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Jesus Christus im Glauben der Kirche

Zur Dogmengeschichtsschreibung von Alois Grillmeier*

Von Rudolf Haubst, Mainz

Auf die ,Vorgeschichte, Methode und Zielsetzung® dieses
groBen Werkes geht Vi nur im Verwort (VIII-X) kurz ein. Im
iibrigen tritt er selbst hinter der fiir die ganze Theologiegeschichte
und auch fiir die aktuelle systematische Theologie fundamentalen
und zentralen ,Sache”, ndmlich hinter der Person Jesu Christi im
Glauben der Kirche, dessen Entwicklung er hier bis zum Konzil
von Chalcedon (451) nachzeichmet, méglichst zuriick. Auf eben
diesem Themen- und Problemkreis hat G. indes schon seit mehr
als drei Jahrzehnten eine so rege und fruchtbare Forschertitigkeit
entfaltet, daB zundchst ein Riickblick in diese Vorgeschichte (I)
angebracht scheint. Danach seien (II) die Hauptthemen, um die

* In: Jesus der Christus im Glauben der Kirche (im folg.: JChr), Bd 1:
Von der Apostolischen Zeit bis zum Konzil von Chalcedon (451). —
Freiburg, Basel, Wien: Herder (1979). XXIII, 829 S. Lw. 98,—. ,Der
zweite Band soll die Zeit von 451 bis 604, dem Todesjahr Gregors des
GroBen, umfassen. Der dritte Band umgreift die Zeit von 604 bis zum
Ende der Ara der christologischen Konzile, also bis zur Zeit Karls des
GroBen und des Frankfurter Konzils von 794 (VIII/IX).

dieser Band kreist, skizziert und dessen neueste Ergebnisse unter-
strichen. Die Offnung fiir das kumenische Denken, die sich dabei
zeigt (III), verdient ebenso wie die exakte Wissenschaftlichkeit
dieser Untersuchung (IV) besondere Aufmerksamkeit. Dem Span-
nungsfeld ,Kerygma — Theologie — Dogma®, in dem G. ,Jesus
Christus im Glauben der Kirche" sieht, gelten einige abschlie-
Bende Erwigungen.

I. Das einzige Pendant, das dem in diesem Band begonnenen
Programm einer christozentrischen Dogmengeschichte an Monu-
mentalitidt verglichen werden kann, ist das ebenfalls dreibéindige
Sammelwerk ,Das Konzil von Chalkedon. Geschichte und Gegen-
wart" (im folg.: Chalk I), dessen I. Band ,Der Glaube von Chalke-
don" piinktlich zur 1500-Jahr-Feier des Chalcedonense i.]J. 1951
erschien!. Manche Beitriige des III. Bandes befaBten sich auch

1 Wiirzburg: Echter; vgl. die Besprechungen von B. Altaner zu Bd. I

ThR 49 (1953) 145-154; zu Bd II (1958): ThR 50 (1954) 125-132, sowie
von J. Ratzinger zu Bd III (1954): ThR 52 (1956) 103—112.
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damals schon mit der theologischen und tkumenischen Reaktuali-
sierung der Aufgaben und Antworten dieses Konzils. Als Heraus-
geber dieser fast 3000seitigen ,Encyclopaedia Chalcedonensis"?, an
der insgesamt 46 Fachleute verschiedener theologischer For-
schungsrichtungen aus ganz Europa, den USA und dem Nahen
Osten mitwirkten, zeichnete Al. Grillmeier mit Heinr. Bacht. Von
ihm ging auch schon die eigentliche Initiative dazu aus. Im Zuge
von Vorlesungen, die er bald nach dem Zweiten Weltkrieg an der
Fakultiit der deutschen Jesuiten ,iiber die Menschwerdung" zu
halten begann, und bei den ersten Arbeiten fiir das ,Handbuch
der Dogmengeschichte®, von dem ihm M. Schmaus den ganzen
Band ,Christologie* iibertragen hatte?, faszinierte ihn némlich
die Moglichkeit, die 1500-Jahr-Feier des Konzils von Chalkedon als
,ein christologisches Jubildium® zu begehen. Seine Fakultit be-
auftragte ihn mit der ,Festschrift®. Zu einer Zeit, da in Deutsch-
land noch die mediédvistische Forschung das Ubergewicht hatte,
fithrten ihn sodann vor allem die Kontakte, die er zu Lowen mit
Jos. Lebon und Ch. Moeller aufnahm, dazu, den zunéchst enger ge-
faBten Plan auf die nach-chalkedonischen Entwicklungen bis zum
.Severianischen Monophysitismus” hin, von dessen ,grundsétz-
licher Rechtgldubigkeit® ihn Lebon iiberzeugte, auszudehnen’. Zu
Paris bestdrkte ihn Marcel Richard in der Beobachtung, die ihm
»schon in den Jahren 1946 bis 1949, als er ,an einer Studie iiber
die Geschichte des Glaubensartikels ,Abgestiegen zu der Holle'
arbeitete®, aufgefallen war: Die Ansicht, daB der Logos bei der
Inkarnation ,wohl das Fleisch, die menschliche Sarx, aber keine
menschliche Seele angenommen habe"“, ist ,nicht nur in Klein-
asien, sondern auch in Antiochien und Alexandrien zu finden®.
Das ermunterte G. fortan zu einem ,Durchblick durch die Ge-
schichte der Christologie®, der nicht mehr so sehr von dem
Gegensatz ,hie Alexandrien — hie Antiochien” wie von der Span-
nung ,hier Logos-Sarx — hier Logos-Anthropos“ ausginge. Die in
dieser Spannung sich entwickelnde ,christologische Anthropologie®
interessiert ihn seitdem besonders®.

