt ,Normen fiir die Pasto-
ral* 146t die Untergliederung sehr zu wiinschen iibrig. In jeder
systematischen Darstellung kommt zuerst die Regel und dann die
Ausnahme. Hier aber wird mit der auBerordentlichen Seelsorge
(300-309) der Anfang gemacht, wihrend der Gottesdienst (340—
349) auf vorletzter Stelle rangiert. Es verwundert ferner, daB die
Stellungnahme der Deutschen Bischofskonferenz zur Verantwor-
tung im Kindergarten-Bereich (415-0) unter den Richtlinien fiir die
Verwaltung aufscheint, und zwar unter der Rubrik ,Haushaltswe-
sen" (410—419). Die Laien in der Kirche, vor allem die Pastoral-
assistentinnen (480—0) und Pastoralreferenten (480—6), konnen ihre
Einschédtzung durch die Kirche daraus ablesen, daB ihre Dienst-
und Ausbildungsordnung lediglich ein Fall fiir die Verwaltung ist.
Solche Erlasse gehdrten unbedingt zum zweiten Hauptpunkt
»Strukturen und Amter®.

Als Alternative zu der vorliegenden Gliederung sei eine vom GrundriB
des nachkonziliaren Kirchenrechts (hrsg. von Joseph Listl/Hubert Miil-
ler/Heribert Schmitz, Regensburg 1979) inspirierte Systematik vorge-
schlagen, die aus praktischen Erwédgungen zwar bei der Vierzahl der
Hauptpunkte verbleibt, diese aber folgendermaBen umbenennt: 1. Ver-
fassung der Kirche. Dieser Punkt wiirde die Organisationsstrukturen
und Amter auf den verschiedenen Ebenen der Ditzese enthalten; ferner
die Personenstdnde, Vereine, Verbinde und Ordensgemeinschaften.
2. Sendung der Kirche. Dieser Punkt wire unterzugliedern in Verkiindi-
gung und Lehre, Gottesdienst und Sakramente, Sonstige gottesdienstli-
che Formen (z. B. Sakramentalien, Begribnis, Prozessionen), Okumene,
Erzichung und Bildung (z. B. Kindergarten, Schule, Jugendpastoral, Er-
wachsenenbildung), Caritas, Gerichtsbarkeit (z. B. Ehenichtigkeitsverfah-
ren, Verwaltungsgerichtsbarkeit). 3. Vermégen der Kirche. An sich ge-
hérte auch dieser Punkt zum zweiten, ist aber aufgrund der Fiille von
gerade in diesem Bereich erlassenen Bestimmungen dort auszugliedern
und selbstdndig zu behandeln. Hierunter fallen die Normen beziiglich
der Kirchenstiftung, Kirchengemeindeverwaltung, Kirchensteuer, Versi-
cherungen, Bauwesen usw. 4. Kirche und Staat. Neben den konkordats-
rechtlichen und staatskirchenrechtlichen Bestimmungen verfassungs-
rechtlicher und vertragsrechtlicher Natur wiren hier all jene staatlichen
Gesetze und Verordnungen unterzubringen, die bisher nicht schon auf-
grund ihres Inhaltes an anderer Stelle eingeordnet sind. In einer letzten
Untergliederung zu diesem Hauptpunkt mit dem Titel »Sonstiges" konn-
ten schlieBlich noch jene Vorschriften aufgefangen werden, deren Zutei-
lung sich nirgendwo sonst als sinnvoll erweist.

Eichstétt Reinhold Sehwarz

Marquardt, Manfred: Praxis und Prinzipien der Sozialethik John Wes-
leys. — Gottingen: Vandenhoeck und Ruprecht (1977), 176 S. (Kirche
und Konfession. Veréffentlichungen des Konfessionskundlichen Insti-
tuts des Evangelischen Bundes, Bd 21) kart. DM 36.—

In dieser Verdffentlichung bietet Vf. zur sozialen und religitsen
Geschichte Englands im 18. Jh. eine breit angelegte Untersuchung,
die eine Fiille von oft schwer zuginglichem Material einbezogen
hat. In der Darstellung von Praxis und Prinzipien der Sozialehtik
John Wesleys (1703-1791) besitzt sie dabei ihren Ausgangs- wie
Mittelpunkt.

Im ersten historischen Teil folgt nach einem Eingangskapitel iiber die
soziale Arbeit vor und im Oxforder Frithmethodismus, das freilich
manche Fragen fiir den Kenner offenldBt, die z.T. spdter nachgeholt
werden, die Darstellung der Armenhilfe Wesleys. Sie konkretisiert sich
in den methodistischen Gemeinschaften und ihren praktischen MaBnah-
men zur Armenhilfe. Die Bedeutung methodischer Gemeinschaften als
soziale Bewdhrungsfelder tritt deutlich hervor. Es gelingt Wesley inner-
halb der methodistischen Erweckungsbewegung, die Tausende und
Abertausende erfaBt und zu einer Massenbewegung wird, die Mobilisie-
rung uneingeschrankter Nichstenliebe und eine erstaunliche Opferbe-
reitschaft in methodistischen Gemeinschaften und bei Einzelpersonen.
»Wesley war einer der ersten unter denen, die die Armen nicht mehr nur

als Almosenempfinger und Objekte caritativer Armenpflege sahen, son-
dern auch die Beseitigung ihres Elends als eine genuine christliche
Aufgabe herausstellten* (24). Auf die englische Sozialgeschichte hat er
einen herausragenden positiven EinfluB ausgeiibt.

Das wird im 3. Kapitel unterstrichen durch eine Darstellung des Bei-
trages Wesleys zur Wirtschaftsethik und der ékumenischen Verantwor-
tung der Gesellschaft.

In einem 4. Kapitel untersucht V{. die Erziehungs- und Bildungsarbeit
Wesleys und seiner Mitarbeiter, vor allem ihre Schulprojekte, die Sonn-
tagsschularbeit und die Erwachsenenbildung. Das Ergebnis versucht
M. wie folgt festzuhalten: ,Das neben der Evangelisation und der Sozial-
hilfe hervorragende Merkmal der Lebensarbeit Wesleys ist sein Einsatz
als Begriinder, Forderer und Theoretiker verschiedener Bildungsprojekte
von sehr unterschiedlichem Charakter, aber mit zwei gemeinsamen Ziel-
gruppen: den von allen bestehenden Bildungsmdglichkeiten ausgeschlos-
senen Armen und den Mitgliedern der methodistischen Gemeinschaften,
flir die er sich auch nach ihrer Bekehrung im hohen Grade verantwort-
lich fiihlte* (34). Vf. unterstreicht das noch durch den Satz, daB ,man
wohl mit Recht behaupten kann, daB in kaum einer christlichen Kon-
fession der Kindererziehung ein so breiter Raum in der Verkiindigung,
der Seelsorge und den kirchlichen Aktivititen gewiihrt wurde, wie es im
Methodismus der Griinderzeit geschah® (59).

Diesem positiven Urteil steht freilich, wie auch in den vorangegan-
genen Kapiteln ein starker Vorbehalt gegeniiber, hier im Blick auf das
auch der Erziehungsarbeit zugrunde liegende Menschenbild. Er glaubt
alles mif einer ,pessimistischen Anthropologie" charakterisieren zu
miissen. GewiB habe Wesley es mit seinen Methoden erreicht, ,viele
Kinder zu fleiBigen, gut gebildeten und tiichtigen Biirgern erziehen zu
lassen“. Anderseits ist ebensowenig zu bestreiten, ,daB seine engen
Prinzipien und Regeln an seelischen Schiiden ungezihlter Menschen —
nicht nur in England und nicht nur zu seinen Lebzeiten mitschuldig ge-
wesen sind“ (73).

Vi. steht der methodistischen Erweckungsbewegung sehr
distanziert gegeniiber. Zu dieser verallgemeinernden negativen
Aussage bringt er keine Belege, so notwendig das bei diesem
schweren Vorwurf wiire, auch angesichts anderer wissenschaftli-
chen Untersuchungen, die quellenméBig genau belegt, zu anderen
trgebnissen gelangen! Dabei ist dem V. wohl entgangen, daB er
dieser These selbst in seinen Ausfiihrungen zur Bildungsarbeit
Wesleys den Boden entzieht. Wir werden auf andere noch gravie-
rendere Reserven bei M. zu sprechen kommen, die noch fragwiir-
diger sind.

Wesleys Kampf gegen die Sklaverei, seine Gefangenenfiirsorge und
seine Pldne zur Gefdngnisreform werden anschlieBend besonders ein-
gehend und umfassend geschildert. Das Ergebnis dieser Auseinanderset-
zung gipfelt 1784 in dem BeschluB der methodistischen Generalkonfe-
renz, daf alle Methodisten jede Beteiligung am Sklavenhandel zu unter-
lassen und alle in ihrem Besitz befindliche Sklaven freizulassen haben
(85). Die ,Denunziation der Sklaverei als Siinde gegen Gottes Gebot und
als Verletzung des natiirlichen Rechtes aller Menschen wie die Liebe zu
den Notleidenden" standen dabei voran.

Wesleys Gefangenenhilfe, um sich dem niichsten Abschnitt zuzuwen-
den, beschrinkte sich nicht damit, Gefangene pastoral und caritativ zu
versorgen, sondern er hat durch seine Publikationen iiber Gefidngnisse
sO0ffentlich und mit wiinschenswerter Klarheit Protest gegen empérende
Ubelstinde eingelegt® (98). Eindrudcvolle Aktionen einzelner, Gemeinden
und Behérden blieben dabei nicht aus.

Dann aber setzt bei dem Vf. wie in all den vorangehenden Ka-
piteln das ,ja — aber* gewiB nicht so scharf undifferenziert ein,
wie zur Zeit der Abfassung seiner Arbeit 1974/75 als eine soziolo-
gisch begriindete Urteilsschelte im deutschen Raum praktisch ge-
geniiber allen katholischen wie evangelischen Sozialreformern,
wesentlich durch den Neomarxismus eingeleitet, einsetzte und
sich in den verschiedensten Publikationen dokumentierte!

Immer neu sagt M., Wesley sei durch seinen iibergroBen Re-
spekt vor den Institutionen Monarchie und Parlament, durch sei-
nen politischen Konservatismus niemals zu direkten Angriffen auf
die parlamentarische Gesetzgebung oder die Exekutive des Koénigs
und seiner Minister, die letztlich fiir alle MiBstinde verantwortlich
waren, iibergegangen. Er habe aus einem ,Optimismus" heraus die
Kraft der moralischen Appelle und ihre Wirkung auf Menschen, ihr
soziales Gewissen und ihre Verantwortungsbereitschaft vor sittli-
chen Instanzen weitaus iiberschitzt*. Wesley sei so auf dem hal-
ben Wege stehengeblieben, die Sozialgesetzgebung, die allein ‘heile
Verhilinisse (!) bewirken kann, habe er — gebunden durch seinen
politischen Konservatismus — in ihrer Unentbehrlichkeit nicht er-
kannt,

Eine durchgreifende Sozialgesetzgebung zur Sicherung der
Benachteiligten hétte folgen miissen. DaB hier ein ideologisierter
Glaube an das allzeit Machbare, das alle historischen Méglichkei-
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ten iiberspringt, daB das, was notig ist, immer auch méglich ist,
die Feder fiihrt, wird sichtbar.

Die stidndige Einbringung dieses Vorbehaltes, daB Wesley (und
folgerichtig auch die anderen christlichen Sozialreformer nach
ihm) versdumt haben. gesellschaftlich notwendige Verinderungen
auf dem Weg einer Gesetzgebung zu erzwingen; anderseits der
typisch englische Weg der allméhlichen Korrektur der gesell-
schaftlichen Zustéinde, wenn die Zeit dafiir reif ist und Wider-
spruch, Widerstand und Trégheit der Offentlichkeit iiberwunden
sind bzw. wesentlich geschwicht, nicht beachtet wird, zeigt die
Schwiche dieser Argumentation.

Oder anders gesagt, das ist typisch englisch und nicht mit
einer kontinentaleuropdischen oder deutschen Elle zu messen:
Wenn ein ausgesprochener Konsensus iiber bestimmte Dinge er-
reicht ist, die man nicht mehr tut bzw. jetzt tut, hiitet man sich,
das eilig in Gesetzen zu justifizieren. Diese Haltung macht offen-
sichtlich die Kraft der britischen Gesellschaft aus. Ihre Stabilitit
bzw. Elastizitdt hat sie bisher aus einer selbstverstidndlichen
Praktizierung ungeschriebener Regeln gezogen. Diese ,soziale
Kohédsion“ als eine Kraft britischer Gesellschaft war immer so
groB, daB sie in Krisenzeiten neu gefunden wurde, ohne zum Kadi
zu laufen, sondern in direkter Auseinandersetzung zu regeln! Denn
das andere ist das verfidngliche Rezept fiir gesellschaftliche Ver-
krustung und typisch unenglisch. Recht und Gesetz vermdgen die
nsoziale Kohésion“ nicht zu schaffen. Das ist eine Quintessenz
britischer Erfahrungen in einem langen geschichtlichen Raum!

Fiir Wesley war Politik bzw. Sozialpolitik immer eine Kunst
des Moglichen. Dabei wissen wir, daB selbst ein perfektioniertes
Sozialnetz, das nach vielen Seiten rechtlich gesichert ist und jeden
Ungliicklichen aufzufangen sucht, ohne jene Spontaneitit des un-
mittelbaren Zugehens auf den konkreten Menschen in sich ein
Gefille zum Inhumanen birgt, wofiir sich in der Gegenwart genug
Beobachtungsfelder beunruhigend aufdréngen.

Wesley und nach ihm Wilberforce, um nur ihn zu nennen, ha-
ben erst den Geist geschaffen, der diese Formen notwendig besee-
len mub. Aus diesen notwendigen Voraussetzungen ist in England
im 19. Jh. eine neue Demokratie aufgebaut worden, die ,ihre Wur-
zeln in der Religion® hatte. Auch die Arbeiterfiihrer in England
wie auf dem Kontinent waren groBe Charismatiker, die #hnlich
wie Wesley zuerst die Formung der Benachteiligten zu einer Soli-
daritét im Blick hatten, um dann Schritt fiir Schritt mitihnen
sich vorzuarbeiten.

Auf England gesehen haben die ndchsten Generationen das
erreicht, was Wesleys Generation in einem Jahrhundert der Grau-
samkeit und Gleichgiiltigkeit der Massen nicht geschafft hat.

Es greift daneben, Einsichten des 20. Jh. in den Erwartungs-
und Erfahrungshorizont des 18. Jh. kiinstlich zuriickzuprojezieren.

Der ,politische Konservatismus Wesleys" ist wohl auch nicht
genug durchreflektiert worden. In England wird man ihm nur
gerecht, wenn man seine Vielschichtigkeit beriicksichtigt. Die
Sozialgesetzgebung ist wesentlich durch einen sehr beweglichen,
wachen, kritischen, selbstkritischen und dadurch kreativen Kon-
servatismus, der Bewihrtes nicht verwarf, vorwirts getrieben
worden. Dorthin ist auch Wesley wohl einzuordnen.

Wenn man das alles als Fragezeichen in die vorliegende Arbeit
einbringt, werden wir auch dem gerecht, worin die bedeutsame
Leistung dieser Untersuchung liegt, die wir durchaus nicht mehr
zu diesem Thema missen méchten. Im 2. und in sich geschlossen-
sten Teil der Vertffentlichung, die die Prinzipien der Sozialehtik
Wesleys einsichtig und iiberzeugend wie eindrucksvoll darstellt,
gewisse Wiinsche und offene Fragen bleiben auch hier, wird der
Methodismus bis zur Gegenwart in vielen seiner AuBerungen und
Aktivitdten, ja bis hin in die methodistischen Fithrungskréfte der
heutigen 6kumenischen Bewegung durchsichtiger!

Lesenswert und daran soll diese Besprechung nicht vorbei-
gehen, ist auch der Exkurs iiber Wesleys Stellung zum Krieg,
gemeint ist der amerikanische Freiheitskrieg. ,Kein bekannter
Schriftsteller wie Theologe seiner Zeit in England hat wie Wesley
versucht, jede Art des Krieges“ mit der ganzen Wucht seiner gro-
Ben Personlichkeit zu verwerfen. Dabei habe er ,die tiefliegenden
Ursachen aufgedeckt, um die unausweichlichen Folgen in ihrer
Unmenschlichkeit als ausreichendes Motiv fiir die Achtung jeden
Krieges“ herauszustellen, ohne sich als Pazifist zu erkldren.

Versohnlich wirken nach mancher Philippika die SchluBbemer-
kungen, die seine Bemiihungen zu bekriiftigen versuchen, differen-
ziert und behutsam vorgegangen zu sein, so in einem der Kern-

sdtze: ,Mit einem gewissen Vorbehalt, der allen Werturteilen im
Bereich der Geschichtswissenschaft gegeniiber angebracht ist, 1iBt
sich wohl die Behauptung aufstellen, daB Wesley deshalb als
groBter Sozialreformer seiner Zeit gilt, weil es ihm gelungen ist,
sozialethische Theorie und Praxis in eine enge, beide Teile fér-
dernde Verbindung zu bringen.*

Feldkirchen-Miinchen Erich Beyreuther

Splett, Jorg: Der Mensch ist Person. Zur christlichen Rechtfertigung des
Menschseins. — Frankfurt am Main: Knecht (1978). 224 S., kart.
DM 28.80

Das Buch ist eine Sammlung von Aufsitzen, die auf Vortrige
des Vf.s zurtickgehen. Wann und wo er sie gehalten und nachher
verbifentlicht hat, sagt er unter der Rubrik ,Bibliographische
Notiz"“ am Ende seines Werkes. Die hier gesammelten Aufsitze im
einzelnen nehmen, worauf Vf. selbst hinweist, teilweise frither
Gesagtes auf (vgl. 21). Deshalb glaubt er, eine Rechtfertigung fiir
das Erscheinen des Buches schuldig zu sein. Er méchte, daB sein
Leser diese Wiederaufnahme fritherer Gedanken nicht ,als bloBe
Wiederholung” nimmt, sondern (,etwa im Sinne Kierkegaards“)
als Treue zum Anfang ,im Fortschritt auf der Reflexions- und
Lebensspirale“, auf der man ,sich darum immer wieder an densel-
ben Orten findet“, die jedoch die Maglichkeit bieten, sie als solche
und die von ihnen erdffnete ,Aussicht* wie den Schauenden
selbst in neuem Licht zu erblicken (vgl. 21f).