Schon in dem grundlegenden Beitrag ,Die theologische und
sprachliche Vorbereitung der christologischen Formel von Chalke-
don* (Chalk I, 5-202) liegt darauf ein Hauptakzent. In diesem
Blickwinkel erdffnete G. dort (67—148) auch schon diese besonders
iiberraschende Feststellung: Den Arianern bot das Logos-Sarx-
Modell einen starken Riickhalt der Art, daB der Logos als das
Prinzip der Leibbelebung sowie auch aller seelischen Passivitdten
im Leibe Jesus nicht wahrer Gott sein konne. Fiir die Orthodoxie
bestand jedoch ein Handicap darin, daB auch viele Antiarianer,
und unter diesen sogar Athanasius, nach dem gleichen Schema
dachten oder zumindest redeten. Das ging so weit und wihrte so
lange, bis die von Apolinarius offen thematisierte Leugnung der
Seele schlieBlich bei Alexandrinern wie Antiochenern einen ent-
schlossenen Widerspruch gegen dieses ,eingefleischte Modell
provozierte.

Seit diesem ersten, schon bald bahnbrechenden, Beitrag zur
Christologie der Patristik ist G. in zahlreichen weiteren For-
schungsarbeiten unermiidlich immer wieder in ,die Schéchte der
Vergangenheit® zugleich in der Intention eingestiegen, ,um die
Gegenwart daraus zu bereichern“’. In dem Sammelband ,Mit ihm
und in ihm* hat er eine Auswahl aus diesen Studien vielen leicht
zugénglich gemacht.

In dem nun vorliegenden ersten Band von ,JChr* sind vor allem
diese drei Untersuchungen inhaltlich mitverarbeitet und souverdn
weitergefiihrt: ,Die Herrlichkeit Gottes auf dem Antlitz Jesu Christi, Zur
Bild-Theologie der Viter® (19-75); ,Das Scandalum oecumenicum des
Nestorius in kirchlich-dogmatischer und theologiegeschichtlicher Sicht“

2 So J. Délger: Hist. Jb. 1954, S. 439, zit. nach J. Ratzinger Sp. 103.

3 Im III. Bd dieses Handbuches hat mittlerweile (1965) J. Liébart den
Fasz. 1a ,Christologie von der Apostolischen Zeit bis zum Konzil von
Chalcedon® verdffentlicht. Die Fortsetzung dazu liegt weiter in der
Hand von Al Grillmeier.

4 N#heres berichtet G. in der ,Festschrift zum 50jdhrigen Bestehen der
Hochschule Sankt Georgen in Frankfurt am Main“ (1976), S. 46-53,
bes. S. 46—48. Beim ,Severianismus® wies G. jedoch schon im LThK2
VII (1962) 564 auf dessen ,Nidhe zur Natureinheit* und den darin lie-
genden ,ungeniigenden christologischen Ansatz* hin.

5 Unter dem Motto ,Der Gottessohn im Totenreich® liegt diese Studie
jetzt auch in ,Mit ihm und in ihm. Christologische Forschungen und
Perspektiven”, Freiburg, Basel, Wien: Herder 1975, S. 76—174 im Druck
VOr.

8 Die Zitate: S. 49 der in Anm. 4 genannten Schrift,

7 ,Mit ihm und in ihm*, Vorwort, S. 5.

(245-282) sowie: ,Hellenisierung — Judaisierung des Christentums als
Deuteprinzipien der Geschichte des kirchlichen Dogmas*“ (423—488). Das
Literatur-Verzeichnis des neuen Bandes nennt aber S. 779 auch schon
drei weitere Titel, die hier bereits in Details zur Bereicherung und Priizi-
sierung mitbeitragen.

Im Vergleich zu dem ersten AufriB in ,Chalk I* hat sich in
,J Chr I* mit der auf das Vierfache gewachsenen Seitenzahl auch
der Blickwinkel, der zunéchst auf die Vorgeschichte der ,Formel
von Chalkedon“ konzentriert war, nun prinzipiell fiir die ganze
Breite der kirchlichen Christusverkiindigung gedffnet. Hinzu
kommen mancherlei Verdeutlichungen und sorgfiltige Differen-
zierungen der verschiedensten Art. — Zwischen diesen beiden
Werken stellen nunmehr die beiden, jeweils weiter ausgebauten,
Auflagen der Ubersetzung ins Englische unter dem Titel ,Christ
in Christian Tradition From the Apostolic Age to Chal-
cedon (451)“8 schon iiberholte Zwischenstadien oder Marksteine
dar. Auf deren Verhiltnis zu der jetzt erreichten Entfaltung und
Ausreifung eriibrigt es sich, hier néher einzugehen®. Auch bei der
folgenden Ubersicht beschridnke ich mich durchweg auf die Her-
vorhebung von einigen der bemerkenswertesten Akzente, die ,,JCh
1" im Vergleich zu den bisher gingigen Ansichten {iber den Bei-
trag in ,Chalk I* hinaus neu setzt.

II. Das Werk ,JChr I“ ist so disponiert:

1. Teil: ,Die Geburt der Christologie“ (3—281); dies gilt der Entwick-
lung bis zu Origenes.

2. Teil: ,Die ersten theol. Deutungen der Person Jesu Christi von Ori-
genes bis zum Konzil von Ephesus® (283—634); 1. Abschnitt: ,Der ,eine
Gott' und sein ,Logos’ — der ,Logos‘ und sein ,Fleisch® ¢ (300—497); 2. Ab-
schnitt: ,Theol. Neubesinnung auf die Menschheit Jesu Christi. Die
Logos-Anthropos-Christologie® (498-634).

3. Teil: ,Kerygma — Theologie — Dogma. Ephesus und Chalcedon®
(637—775).

Diese Aufteilung und die Untergliederungen folgen bis ins Detail
moglichst der historisch-gesicherten Chronologie. Schon die Uberschrif-
ten zu den beiden Abschnitten des 2. Teiles zeigen aber auch das ge-
schérfte Auge des Dogmatikers bei der Untersuchung der geschicht-
lichen Entwicklung.

1. Im Eingangskapitel mit der Uberschrift ,Von der Bibel zu
den Vitern" (8—132) mochte G. schon vor allen Einzel-Themen
.wichtige Grundsétze und Methoden der Viter im Umgang mit der
biblischen Christologie sichtbar machen® (VII).

Mit einem Blick in die ,Vorgeschichte der gegenwirtigen (exegetisch-
hermeneutischen) Problematik* bei Alb. Schweitzer setzt er ein. Den
Ubergang vom vordsterlichen irdischen Jesus ,zum Glaubenszeugnis der
,nachdsterlichen Gemeinde” markiert er mit Ferd. Hahn durch die drei
Stichworte der ,Selektion® in der Jesusiiberlieferung, der formalen
,Umpridgung" und der je situationsbezogenen ,Neuinterpretation®. Im
Verhiltnis (vor allem) der (Frith-)Patristik zur Bibel findet er dieses ,le-
bendige Tradieren“ analog weitergefithrt (9ff). Den ,biblischen Ansatz-
punkten der patristischen Christologie, besonders der ,Wirkungsge-
schichte* der Hoheitstitel ,der Prophet“, ,Menschensohn-Sohn Gottes",
der ,Christus®, der ,Kyrios* geht er, jeweils auf die einschlégigste Lite-
ratur gestiitzt, sorgfiltig nach (14-96). Von den christologischen Hymnen
haben, wie er sogleich nidher ausfiihrt, vor allem der von Kol 1,15-20,
und in diesem die drei Christus-Attribute ,eikon, prototokos und arche*
,Themen kontinuierlicher Diskussion unter den Vétern abgegeben® (102).
Gegen Athanasius, der den Titel ,Bild“ ausschlieBlich auf den Logos
bezog (111), objizierten z. B. die Arianer (und dies mit Recht!): ,Wenn
er (Christus) Erstgeborener der ganzen Schipfung ist, so ist er logi-
scherweise selbst einer aus der Schiopfung® (112). Marcell von Ancyra
und Gregor von Nyssa begegneten dem so, daB sie zwischen der Be-
zeichnung Christi als ,Erstgeborener”, die in der Tat seinen Vorrang vor
der ganzen iibrigen Schopfung ausdriickt, und dem auf den Logos
beziiglichen Titel ,Monogenés“ (,Einziggeborener“) nachdriicklich unter-
schieden (110-1186).