Es geht dem Vf um die Klirung der heute vieldiskutierten
Frage nach einer spezifisch christlichen Moral und Ethik (vgl. 11),
wie sie neuestens u. a. in dem Aufsatz von A. Auer: Autonome
Moral, in: J. Sauer (Hrsg.), Normen im Konflikt. Grundfragen einer
erneuerten Ethik, Freiburg u.a. (Herder) 1977, S. 40; 42ff u. 46ff
wieder erdrtert wird, ferner um einen Beitrag zur philosophischen
»Grundwerte“-Diskussion (vgl. 26).

Christliches Ethos bringt nach Meinung des Vf.s ,nichts Besonderes
zur Idee der Menschlichkeit hinzu", jedoch wird ,das allgemeine Ethos*
durch die christliche Botschaft begriindet und getragen (vgl. 15). ,Es gibt
keine innerweltliche Vollendbarkeit des Menschen. Von Natur ist er aus
auf iibernatiirliche Erfiillung® (18). Entscheidend hat die biblische Offen-
barung das Menschenbild geprigt, wonach der einzelne durchaus keine
»Episode“ darstellt, sondern eigentlich und end-giiltig ist dank seines
Gerufenseins vom Schépfergott, der ,absoluten Personal- und Freiheits-
wirklichkeit* (vgl. 20; 30). Dieser Anruf begriindet das Personsein des
Menschen mit allen Implikationen, die Vf. in den drei Kapiteln des
ersten Teils seines Buches behandelt. Sie kénnen nur angedeutet
werden: Wiirde des Menschen, Rechtfertigung des schuldig gewordenen
allein durch Gott, Leben in freier, selbstloser, sich riskierender Liebe, in
wBriiderlichkeit® (jenseits von Recht und Gesetz), die uns eréffnet wurde
durch Christus, Gewissensphinomen und — als spezielle Aufgabe des
»Akademikers" — Dienst am Menschen in der Weise, daB er der Wahr-
heit dient (direkt gesprochen: dem ,Rufer und Herrn dieses Dienstes
der Wahrheit" [87]).

Die Grundthese des Vf.s, dab sich nur im Riickbezug auf den persénli-
chen freien Schépfergott Menschsein und Menschlichkeit rechtfertigen
1dBt (vgl. 13), fiihrt zu besonderen Konsequenzen in der philosophischen
+Grundwerte“-Diskussion. Ausgehend von dem bei E. Jiingel zu finden-
den Satz, ,daB der Mensch ohne Gott eigentlich nicht Mensch zu sein
vermag", meint V{. differenzierend, in dieser These werde ,weder be-
hauptet, ausdriicklicher, erst recht gar bloB behaupteter Gottesbezug
sichere das Menschsein gleichsam automatisch, noch werde vertreten,
Menschlichkeit sei auBerhalb eines bewuBten Gottesbezuges nicht mog-
lich“. Die These besage nur, Menschlichkeit ohne bewuBten Gottesbezug
»sei dann nicht addquat zu begriinden“. Werde solche Menschlichkeit
theoretisch wie praktisch bestritten, kénne sie sich nicht rechtfertigen
(vgl. 25f). Soweit der Vf. Hilt man sich jetzt vor Augen, wie nachhaltig
Begriindungszusammenhiinge Entscheidungen beeinflussen, also auf das
praktische Leben einwirken, tritt die Schwierigkeit, wenn nicht gar Aus-
sichtslosigkeit einer Diskussion iiber die Grundwerte mit denen zutage,
die sie aus irgendwelchen innerweltlichen Gegebenheiten abzuleiten
suchen, dagegen in einer irrationalen Entscheidung den transzendenten
Gott, die ,absolute Person- und Freiheitswirklichkeit®, als den Garanten
unserer Menschenwiirde und aller Mitmenschlichkeit ausschalten.

Was im ersten Teil des Buches grundlegend erértert worden ist, wird
im zweiten Teil ,in verschiedenen Feldern des Menschlichen kon-
kretisiert und bewihrt® (vgl. 14f). Es kommen folgende Dimensionen des
Menschlichen zur Sprache: die des Religiésen, der menschlichen
Geschlechtlichkeit, der Ehe, des Gehorsams und des Schénen. Mit dem
»Ausblick: zur Freude bereit" (Freude aufgefaBt als ,Heimisch“-sein des
Glaubenden in der Néhe zum Ursprung, der auf uns zugekommen ist
[vgl. 216; 219]) schlieBt das Werk.

Diese kurzen Hinweise miissen aus Raumgriinden geniigen, sie zeigen
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aber wenigstens die Bereiche des Menschseins an, die in dem Buch zur
Sprache kommen,

Die Lektiire ist iiber manche Strecken nicht leicht. ,Die Uberle-
gungen dieses Buches sind — trotz gelegentlicher Grenziiberschrei-
tung — philosophisch gemeint* (15). Sie beinhalten also , Vernunft-
reflexion" und ,natiirliches Argumentieren”; beides ist dem ,Gliu-
bigen“ und dem ,Nicht-Gldubigen“ gemeinsam. Philosophische
Reflexion enthebt allerdings nicht der Entscheidung, aber sie
okann in aller Strenge die Entscheidungs-Situation mit ihren
Alternativen bestimmen® und so dazu verhelfen, ,nicht durch-
dachte und grundsitzlich nicht durchhaltbare Zwischenlésungen
in ihrer Vorldufigkeit zu durchschauen“ (vgl. 15; 40). Vi kenn-
zeichnet diese Alternativen durch subtile Fragestellungen, die bis
in die letzten Verdstelungen vorangetrieben werden. Das erfordert
intensives Mitdenken. Die Ausfithrungen entbehren jeder Em-
phase, ihnen eignet im Gegenteil eine gewisse Niichternheit. Aber
sie zeugen von der eindringlichen Reflexionsarbeit eines Mannes,
der — um auf den Anfang zuriickzublicken — die zweite Hilfte der
»Lebensspirale” erklommen hat und von dem Fundament eines tief
reflektierten, innerlich angeeigneten Glaubens aus in der Treue
zum Anfang den Menschen in der vielbesprochenen Verwirrung
der Gegenwart Halt und Weisung zu geben vermag.

Folgende Druckfehler hat Rez. festgestellt: Zu lesen ist 129, Z. 8 von
unten: eine besondere Einladung (statt: ein), 136, Z. 5 von oben: Escha-
tologie (statt: Eschaotologie), 161, Z. 13 von oben: Von hier aus (statt:
Vor), 184, Anm. 33: MiBbrauchlichkeit (statt: Mibrduchlichkeit), 201, Z.18
von oben: muB es sich ergeben (statt: er).

Freiburgi. Br. AlfredKrémer

Menschliche Sexualitdt und kirchliche Sexualmoral — Ein Dauerkonflikt?
Hrsg. von Franz B 6 ckle, — Diisseldorf: Patmos (1977). 138 S. (Pat-
mos-Paperback. Schriften der Kath. Akademie in Bayern 77). kart.
DM 14.80

In einer psychologischen Einleitung in die Konfliktproblematik
durch A. Gorres wird die ,doppelte Sexualmoral in der Kirche*
deutlich: die des ,authentischen Lehramts“ einerseits und jener
Mehrzahl, die ihr nicht zustimmen kénnen (23). Darum begriindet
G.: Sexualmoral muB menschenfreundlich sein (25).

E. Savramis sieht in den Volksreligionen die Sexualitét
dankbar als Geschenk der Gétter gewertet (39), erkennt aber in
der Universalreligion des Christentums und ihren kirchlichen In-
stitutionen ,eine unheilvolle, heidnische Moral“ und beruft sich fiir
seine These ausfiihrlich auf die Biicher des Referenten.

E. Zenger untersucht als Alttestamentler die Beziehungen
zwischen Leib und Geschlechtlichkeit nach den vorderasiatischen
Urkunden im allgemeinen und der lebens- und liebesbejahenden
Lobpreisung der Sexualitit durch das Hohelied Salomonis im be-
sonderen (60-64). Er erldutert die Urspriinge kultischer Sexual-
tabus und fiigt nachdenkenswerte Bemerkungen zu einer Sexual-
ethik Jesu an.

J. Griindel geht der ,eindimensionalen Wertung der mensch-
lichen Sexualitdt® nach dem Worte Nietzsches nach: ,Das Chri-
stentum gab dem Eros Gift zu trinken. Er starb zwar nicht, aber
er entartete zum Laster.” (75). Gnostisch-dualistische, stoische und
romisch-rechtliche Einfliisse, aber auch atl Reinheitsvorstellungen
haben die christliche Sexualmoral verzerrt (76-82). G. verfolgt
dann die Geschichte der Sexualmoral bis zur Neuzeit, fiir die er
eine , Verantwortungsethik® fordert (96ff).

P. Matussek verfolgt sodann die Beziehungen zwischen der
»menschlichen Reife und (der) Sexualitét'. Der schwer zu be-
stimmende Begriff der Reife setzt — auch nach den Erkenntnissen
der Psychoanalyse — die stindige Entscheidung des persénlichen
Gewissens als Leitwert in der Sexualitédt voraus.

F. Béckle untersucht schlieBlich die ,Mbglichkeiten einer
dynamischen Sexualmoral* und geht von den erheblichen Abwei-
chungen aus, die zwischen den , Wertvorstellungen der Gliubigen
und den lehramtlichen Aussagen der Kirche* herrschen (123). Er
sucht nicht, alte Normen zu #ndern und durch neue zu ersetzen,
sondern das Gewissensurteil miindiger Christen zu schdrfen fiir
verantwortungsbewuBte Entscheidungen. Wer stiindig vor der Auf-
gabe steht, neurotisierte Kranke in ihrer Liebesunfihigkeit aus den
Fesseln ihrer Leibesfeindlichkeit zu befreien, der kann ein so muti-
ges und klares Werk nur begriiBen. Es enthélt kaum sachlich neue
Erkenntnisse, aber es bringt nun endlich die psychologische und
ethische Einsicht jenen Seelsorgern und geéingsteten Laien nahe,

die unter dem Zwiespalt zwischen (vermeintlich) offizieller kirch-
licher Sexualmoral und dem eigenen Empfinden innerlich zerris-
sen waren. So enthélt das Buch eine spite, aber darum nicht min-
der wichtige Grundlage fiir eine neue ,menschenfreundliche®
Sexualseelsorge.

Berlin Klaus Thomas

Bufie und BuBpraxis——

Unter den theologischen Fragen, die die innerkirchliche Dis-
kussion in der katholischen Kirche zur Zeit bestimmen, nimmt die
Frage nach der Bubpraxis und der pastoralen Situation bei der
Verwaltung des BuBsakramentes einen relativ breiten Raum ein.
Vor allem durch das Aufkommen der sogenannten ,BuBandacht®
und der Moglichkeit neben der Einzelbeichte BuBgottesdienste mit
Stindenvergebungsanspruch feiern zu kénnen und zu sollen, wurde
diese Diskussion geférdert.

Vorwiegend drei Aspekte bestimmen die Diskussion: eine
dogmatisch und moraltheologisch gesuchte Neubesinnung zum Be-
griff Siinde und zu der Frage ,Wer ist der Mensch als Siinder*:
schwerpunktméBig dogmatisch orientierte Beitriige zum Themen-
bereich BuBsakrament, seine Geschichte, Entwicklung und Form;
und ein sehr stark pastoral orientierter Ansatz, der weniger auf
Grundsatz- und Verstindnisfragen und deren Lésung orientiert
ist, als auf die pastorale Notwendigkeit, BuBgesinnung und BuB-
praxis lebensnah an den Menschen in der Kirche heranzubringen
und dem Menschen einen neuen Zugang zum BuBsakrament zu
erschliefen, und der sich unter diesem Aspekt mit der Méglichkeit
und Gestaltung von BuBigottesdiensten auseinandersetzt.

BuBe, BuBisakrament und BuBpraxis haben als Berechtigung
und Hintergrund die Auseinandersetzung des Menschen mit der
Erfahrung von Siinde, mit der Erfahrung, daB es Béses in der Welt
gab und immer wieder gibt und daB der Mensch iiber das Phi-
nomen des Bdsen sich als jemanden erlebt, der Béses tut oder
zumindest sich mit dem Bésen in seinem Leben auseinandersetzen
mub.

Was ist das Bose und welche Deutungsversuche helfen den
Menschen, sich dem Phénomen des Bésen stellen zu kénnen?

1. Diese Fragestellung greift die von O. Michel und A. Fi-
scher hrsg. Arbeit ,Gestaltwandel des Bisen — eine biblische
Besinnung' auf.! Vf. kennzeichnet als biblische Position, daB das
Bose eine selbstéindige Gegenmacht ist.

+DaB Opposition gegen Gott, daB der Einbruch des ,Bisen‘ in die
Geschichte der Menschheit an Regeln und Ordnungen gebunden ist,
daB man von Macht und Reich des ,Bosen' reden muB, daB also eine ein-
fache Reduzierung des Problems auf das neutrische ,Bése’ micht geniigt,
ist dem biblisch denkenden Menschen selbstverstindlich. Das ,Satanische'
enthiillt sich als Geist, Macht und jeweils in Gestaltwerdung." (7)

Fiir den Theologen stellt sich dann das Problem, daB der ,Sieg
Christi iiber ,das Satanische'* im Mittelpunkt neutestamentlicher Bot-
schaft steht, daB aber auf der anderen Seite stindige Auseinander-
setzung des Glaubenden mit dem Satanischen gefordert ist (8). Auf
den S. 11-36 behandelt Vf. die biblischen Grundlagen der Lehre vom
Satanischen und stellt die Unterscheidung Satanisch gegeniiber Dimo-
nisch als Deutungshilfe heraus. ,Das Satanische ist eine Dimension der
Wirklichkeit, die als eine bestimmte Form des Angriffs und Wider-
stands gegen Gott gekennzeichnet ist. Es wird besonders in der An-
fechtung und Versuchung erfahren. Als konstruktives Geschichtsele-
ment hat es seinen konstitutiven Platz im eschatologischen Plan und
Zulassen Gottes, also {iber die aktuelle Erfahrung hinaus. ...Das
Démonische setzt Krédfte und Michte im Bereich des Kosmischen vor-
aus, die sich schopfungsmiBig ebenfalls nicht eingliedern lassen; sie
schaffen einen Umkreis von Unreinheit und Unheiligkeit, der gleichzeitig
anzieht und abstéBt. Es ist notwendig, das Déamonische als Eigen-
bewegung und als Befallenheit des Menschen vom Satanischen zu
unterscheiden; offenbar hat das Ddmonische besondere Méglichkeiten,
auf das seelische Leben des Menschen einzuwirken®, (35)

Im folgenden zweiten Teil behandelt Vi. theologische Entwiirfe,
die von Tillich, Barth und Karl Heim (37—61), wobei jeweils nur
einzelne Beitrdge zugrunde gelegt werden.

Es bleibt als Fazit festzustellen, daB die einzelnen Deutungen — ob
unter dem Titel ,Gott und das Nichtige* (K. Barth) oder vom Begriff
»Das Démonische" (P. Tillich) her oder geschichtsdeutend auf die
Vollendung der Welt durch Jesus (K. Heim) angesprochen — zwar
wesentliche Teilaspekte ansprechen, zugleich aber bereits sprachlich

! Gestaltwandel des Bisen — eine biblische Besinnung. Hrsg. von Otto
Michel und Agnes Fischer. — Wuppertal: Brockhaus 1975, 93 S.
kart.
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ihre Begrenzung haben. Der Mensch hat nicht die Sprachgewalt oder
die Sprachkompetenz, seine gesamte Lebensrealitdt mit einem Begriff
umfassend deuten und benennen zu kénnen. Die Erfahrung des Bidsen
betrifft menschliches Leben als Ganzes und entzieht sich damit dem
abschlieBend definierenden Sprachzugriff. Es gibt die erlésende Gnade
durch Christus, aber es gibt nach wie vor das Geheimnis des Bésen,
Im dritten Teil geht es Vf. darum, zur Erfassung dieses Geheimnisses
die notwendigen theologischen Kategorien zu benennen (62ff).

sAlles begriffliche Bemiithen kann im Ergebnis auch nur feststellen:
Das Satanische gehort zunéchst in die biblische Aussage, dann erst
in die Fragen der Existenz. Es bleibt ein letztes Geheimnis, das sich
nicht auflosen 146t" (77).

Diese Feststellung liefe sich sicher auch in anderer Reihenfolge treffen
und begriinden, etwa so: Das Satanische, bzw. die Erfahrung dessen,
was satanisch benannt werden muB oder kann, gehért zu den Fragen
der Existenz. Die biblische Aussage von Siinde und vom Bédsen bringt
eine Deutung dieser Erfahrung zur Sprache. Letztlich bleibt es ein
Geheimnis, das sich nicht auflésen 14Bt.

Diesem Befund entnimmt VI. die Berechtigung zur Aussage, wie
sehr der Mensch mit seiner Schuldfihigkeit in die Erfahrung des Bésen
verquickt und zum Kampf gegen das Satanische aufzurufen ist mit
den Moglichkeiten von Gebet und Gehorsam dem Gebot Gottes gegen-
iiber (78ff). Dabei bleibt letztlich wie die Wirklichkeit des Satani-
schen auch die Frage der Schuld und der Schuldméglichkeit Geheimnis
(82, 83, 86). Vf. spricht von einer ,vorldufigen Untersuchung iiber
das Bose" (89). Damit ist in der Tat diese Untersuchung am treffendsten
gekennzeichnet.

Die Arbeit leistet positiv einen Beitrag zur begrifflichen Durch-
dringung des Problems des Bésen, indem Ansétze namhafter und
in ihrer Theologie aktueller evangelischer Theologen angespro-
chen werden, Tillich, Barth und Heim. Die Benennung konkreter
Beispiele aus der Lebenserfahrung des Seelsorgers (vgl. 85f z. B.)
unterliegt zwar in ihrer Deutung sehr subjektiver Empfindung,
verrdt jedoch Praxisbezug und bestéitigt darin ein pastorales En-
gagement. Doch bleibt inhaltlich die Frage nach dem Bésen offen,
insofern festgestellt werden muB, das Bése ist letztlich Geheimnis.

2. Ohne direkten Bezug zur pastoralen Praxis, erst recht ohne
Bezug zur Frage von BuBpraxis und Verséhnungsméglichkeit
widmet sich die Arbeit von Hansjiirgen Giinth e r? dem Problem
des Basen.