8 Translated by J. S. Browden; 1. Aufl. London: Nowbray 1965, XXXIII,
528 S. Diese Auflage erschien 1973 auch in franzésischer Ubersetzung.
Die 2. Auflage der englischen Ubersetzung (1975) ist auf 599 S. erwei-
tert. Die 2. Auflage hat annidhernd auch schon dieselbe Disposition
wie ,JChrI“ In seiner Rezension zu dieser hebt E. Moll, ThR 72 (1976)
2011, die wichtigsten Ergebnisse in den neuen Kapiteln (des II. Teils)
ilber Eusebius von Caesarea, Laktanz, Asterius Sophistes und
Marcellus von Ancyra hervor.

9 Hier nur dieses Zitat aus dem Vorwort (VII[): ,Insgesamt stellt die
deutsche Ausgabe, die nun auch schon in italienischer Ubersetzung
(Paideia, Brescia) erscheinen kann, eine starke Uberarbeitung der
zweiten englischen Auflage von ,Christ in Christian Tradition’, Bd I,
dar.“
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2. Aus der ganzen folgenden Untersuchung im I und II. Teil
konnen hier nur diese Schwerpunkte erwidhnt werden: Das 2. Ka-
pitel (133—221) betont die starken Varianten in den Christus-Vor-
stellungen des 2. Thus; es stellt diesen aber sogleich auch die durch
.das Zeugnis der Hirten und Lehrer der Kirche von Klemens von
Rom bis zu Irendus® verbiirgten ,festen Normen®* des kirchlichen
Christus-Glaubens gegeniiber, — Diese spekulativ einsetzende
~Logoslehre der Apologeten® brachte mit dem ,Wagnis, Gott, Welt
und Geschichte in einer Einheit zusammenzuschauen®, die Gefahr
einer Subordination des Logos mit sich (225—231). Im 3. Jh. sind
diesem Trend auch Hippolyth, Tertullian, Origenes und der Ori-
genes-Schiiler Dionysius von Alexandrien nicht konsequent genug
begegnet (231—289). Von dort zieht G. die Entwicklungslinien bis
in das ,theologische Zwielicht" bei Eusebius von Caesarea, Lak-
tanz und dem rétselhaften Asterius dem ,Sophisten“ (300—355) zu
Anfang des 4. Th.s weiter.

Arius und seine Gefolgschaft, die sich entscheidend am phi-
losophischen Gottesbild des Mittleren Platonismus und an dessen
Vorstellung vom Logos als demiurgischem Mittelwesen zwischen
Gott und Welt orientierten, losten schlieBlich ,die Halbheiten des
Subordinatianismus der vornicaenischen théologie savante einsei-
tig“ (356ff), indem sie den Logos radikal nur noch der Schépfung
zuordneten. — Als ein weiterer Riickhalt des Arianismus kam dazu
das ebenfalls ,griechisch“ inspirierte Logos-Sarx-Modell
(374—385). Mit dessen Auswirkungen und Bekdmpfung bis gegen
Ende des 4. Jh.s (und dariiber hinaus bis in den Monophysitismus
hinein) befaBt sich G. hier besonders ausfiihrlich (414—-634).

Nachdem schon Origenes die soteriologische Bedeutung der Seele
Jesu so nachdriicklich dargetan hatte, daB man thn geradezu ,den Theo-
logen der Seele Christi" nennen kann (276—280), ist uns heutzutage deren
Ersatz durch die — mythisch anmutende — Vorstellung einer (dem Leib-
Seele-Verhiltnis beim Menschen entsprechenden) naturhaften Einung
des Logos mit ,seinem Fleische® bei Christus um so schwerer ver-
stindlich. Doch G. erhirtet es nun auch durch noch weitere Belege (auf
S. 377—382), dab man im Kreis der friilhen Arianer ,einfachhin den Logos
den Platz der Seele Christi einnehmen lieB“, w. z. darum ,unwiderspro-
chen®, weil man damals, sogar auch ,auf dem Konzil von Nicaea®, die
Leugnung der Seele Jesu ,noch nicht als einen VerstoB gegen die Uber-
lieferung zu empfinden scheint® (380f; 375). —

Marcell von Ankyra leitete dann aber vor allem durch die
Unterscheidung des ,Willens der Sarx“ bei Jesus vom Logoswillen ,die
Anfidnge einer Wort-Mensch-Christologie“ (427) ein. Bei der Soteriologie
blieb indes auch er noch beim ,Logos-Sarx-Schema®, wihrend sein
Antiarianismus ein Logos-Mensch-Schema ,insinuierte® (428). Auf seine
jiingste Untersuchung ‘O xvpioxdc dvipwmog in: Trad. 33 (1977) 1-63 ge-
stiitzt, geht G. auch auf die Bedeutung dieses bei Marcell erstmals nach-
weisbaren Ausdrucks, der ,nur den Menschen in seiner Herrlichkeit be-
zeichnet” (429f), sowie auf Marcells komplexe AuBerungen dariiber ein,
,0b die Menschheit Christi nach dem Jiingsten Gericht ein Ende haben"
werde (433—439). — Eustathius von Antiochien ( vor 437)
hat vollends ,in der Auseinandersetzung mit der Logos-Sarx-Christo-
logie der Arianer ... seine dogmengeschichtliche Bedeutung” gewonnen
(440—446),