Es ist eine mehr historisch einzuordnende Arbeit, aus der Zeit
und dem Geist der Aufkldrung werden Beitrdge zur Thematik des
Bosen aufgearbeitet.

Von Leibniz und Christian Wolff ausgehend iiber die Neologen hin
zu Kant wird nach einer biblischen Riickbesinnung die Thematik be-
sprochen. Dabei geht es Vi. um eine Abkldrung, daB der Standpunkt
der Aufklirung vom biblischen Befund her kritisch zu iiberpriifen ist,
d. h. daB bloBe ,Information* und ,Christentumsgeschichte” dem bibli-
schen Anspruch von Verkiindigung zu unterwerfen ist, und das soll
am Beispiel des Problems des Bosen versucht werden (29/30).

Die Arbeit ist sehr komprimiert und in der Wiedergabe der Posi-
tionen exakt. Es gelingt Vi. aufzuzeigen, daB die Spannung zwischen
Glauben und Vernunft durch das aufkldrerische Prae fiir die Vernunft
nicht geldst ist, daB das vorgegebene Thema Gut und Bdse, und da-
hinterliegend das Miteinander gottlicher und menschlicher Freiheit,
durch die deduzierende Vernunft nicht bewiltigt wird.

Die Problematik von Gut und Bése 1dBt sich nicht zu einem ver-
nunftgerechten Inhalt verobjektivieren.

»Das Bose, das der Mensch zu ,wissen' und zu kennen vorgibt, um
ihm entflichen zu kénnen, ist immer menschlich-verniinftig kleinge-
machtes Bose, so kleingemacht, daB es in die rational gedeutete Wirk-
lichkeit paBt. — Die vermeintliche, vorgetiduschte Freiheit, Gut und
Bose in die eigene Selbstbestimmung hineinzunehmen, scheitert an der
tatsdchlichen Wirklichkeit und Wirksamkeit des Bdsen, dem allein
Gott standzuhalten vermag. Wer sich dennoch jene Freiheit, die Frucht
Gottes, einverleibt, geht daran zugrunde!“ (188)

In einer Riickbindung an den letztlich entscheidenden Willen Gottes
kann der Mensch nur die Auseinandersetzung mit der Spannung Gut
und Bose bestehen; das geschieht, indem der Mensch sich in der
Tiefendimension seines Gewissens an den Willen Gottes bindet. Diese
Riickbindung an den handelnden Gott geschieht in der Bewegung der
Agape.

»Es bleibt also dabei: das Bése kann nicht eingeordnet werden. Es
wird weder kosmisch noch physiologisch greifbar. Es gibt weder einen
an sich ,guten‘ noch einen an sich ,bésen‘ Teilbereich im Menschen.
Und ein Teil kann auch nicht durch Beherrschung eines anderen Teiles
,gut oder ,bose’ werden. So bleibt das Bése in seiner ritselhaften
Macht zwar einem willentlichen oder verniinftigen Zugriff des Glau-
benden entzogen, doch ist er diesem Machtbereich in der Geborgenheit

? Giinther, Hansjiirgen: Das Problem des Bosen in der Aufklirung. —
Bern, Frankfurt a.M.: Lang 1974, 257 S. (Europidische Hochschul-
schriften XXIII/43) kart.

der Agape nicht mehr rettungslos ausgeliefert, sondern in Hoffnung
enthoben. Auf was die heilsame Gabe des Gesetzes eigentlich hinaus-
wollte, ein Deich zu werden gegen die Flut des Bésen, das kommt in
der Bewegung der Agape zur Erfiilllung” (196/197).

In zehn Thesen fafBt Vf. seine Aussagen zusammen (198—202).
Unter der Uberschrift ,Die neue Aufklirung® (203—239) weist
Vi. abschlieBend auf, daB die oben skizzierte Spannung im Bemii-
hen um den Begriff des Bosen bis auf den heutigen Tag (siebziger
Jahre des XX. Jh.) die Diskussion prigt, wenn auch erginzt
durch psychologisierende (z. B. durch und bei E. Fromm; vgl. S.
208f) oder soziologisch begriindete (z. B. durch A. Plack; vgl.
5. 214ff) oder lediglich gesellschaftspolitisch argumentierende
Aspekte (Marx und Nachfolger bis hin auch im Raume christl.
Theologie, s. z. B. D. Sélle; vgl. S. 221f1).

Nach Aufzeigen dieser Positionen 148t sich die Antwort christlichen
Glaubens benennen: ,Christlicher Glaube meint weder durch eine uto-
pische Flucht nach vorn noch durch ein Eintauchen in die natura
naturans dem Bésen entkommen zu kénnen. Darin bewahrt er seine
Niichternheit und die bewuBte, individuelle Verantwortlichkeit des
Menschen fiir seine Welt. Diese Verantwortung versteht sich weder
aus einem autonomen Gewissen noch aus der Autonomie der Vernunft,
sondern aus der Bindung an den Gott, dessen befreiende Wirksamkeit
die christliche Gemeinde bis heute bezeugt. Nur in dieser Bindung
erdffnet sich Befreiung von der Macht des Bésen* (228).

Die abschlieBende Stellungnahme des Autors ,Was das Problem des
Bisen betrifft, so kénnten wir abschlieBend jedenfalls feststellen, es
bleibt trotz aufgeklirter Helle in geheimnisvollem Dunkel. — Das Bése
wire dann nur ein nicht auszuleuchtender Winkel, eine nicht zu be-
arbeitende Akte, eine bleibende Liicke, nur ein toter Fleck? — Unmog-
lich! — Nach allem, was wir bisher zusammengetragen haben, gentigt
diese negative Bilanz nicht mehr. Wir haben vielmehr — wihrend wir
dem Anspruch der Aufklirung gedanklich nachgingen — das Bése in
bestéindigem Angriff entdeckt. Wir muBiten zur Kenntnis nehmen, daB
die hier vorgestellten aufklidrerischen Entwiirfe oder Tendenzen immer
wieder nur einem Symptom auf der Spur waren, dessen Ursache aller
Aufkldrung bereits im Nacken sitzt... So sehr es offenbar zum Wesen
des Bosen gehiort, nicht aufgeklirt werden zu kénnen, so sehr fordert
es seinerseits eine Aufklérung; eine Aufklirung, die das Bése meint
begriffen zu haben und gerade mit diesem Anspruch ihrerseits von ihm
umgriffen bleibt!" (239).

Diese abschlieBende Stellungnahme wirkt in ihrer Aussage,
den Vernunftgebrauch der Aufklirung selbst als Begriff des Bosen
zu verstehen im Sinne eines protestantischen Entweder — Oder
dem katholischen Theologen zu radikal. Vernunft und Glaube
miissen sich treffen als einander férdernde und nicht nur in pola-
risierendem Konflikt sich abgrenzende Mdglichkeiten.

Ganz im Blick auf die pastorale Praxis, speziell im Bereich der
BuBpastoral im katholischen Kirchenraum, sind folgende Arbeiten
einzuordnen:

8. Das Werk von A. Schilling, BuBe zweiter Klas-
se?® ist ganz geprégt vom Charakter des gesprochenen Wortes
der Predigt. 9 Predigttexte behandeln die Thematik der BuBpraxis
und sind in ihrer Tendenz sehr stark darauf orientiert, ein Pli-
doyer fiir die Erméglichung (kirchenrechtlich/kirchendisziplina-
risch) von sakramentalen BuBandachten zu halten.

»Die Darlegungen geben meine Auffassung wieder, daB BuBfeiern
weder ein Ersatz fiir die private Beichte sind noch auch bloBe Vorberei-
tung auf diese bislang amtlich monopolisierte Form der BuBe. Sie stel-
len die BuBfeier vielmehr als eine neue Form neben die Beichte und
widersprechen so allen Versuchen, sie als etwas in der Gestalt von
BuB- und Siithneandachten lingst Dagewesenes hinzustellen und damit
zu verharmlosen. Bufi-feiern sind keine BuBe zweiter Klasse* (Vor-
wort 8).

Die Texte widmen sich u. a. der Behandlung des geschichtlich
»mehrfach gewandelten und grundsitzlich wandelbaren BuBinstituts
der Kirche* und versuchen sich vom biblischen Befund her zu orientie-
ren (vgl. Vorwort S. 7ff). Angesprochen werden sollen die ,Christen
in unseren Gemeinden", mit dem Wunsch, eventuell auch dem ein oder
anderen Mitbruder Hilfe bieten zu kénnen. Die drei ersten Predigten
behandeln den geschichtlichen Wandel kirchlicher BuBpraxis unter den
Titeln: ,Was lebt, verdndert sich“; ,Harte KirchenbuBe im Altertum";
»Verschiedene Akzente im Alterfum®. Die folgenden Predigten bemiihen
sich um die heutige pastorale Situation der BuBpraxis: ,Von den Schwie-
rigkeiten heute“; ,Was ist Siinde?"; ,Was ist Vergebung?“; ,Was ist
christliche BuBe?“; ,Was ist mit der Beichte?“; ,Was heiBt Leben in
der Gnade Gottes?”. In einem Anhang wird zum einen ein Beispiel
einer BuBfeier (,Bubfeier im Advent"), werden zum anderen zwei
BuBipredigten als Vorlage angeboten (,BuBpredigt vor dem Kreuz*® zu
Karfreitag und ,Beichte der Kirche®, eine Predigt im Advent).

3 Schilling, Alfred: BuBie zweiter Klasse? Erwigungen iiber BuBe und
BubBfeier. — Essen: Driewer 1973, 115 8. kart.



325 1979 Jahrgang 75 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 4 326

Vi. vertritt sein Anliegen mit Engagement und scheut dabei
auch nicht Aussagen, die theologisch problematisch sind (vgl
z. B. 5. 58: ,Die Siinde gehért mit zur Reifung unseres Lebens®).

Die Texte sind als Predigttexte in den Sprachraum des freien
Wortes der Predigt einzuordnen und entziehen sich dadurch dem
Anspruch kritischer wissenschaftlicher Bewertung. So lassen sich
unter diesem Gesichtspunkt einige eher zu persénlich geratene
Anmerkungen einordnen (vgl. z. B. S. 32 oder S. 67ff). Das ganze
Opus 1dBt sich als ein Diskussionsbeitrag in einer vielstimmigen
Diskussion begreifen, der engagiert ein Anliegen vertritt und so
zur Kenntnis genommen werden kann.

4. Anders anzusetzen ist die Arbeit ,BuBe, BuBsakrament, BuB-
praxis“®. Die Beitréige dieser Arbeit lassen erkennen, daB die Aus-
einandersetzung mit der bisherigen theologischen Tradition theo-
logisch verantwortlich gesucht, eine Antwort fiir die heutige
Pastoral im Blick auf den Menschen und zugleich im Wissen um
notwendige Kirchendisziplin und Kirchenpraxis versucht wird.

Ausgehend von der Not hinsichtlich der Beichtpraxis, wie diese Not
nach dem Umfrageergebnis zur Vorbereitung der Gemeinsamen Synode
benannt werden kann, werden zunidchst begriffliche Abkldrungen vor-
genommen: Bube als Lebenshaltung und BuBe als einzelner Akt, Siinde
und Schuld und SchuldbewuBtsein, Verlagerungen in der Materie des
Schuldempfindens, und wie auf Grund verschiedener Einfliisse Ent-
wicklungen in der BubBpastoral zu beobachten sind und neue Bemii-
hungen in der Seelsorge bedingen (9—24, Beitrag von E. Feifel). Der
dann folgende Beitrag von Finkenzeller vertieft diese Vorklarung durch
die Behandlung der Begriffe Siinde und BuBe aus biblischer und dogmen-
geschichtlicher Sicht (26-50). BuBe, zu der der einzelne sich im ProzeB
innerer Umkehr und aus dieser Umkehrbereitschaft in Unterwerfung
unter ein BuBverfahren bekennt, ist immer auch auf Gemeinde hin aus-
gerichtet. Deshalb ist Erziehung zur BuBe Sache der Gemeinde. Diesen
Aspekt behandelt der dritte Beitrag ,BuBerziehung in der Gemeinde"
(von E. Feifel, 51-70). BuBerziehung hat den Entwicklungsphasen
des Menschen Rechnung zu tragen, — Kindesalter, Jugendalter, Er-
wachsenenalter. Die Formen, in denen BuBe gestaltet und vollzogen
werden kann, lassen sich mit den Stichworten ,Einzelbeichte, General-
absolution und BuBgottesdienst® benennen, die den Titel fiir den vierten
Beitrag ausmachen (v. J. Finkenzeller, 71—98). BuBe als BuB-
praxis der Kirche hat den Aspekt des Einzelnen in den Blick zu nehmen,
s. den Beitrag von K. Baumgartner (99—115), und muB zugleich
sich als Hilfe fiir den Einzelnen bewihren, womit sich in einem weiteren
Beitrag H. Schilling auseinandersetzt (,Die therapeutische Dimen-
sion der BuBe*, 116—119).

Nach diesen, die Thematik umschreibenden und den geschichtlichen
Stand von BubBpraxis kennzeichnenden Beitrdigen kann abschlieBend
zu den Anforderungen an heutige BuBpraxis Stellung genommen werden,
s, den Beitrag von E. Feifel ,Grundziige einer BuBpastoral® (120—
138).

Alle Beitrdge zeichnen sich dadurch aus, daB sie sowohl den
Befund aus der bisherigen Tradition kennen, beachten und darauf
aufbauen, daB sie zugleich eine Fortfiihrung der Diskussion um
BuBpraxis nicht dadurch verengen, daB sie nur Ergebnisse bisheri-
ger Tradition wiederholen und festschreiben, wie es in manchen
anderen Beitrdgen zum Thema beobachtet werden kann. Dadurch,
daB zugleich neue Erkenntnisse und Erfahrungen eingearbeitet
werden, wird die Diskussion offen gehalten und geférdert. Zu-
gleich wird ein zu einseitiger Interessenaspekt, z. B. sakramentale
BuBandacht auf jeden Fall vertreten zu wollen, vermieden. Drei
Beispiele sollen das Gesagte verdeutlichen:

Ohne den Ernst bisherigen Siindenverstindnisses zu mindern, ist
von den Ergebnissen der theologischen Diskussion um den Siinden-
begriff festzuhalten, daB neben der materialen Seite die personale
Dimension in der Vergangenheit zu wenig beachtet wurde und daB
der Begriff zu statisch und auch in der Definition zu sicher gehandhabt
wurde. Dieser Befund muB aufgearbeitet werden und in die Gestaltung
der BubBpastoral einflieBen. Das wird in den vorliegenden Beitrigen
glaubwiirdig versucht und auch geleistet. Vgl. als Beispiel z. B. S. 14:
»Aber die genannten (genetische, psychologische und gesellschafiliche
Aspekte des Schuldbegriffs; Anm. R.) Erfahrungen machen es doch
notwendig, das Verstindnis dessen, was christlich mit Siinde und
Slindenvergebung gemeint ist, theologisch neu zu gewinnen und pasto-
ral neu einzuiiben. Fiir die BuBpastoral ist es mehr als zweifelhaft ge-
worden, dab man Einzelsiinden exakt festlegen und in ihrer Qualifika-
tion nachpriifen kann. So schwer dies auch in der Praxis fallen mag —
man muB recht genau unterscheiden zwischen dem, was nach den
normativen Vorstellungen und nach dem subjektiven Gefithl als Siinde
dasteht, und dem, was nun in Wirklichkeit persénliche Schuld ist..."

4 BuBe, BuBisakrament, BuBpraxis. Hrsg. von Erich Feifel — Miinchen:
Don Bosco (1975). Theologisches Kontaktstudium des Fachbereiches
Kath. Theologie der Universitdt Miinchen, Bd 3., kart. DM 18.80

Die BuBpastoral gewinnt einen neuen Zugang zu den Gldubigen, wenn
dieser Befund sprachlich umgesetzt und angewandt wird.

Ein zweites Beispiel. Das theologische Gesprich stockt sehr oft,
wenn Positionen fest qualifiziert vertreten werden, die nicht die be-
hauptete Qualifikation beanspruchen kénnen. Dann wird die eigent-
liche Diskussion nicht mehr iiber die inhaltliche Sachfrage gefiihrt,
sondern zu einer Diskussion um die Frage der Aussagequalitit. Am
Beispiel der Diskussion um die BuBpraxis ist es die Stellungnahme zu
den Aussagen des Tridentinums, speziell in der Bewertung des Bekennt-
nisses der Siinden, an der die Verhéirtung in festen Positionen beobachtet
werden kann. Die Aussage ,Unter Beriicksichtigung aller biblischen
und dogmengeschichtlichen Forschungsergebnisse wird man sagen kén-
nen: Kraft gottlichen Rechts gehért zum Wesen des Sakramentes das
Siindenbekenntnis. Die ndhere Gestalt des Bekenntnisses war im Laufe
der Geschichte verschieden und kann auch weiterhin verschieden sein.
Die Entscheidung iiber die konkrete Art des Siindenbekenntnisses
steht der Kirche zu“ (79), diese Aussage entspricht dem theologischen
Befund und fordert die Diskussion dadurch, daB weder abschlieBend
qualifiziert noch iiber die inhaltliche Sachfrage hinweg mit dem An-
spruch von Endgiiltigkeit Lehrautoritdt vertreten oder behauptet wird.

Das kennzeichnet den Stil des ganzen Buches, unter Beriicksichtigung
der Tradition wird die Sachfrage angesprochen, und zwar so, daB der
Diskussionsraum offenbleibt und daB die Verantwortung zur pastoralen
Losung der anstehenden Probleme wahrgenommen werden kann.

Ein drittes Beispiel sei genannt. Die Erfahrungen der letzten Jahre im
Blick auf menschliche Existenz allgemein wie auch im kirchlich theo-
logischen Raum lassen immer mehr bewuBt werden, wie wenig mensch-
liche Wirklichkeit fertig und abgeschlossen ist, wie sehr und daB der
Mensch wesentlich ist, indem er erst wird, existentiell und in seiner
Erkenntnis. Menschliches Leben ist im ProzeB, und dieses prozeBhafte
Werden ist in den Einzelaspekten menschlichen Lebens zu beriicksich-
tigen, gelten zu lassen. So ist auch in der BuBpastoral zu respektieren,
daB keine fertigen Ergebnisse reproduziert werden konnen, sondern
daB ein prozeBhaftes Auf- und Hineinwachsen in die je sinnvolle
BuBpraxis ermiglicht werden muB. BuBbesinnung und BuBerziehung
muB diesen ProzeB fiir den Glidubigen erméglichen. Theoretische Durch-
dringung des Problems mub dieses Anliegen in den Blick nehmen. Die-
sem Anspruch wird die vorliegende Beitragssammlung gerecht (vgl. vor
allem den letzten Beitrag von E. Feifel 120£f).