Den Apolinarismus betrachtet G. nicht nur als einen ,zur
orthodoxen Logoslehre zuriickgebildeten Arianismus®. Bei dessen Be-
griinder sieht er vielmehr dasselbe Grundanliegen wie schon bei der
Synode von Antiochien 268 wirksam: der Trennungs-Christologie (des
Paul von Samosata) entgegenzutreten. ,Man darf diese groBe Absicht
nicht verkennen® (482). Im Ergebnis war es jedoch so, daB sich Apoli-
narius (wie der Arianismus) das Verhiltnis von Logos und Sarx bei
Christus ,nach Art einer Natureinheit® (wie zwischen Seele und Leib
beim Menschen) vorstellte (490-495). Diese ,beiden hiretischen Formen
der Logos-Sarx-Christologie“ nennt G. ,den ernstesten und gefdahrlichsten
Einbruch hellenistischer Ideen in die iiberlieferte Auffassung von Chri-
stus® (496).

Auf den Apolinarismus reagierten als erste Epiphanius von
Cypern und Papst Damasus, indem sie das vollkommene (=
vollstindige) Menschsein Jesu betonten (502—505). Bei dem ,Antioche-
ner* Diodor von Tarsus iiberrascht dagegen die Feststellung,
daB auch in dessen Christusbild die Seele als ,theologische GréBe“ fehlt
(510); denn nicht deren Leugnung, sondern nur die Natureinheit be-
kémpfte er beim Apolinarismus (515). Trotz ,demselben antiarianischen
Interesse“ ist auch das Chrstushild des Joh. Chrysostomus nur
»alexandrinisch® konzipiert (160—614). So hat erst Theodor von
Mopsuestia die ,enge* Logos-Sarx-Christologie einer konsequenten
Kritik unterzogen und erstmals ,die klassische antiochenische Christo-
logie“ ausgeprigt (614—634).

Wenigstens erwidhnt sei hier auch der S. 548561 eingefiigte Beitrag
»Auf den Spuren eines vor-evagrianischen Origenismus”, der aus einer
groBeren, noch ungedruckten Studie ,Markos Eremites und der
Origenismus® schopft. In dem hier vorgestellten Opusculum des Marcus

wird vermutlich bei Origenisten das falsche Dilemma von ,bloBem
Logos“ und ,bloBem Menschen" (Sarx) bekampft,

Aus all dem folgt insgesamt, daB fiir das 4. Th. die Alternative
des ,Logos-Sarx-“ und des ,Logos-Anthropos-Modells" weit zu-
treffender und illustrativer ist als die bislang iibliche Gegeniiber-
stellung von ,alexandrinischer” und ,antiochenischer” Christo-
logie (vgl. 610 u. 640).

3. Der ganze IIL. Teil (637—775) gilt sodann ,der Geschichte des
klassischen Antiochenismus und Alexandrinismus fiir die Jahre
429-451“ (640), die von den zwei Theologen Nestorius und
Cyrill geprigt ist und fiirs erste in der im Symbolon von Chal-
cedon aufgewiesenen via media gipfelte (6381f).

Uber die Entscheidung v. J. 431 zu Ephesus (691-697) und die
Union von 433 zwischen den Antiochenern und Cyrill (703—707),
auch iiber ,die christologische Aussage von Chalcedon" (753—764)
wird relativ kompakt referiert’?. Um so groBeres Gewicht legt G. —
nachdem i. J. 430 ,der Fall Nestorius in Rom* nur unzulédnglich
untersucht (665—672) und auch zu Ephesus noch keineswegs theo-
logisch aufgearbeitet worden war, auch von Cyrill nicht — darauf,
die theologische Position beider moglichst genau zu umschreiben
und im Zuge der damaligen Gesamtentwicklung kritisch nachzu-
vollziehen. Darum bei beiden schon diese scharfe thematische
Scheidung: ,Christusformel und Christusidee des Nestorius der
ephesinischen Diskussion® (646—660) — ,Nestorius und sein Liber
Heraclidis“!* (707—730), sowie: ,Der jiingere Cyrill und das Huma-
num in Jesus Christus" (605—610) — ,Cyrill von Alexandrien, der
Gegner des Nestorius® (673—686).