Bei der Fiille der vorliegenden Arbeiten zur Problematik
heutiger BuBpraxis scheint dem Rezensenten diese Beitragssamm-
lung eine der Sache am meisten dienliche, eine der besten
zur Orientierung und Hilfe fiir die Pastoral und als persénliche
Entscheidungshilfe.

5. Der Band ,Befreiung von Schuld von J. Bommer® kann
nicht in der gleichen Weise gelobt werden, wenngleich er von der
Aufgabenstellung und Tendenz her vergleichbar ist.

Im Vorwort wird mit einem Zitat von Hans Schilling ein pastoral
notwendiger Anspruch formuliert, erginzt mit einer mehr persénlichen
Anmerkung: ,Wenn ich... es wage, dieses kleine Buch auf den Weg
zu schicken, ein Buch, das vor allem fiir die praktische Seelsorge ge-
dacht ist, aber auch dem theologisch interessierten Laien eine Hilfe
sein will, so tue ich es, weil ich damit meine persénliche Auseinander-
setzung mit diesem Thema zu einem gewissen AbschluB bringen
mdochte. ..

Dabei steht mir ein Wort von Hans Schilling vor Augen: ,Die Auf-
gabe der Kirche besteht nicht darin, institutionalisierte BuBformen,
koste es was es wolle, in die Zukunft hiniiberzuretten, sondern vielmehr
darin, dem heutigen Menschen Jesu Aufruf zur Umkehr, zur realen
Lebensverdnderung und zum Umlernen um Gottes Willen zu vermitteln,
dabB er ihn wirklich verstehen kann. Dies bedeutet aber gleichzeitig, daB
wir ihm buBpraktische Handlungsmodelle anbieten, die ihn der psycho-
sozialen und ethisch-religitsen BewubBtseinslage der Zeitgenossen des
Lateranense IV (1215), des Tridentinums (1545-1563) oder des Vatica-
num II angemessen sind“ (7).

Der Aufbau des Werkes geht von dem Siindenbegriff aus
(17—29), dem sich die Behandlung des Themas Umkehr und Ver-
gebung anschlieBt (bis S. 47); es folgen Ausfithrungen zur Thema-
tik ,Die vielfdltigen Formen der BuBe und der Stindenvergebung*
(47—114), unterteilt in die Titel: ,Perstnliche BuBe oder die ,Beichte
vor Gott'™, ,Das Gesprich oder ,die Beichte vor dem Bruder'“, ,Das
Sakrament der BuBe oder die ,Beichte vor der Kirche'®.

Fiir den, der sich mit der anstehenden Problematik noch nicht
beschéftigt hat, bringt der Band eine Einfiihrung in die Problema-
tik und eine gewisse Ubersicht iiber dieselbe.

Im ersten, mehr systematisch theologischen Teil wiederholt Vf.
bisherige Ergebnisse theologischer Diskussion und betont als besondere
Akzentsetzung, wie sehr Siinde Gemeinschaft mitbetrifft und

5 Bommer, Josef: Befreiung von Schuld. Gedanken zu einer vielfdltigen
BuB- und Beichtpraxis. — Ziirich, Einsiedlen, Kéln: Benziger 1976,
119 S. kart, DM 13.50
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Auseinandersetzung mit Siinde deshalb von der Gemeinde mitgetragen
werden muB (vgl. S. 27ff und S. 41ff). Zu Grundproblemen bisherigen
Siindenverstindnisses kann Vf. auch nur zu erkennmen geben, daB er
diese Probleme kennt und sie nicht ausdiskutieren kann. 8. 11 und S. 17
ist z. B. jeweils die Rede davon, daB das Moment des Wissens um
den Willen Gottes wesentlich zum Begriff Siinde gehért. Damit wird
vorausgesetzt, dafl dieses Wissen um den Willen Gottes méglich und
exakt benennbar ist. Formal ist deshalb die Aussage ,Schuld gibt es
immer dort, wo wissend gegen Gott und seinen Willen gesiindigt wird"
richtig. Es muB aber auch beriicksichtigst werden, wie schwer nach
heutigem Wissen um psychische und sozial bedingte Hintergriinde und
Abhéngigkeiten bei der Motivation menschlichen Verhaltens konkrete
materiale Inhalte als Normanspruch und als Wille Gottes benannt
werden konnen. Wie weit ist dann eine solche Aussage wie die oben
zitierte nicht letztlich eine Leerformel?

Es geht um die alte Problematik, daB der Mensch siindigen kann und
Silinder ist, ohne den Begriff Siinde letztlich inhaltlich sicher benennen
zu konnen. So stellt Vi. auch fest: ,Dabei hort die Siinde nicht auf,
Geheimnis zu bleiben, menschlichem Zugriff und Urteil im allerletzten
entzogen“ (25). In diesem Zusammenhang bleibt Vf. etwas vorder-
griindig bei der Wiederholung bisheriger Aussagen stehen.

Fiir den, der im kirchlichen Raum mit der Verwaltung des BuB-
sakramentes beauftragt ist, mégen vor allem die Ausfithrungen 61-91
zur Thematik ,Das seelsorgerliche Gespridch® hilfreich
sein. Kenntnisse zur Analyse einer Gesprichssituation und zur metho-
dischen Gestaltung eines Gespriches, zur Gesprichsfihrung und zur
Gesprichstherapie sollten von den Theologen fiir die Praxis erworben
und angewandt werden. Um solche Grundkenntnisse zu erwerben, kén-
nen diese zusammenfassenden Ausfithrungen des VI. empfohlen wer-
den.

In einem letzten Abschnitt behandelt Vf. ,Das Sakrament der BuBe
oder ,die Beichte vor der Kirche'*. Es wird eine zusammenfassende
Ubersicht iiber den bisherigen Diskussionsstand dargelegt. Im Zusam-
menhang mit der Frage ,Versdhnung mit der Kirche und Versthnung
mit Gott stellt Vf. ehrlich fest: ,Trotzdem, hier beginnt der Bereich
des Geheimnisses, iiber den die Kirche nicht einfach und schlechthin
verfiigt (vgl. Joh 21,20 bis 23). Es bleibt ein Rest, der nicht aufgeht,
aus der Natur der Sache nicht aufgehen kann* (108).

Positiv zu wiirdigen ist das pastorale, auf die Seelsorge am
Menschen hin orientierte Engagement, das den Vorrang hat vor
letzter theologischer Begriffsabklirung (vgl. z. B. S. 111). Dem
pragmatisch orientierten Praktiker in der Seelsorgsarbeit kénnen
diese Ausfiithrungen teils Bestitigung, teils Hilfe sein.

Wenn in einer Anmerkung (3 S. 31) gleich der ganze Kittel als Lite-
ratur angegeben wird (gemeint ist wohl im Zusammenhang nur Bd.
IV, 8. 947ff, Stichwort Metanoia), dann ist das ein kleiner Schénheits-
fehler, der bei einer Neuauflage leicht korrigiert werden kann.

Als letzter Beitrag soll das von Karl Forster herausgegebene
Béndchen ,Vergebung — Verséhnung — Friede“® angesprochen wer-
den.

Inhaltlich werden die Fragen und Aspekte behandelt, die aus den
bereits zitierten Werken bekannt sind. Im einzelnen handelt es sich um
folgende Beitriige: ,Friede und Verséhnung nach dem Neuen Testa-
ment®* v. Herbert Leroy; ,Theologische Reflexion der BuBformen* v. Her-
mann Lais; ,Der Friedensauftrag der Kirche" v. Anton Rauscher; ,Kirch-
liche BuBpraxis als Dienst der Versohnung" v. Karl Forster.

Alle Beitrdge orientieren sich an einem zentralen umfassenden
Begriff als ,Roten Faden“: Frieden und Verséhnung. Dem pasto-
ralen Ernst in der Verwaltung des BuBsakramentes ist eine ent-
sprechende biblische Besinnung zum Begriff Frieden, wie im ersten
Beitrag geleistet, dienlich. Auch die Betonung der sozialen und
damit auch ekklesialen Dimension von Siinde und BuBetun, wie
im zweiten Beitrag ausgesprochen, ist notwendig. Die Autoren
entscheiden sich fiir Stellungnahmen, die vom Befund der theo-
logischen Diskussion her noch nicht definitiv abschlieBend besti-
tigt werden konnen; vgl. z. B. S. 49/50 die Aussagen iiber die
Qualifizierung der Lehraussagen des Tridentinums, erginzt mit
den Ausfliihrungen S. 57-59 zur Frage der Sakramentalitit von
Bubandachten (hilft eine Unterscheidung wie ,erste Stufe von
Sakramentalitdt”, aus einem Zitat von Schmaus,weiter?). Es be-
stitigt den Stellenwert, den der Gedanke des Friedens in der
biblischen Verkiindigung hat, wenn Rauscher in seinem Beitrag
aufarbeitet, daf wesentlich ein Bemiithen um Frieden als positives
Engagement zum Auftrag der Kirche gehért, aus der Dimension
des Glaubens vertieft gesehen werden und sich sozial- und auch
gesellschaftspolitisch verwirklichen muB.

% Vergebung — Versdhnung — Friede. Hrsg. von Karl Forster. — Do-
nauwérth: Auer (1976). Theologie interdisziplinir 2. Kath. theolog.
Fachbereich der Universitit Augsburg. 128 S., kart. DM 12.80

7 Vgl. Anm. 6

Aus diesem BewuBtsein heraus 148t sich auch die Auseinander-
setzung mit der Realitdit des Bésen und der Siinde als Friedens-
dienst begreifen, Vergebung und Verséhnung als Ausdruck von
Friedenswillen und Friedensengagement. Diese Aspekte, unter Be-
riicksichtigung der kirchlichen BuBpraxis, greift Forster in seinem
abschlieBenden Beitrag auf.

Der Bd belegt sehr faBbar den augenblidlichen Diskus-
sionsstand in der theologischen Frage nach BuBe, BuB-
sakrament und kirchlicher BuBpraxis: daB die Realitit des
Bésen in der Dimension des Glaubens als Siinde benennbar
ist, daB Auseinandersetzung mit und Loslésung von der Siinde
wesentlich zum Auftrag und auch Leben der Kirche gehért und
u. a. als Friedensdienst verstanden werden kann, daB es zur
kirchlich méglichen Konkretisierung dieser Aufgabe verschiedene
Formen und Praktiken gibt und geben kann, ohne daB eine letzt-
liche begrifflich endgiiltige Abkldrung iiber Inhalte, Zusammen-
hinge und Qualifizierungen méglich ist.

Kéln Gerhard Herkenrath

Heinz, Andreas: Die sonn- und festtigliche Pfarrmesse im Landkapitel
Bitburg-Kyllburg der alten Erzditzese Trier von der Mitte des 18.
bis zur Mitte des 19. Jahrhunderts. — Trier: Paulinus 1978. XXXII 1.
479 8. (Trierer Theologische Studien Bd 34) kart. DM 89.—
Liturgiegeschichtliche Untersuchungen zeigen immer wieder,

daB trotz der nachtridentinischen zum Teil rigorosen rémischen

Vereinheitlichungstendenzen in vielen Bereichen eigenstdndige

Gottesdienstformen nicht nur erhalten blieben, sondern weiter-

wuchsen. Das kommt deutlich an der vorliegenden Studie zutage.

Dabei haben diese und andere Erhebungen nicht nur historisch-

archivalischen bzw. erkenntnisbereichernden Wert. In liturgisch

lebendiger Zeit kénnen sie vielmehr mancherlei Anregungen, Be-
stidtigungen und Warnungen vermitteln.

In diesem Bezugsfeld untersucht V1. eine Region des alten Erz-
bistums Trier von etwa 1750 bis 1850 unter Einbeziehung voraus-
gehender und nachfolgender Perspektiven. Dabei ist es wichtig
zu wissen, daB gerade die Bemiihungen zur Forderung der Pfarr-
messen seitens der (mitunter oft ungerecht geschmihten) Aufkla-
rung reichhaltiges Material hinterlieBen, aus dem man schépfen
kann. Erwéhnt sei, daf die Darstellung weitgehend aus Archivgut
bzw. ungedruckten Quellen erarbeitet wurde. Da ein Teil aus
pfarrlichen Direktorien u. 4. stammt, kann man in gewisser Be-
ziehung sagen: das Buch greift auf lokalem Gebiet solche Stiicke
auf, die bedeutende Kirchen in ihrem ,Liber Ordinarius® kodifi-
zierten.

Der stattliche Band gliedert sich, nach Schilderung der Metho-
de usw., in zwei Hauptblécke, I. Allgemeiner Teil: Kennzeichnung
des Untersuchungsgebietes und genereller Aspekte des Pfarrgot-
tesdienstes wie Pfarrzwang, Sonntagspflicht, Trdger des Pfarr-
gottesdienstes, und II. Spezieller Teil: Der Pfarrmesse voraus-
gehende Elemente nebst Behandlung der Eucharistiefeier in ihren
Partien: Eroffnung, Wortteil, Eucharistie und AbschluB. Dabei
sind an entsprechender Stelle damit zusammenhéngende Mate-
rialien eingefiigt, z. B. Katechetisches und BuBelemente beim Pro-
naus (Predigtannexe) u. .

Im ersten allgemeinen Teil wird der liturgiegeographische Be-
reich abgesteckt, in der die Untersuchung anzusiedeln ist, und dazu ent-
sprechende Hintergrundinformation geboten. So beispielsweise, daB das
Landkapitel Bitburg — Kyllburg, im Bereich des Trierer Oberstifts gele-
gen, groBtes Dekanat des alten Erzbistums war, Wichtig in unserem
Zusammenhang die starke Verpflichtung, die in diesem Bereich zum
Besuch des Sonntagsgottesdienstes in der jeweiligen Pfarrkirche be-
stand (Pfarrbann). Diese und damit zusammenhéngende Fakten (Got-
tesdienstverpflichtung; Triger des Gottesdienstes; vgl. besonders Amt
der Sendschéffen und des Klerus) helfen mit, zahlreiche Details des
speziellen Abschnitts besser zu verstehen.

Die erste Partie des speziellen Teils ist den der Pfarrmesse vor-
ausgehenden Prozessionen gewidmet. So beispielsweise dem Aspersions-
gang am Sonntag, den Festprozessionen an Ostern und wihrend der
Osterzeit. Ziigen mit der Eucharistie, der Himmelfahrtsprozession und
Umgingen an Kirchweihe, Patrozinium, Darstellung des Herrn, Palm-
sonntag und Fronleichnam (in dieser Reihenfolge).

Danach geht die Darstellung zum Pfarrgottesdienst im engeren Sinn
iiber, beginnend mit der Er6ffnung. Berichtet wird iiber Zeit,
Léuteordnung, Weihwasserritus und sodann von den iibrigen bekannten
Elementen des Erdffnungsaktes. — Im Abschnitt Wortteil kommt
die Rede auf Lesung nebst Gesang und damit in ausfithrlicher Weise
auf das Ph#nomen der Muttersprache. Die auf Grund des Latein be-
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dingten Um- und Auswege (u. a. im Pronaus) im Bemiihen um sach-
gerechte Verkiindigung zeigen einerseits die damalige schwierige Si-
tuation samt Einfallsreichtum zur Lisung, anderseits doch auch, daB
die Reform des 2. Vatikanums zu genuiner Verkiindigung in verstidnd-
licher Sprache die einzige richtige Konsequenz war. Interessant der bis
in die jiingste Zeit geiibte alttrierer Brauch (230ff), die Predigt nach Re-
zitation des Credo (vgl. dhnliche Lisung in Kirchen der Reformation) zu
halten. Ferner interessant die gewohnheitsrechtliche spredigtfreie Zeit*
des Pfarrklerus (von St. Mauritius bis Allerheiligen), gesehen als Pa-
rallele zur zeitweise iiblichen Befreiung vom gemeinsamen Stunden-
gebet beim Regularklerus (,Stiftsferien® u. d.). Sehr bedeutsam sind
die Ausfiihrungen iiber die Confessio und Absolutio generalis (vgl.
auch den wichtigen Part 278ff: Restformen der &ffentlichen Kirchen-
buBe) in Verbindung mit dem Wortgottesdienst und das Allgemeine
Gebet (mit Erginzungen) als Oratio fidelium sowie das namentliche
Verstorbenengedenken in diesem Zusammenhang. Nicht unerwihnt blei-
be auch die Wichtigkeit der pfarrlichen Bekanntmachungen fiir das
Gemeindeleben. (Die Worte »Vermeldung® wie auch »Verlautbarung*
erscheinen Rez. — letzteres trotz Sanktionierung durch das Deutsche
MeBbuch von 1975, 530 — reichlich antiquiert!)

Beim Teil Eucharistie (im engeren Sinn) fillt die Breite und
detaillierte Bezeugung der Gemeindeoblation, speziell an bestimmten
Terminen, auf. In Verbindung mit der unterschiedlichen Wertung und
Akzentuierung des Hochgebetes kommt die Rede auch auf besondere
Aspekfe im Zusammenhang mit der Elevation der Gaben samt akusti-
scher (Glockenzeichen) und optischer (Sanktus- bzw. Wandlungskerze)
Ausgestaltung sowie Stille, Gebet und Lied. Im Kommunionkreis werden
die entsprechenden Details skizziert, eine effektive Beteiligung der
Gemeinde am FriedensgruB ist diirftig (vgl. etwa Paxtafel). Beachtens-
wert die Teilfragen: Geistliche Kommunion, Kommunionhiufigkeit, Kom-
munionwein bzw. Ablutionswein (fiir Laien; H. nennt ihn Kommunikan-
tenwein; vgl. auch 410ff), Pflichtkommunion (Beicht- und Kommunion-
bildchen), Erstkommunikantenalter (12—14 Jahre), Zeitpunkt der Erst-
kommunion (anfangs vielfach am Griindonnerstag ohne besondere
Feierlichkeit), Kommunionspendung auBerhalb der Messe und die Vor-
bereitung der Kommunikanten (u. a. Anreden seitens der Liturgen;
Beichte; Niichternheit; Festtagskleidung). Interessant auch die Details
zum Kommunikantenwein (anfangs aus dem MeBkelch; Spendung sei-
tens des Kiisters bzw. der Sendschéffen o. d.); dieser Ablutionswein-
Brauch hielt sich im Untersuchungszeitraum (vgl. Titel) teilweise bis
ins 19. Jh. (was spédtere Ubung nicht ausschlieBt). (Anm. des Rez.: Im
Bistum Mainz ist der Brauch bis Anfang des 20. Jh.s zu greifen; vieler-
orts ging er vor dem Ersten Weltkrieg [vgl. auch Kommuniondekret fiir
Kinder 1910!] langsam ein.) Instruktiv sind ebenfalls die Belege iiber die
Eulogie (T#duflingskommunionersatz; Broteulogie; Weineulogie) und die
Danksagung nach dem Kommunionempfang nebst den aus dem Kom-
munizieren resultierenden volkstiimlichen Konsequenzen.