Zuniichst einiges, das G. zum Verstdndnis des Nestorius der
Jahre 428—431 vorbringt: Dieser ,wendet sich vor allem gegen die Ari-
aner und Apolinaristen”. DaB die Arianer den Theotokostitel verbrei-
teten, um ihn als Argument gegen die Gottheit Christi zu benutzen,
schien ihm dessen Abschaffung zu gebieten. DaB er die Mia-Physis-
Formel Cyrills des Apolinarismus verddchtigte, darf ihm nicht zur Last
gelegt werden (647). Dazu,  ,auch die althergebrachte communicatio
idiomatum® zu verwerfen, kam er durch das semantische Interesse, die
gottlichen und die menschlichen Attribute klar auseinanderzuhalten.
Daher sah er auch nicht im Logos-Titel, wohl jedoch mit ,Christus®,
,Sohn“ und ,Herr“ das eine ,additive Subjekt* bezeichnet, ,das die gott-
lichen und die menschlichen Eigenschaften in sich enthalt“i? (649; vgl.
711). Auf den ,besten Seiten seiner Christologie® hat Nestorius iiberdies
,die ihm so oft vorgeworfene Zweisohne-Lehre" ausdriicklich abgelehnt
und eine ,echte Subjekteinheit in Christus“ (auf Grund deren die Be-
zeichnung ,Sohn“ auch schon vom Prdexistenten und darum auch vom
Menschgewordenen gilt), klar gelehrt. In diesem Punkte 148t G. von L. L
Scipioni, Nestorio e il concilio die Efeso (Milano 1974) sich gerne korri-
gieren (650f). Doch ,das Unterscheiden der Naturen ist das Leichtere
am Christusproblem. Das Schwierigere ist, jene Einheit zu erkldren, an
der er (Nestorius) festhalten will“ (625f). Vor allem bei seiner ,zwei
Prosopa“-Lehre kommt ,die fundamentale Schwiche seiner Losung zum
Vorschein® (659). Aber immerhin sah Nestorius ,mehr als alle anderen
das Problem, daB man eine solche substantiale Einheit aufzeigen mubBte,
welche die Natur als Natur intakt lieB“ (660).

Bei Cyrill war ,bis hin zum Auftreten des Nestorius” die ,christo-
logische Frage, wie Gott und Mensch bei Christus geeint sind, ... noch
nicht akut® (607). Erst 429/30 machte er sich ,an ein tieferes Studium
christologischer Fragen, um gegen Nestorius, den Leugner des Theo-
tokos-Titels, auftreten zu konnen“. Dabei wurde er jedoch durch
Apolinaristische Formeln, die sogar den Pidpsten Julius
und Felix unterschoben waren, irregefithrt (673f). Anderseits kannte
,der Cyrill der nestorianischen Kontroverse”, vor allem angesichts des
Leidens und der Opferhingabe Jesu im Gehorsam, auch ,eine echte
menschliche Psychologie Christi“. Weil er aber die Mia-physis-Formel
fiir ,kirchlich sanktioniert” hielt, konnte er sich nicht entschlieBen,
diese preiszugeben (677). Diese entsprach ja auch seinem Bemiihen, die
ganze Subjekteinheit Christi von oben, vom goéttlichen Logos her zu ver-

10Tn ,Chalk I* sind dem Text und der Textgeschichte des Symbols von
Chalkedon die Seiten 389—418 gewidmet, Hier stiitzt sich G. selbst fiir
seine Hinweise zur ,Strukfur und Quellenanalyse der Definition von
Chalcedon® (755-759) kurz und biindig (755—759) fast ganz auf A. de
Halleux (RevThéolLouv 7, 1976, 2—23. 155—170), indem er unumwunden
erkldrt, daB ,die Struktur der DC nie so klar herausgestellt worden
(ist), wie in diesen Analysen“ (756); er rezipiert auch de Halleux’s
Hinweise darauf, daB der Metropolit Basilius von Seleucia
(s. auch S. 761) an der Abfassung der Definition nicht nur kompilatorisch
als ,ein einfacher Sekretir der Kommission®, sondern in hoéherem
MabBe als ,Autor im wahren Sinne* beteiligt gewesen sei.

11 Diesen schrieb Nestorius kurz vor seinem Tode (451), um zu zeigen:
,Ich habe den Weg der Orthodoxie nicht verlassen” (710).

12Im Liber Heraclidis nennt er selbst dieses spiter: das prosopon
unionis; s. S, 717ff.
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stehen. Doch diese Einheit (unter Abgrenzung von der ,vitalen Symbi-
ose") im Sinne der personalen Einung ,begrifflich klar auszusprechen”,
st ihm noch nicht geglickt (678; 684)!3; und daB er seit der Unio v.].
433 auch die Rede von ,zwei Naturen“ gelten lieB (676ff; 732), bedeutete
szwiefache Sprache" (679-682).