Im Teil AbschluB (der Messe) kommen Sonderformen des Se-
gens (u. 4. dreimaliges Segenskreuz und eigene Formel), Weihwasser-
besprengung, Zusatzgebete (z. B. fiir den Landesherrn), Sakramentaler
Segen, SchluBevangelium (In principio) und Wettersegen zur Sprache.
Im einzelnen ist zu sagen, daB trotz einschrinkender Bestimmungen
auch in Trier groBer Uberschwang beziiglich eucharistischem Segen
und Aussetzungsmessen herrschte (z. B. Segen oOfters 12 und mehr mal
an einem Tag [435]; dreimaliger Segen wihrend der Messe in der Fron-
leichnamszeit [441ff]. Rez. bemerkt: Letzteres auch im Bistum Mainz
bis zur Mitte des 20. Jh.s, in der Form i#hnlich wie in Trier, iiblich).

Die Zusammenschau des Einzelmaterials ergibt, daB mit den
verschiedensten Mitteln versucht wurde, die Konzeption des christ-
lichen Zusammenkommens in betontem MaBe an die sonntdgliche Pfarr-
messe zu binden. Ausdruck davon sind einerseits viele ihrer effektiven
Ausformungen und Bestandteile, anderseits kann man zahlreiche litur-
gische Bemiihungen von daher interpretieren, die Pfarrmesse auch
in ihrer Attraktivitit zu erhalten bzw. diese zu férdern. Hinsichtlich
der Gestaltung insgesamt besteht im Untersuchungsgebiet Bitburg —
Kyllburg ein konservativer Trend (nicht zuletzt in vielem betreffs La-
tein; die Einfiihrung des deutschen Amtes erfolgte in gréBerem Rah-
men erst um 1850). Der EinfluB der Ende des 18./Anfang 19. Jh.s
einsetzenden Reformbemiithungen der Aufklirung deutscher Pri-
gung ist gering, bedeutsamer sind von Frankreich (Mauriner) her
kommende Aspekte. Beachtlich die in zahlreichen Fillen behauptete
Trierer Eigenliturgie gegeniiber zentralromischem Trend. GemibBigte
Einfliisse deutscher Aufklirungsliturgik fanden schlieBlich doch unter
Bischof v. Hommer (1824—1836) Eingang ins Bistum (u. a. Forderung
der Volkssprache). Freilich bemerkt man unter Bischof Arnoldi
(1842—1864) wieder verstirkt restaurative Tendenzen (u. a. Begiinstigung
von Latein und Choral). Letztere konnten jedoch aufgrund zeitbeding-
ter Umstdnde auf Dauer hin nur wenig ausrichten. So lag das Heil
auch dort in einem Blick nach vorn: Gottesdienst als Ausdruck per-
sonlich gelebten Christentums (u. a. Muttersprache) und Hilfe dafiir
+hier und heute“.

Uberblicken wir die Untersuchung, kann man Vf. gebiihrendes
Lob nicht versagen. Mittels hervorragender Quellenauswertung
und guter Belege gibt er ein treffliches Bild des liturgischen Le-

bens einer relativ geschlossenen Landschaft in einem begrenzten
Zeitraum, ohne dabei, trotz Mitteilung umfangreicher Details, die
groben Linien aus dem Auge zu verlieren. Zugleich kann das
Werk als Anregung fiir weitere Forschung und in vielen Partien
zugleich als Modell dienen. Zwei beigefiigte Karten erlauben es,
ein anschauliches Bild vom Untersuchungsgebiet zu gewinnen, ein
dreiteiliges Register hilft mit zur leichteren Beantwortung ein-
schldgiger Fragen.

Bamberg Hermann Reifenberg

Platzer, Franz: Geschichte, Heilsgeschichte, Hermeneutik. Gotteserfah-
rung in geschichtsloser Zeit. — Frankfurt/Bern: M. Lang/H. Lang
1976. X, 320 S. (Regensburger Studien zur Theologie, Bd 4) brosch.
DM 52.—.

Die vorliegende, 1974 bei Norbert Schiffers in Regensburg ange-
fertigte Doktorarbeit unternimmt den Versuch, die Ergebnisse
einer der wohl wichtigsten philosophischen Untersuchungen der
letzten Zeit aus dem anglo-amerikanischen Raum fiir die systema-
tische Theologie zu reklamieren und zu rezipieren: der 1965 von
dem an der Columbia University lehrenden Arthur C. Danto ver-
offentlichten ,Analytical Philosophy of History*!, auf die bereits
J. Habermas 1967 in seinem Literaturbericht ,Zur Logik der
Sozialwissenschaften“® und 1973 sowohl R. Lay® wie W. Pannen-
berg* aufmerksam gemacht hatten. A. Donagan schrieb iiber dieses
Werk Dantos, es gelte von ihm genau das, was es an der Ge-
schichte analysiere: ,its full significance will only appear in the
future"s.

In der Tat sind die von Danto angestellten Analysen der Ge-
schichte als Geschichtsschreibung von weitreichender Bedeutung
fur die Theologie, wann immer sie — in den verschiedensten
Disziplinen — mit Geschichte arbeitet.

P. stellt das Dantos Ergebnisse vor: 1) der geschichtliche
Gegenstand wird erst durch narrative Deskription erzeugt (3);
2) es gibt keine vollkommene historische Beschreibung (7); 3) es
gibt keine narrativen Séatze iiber die Zukunft (9), d. h. diese ist
nicht beschreibbar,

Mit H. M. Baumgartner, in dessen Rezeption P. Danto darstellt
(278, Anm. 1), kritisiert er allerdings zugleich, Danto habe nicht hin-
reichend geklért, ob und ggfls. auf welche Weise eine erst narrativ
erzeugte Geschichte ein ontologisches Fundament habe (13f). Sie habe
keines, stellt P. mit Baumgartner fest; eine signifikante Geschichte
erzeuge Kontinuitdt, diese sei aber nur ein ganz ,formales Gebilde
konstruktiver Art* (16) mit dem ,Stellenwert einer regulativen Idee“,
die Erkenntnis ermégliche, selber aber keinen spezifischen Gegenstand
habe. Sie werde zur Handlungsorientierung erzeugt, geniige dem
transzendentalen Erkenntnisinteresse an Totalitidt, ohne jedoch von
sich aus hinreichend zur Handlungsorientierung bzw. universalen Sinn-
gebung zu sein: sie versuche der universalen Sinnidee zu entsprechen,
ohne sie jeweils einlésen zu kénnen (23/25).

P. gibt dieser transzendentalphilosophischen Interpretation Dantos
durch Baumgartner insoweit Recht, als nach diesem die Applikation
von Traditionen und Kontinuitdten nur als frei gewihlte mogliche ist,
kritisiert aber zugleich, Baumgartner vermdchte nicht zu sagen, wo-
durch gegebenenfalls ,der Mensch veranlaBt sein konnte, sich der
Vergangenheit als Geschichte zuzuwenden®, d. h. in freier Applikation
Geschichte als Sinnidee zu bejahen (27). Dariiber entscheide ydie in-
haltliche Weise der Vorstellung der Idee der Totalitit* und die »Inter-
pretation (des) transzendentalen Hinbezugs alles Einzelnen auf ein
Ganzes der Wirklichkeit" (28). Diese Interpretation menschlichen Selbst-
vollzugs auf Geschichte hin beabsichtigt P. zu leisten, anders die
Selbstinterpretation des Menschen dem Dezisionismus verfalle (94).

Sein Anliegen ist ein fundamentaltheologisches: es steht
das Verhiltnis von méglicher Gotteserfahrung und sog. profaner
Geschichte in der Weise zur Debatte, daB zusammen mit der Frage
nach der Geschichte die Frage nach der Méglichkeit des Menschen,
Gott zu erfahren so gestellt wird, daB in der Geschichte ,sich
nicht schon zuvor wissen lassen kann, was erst durch Offen-
barung gewuBt werden kann“ (155f, 191f, Zit.: 192) — das Problem
der sog. ,Historischen Differenz* und die klassische Frage der
Fundamentaltheologie seit der Aufkldrung also. Ziel P.s ist dabei,
die Theologie vom Erbe des deutschen Idealismus zu entlasten

1 dt: Analytische Philosophie der Geschichte (Frankfurt 1974)

* (3Frankfurt 1973) = edition suhrkamp 481: 113/16, 267/73

3 Grundziige einer komplexen Wissenschaftstheorie II: Wissenschafts-
methodik und spezielle Wissenschaftstheorie (Frankfurt 1973) 277/82

4 Wissenschaftstheorie und Theologie (Frankfurt 1973) 150/52

5 History and Theory 6 (1967) 435
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und die Frage nach der geschichtlichen Vermittlung neu zu stel-
len (245). Bei der Beantwortung wird so vorgegangen, dab ,in der
Konfrontation mit anderen Vorstellungen eigene Perspektiven
entworfen werden" (211). Das geschieht im wesentlichen in Aus-
einandersetzung mit vier Problemkomplexen:

1. Historismus, 2. idealistische (bzw. materialistische) Konzepte
von Geschichte, 3. theologische Entwiirfe von Heilsgeschichte
(K. Rahner, W. Pannenberg, O. Cullmann), 4. Hermeneutik (H.-G.
Gadamer, E. Betti, R. Bultmann).

1. P. interpretiert den Historismus nicht als Ursache der
zunehmenden Geschichtslosigkeit, sondern nur als Symptom eines be-
reits vorgingigen Bruchs (32): seit der metaphysische Kosmos in eine
res extensa und eine res cogitans zerbrochen sei, bestiinde das Problem,
.dem Menschen einen Eigenbereich neben der res extensa im Raum
eines Geistes zu retten“ (41). Ein solcher Versuch sei der Historismus,
wenn er es unternehme, in der Geschichte ,die Linien und die Aus-
prigung des Geistes nachzuvollziechen® (42). Das Scheitern dieses
#sthetischen Konzeptes von Vermittlung sei nun nicht zu beheben
durch archaisierend-regredierendes Anrufen von Geschichte (34) oder
Zuwendung zur Wirtschafts- und Sozialgeschichte (39), durch seine
sUberwindung® in Richtung einer ,mehr oder weniger sdkularisierten
Vorstellung von dem Weltgeschehen als Niederschlag metaphysischer
Potenz" (43) oder Existentialontologie.

Die kritischen Methoden des Historismus seien unverzichtbar (43).
P. analysiert vielmehr die Zielsetzungen und stellt als gemeinsames
Merkmal der Historizismen deren ,wertintentionale Weltbetrachtung*

~ (51) vor, weshalb den Historismus — entgegen landldufiger Meinung —
durchaus ein starkes normatives Element auszeichne (43, mit R. Wit-
tram). Die hinter dieser Betrachtungsweise stehende Idee von Totali-
tit oder Kosmologie sei aber vorschnell ,als real gegebenes Sinn-
totum angesetzt* worden und ,naiv identifiziert mit dem Ganzen der
Wirklichkeit“ (57f); Aufgabenstellung sei gewesen, dessen innere Ge-
setzmiBigkeit zu erkennen. Dies sei aber nicht linger mdglich, da der
Gesetzesbegriff der neuzeitlichen Naturwissenschaft nicht wertrelatio-
nal sei (58) und somit das Erkennen von GesetzmiBigkeiten ,mit der
traditionellen Idee der normativen Weltordnung zu vereinen“ (54, mit
E.Topitsch).

P. konstatiert also den volligen Zusammenbruch der Mdoglichkeiten
auf historische Weise zu normativen Handlungsorientierungen zu kom-
men, hilt aber gleichwohl das Interesse an Sinnsicherung durch Ge-
schichte wie die historische Methodik fiir notwendig und legitim.

Diesem Ergebnis seiner klugen Analyse des Historismus ist
nichts hinzuzufiigen.

2. Folgerichtig schlieBt sich daran eine Untersuchung des Verhalt-
nisses von Geschichte und Handlung an. P. konstatiert (im Anschlub
an H. Arendt), es sel bei Hegel und Marx zu einer folgenschweren
Identifikation von Wahrheit und Geschichte gekommen: Dem Prozeb
der Geschichte wohne die Wahrheit selbst inne, aufgrund dessen
zweckhaftes Handeln in der Geschichte mit der Herstellung von Sinn
verwechselt werde. (65/68) Diese Position kritisiert P, mit Kant: Die
Fragen nach Ziel, Zweck und Ende der Geschichte seien zwar not-
wendige Vorstellungen, aber nur Vorstellungen der praktischen Ver-
nunft, die nicht objektivistisch miBverstanden werden diirften. (69/72)
Gegen Kant allerdings wendet er (mit L. Landgrebe) ein, er habe
diese Vorstellung von Geschichte als teleologischem ProzeB mit einzig
praktisch-regulativer Bedeutung so mit dem Sittengesetz verzahnt, dall
sie zu einem reinen Apriori werde und es nicht mehr einzusehen sei,
~wie es neben der Betrachtung der Geschichte am Leitfaden der Tele-
ologie iiberhaupt noch eine Betrachtung der Geschichte als empirischer
geben kann® (73). Dieselbe Kritik bringt P. dann noch einmal an der
von hier aus im AnschluB an Husserl von Landgrebe selbst ent-
wickelten Theorie der Geschichte an: Hier werde zwar das Apriori
eines auf Handlung ausgerichteten Erwartens und Erinnerns der Ge-
schichte zugrunde gelegt (75f), doch sei auch hier Geschichte nicht
mehr als das ,Handlungsexistential" (80) einer ,auf die zeitliche Selbst-
konstitution" zuriickgefithrten Subjektivitdt (82) und keineswegs in die
ihr eigene Dignitit als ,inhaltlich vorgestellte GréBe“ eingesetzt.

Es bleibt also Problem, auf welcher Ebene Geschichte inhaltlich so
vorgestellt werden kann, daB sie einerseits die Widerspriiche ihres objek-
tivistischen MiBverstdndnisses vermeiden kann, andererseits die po-
tentielle Kraft ,handlungsorientierender Relevanz fiir die Gegenwart”
bewahrt.

Handlungsorientierend konne sie nur sein, wenn sie ,Handeln in
und trotz aller Vorldufigkeit als sinnvoll und giiltig* verstehbar mache:
»Eine solche Selbstexplikation menschlichen Seins involviert als ihr
inhaltliches Korrelat eine Vorstellung vom Ende" (84).

3. Damit steht das Thema ,Heilsgeschichte" bzw. Geschichtstheo-
logie zur Debatte, ja ,der Inhalt der christl. Verkiindigung” {iberhaupt;
denn er bestehe ,in der offengehaltenen Frage nach der absoluten
Zukunft und in sonst eigentlich nichts“. K. Rahners Ansatz (von
ihm stammt der letztzitierte Satz, 86) fithrt aber nach P.s Meinung hier
nicht weiter. Er bleibe den inhaltslos transzendentalen Bestimmungen
von Geschichte und Geschichtlichkeit verhaftet, insofern der Mensch

zwar ontologisch auf Zukunft — wenn auch im Modus der Entzogenheit
dieser Zukunft — verwiesen sei (87f, 94), der Glaube aber lediglich eine
gnoseologische Defizienz iiberbriicke und aposteriorisch zur Eindeutig-
keit bringe, was der Mensch immer schon mit Notwendigkeit vollziehe.
Das Verhiiltnis zu Gott spiele sich so auf der Ebene der Reflexion ab;
Geschichte sei nicht konstitutiv, sondern nur okkasionell und von mate-
rialer Bedeutung (177ff, 182). Die Kritik Rahners ist treffend; sie ist aller-
dings schon von E. Simons und A. Gerken, die P. iibersehen hat,
herausgearbeitet worden®. Rahners Ansatz sei ,ein fatales Zirkelverfah-
ren, das unmittelbar an eine Herkunft von Fichte (erinnere)* (177).
Der Vorwurf, idealistisch-zirkulés zu verfahren, nun aber in der Hegel-
schen Version, trifft auch W. Pannenberg (145f). Er konzipiere
ein zwar konkretes, an Geschichtsschreibung gebundenes Denken iiber
Geschichte, dieses sei aber ein ,ontisch-gnoseologischer® (135) Vollzug,
bei dem es aufgrund seiner proleptischen Struktur zuginge wie in
Hegels spekulativem Satz (146f, 263) nur daB der absolute Geist gegen
die ,Treue Gottes* (1368) ausgetauscht sei. Dabei entgehe Pannenberg
nicht der Gefahr, Heilsgeschichte als Sinnidee von Totalitdit zu ver-
gegenstindlichen (205).

0. Cullmanns Ansatz wird als entschiedener Gegensatz pré-
sentiert (der H. U. von Balthasars wire in diesem Zusammenhang
auch zu besprechen gewesen): Heilsgeschichte wird bei ihm als ganz
theonomes Geschehen verstanden, nicht von auBen verstehbar, meta-
historische ,prophetische“ Erfahrung von Geschichte.

P. will nun zweierlei festhalten: einmal Cullmanns Erkenntnis, dab
es aus der Profangeschichte heraus keinen Weg zur Erklirung der
Heilsgeschichte geben konne, andererseits auch diejenige Pannenbergs,
daB es keinen ,Dualismus von heiliger und profaner Geschichtsschrei-
bung® (140) geben diirfe.