So legte erst ,am Vorabend von Chalcedon® der Patriarch
Flavian von Konstantinopel, Spuren seines Vorgédngers Proklos
(727—729) folgend, zugleich gegeniiber dem Monophysitismus des
Eutyches, den Ausdrudk der ,einen Hypostase (oder Per-
son) aus zwei Naturen® in einem Glaubensbekenntnis vor
(731f); durch Basilius von Seleucia wurde das letztere —
im Geiste Cyrills — zu der Formel ,in zwei Naturen" prizi-
siert (761); und in Einklang mit dem Tomus Leos I (742f) ging
dies sodann in die Definition von Chalcedon ein.

Durch diese terminologische Differenzierung wurde der Haupt-
konflikt in der ,zwiefachen Sprache“ Cyrills iiberwunden. Im
Unterschied zu der ,katagogischen® Christologie Cyrills, deren
ganze Dynamik vom Logos ausging, erméglichte im Chalcedonense
die ,symmetrische” Prédikation der gottlichen und menschlichen
Idiomata von ein und derselben Hypostase es, auch ,anagogisch”

. zuniichst die menschliche Wirklichkeit Christi zu sehen und
von ihr aus weiterzuschreiten zu den Tiefen der géttlichen
Person” (769).

Aus dem noch zu wenig gekldrten Begriff der Hypostase (770) und
aus der ,zwiefachen Sprache* Cyrills resultierte indes — bei der ,magi-
schen Wirkung®, die dieser weiter ausiibte — auch die ,Verwirrung und
Verlegenheit*, die nach 451 in Kémpfen zwischen ,Cyrillianern und
Chalcedonikern® ... ,bis zum Monotheletenstreit die Christologie be-
herrscht” (6838f).

Damit aus dem vorstehenden AufriB von der Breite der von G. darge-
stellten Problementwicklung keine zu enge Optik entsteht, sei vor allem
dies ergiénzt: Obwohl der Westen ,am Beginn der konziliaren
Epoche der patristischen Christologie® nur ein ,Nebenschauplatz® war
(637), hat G. auch dessen ,Beitrag® (577-604; 661—672), vor allem den
Leos des GroBen (734-750) gebiihrend gewiirdigt. Er hat sogar auch die
Christologie des persischen Weisen Aphrahat (446—451 u.d.) sowie
Ephrdm des Syrers (516—527) sorgfiltig berlicksichtigt.

III. Mit dieser Ausweitung des Blickfeldes geht bei der
Dogmengeschichtsschreibung G.s in ,JChr I* ein aktuelles
dkumenisches Interesse Hand in Hand. Im Vorwort (IX)
driickt er dieses so aus: ,Notwendigkeit und Nutzen einer neuen,
zugleich detailliert wie umfassend angelegten Geschichte der
Christologie zeigen sich vor allem in den Gesprédchen und Ver-
handlungen mit den ,Orientalisch-Orthodoxen Kirchen', die aus
dem Dissens um das Konzil von Chalkedon (451) hervorgegangen
sind ... Es wird offenbar, daB die getrennten Kirchen in Ost und
West doch tatséichlich mehr im Konsens verblieben sind, als dies
zur Stunde der Trennung und in der Zeit nachher erkennbar
war'4,

DemgeméB zeichnet G. zwar z. B. die damaligen Einwénde und Vor-
wiirfe gegen Nestorius gewissenhaft nach. Doch er selbst mdchte
dabei nicht ,nur Richter® (667), nicht nur Hiresiologe sein. So kon-
statiert er bei Nestorius u. a. wohl eindeutig die ,Unklugheit und
Mangel an Klarheit im theologischen Denken®, durch die er ,groBe Ver-
wirrung” stiftete; doch dies: ,obwohl seine Absicht gut war*! (643f). So
weit 14Bt G. sich sozusagen von diesem heuristischen Prinzip leiten: ,In
Wirklichkeit sind Nestorius und Cyrill, Chalcedoniker und
Monophysiten viel ndher beisammen, als sie selbst wissen* (638). Darum
verlangt er von der Nestorius-Forschung als erstes: ,Sie muB ein In-
teresse fiir seine Person zeigen und auf diese Weise einen Mangel bei
seinen Zeitgenossen beheben und eine detaillierte Analyse der christo-
logischen Begriffe und Intentionen des Nestorius und seiner Gegner
unternehmen ... Sie {ibernimmt damit eine ,8kumenische’ Aufgabe“
(645). Denn ,je mehr wir die Orthodoxie seiner Lehre zeigen kénnen, um
so leichter wird sich der Kontakt mit der nestorianischen Kirche von
heute herstellen lassen* (642).