4, Der klassische Weg zwischen diesen Postulaten zu vermitteln,
wire wohl die Hermeneutik. Doch auch sie ist noch einmal einer
Kritik als Form des Idealismus zu unterziehen. P. wiederholt die
bekannte Kritik Pannenbergs an Gadamer. Die Konzeption der her-
meneutischen Horizontverschmelzung als Sprachgeschehen beachte
nicht gentigend den semantischen Gehalt der Sache, die Abbildfunk-
tion der Sprache, sei ,Unglaube am Begriff* (W. Schulz; 229f, 240). Bei
Gadamer sei das absolute Ich bzw. der absolute Geist in die universale
Sprachlichkeit iibergegangen (234f), dergegeniiber Objekt wie Subjekt
der Tradition zur Passivitidt verurteilt sind.

Hier kénne auch kein Rekurs auf eine Position, wie sie E. Betti
im AnschluB an die Hermeneutik der Romantik erneut in Anschlag zy
bringen suche, heute mehr Abhilfe schaffen; es sei nicht mehr maglich,
den VerstehensprozeB zwischen Objekt und Subjekt als Nachschaffen
zu interpretieren, ohne idealistische Vorstellungen zu Hilfe zu nehmen.
Anders aber bliebe alles Verstehen okkasionell (246/50).

P. michte von den Erkenntnissen der Hermeneutik festhalten, daB es
kein An-sich-Sein des historischen Faktums gibt (256). Die Existenz
des Subjektes gehtre konstitutiv zum geschichtlichen Phdnomen selbst
hinzu. Andererseits sei die Aporie eines nur durch Sprache oder Lebens-
verhiltnis vermittelten Ereignisses (G. Ebeling, R. Bultmann) offen-
kundig: Auf die Qualitdt des Ereignisses in der Zeit kénne dabei ver-
zichtet werden (233, 257).

Wie skizziert sich nun P.s eigene Position? Er hilt zunéchst
an den eingangs skizzierten Aussagen Dantos iiber die Geschichte fest;
sie dedcen sich mit den Ergebnissen der geisteswissenschaftlichen
Hermeneutik unter Abzug ihrer Aporien. Gleichzeitig betont er,
daB die sinnvolles Handeln ermdoglichenden Aussagen iiber das Ende
der Geschichte zum einen nicht auf derselben Ebene liegen wie die
Aussagen -iiber die Vergangenheit, deren Struktur Danto analysiert hat.
Zum anderen miisse die Vorstellung sinnvollen Handelns, das von der
Idee der Kontinuitit sich leiten liefe, abgehalten werden von den Vor-
stellungen eines historischen Herstellens von Sinn. Sie kann nur inner-
halb einer ,prinzipiellen Restringierung moglichen Handels“ entwickelt
werden (95f). Von daher ergibt sich: Sinn einer theologischen Theorie
der Geschichte kann es nicht sein, die aufgefiithrten Ergebnisse narra-
tiver Geschichtsphilosophie mit einer theologisch konzipierten Ge-
schichtsvorstellung zu iiberbieten (129). Eine theologisch zu begriin-
dende Hinwendung zur Geschichte kann nur eine motivierte und
interessebedingte, nicht transzendental gegebene sein (204). Hermeneu-
tisch ist streng zwischen Verstehen und Applikation zu trennen, zwi-
schen hermeneutischer Konstruktion also und bejahender Ubernahme
von Geschichte. Zwar erdéffnet nur die narrative Konstruktion die
Maéglichkeit, Wahrheit und Giiltigkeit einer Aussage durch ,Lebens-
verhiltnisbestimmung®“ festzuhalten, dies aber hat nichts mit Verste-
hen als Rekonstruktion zu tun (269f). Applikation ist keine Erkenntnis-
bedingung; wo sie stattfindet, ist sie iiber das Verstehen hinaus Neu-
schopfung (im Gegensatz zu Nachschopfung!), kein unmittelbares Adap-
tieren oder Affirmieren von Geschichte, weshalb ein Geschichte be-
jahendes Lebensverhiltnis sich niemals mit Vergangenheit einfach

% E. Simons, Philosophie der Offenbarung in Auseinandersetzung mit
»Horer des Wortes" von Karl Rahner (Stuttgart 1966); A. Gerken,
Offenbarung und Transzendenzerfahrung. Kritische Thesen zu einer
kiinftigen dialogischen Theologie (Diisseldorf 1969) = Theologische
Perspektiven: 20ff



333 1979 Jahrgang 75 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 4 334

identifizieren kann und Geschichte positiv feststellbar sei (271).

Damit entspricht P. den Ergebnissen der Analyse Dantos. Dies
notigt ihn aber gleichzeitig, auch dessen vehemente Kritik an allen
ssubstantialistischen® Geschichtsphilosophien, die Aussagen iiber die
Zukunft glauben machen zu kénnen?, nachzuvollziehen. Von der Zukunft
her, schreibt P. (268), werde man das Wesen des Menschen und der
Dinge nicht gewahr, da sie ausstindig sei.

Geschichte als ,materiale Explikation menschhchen Selbstverstéind-
nisses zum Zwecke der Handlungsorientierung” (275) spiele sich auf
der Ebene der applizierenden Neuschépfung ab. Mittels Geschichte
bestimme der Mensch darin Lebensverhiltnisse; deren Bestimmung
involviere Strukturvollziige des Erkennens und Wollens, die auf Abso-
lutes zielen. Deswegen kann Geschichte nur unter der Vorstellung
ihrer Unverginglichkeit angenommen werden (272/74). Dies aber ist
eine metahistorische Aussage. ,In diesem Sinne sind auch die Aus-
sagen iiber Auferstehung des Fleisches, Unsterblichkeit der Seele,
Gericht und Erlésung zu lesen® (274).

P. interpretiert also Baumgartners Kontinuitdtstheorem inhaltlich um
in eine Aussage iiber die Unverginglichkeit. Ist es ihm damit gelungen,
gleichzeitig sein fundamentaltheologisches Anliegen zu erledigen, das
heilsgeschichtliche Argument also so zu explizieren, daB es verantwor-
tet werden kann (154), die Theologie vom Erbe des deutschen Idealis-
mus zu entlasten (245) und die Voraussetzungen offenzulegen, unter
denen gezeigt werden kann, ,daB es die... urgierte Sinntotalitit auch
tatséchlich gibt“ (208f)?

Zweifelsohne leistet P. auf dem Weg zur Losung dieser Pro-
bleme einen sehr wichtigen Beitrag. Dennoch bleiben dem Rez.
Bedenken.

Unter transzendentalphilosophischen Kantelen ist stets eine
auf Totalitdt hinzielende Strebedynamik zu konzipieren, der hier
P. eine inhaltliche Wendung gibt, von der er behauptet, daB sie
»in jeder Geschichtskonstruktion bejaht und anerkannt* werden
miisse, weshalb es ein natiirliches ,Gefille von Geschichte hin zu
expliziter Heilsgeschichte gibt“ (209, 274). Geschichte ziele damit
auf die Unvergénglichkeit alles Vergénglichen in einer theologisch
auszulegenden Universalgeschichte ab (275).

Dem theologisch diffizilen Problem von Freiheit und Not-
wendigkeit der Applikation eines solchen Verstindnisses von
Geschichte kann man mit einem transzendentalphilosophischen
Ansatz sicher gerecht werden. Geschichte allerdings wird dabei
sinnvoll erst durch Applikation. Ob sie dies auch ohne jene ist,
was sie iiberhaupt ist und was auf der Ebene des Verstehens von
Geschichte erkannt wird, wird nicht recht deutlich. Soll Ge-
schichte nicht letztlich doch bloB kategoriale Qualitit haben, wire
genauere Auskunft iiber die Bedingungen der Wahrheit narrativer
Sétze notig. Dantos Analysen machen die Beantwortung der
Frage nétig, ob es Geschichte iiberhaupt gibt. Diese Frage ist im
Rahmen einer transzendentalphilosophischen Erkenntnistheorie
wohl nicht zu beantworten, wie die Diskussion seit Kant zeigt.

Dantos eigene Uberlegungen zu dieser Frage® zeigen, daB hier
konsequent an einer Korrespondenztheorie der Wahrheit festge-
halten werden muB, auch, und gerade wenn diese mehrwertig-
zeitabhéngig zu konstruieren ist. Das schlieBt pragmatische
Wahrheitstheorien, wie sie in der Konsequenz transzendentaler
Ansiitze liegen und damit auch ein solches Konzept von Sprache
aus, wie es P. fiir historische Aussagen ,in Analogie zu den ,perfor-
mativen AuBerungen’ in der linguistischen Theorie der Sprech-
akte® (151) anzudeuten scheint. Sollen damit J. L. Austin® und
J. R. Searle!® gemeint sein? P. schweigt sich dariiber aus.

Die grundsitzliche Anfrage an die von P. vertretene Er-
kenntnistheorie schmilert noch nicht die Bedeutung des Buches;
seine Verdienste liegen unzweifelhaft darin, auf die Wichtigkeit
einer Analyse des faktischen Umgangs mit Geschichte fiir alle
Bereiche der Theologie aufmerksam zu machen: aus den Ergrte-
rungen des Zusammenhangs von Handlung und Geschichte wird
z. B. der Moraltheologe Nutzen ziehen, aus der Untersuchung des
Unterschiedes von Verstehen und Applikation von Geschichte
der Exeget und Kirchenhistoriker lernen kénnen, daf alle Appli-
kation von Geschichte verantwortet sein muB und deshalb die
historischen Fécher in der Theologie eine natiirliche Affinitit zur
Fundamentaltheologie besitzen (vgl. 220f).

7 Danto, aaO. 28/34 ; :

8 zuerst aaO. 142; deutlicher in: Historical language and historical
reality = Review of Metaphysics 27 (1973/74) 219/59

® Zur Theorie der Sprechakte (Stuttgart 1972 — Reclams Univ.-Bibl.
9396/98

10 Sprechakte. Ein sprachphilosophischer Essay (Frankfurt 1971)

Leider aber wird das Arbeiten mit P.s Buch dadurch erheblich
erschwert, daB Vf. es héufig an der formalen wissenschaftlichen Ge-
nauigkeit fehlen l4Bt. So ist beispielsweise S. 13 ein Zitat (,Kontinui-
tdt wird reduziert... erkldrt werden soll* = H. M. Baumgartner,
Kontinuitidt und Geschichte, Frankfurt 1971, 290) nicht als solches kennt-
lich gemacht. S. 223 wird die ,fundamentale Einsicht* Gadamers refe-
riert, nach der ,Sein, das verstanden werden kann, Sprache ist“; der
dazu notwendige Hinweis auf ,Wahrheit und Methode” erfolgt erst
sieben Seiten spiter, die genaue Stelle wird schlieBlich fiinfzehn Seiten
spiter (Anm. 81) zitiert. S. 151 wird J. B. Metz zitiert ohne jede ndhere
Angabe [die zit. Stelle: ,Politische Theologie' in der Diskussion = H.
Peukert (Hrsg.), Diskussion zur ,politischen Theologie’, Mainz-Miinchen
1969, 287]. Auch vom Referat Max Webers (110), Kants im Abschnitt
4.2 und der Theorie iiber den alttestamentlichen Propheten (200; G. v.
Rad?) mub das festgestellt werden. Geht Vf. davon aus, daB dem Leser
in jedem Fall die Literatur, auf die angespielt wird, bekannt ist? Ge-
rade weil das Buch nicht fiir Fundamentaltheologen allein, sondern fiir
weitere Kreise (besonders auch Studenten!) interessant ist, sollte er
das nicht tun, wiire manche philosophiegeschichtliche tour d’horizon
(wie 41, 227) genauer auszuarbeiten gewesen. Auch im Literaturver-
zeichnis gibt es Ungenauigkeiten. So wiren Hannah Arendts Aufsitze
nicht nach ihrem etwas entlegenen Erstdruck in der Deutschen Uni-
versitdts-Ztg. von 1957 zu zitieren, sondern nach ihrem Abdruck in:
H. Arendt, Fragwiirdige Traditionsbestdnde im politischen Denken der
Gegenwart (Frankfurt o. ]./1957), insbesondere da hier der Vortrag
,Geschichte kann nicht gemacht werden. Die Entstehung des histori-
schen BewuBtseins“ unter dem Titel ,Geschichte und Politik in der
Neuzeit" erst seine endgiiltige Form erhielt. R. Kosellek wiire zu ver-
bessern in Koselleck, und der von diesem zusammen mit W.-D. Stempel
hrsg. Bd ,Ereignis und Erzdhlung“ trigt die (vergessene) Bd-Zahl V
der Reihe ,Poetik und Hermeneutik“. L. Landgrebes ,Phénomenologie
und Geschichte“ ist nicht in Darmstadt, sondern in Giitersloh erschie-
nen usw.

Die Fliichtigkeiten im Formalen gehen iiber das normale MaB
von Druckfehlern und Versehen hinaus. Das sowie das Fehlen
eines Registers schaden dem mit groBem ProblembewuBtsein und
Urteilsvermogen geschriebenen Buch, dem man aber dennoch
viele Leser wiinschen méchte.

Ein Wort noch zur verlagsméBigen Ausstattung: sie 146t beim
hohen Preis des in maschinenschriftlicher Reprographie pro-
duzierten Buches viel zu wiinschen iibrig. Die Klebebindung
brach bereits beim ersten Durchlesen: das immer wieder
notige Zuriickbldttern in den Anmerkungsteil hielt sie nicht aus.
»Schlechter Druck®, klagte die u. a. vom Bérsenverein des Deut-
schen Buchhandels getragene Stiftung Buchkunst 1975, fallt
manchem Laien noch auf, schlechte Einbandqualitdt kaum. Das
kénnen Verlage ausniitzen und hier einzusparen versuchen. Das
niitzt vielleicht der Kostenrechnung, der Buchqualitdit und der
Buchkultur aber nicht*1L

Mainz Hans Reinhardt Seeliger

Weier, Winfried: Strukturen menschlicher Existenz. Grenzen heutigen

Philosophierens. — Paderborn: Schéningh 1977. 317 S. DM 28.—

»Die Existenzphilosophie wurde — etwa seit Mitte der sechziger
Jahre — aus dem Mittelpunkt philosophischer Fragestellung ver-
dréngt und in ein AuBenseiter- oder Randdasein verbannt: nicht
zum Besten der Philosophie. Denn ihre fundamentale Fragehal-
tung wie ihre weitertragenden Impulse gerieten mehr und mehr
in Vergessenheit, um schlieBlich ganz verlorenzugehen® (273).
Materialismus und marxistischer Soziologismus, Ideologiekritik
sowie Neopositivismus und ein sich von der Linguistik her aus-
breitender Strukturalismus, die beide nur ,sinn-indifferente Fak-
tizitdt" und ,Struktur“ gelten lassen (18; vgl. 295f), beherrschen
seitdem das Spektrum der ,zeitgentssischen“ Philosophie. Ant-
worten auf Seins- und Sinnfragen scheinen daneben sozusagen
nur noch in Konserven aus Zeiten der ,Philosophia perennis* an-
geboten zu werden und nur noch in Reminiszenzen, bestenfalls in
Renaissancen (des Platonismus, von Thomas, Cusanus, Kant oder
Hegel) ,wirkungsgeschichtlich* weiterzuleben. Dabei ist vor allem
zu beklagen, daB manche ,modernen Theologen® in diesem Zerfall
von Ontologie und Metaphysik sogar die willkommene Gelegen-
heit sehen, um sich und ihren ,sola fides“-Standpunkt mitsamt
ihrem entsprechenden ,Glaubensverstindnis® nun von jeder
Inanspruchnahme philosophischen Denkens wvéllig zu emanzi-
pieren.

11 Stiftung Buchkunst (Hrsg., Die fiinfzig Biicher 1975. Fiinf Jahre
Buchkunst. Die Wettbewerbe 1971—1975 (Frankfurt o. J./1975) 77



335 1979 Jahrgang 75 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 4 336

In den Augen jedes kritisch und jedes systematisch Den-
kenden fithrt jedoch gerade eine solche ,splendid isolation“ die
Theologie und mit ihr den christlichen Glauben in ein héchst
ideologie- oder illusionsverdédchtiges Ghetto. Anderseits bietet
aber das derzeitige Neuerwachen des Fragens nach dem Sinn des
menschlichen Daseins auch neue Zugdnge zum Verstdndnis der
darauf antwortenden Glaubensinhalte und zugleich die Basis fiir
die Neufundierung einer Philosophie, die dem Besonderen im
menschlichen Sinnverlangen auf den Grund geht. Fiir jede Theolo-
gie, die sich dem Menschen zuwendet und verpflichtet weib,
kann eine solche Philosophie unschiétzbare Einsichten vermitteln
und eine unerlédBliche Hilfe sein bei ihrem Bemiihen, dem Men-
schen von je seinem Fragen und Selbstverstdndnis her den Sinn
des Glaubens und der christlichen Hoffnung zu erschlieBen. —
Zur Uberwindung der Verflachungen, die auch das Besondere
des Menschen ins Materielle oder Biologische einebnen oder
prinzipiell nur an vordergrindigen Phinomenen hingenblei-
ben, muB eine heute neu zu begriindende Philosophie um so kon-
zentrierter und differenzierter in die tieferen Dimensionen der
spezifisch-menschlichen Selbsterfahrung und ,Existenz“ hinein-
loten, um sich von daher eigenstindig zu begriinden und zu ent-
falten. Wenn man dabei auch weiterhin von ,Existenzphiloso-
phie" sprechen will, so muB diese nun freilich um so mehr auf der
Hut davor sein, daB sie sich nicht wieder, wie der bisherige
»Existentialismus“, unter zu einseitiger Herauslésung dieser
oder jener Aspekte selbst aufsplittert und zerredet oder gar
dem Nihilismus verfdllt. Sie wird mit anderen Worten besonders
dariiber wachen, daB sie die ,Strukturen“ und ,Dimensionen” des
menschlichen Ganzen auch ganzheitlich analysiert und im Blick
behilt, um von daher die Frage zu beantworten, woraufhin der
Mensch finalisiert ist.

Das Werk, das nun W. vorgelegt hat, wage ich als einen lingst
filligen, aber auch gleich schon erstaunlich griindlichen Entwurf
einer solchen integrierenden Existenzphilosophie zu bezeichnen.
W. selbst nennt sein Programm néherhin eine ,integrierte Existenz-
phédnomenologie“ (273ff]. Deren Aufgabe sieht er ndmlich darin,
daB sie ,in unmittelbarstem Verkehr mit dem existentiellen Phi-
nomen bleibt, dieses aber auch nicht im vorhinein phinomenali-
stisch verkiirzt, sondern fiir jenes Metaphénomen offenhilt, ohne
das es selbst nicht als Erscheinung geborgen und gerettet wer-
den kann“; ,die Mébglichkeit seiner Verifizierung durch Re-
flexion® schlieBt W. dabei nicht aus, sondern ein (301). ,Per-
spektiven”, die von der erkenntnistheoretisch grundlegenden
Phénomenologie zu einer ,existentiellen Strukturanthropologie
als philosophieeigener Wissenschaft* weiterfithren, werden erst
im ,Ausblik® und in der ,SchluBbetrachtung“ dieser Unter-
suchung ,noch angedeutet” (273, 309).

Die Gediegenheit und Ergiebigkeit des vorliegenden Werkes sei
unter den folgenden fiinf Aspekien unterstrichen:

1. Der jetzige Wiirzburger Professor fiir Philosophie im Fach-
bereich fiir Katholische Theologie hat schon seine groBe Habili-
tationsschrift ,Sinn und Teilhabe" (Salzburg-Miinchen 1970, 636 S.,
Verlag Pustet) dieser Problematik als ,dem (!) Grundthema der abend-
lindischen Philosophie* gewidmet, und zwar aufgrund der Erfahrung,
daB ,die systematische Problembehandlung ebenso geschichtliches For-
schen sehend machen kann, wie umgekehrt eingehendes Studium der
Geschichte das Systemdenken erhellt, befruchtet und entgrenzt* (15).
»Die Verwiesenheit der [menschlichen) Sinnkonzeption auf den Gedan-
ken der Sinnteilhabe" ist seine systematische Hauptantwort auf die
Sinnfrage (557ff). Seinen Gang durch die Geschichte beschloB W. da-
mals mit kritischen Einblicken in den Existentialismus von Jaspers,
Heidegger, Camus, Sartre und G. Marcel (453-510). In der Folgezeit
wandte er sich mit besonderer Akribie den ,nihilistischen Wurzeln der
Existenzphilosophie” zu (315f). In seinen ,Strukturen“ greift Vf. nicht

\mnk ungefdhr auf diese (und seine anderen) Voruntersuchungen zu-
riick.

2. Im IV. Abschnitt, den W. ,Die Spaltung des Phdnomens* iiber-
schreibt (225—271), konstatiert er, vor allem in Hinblick auf Camus und
Sartre, aber auch auf Jaspers und Heidegger: In den ,Bann des Nihilis-
mus* gerieten diese dadurch, daB sie die von ihnen gesuchte un-
bedingte Freiheit und Sicherheit nicht in der Welt fanden und daB
ihnen die damit auf sich selbst zuriickgeworfene Existenz, vor allem
angesichts des Todes, als sinnlos, als absurd, als im Nichts versinkend
erschien, Camus suchte freilich in einem Spitwerk den Zielsinn des
Freiheits- und Sicherheitsstrebens ,gegen den Anspruch des Nichts zu
schiitzen (238f). Von den anderen wird in einem sprunghaften Aus-
holen vom ,bedingten Dasein® in der Welt her zwar ebenfalls die
»Sinnintention" angezielt; doch auf verschiedenerlei Wegen fallen sie
schlieBlich (sozusagen in einem dritten Schritt) doch alle in die ,Auf-

lésung des Sinnes in Nichts* zuriick (247f, 253—259), weil ihnen die
tiefergreifende Reflexion fehlt.

Umgekehrt beschrinken u. a. auch P. Wust, J. Hessen und G. Marcel,
die zu einer effektiven Sinnbejahung durchbrechen, ,das Gesamtphino-
men* zu sehr auf die wertbejahenden ,reflexiven Akte“. DaB sie diese
nicht ausreichend in den Primirakten verwurzeln, 1dBt sich leicht als
ein zu frithes Ausweichen vor der ,existentiellen Wahrhaftigkeit* in
die Glaubenssphére auslegen. Bei diesen ,Philosophen der zweiten
Hemispidre" findet W. auch ,die existentielle Aktfolge nicht eingehal-
ten“, weil sie schon gleich ,mit den reflexiven Existentialien“ einset-
zen (260—-270).

3. W. selbst steigt demgem#&B bei den ,Phdnomenen der ersten
Gegebenheitsordnung®, ndmlich bei den ,Erscheinungen menschlichen
Verhaltens®, die sich ,am unmittelbarsten, direktesten und konkrete-
sten" im BewubBtsein zeigen (33—131), in die Analyse der ,Strukturen
der menschlichen Existenz" ein. Er beginnt bei den ,Grundakten der
Existenz“, die sich zugleich ,durch ihre absolute Unabléslichkeit von
der Verwirklichung menschlichen Seins und Daseins® auszeichnen. W.
erkldrt sich iiberdies ,in diesem Ansatz, wenn auch nicht in dessen
Verstdndnis, mit den Gegebenheitsanspriichen des Strukturalismus,
Phénomenalismus, Psychologismus wie der Anlaytischen Philosophie
einig. In diesem ,Raum der Existenzwerdung® ermittelt er ndherhin die
existentielle Wahrhaftigkeit* und ,Freiheit® sowie ,das existentielle

Sicherheitsstreben* (das sich mit ,den Grundakten des Zeit- und
TodesbewuBtseins“ verbindet) als ,konstitutiv® (33—39). Der Tenor
von Wahrhaftigkeits-, Freiheits- und Sicherheitsstreben als ,Grund-

akten“ mag zwar fiirs erste iiberraschen. Doch zahlreiche Zitate aus
der ganzen Breite des existentialistischen Schrifttums bestdtigen im
Zuge der folgenden Untersuchung zumindest, daB mit dieser Zuspit-
zung tatsdchlich der Nervus rerum der existentialen Sinnproblematik
getroffen ist.

4, Von diesen Grundakten unterscheidet W. ,die Phinomene (oder
,Metaphinomene') der zweiten Gegebenheitsordnung*, nédmlich die ,Seins-
struktur der Existenz“ und die ,Dimensionen des Selbstseins”, die in
einem ReflexionsprozeB, in dem ,immer neue und tiefere Ebenen existen-
tialen Daseins erreicht werden", zu bergen sind (bes. 24f). Der ganze ,II.
Abschnitt" (133—183) handelt von dieser Aufgabe. W. unterscheidet aber
auch bei den existentiellen Grundakten ,zwei Phasen®, von denen er die
erste ,die Abkehr vom Sinn oder die Hinwendung zum Nichts" und erst
die zweite ,die Ausrichtung auf den Sinn“ nennt (40-93). Dieselben zwei
Phasen eruiert er auch bei den ,aus den primdren Grundakten her-
vorgehenden, durch sie bedingten und ihnen folgenden Sekundér-
akten® (oder Passivitdten), die er ,Existentialien nennt; diese sind
zunéchst: Verlorenheit oder Geworfenheit, Verfremdung, Langeweile,
Schwindel, Angst und Sorge sowie das Gefiihl des Absurden, Ekel und
Verzweiflung (55-65), sodann — gegenldufig dazu —: die Hinwendung
zum Sinn des Unbedingten sowie die Intensivierung der Erfahrung, daB
die menschliche Aktstruktur nicht auf das Nichts, ,sondern auf Sinn und
Sein angelegt und angewiesen ist" (89, 105; 87—93; 104—109; 194—199).
Hier mag man sich freilich fragen, inwieweit dieses Zwei-Phasen-
Schema auch {iber die Diskussion mit dem nihilistischen Existentialis-
mus hinaus gilt.

5. ,Im Verlauf der Grundakte wird das Nichts zu einem Wende- und
Kulminationspunkt, in dem sich die Hinwendung zur Transzendenz
ereignet (96). Uberblicken wir die Stellen, an denen W. fortan die
in diesem Satz ausgesprochene Erfahrung verdeutlicht (100, 106, 109ff,
127f usw.). Er betont vor allem bei der Analyse der ,Existentialien®,
daB ,Existenz selbst bei der Begegnung mit dem Nichts einen ProzeB
durchlduft, in dem sie sich immer mehr diesem verweigert und es
negiert, sowie ,daB Existenz nicht aus dem eigentlichen Kern und
Zentrum ihrer Eigentlichkeit dem Nichts zugewandt ist, sondern nur
deshalb, weil sie die eigentliche Erfiillung ihrer ,Sinnintention...
allein in der Sphire des Unbedingten finden kann" (106). Positiv voll-
zieht die besagte Wende sich in einem ,Sprung (oder Vorgriff) in die
Werte der Wahrhaftigkeit, Unbedingtheit, Eigentlichkeit, des Zeitiiber-
legenen und Unverginglichen* (110ff).

Den reichen Inhalt des II. und III. Abschnittes iiber ,Die Seins-
struktur der Existenz* und ,Die Transformation der Akte durch die
Sinnreflexion (133—221), auf den hier nur noch hingewiesen werden
kann, entfaltet und integriert W. in dieser Perspektive: ,Indem
Existenz im Sprung an den ihr unerldBlichen Sinn- und Wertgehalten
teilhat, gewinnt sie sich selbst und konstituiert sich in ihrem Sein. Im
Sprung in den transzendenten Sinn hélt sie Einkehr in sich selbst, in
ihren eigentlichen und tiefsten Seinsgrund, der dem Sinn gehdrt. Des-
halb wird sie, indem sie diesen ergreift, ihrer selbst habhaft und inne,
kommt zu sich selbst und gewinnt sich in ihrer Eigentlichkeit* (118).

Mainz-Marienborn Rudolf Haubst
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332; p. 333-368: Garcia-Murga, J.R.: Bibliografia teolégico-
catélica sobre el misterio trinitario; p. 369—442: Garijo-Guembe,
M. M.: Bibliografia sobre la Trinidad en la teologia ortodoxa (1945-77>.

Congar, Yves M.-].: Je crois en I’Esprit-Saint. Tome I: L'Esprit Saint
dans l'«Economie». Révélation et expérience de I'Esprit. — P: Ed.
du Cerf 1979. 238 p.; F 56,—.

Vergés, Salvador: Imagen del Espiritu de Jests. Persona y comuni-
dad de amor. — Salm: Secretariado Trinitario (1977). 415 p.; pes 580.

Villalmonte, Alejandro de: El pecado original. Veinticinco afios
de controversia: 1950—1975. — Salm: Ed. Naturaleza y Gracia 1978.
614 p.; pes 900.

Thompson, John: Christ in perspective. Christological perspectives
in the theology of Karl Barth. — GrR/Mich.: Eerdmans (1978). VIII,
202 p.; § 6,95.

Miessen, H.: La démarche christologique de H. Kiing. — La foi et
le temps N. 8. IX, 1979, 6—26.

Galvin, John P.: The resurrection of Jesus in contemporary Catholic
systematics. — Heythr] XX, 1979, 123145,

Schillebeeckx, Edward: Die Auferstehung Jesu als Grund der
Erlésung. Zwischenbericht iiber die Prolegomena zu einer Christolo-
gie (Tussentijds verhaal over twee Jezus-boeken, dt.) — Frb/B, Bas,
Wien: Herder 1979. 150 S. = Quaestiones disputatae LXXXVIII.

Koster, Heinrich M., SAC: Der geschichtliche Weg von marianischen
Einzelaussagen zum geschlossenen Traktat einer systematischen
Mariologie. — ThGl LIX, 1978, 368—383; p. 384-407: Wickert,
Ulrich: Maria und die Kirche.

Journet, Charles: La Vierge Marie et I'Eglise. — Nova et Vetera LIV,
1979, 1-21.

Galot, Jean: Maria e il mistero del Cristo. Il ruolo della donna
nell’opera della salvezza. — CivCatt, A. CXXX, II, 1979, 220—231.
Leenhardt, Franz-J.: L'Eglise. Questions aux protestants et aux
catholiques. — (Genéve:) Labor et Fides (1978). 239 p. = Lieux théo-

logiques I; sfr 38,—.

Bandera, Armando: La Iglesia lugar del profetismo. — CTom, A.
LXX = T. CVI, 1979, 3—40,

Marimon Batled, Ricardo: Sacramente en Santo Toméas y el
Vaticano II. — Burgense XIX, 1978, 87—130.

IX. Konfessionskunde und 6kumenische Theologie

Sykes, Stephen W.: The integrity of Anglicanism. — NY: The Seabury
Press (1978). X, 114 p. = A Cross-road book; $ 8,95.

Verastequi, Rafael Esteban: L'aventure chrétienne a la rencontre
des religions. — Euntes docete XXXI, 1979, 261—285.

Takizawa, Katsumi: ,Rechtfertigung” im Buddhismus und im Chri-
stentum. — EvTh XXXIX, 1979, 182—195; S. 195—211: Margull, Hans
Jochen: Zu einem christlichen Versténdnis des Dialogs zwischen Men-
schen verschiedener religidser Traditionen.

Borrmans, Maurice: Chrétiens et Musulmans ont-ils quelque chose
a dire ou a faire ensemble dans le monde d’aujourd’hui?. — Islamo-
christiana IV, 1978, 27—46.

Giudici, Amilcare: Religioni e salvezza. Un confronto tra la teologia
cattolica e la teologia protestante. — (R:) Borla (1978). 217 p. =
Ricerche teologiche; Lire 5000.

Corsani, Bruno — Paoclo Ricca: Pietro e il papato nel dibattito
ecumenico odierno. — (To:) Claudiana (1978). 90 p. = Piccola Col-
lana moderna XXXV — Serie teologica; Lire 2000.

Frieling, Reinhard: Versthnte Verschiedenheit und/oder korpora-
tive Wiedervereinigung. Evangelische Fragen zum Gkumenischen Dia-
log tiber Papstamt und Einheit. — Petrus und Papst. Band II: Neue
Beitrdge, (Mstr 1978), 204—219; S. 220—227: Urban, Hans Jorg: Ver-
such einer Antwort an Reinhard Frieling zu seinen evangelischen
Fragen zum Okumenischen Dialog iiber Papstamt und Einheit; S. 228
232: Heyer, Friedrich: Das Petrusamt — evangelisch anvisiert.

Peeters, M.: Godsdienstvrijheid en tolerantie in de DDR. — Colla-
tiones VIII, 1978, 293—317.

LWB-Report «friher ,Lutherische Rundschau®;. H. I-II: Ein luthe-
rischer Materialband iiber Menschenrechte. — (Stu:) Kreuz-Verl. 1978.
X, 220 5.

Vischer, Lukas: Europidische Theologie — weltweit herausgefordert.
— OekRu XXVII, 1979, 233—247; S. 248-258: Schweitzer, Wolf-
gang: Was hoffen wir wirklich? Zum Bangalore-Text. Eine gemein-
same Rechenschaft von der Hoffnung der Kommission fiir Glauben
und Kirchenverfassung des ORK 1978; S. 277292 Groscurth,
Reinhard: Lehren und Bekennen in den USA. Ein Beitrag zum ver-
bindlichen Lehren der Kirche heute; S. 293—305: Schmieder, Til-
man: Jugend und Okumene; S. 306-316: Pannenberg, Wolfhart:
Die ,westliche* Christenheit in der Okumene. Eine Antwort an M. M.
Thomas.

The Orthodox Church in the Ecumenical Movement. Docu-
ments and statements 1902—1975. Ed. by Constantin G. Patelos. —
Geneve: World Council of Churches (1978). 360 p.; sfr 27,50.

Wegener-Fueter, Hildburg: Kirche und Okumene. Das Kirchen-
bild des Ukumenischen Rates der Kirchen nach den Vollversamm-
lungsdokumenten von 1948 bis 1968. — Go: Vandenhoedk & Ruprecht
(1979). 306 S. = Géttinger theologische Arbeiten X; kart. DM 38,—.
[Diss., Gottingen. Gek.]

Desseaux, J.: Een overzicht van de oecumenische dialogen en
‘akkoorden’. — Collationes VIII, 1978, 456—476.

Ware, Kallistos: La Conférence de Moscou de 1976. — Istina XXIV,
1979, 7—43.

Kiippers, Werner: Katholizitit und Okumene. — IKZ LIX, 1979, 1-35.

X. Moraltheologie

Honings, Bonifacius: L’eutanasia attiva e passiva secondo i manuali
classici dal XVI al XX secolo. — Lateranum N. 8. XLIV, 1978, 515—534.

Stob, Henry: Ethical reflections. Essays on moral themes. — (GrR/
Mich.:) Eerdmans (1978). XII, 255 p.; $ 6,95.

Childs, James M.: Christian anthropology and ethics. — Phil: For-
tress Press (1978). VIII, 183 p.; § 5.95.

Garrett, Samuel M.: An Anglican view of ethics: The investigation
of a context. — Anglican theological review LXI, 1978, 8-37.

Ermecke, Gustav: Zur Bestimmung der Lage in der katholischen
Moraltheologie und zum Problem einer Fundamentalmoral. — MThZ
XXX, 1979, 33—44.

Bednarski, Feliks W, OP: Les implications axiologiques et nor:
matives de I'analyse de l'expérience morale d’aprés le card. Karol
Wojtyla. — Angelicum LVI, 1979, 245-272.

Contemporary Jewish ethic. Ed. by Menachem Marc Kellner. —
NY: Sanhedrin Pr. 1978, X, 452 p.; § 6,95.

Osuna Ferndndez-Largo, Antonio: Derecho natural y moral
cristiana. Estudio sobre el pensamiento ético-juridico de Karl Barth
y otros autores reformados. — Salm: Ed. San Esteban 1978. 327 p. =
Estudio teoldgico de San Esteban. Glosas I; pes 450.

Burkhart, Ernst: La grandeza del orden divino. Aproximacién
teolégica a la nocién de ley. — Pamplona: Ed. Universidad de
Navarra 1977. 229 p.; pes 1100.

Goffi, Tullo: Carita, esperienza di Spirito. — (R:) Ed. Paoline (1978).
202 p. = Teologia morale oggi XXII; Lire 2500.

Maguire, Daniel C.: The moral choice. —
Doubleday 1979. XVII 477 p.; $ 10,95.

Sapp, Stephen: Sexuality, the Bible, and science. — Phil: Fortress Pr.
(1977). XI, 140 p.; $ 8,95.

Trible, Phyllis;: God and the rhetoric of sexuality. — Phil: Fortress
Pr. (1978). XVII, 206 p. — Overtures to biblical theology; $ 6,50.
Llinares, José A.: Hacia una renovacion de la ética sexual cristiana.

— CTom, A. LXX = T. CVI, 1979, 79-96.

Gafo Fernandez, Javier: Nuevas perspectivas en la moral médica.

— Madr: Ibérico-Europea de Ediciones (1978). 250 p.

Garden City, N.Y.:
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XI. Theologie des geistlichen Lebens

Queralt, Antonio, SI: La «Espiritualidad» como disciplina teoldgica.
— Greg LX, 1979, 321—375; p. 375—376: Summary.

Pricoco, Salvatore: L’isola dei santi. Il cenobio di Lerino e le
origini del monachesimo gallico. — (R:) Ed. dell’Ateneo & Bizarri
(1978). 315 p. = Filologia e critica XXIII; Lire 10 000.

Tschudy, Franz Julius — Frumentius Renner: Der heilige Benedikt
und das benediktinische Moénchtum. — St. Ottilien: EOS-Verl. 1979.
288 S.; Pp. DM 19,80.

Waddell, Chrysogonus: La simplicité de I'ordinaire. Note dominante
de la premiére hagiographie cistercienne. — CCist XLI, 1979, 3—28.

Donkin, R.: The Cistercians: Studies in the geography of Medieval
England and Wales. — Tor: Pontifical Institute of Mediaeval Studies
1978. 241 p., 25 cartes, 4 tables — Studies and texts XXXVIII; $ 16,20.

Haas, Alois M.: Transzendenzerfahrung in der Auffassung der deut-
schen Mystik. — Transzendenzerfahrung, Vollzugshorizont des Heils. ..
Arbeitsdokumentation eines Symposiums, Wien 1978, 175—205.

Haas, Alois Maria: Meister Eckhart als normative Gestalt geistlichen
Lebens. — Eins: Johannes Verl. (1979). 133 S. = Kriterien LI.

Stirnimann, Heinrich: Mystik und Metaphorik. Zu Seuses Dialog. —
FrbZPhTh XXV, 1979, 233-303; S. 304-350: Haas, Alois M.: Die
+Theologia Deutsch”. Konstitution eines mystologischen Texts.

Groote, Geert: Thomas von Kempen und die Devotio moderna. Hrsg.
und eingeleitet von Hans Norbert Janowski. — Olten, Frb/B: Walter
(1978). 283 S. = Gotteserfahrung und Weg in die Welt; DM 29,50.

Boudot, Pierre: La jouissance de Dieu ou le roman courtois de
Thérése d’Avila. — (P:) Ed. Libres Hallier (1979). 210 p.; F 45—

Valle, Alfeo: Momenti e valori della spiritualita rosminiana. — Stresa:
Centro Intern. di Studi Rosminiani; R: Citta Nuova Ed. (1978). 269 p.
= Quaderni della “Cattedra Rosmini" X; Lire 5000.

Cavarnos, Constantine: S[ain]t Arsenios of Paros — Remarkable
confessor, spiritual guide, educator, ascetic, miracle-worker, and
healer. An account of his life, character, message, and miracles. —
Belmont/Mass.: Institute for Byzantine and Modern Greek Studies
(1978). 123 p. = Modern Orthodox Saints VI; § 3,95.

Gecchele, Gaetano: Biografia spirituale del servo di Dio Don
Giovanni Galabria. — (Verona 1977: Tipografia ‘“Don Calabria”.)
239 p. [Diss., Roma. Univ. Lateranense]

Doherty, Catherine de Hueck: Sobernost. Eastern unity of mind and
heart for Western man. — Notre Dame, Ind.: Ave Maria Press (1977).
110 p.; § 2,45.

Solomon, Charles R.: Counseling with the mind of Christ. The
dynamics of spirituotherapy. — Old Tappan/NJ: Revell (1977). 159 p.

Religious life: Tomorrow. — Ott: Canadian Religious Conference
1978. 326 p. = Donum dei XXIV; § 8,—.

Rulla, L.M.: Discernimiento de espiritus y antropologia cristiana. —
Manresa LI, 1979, 4164,

Moretti, Roberto: Mistica e misticismo, oggi. — Rivista di vita
spirituale XXXIII, 1979, 5—20.

XII. Christliche Sozialwissenschaften

D'Agostino, Federico: Immaginazione simbolica e struttura sociale.
— (Bologna:) Il Mulino (1977). 204 p. = Pubblicazioni dell’Universita
degli Studi di Trento V; Lire 5000.

Savramis, Demosthenes: Kriterien des Christlichen. Analyse eines
Soziologen. — Graz, Wien, Kéln: Styria 1979. 142 S.: kart. DM 19,80.

Mottu, Henry — Miriam Castiglione: Religione popolare in
un'ottica protestante. Gramsei, cultura subalterna e lotte contadine.
— (To:) Claudiana (1977). 112 p. = Piccola Collana moderna XXXII —
Serie sociologica; Lire 2000.

Aretz, Jiirgen: Katholische Arbeiterbewegung und Nationalsozialis-
mus. Der Verband katholischer Arbeiter- und Knappenvereine 1923—
1945, — Mz: Matthias-Griinewald-Verl. (1978). XXIX, 252 S., 1 Taf,
4 Taf, im Text = Verdffentlichungen der Kommission fiir Zeitge-
schichte B, 25; kart. DM 56,— [Diss., Bonn]

Die Denkschriften der Evangelischen Kirche in Deutschland.
Hrsg. von der Kirchenkanzlei der Evangelischen Kirche in Deutsch-
land. Bd. I, 1.2: Frieden, Verséhnung u. Menschenrechte. II: Soziale
Ordnung. Mit einer Einf. von Eberhard Miiller. — Gii: Giitersloher
Verlagshaus G. Mohn (1978). 247 S.; 222 S.; 260 S. = Giitersloher
Taschenbiicher Siebenstern 413, 414, 415.

Stannard, David E.: The Puritan way of death. A study in religion,
culture, and social change. — Oxf [e.a.:] Oxford Univ. Press (1979).
X, 236 p., 1 fig., tables = A Galaxy book DLXXIII; £ 3,50.

Iglesia y sociedad en Espafia: 1939/1975. — Madr: Ed. Popular 1977.
376 p.; pes 390.

Tamke, Susan S.: Make a joyful noise unto the Lord: Hymns as a
reflection of Victorian social attitudes. — Athens/Ohio: Ohio Univ.
Press (1978). 209 p.; § 12,—.

Viola, Francesco: Il socialismo alla prova della democrazia. — Divi-
nitas XXII, 1978, 319—344.

Anderfuhren, Jean: Politik aus dem Evangelium (Evangile et
politique, dt.). — Zii: Theolog. Verl. (1978). 104 S.; sfr 12,—.

Wilkens, Erwin: Politischer Dienst der Kirche. — Gii: Giitersloher
Verlagshaus Mohn (1978). 139 S. = Giitersloher Taschenbiicher Sie-
benstern CCLX; kart. DM 9,60.

Fessard, Gaston, SJ: Chrétiens marxistes et théologie de la libéra-
tion. Itinéraire du Pére J. Girardi. — P: Lethielleux; Namur: Culture
et Vérité (1978). 424 p. = Le sycomore; F 96,—.

Separation without hope? Essays on the relation between the
Church and the poor during the industrial revolution and the
Western colonial expansion. — Geneve: World Council of Churches
(1978). 192 p.; sfr 12,50.

Religion and the legitimation of power in South Asia., — Lei: Brill
1978, X, 186 p. — International studies in sociology and social
anthropology XXV; hil 76,—.

Liedke, Gerhard: Im Bauch des Fisches. Ukologische Theologie. Mit
einem Vorwort von A.M. Klaus Miiller. — Stu, B: Kreuz Verlag
(1978). 238 S.; kart. DM 18,50.

XIIl. Kirchenrecht

Investigationes teologico-canonicae. (...Wilhelm Bertrams ...
dedicatae) — R: Univ. Gregoriana Ed. 1978. 560 p.; Lire 17 000; [cont.:]
p. 7—14: Nota biographica et scripta P. Bertrams; p. 15-38: Arza,
Antonio: Derecho penal en la Iglesia; p. 39-56: Baldanza,
Giuseppe: Urgenza di interdisciplinarieta: Teologia dogmatica, morale,
liturgia, diritto canonico e riflessi nel settore sacramentario; p. 57—
73: Beyer, Jean: Eglise universelle et Eglises particuliéres; p. 75—
97: Bonnet, Piero Antonio: Caritd e diritto: La dimensione co-
munitaria quale momento della struttura interna del Diritto della
Chiesa; p. 99-114: Coccopalmerio, Francesco: De communione
ecclesiali iuxta doctrinam Vaticani II; p. 115-142: Paolis, Valasio
de: Natura e funzione del foro interno; p. 143-167: Fahrnberger,
Gerhard: Amtspriestertum und MeBopfer auf dem Konzil von Trient.
Darlegung und Wiirdigung des Werdegangs eines tridentinischen De-
krets in Hinblick auf die Ekklesiologie des 2. Vatikanischen Konzils;
p. 169—184: Gallagher, Clarence: Francis Xavier Wernz, S. L
The last of the decretalists. Wernz's contribution to canonistic
studies; p. 185—210: Gordon, Ignacio: Decisio Signaturae Iustitiae
diei 19 iunii 1834 qua nova forma contentiosi-administrativi in Statu
Pontificio introducta est; p. 211-232: Grocholewski, Zenon:
Le facolta del Congresso della Segnatura Apostolica di emettere
dichiarazioni di nullitd di matrimonio in via amministrativa; p.233—
252: Krdtzl, Helmut: Pastorale Gremien in der Erzdiozese Wien;
p. 253—271: Lefebvre, Charles: Les principes généraux du Droit
canonique en matiére matrimoniale et contractuelle; p. 273-289:
Lettmann, Reinhard: Das bischofliche «nihil obstat» fiir die Lehr-
tatigkeit an theologischen Fakultiten staatlicher Universitdten in
Deutschland; p. 291-316: Lobmann, Benno: Die beiden Grund-
auffassungen iiber das Ehescheidungsverbot Jesu bis zum Ende des
fiinften Jahrhunderts; p. 317—332: M i ller, Hubert: De episcoporum
electione iuxta Concilium Vaticanum secundum; p. 333—346: Nava-
rrete, Urbano: Conflictus inter forum internum et externum in
matrimonio; p. 347—356: Orsy, Ladislaus: The meaning of due
process; p. 357—377: Pujol, Clemente: De episcoporum orientalium
potestate dominativa in religiosos; p. 379-395: Robleda, Olis:
Sacramento v consentimiento en el matrimonio; p. 897—414: Sebott,
Reinhold: Schwierigkeiten mit den Konkordaten; p. 415-430: Stof-
fel, Oskar: Die Rechtsstellung des Katechumenen in der Kirche;
p. 431—448: Straub, Heinrich: De quibusdam principiis generalibus
ad ordinandam activitatem potestatis administrativae in Ecclesia;
p. 449—479: Urrutia, Francisco Javier: Reflexiones acerca de la
costumbre juridica en la Iglesia; p. 481—499: Vela, Luis: Posibilidad
de una metafisica de la persona; p. 501—531: Wesemann, Paul:
Domkapitel nach dem II. Vatikanum. Abschaffung oder Reform?;
p. 533—545: Zurowski, Marian: Communio ecclesiastica indolem
iuris et potestatis in ea existentia determinans.

Diego-Lora, Carmelo de: La tutela juridico formal del vinculo
sagrado del matrimonio. — Jus canonicum XVII, n°® 34, 1977,
Pamplona 1979, 15-73; p. 75-104: Del Amo, Leén: El amor
conyugal y la nulidad de matrimonio en la jurisprudencia; p. 105—
171: Martinez Sagasti, Angel Maria: Procedimientos juridicos
para la separaci6n conyugal; p. 173-211: Bajet, Eduard: La forma
del matrimonio en el proyecto de revision del «Codex Iuris
Canonici»; p. 213-274: Ibéan, Ivan C.: Sistemas matrimoniales;
p. 255-294: Fornés, Juan: El consentimiento matrimonial y la
condicién «si proles nascetur» (consideraciones en tormo al error,
condicién y dolo).

XIV. Pastoraltheologie und Katechetik

Stollberg, Dietrich: Wahrnehmen und Annehmen. Seelsorge in Theo-
rie und Praxis. — Gii: Giitersloher Verlagshaus G. Mohn (1978).
160 S. = Giitersloher Taschenbiicher Siebenstern CCXCIII; DM 8,80.

Cardaropoli, Gerardo L.: La formazione permanente nella Chiesa. —
Orientamenti pastorali LXXIX, 1979, 8-27; p. 29-52: Fallico, Anto-
nio: Movimento cristiano e movimenti ecclesiali; p. 53—65: Sali-
mei, Giulio: Associazioni e Chiesa locale.

McCutcheon, James V.: The pastoral ministry. — Nashv: Abingdon
Pr. 1978. 144 p.; $ 6,95.

Herzog-Diirck, Johanna: Beziehungen zwischen Psychotherapie und
Seelsorge. — ZThK LXXVI, 1979, 225—240.

Oglesby, Wm. B, Jr.: Referral in pastoral counseling. — Nashv:
Abingdon 1978. 139 p.; $ 4,95.

Jentsch, Werner: Prediger und Predigt. Zur seelsorgerlich-missiona-
rischen Verkiindigung heute. — Gii: Giitersloher Verlagshaus G. Mohn
(1978). 175 S. = Giitersloher Taschenbiicher Siebenstern CCLXXI.

Stuempfle, Herman G.: Preaching law and gospel. — Phil: Fortress
Pr. (1978). 95 p.; § 3.50.

Wittenberger, Werner: Die Funktion der Predigt in unserer Situa-
tion. — Communio viatorum XXII, 1979, 45—58.

Winkler, Eberhard: Kommunikation und Verktindigung. — B: Evang.
Verlagsanstalt (1977). 96 S. = Aufsédtze und Vortridge zur Theologie
und Religionswissenschaft LXIX.
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Baumgartner, Konrad: Erfahrungen mit dem BuBsakrament. Bd. II:
Berichte, Analysen, Probleme. Mit einem Nachwort von Erich Feifel.
— Mchn: Wewel (1978). 416 S.; kart, DM 18,—.

Ferndndez Garcia, Dominicano, CMF: El sacramento de la
reconciliacién segiin el nuevo ritual de la penitencia. — Valencia:
EDICEP (1977). 327 p. — Cuadernos de pastoral XC—XCI; pes 520.

Lobato, Abelardo, OP: Catequesis y pensamiento contemporineo. —
Communio XII, 1979, 53—87.

Dooley, Catherine, OP: Catechesis in our time. — Louvain studies
VII, 1979, 195—204; p. 205-211: Frye, Mariella: Reflections on the
National Catechetical Directory for the United States and the Roman
Synod on catechetics in our time.

Hager, Josef: Der Religionsunterricht im Lichte der christlichen An-
thropologie. — ThpQ CXXVII, 1979, 156—167.

Boucherie, Henri: Sur le terrain, un personnel qui bouge. —
Catéchése n® LXXV, 1979, 17—32; p. 33—54: Passicos, Jean: La
catéchése, service «public) d’Eglise.

Religiose Kindererzichung in der Mischehe. Hrsg. von der Inter-
konfessionellen Arbeitsgemeinschaft fiir Mischehen-Seelsorge der
deutschsprachigen Schweiz. — (Zii, Eins, K&ln:) Benziger; (Zii:) Gott-
helf Verl. (1979). 119 S.; kart. DM 9,80.

Lefevre, Frans: School met catechese of schoolcatechese? — Colla-
tiones VIII, 1978, 387—421.

XV. Liturgiewissenschaft

Anamnesis. Introduzione storico-teologica alla liturgia. II: La litur-
gia, panorama storico generale. (A cura de) S. Marsili [e.a.] — (To:)
Marietti (1978). 256 p.; Lire 6500.

Gamber, Klaus: Ecclesia Reginensis. Studien zur Geschichte und
Liturgie der Regensburger Kirche im Mittelalter. — Rgb: Pustet [in
Komm.] 1979. 285 S., 45 Ill. u. Noten = Studia patristica et liturgica
VIII; Lw. DM 48,—.

Cattaneo, Enrico: Problemi liturgici nel Settecento italiano. — (Mil:)
Vita e Pensiero (1977). 113 p. = I Corsi Universitari; Lire 3500.

Kleinheyer, Bruno: Zur Vorgeschichte und Auslegung des Art. 78
der Liturgiekonstitution. — MThZ XXX, 1979, 45—56.

L'Ordinaire de la Cathédrale d’Aoste (Bibliothéque Capitulaire,
Cod. 54, fol. 93—240), (lat.). [Ed. par] Robert Amiet, Lin Colliard. —
Aoste 1978: Impr. Valdotaine. 564 p., tav. = Monumenta Liturgica
Ecclesiae Augustanae IV.

Di Sante, Carmine: Il rinnovamento liturgico: Problema culturale.
Presentazione di Luigi Della Torre. — Bol: Ed. Dehoniane 1978.
291 p. = Nuovi saggi teologici XVI; Lire 6500.

Celebrare il mistero di Cristo. Atti della VI settimana di studio
dell’Associazione Professori di Liturgia, Roma: 5-9 settembre 1977, —
Bol: Ed. Dehoniana 1978. 286 p. — Studi di liturgia VI; Lire 6000.

Neville, Gwen Kennedy — John W. Westerhoff: Learning
through liturgy. — NY: The Seabury Pr. (1978). VIII, 189 p. = A
Cross-road book; § 8,95.

Jounel, Pierre: L’assemblée chrétienne et les lieux du rassemblement
humain au cours du premier millénaire. — MD CXXXVI, 1978, 13—37;
p. 39—46: Gy, Pierre-Marie: Espace et célébration comme question
théologique; p. 47—65: Hameline, Jean-Yves: L'espace du sanc-
tuaire; p. 67—73: Boiret, Yves: Héritage culturel et création artisti-
que; p. 75-80: Vallet, Odon: Aspects juridiques de l'utilisation
des églises; p. 81-92: Violle, Bernard: Notes pour un itinéraire
de l'art religieux de Paris; p. 93—106: Jounel, Pierre: Art et

liturgie.
Franca, Umberto, OFM: Le antifone bibliche dopo Pentecoste. Studio
codicologico storico testuale con appendice musicale. — R: Ed.

Anselmiana 1977. 665 p. — Studia Anselmiana LXXIII; Lire 25 000.

Vieillard-Troiekouroff, M.: Les fouilles de la basilique
funéraire d’Andernos. — CahArch XXVII, 1978, 7—19, 15 fig.; p. 21-29:
Buis, M.: Quelques piliers de chancel inédits du Sud-Est de la
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