IV. Als Dogmatiker und Patrologe in einer Person sucht der Vf.
durchgehend eine solide , Verbindung von Einzelanalysen und um-
fassender Synthese zu erreichen* (VIII). Zur Ermoglichung der
»Beschrankung®, die bei der Einzelanalyse ,not tut* (578), zieht er
in einem erstaunlichen MaBe die jeweils einschlédgigste
Literatur mit heran. So oft schon im Text. Im Filigranwerk der
Anmerkungen ist eine schier erdriickende Informations-

13Den besten Ansatz dazu bot Cyrill in der Formel der #vmoig
o dmooTaowy; s. S. 685f; 731; 759,

14 Niheres iiber die Teilnahme des Vfs an diesen Gesprichen s. auf
S. 52f der in Anm. 4 genannten Festschrift.

fiille iiber die Vonrgeschichte und den aktuellen Stand der Ein-
zelforschung gespeichert.

Wo die schon ,angelaufene Drucklegung® die Benutzung neuester
Veroffentlichungen nicht mehr erlaubte (VIII), vermerkt er das eigens;
so S. 196 zur Gnosis-Forschung und 595 zu einer Studie iiber die Chri-
stologie Augustins. Auf noch ,weiBe Flecke auf der patristischen Land-
karte“ (283) weist er wiederholt hin; so S. 271 zu Leontius von Jeru-
salem, und S. 604: ,Leider ist es noch nicht méglich gewesen, eine Dar-
stellung der Christologie des Pelagius und der Pelagianer zu erarbeiten®.
Wo eine Diskussion, z. B. iiber eine Autorschaft, noch nicht abgeschlos-
sen ist, informiert er auch dariiber sorgfiltig; vgl. S. 38—40, 50, 66 u. d.
Bei M. Tetz (Bochum) bedankt er sich fiir perstnliche Hinweise, die
Marcell von Ancyra und Eustathius von Antiochien betreffen, usw.
Dieser hohe Grad und Umfang wissenschaftlich-exakter Information
wird (nach der umfangreichen ,Bibliographie in Auswahl“: S. 776-785)
dem Benutzer dankenswerterweise durch die ,in Zusammenarbeit mit
dem V{. von R. Miiller erstellten® Register erschlossen; diese ver-
zeichnen ndmlich sowohl die Schriftstellen (787—793), die griechischen
und lateinischen Worter (793—804) wie die erwihnten Personen (804-819)
und Sachen (919-929). Bei den letzten ist die systematisch geordnete
Ubersicht unter dem Stichwort ,Jesus Christus® (822a—824b) hervor-
zuheben, obwohl diese (z.B. unter der Rubrik ,Logos-Sarx“] nicht
vollstdndig sein kann.

V. Die groBe Verstdndnisbereitschaft, die G. im besonderen
Nestorius entgegenbringt, kann bei der heutigen Diskussion
tiber die Freiheit der Theologie als Wissenschaft gegeniiber der
Kirche!® (wie ich es in einem Seminar im Dez. 1979 erlebte) sogar
dazu fithren, daB man sich fiir die These, Nestorius sei unge-
recht verurteilt worden, auf Al. Grillmeier beruft.

Hier scheint zunéchst diese Frage angebracht: Woher kommt es, daB
G. sich gerade der ,theologischen Rehabilitierung® (642) des
Nestorius so besonders annimmt? Warum unternimmt er das nicht auch
bei Arius, bei Apolinarius und bei Eutyches? Die Antwort darauf steht
bei G. deutlich zwischen den Zeilen: Die Hellenisierung der Christusbot-
schaft, wie Arius sie intendierte, hiitte die radikale Mythologisierung
und Entleerung des Glaubens der Kirche mit sich gebracht, Auch
Apolinarius hitte die ,Menschwerdung" des Sohnes Gottes ihres
realen Gehaltes und ihrer soteriologischen Sinnbedeutung beraubt.
Eutyches hat nach der ersten Zuriickweisung seiner extremen
Position i. J. 448, statt sich der theologischen Diskussion zu stellen, sich
zu Rache und Propaganda vor dem Volke und bei der ,Réubersynode“
am 8. August 449 sogar zu brutalem Terror hinreiBen lassen (734-737).
Als Theologen-Personlichkeit hat er sich damit disqualifiziert. Fiir das
»heutige dkumenische Gesprdch mit der koptischen Kirche“ (767) hilt G.
nichtsdestoweniger auch eine exaktere Interpretation seiner Auffassung
fiir wichtig, Bei Nestorius fithrte dagegen wohl vor allem ,die Un-
mdoglichkeit, seine eigene®, noch zu unabgeklirte, ,theologische Position
zu rechtfertigen® und als mit der Orthodoxie vereinbar zu erweisen, zu
seiner Verurteilung (660). Seine spdteren Formeln, wie die, daB Christus
»ein Prosopon in zwei Wesen" sei (716), und ,seine freudige Begriibung
des Tomus Leonis“ zeigen, daB er spiitestens in seinen letzten Jahren
»vor den Toren von Chalcedon® stand (715). Beruht mithin seine Ver-
urteilung nicht auf bloBen MiBverstindnissen?

Wer das neue Werk G.s sorgfiltig liest, findet darauf diese
doppelte oder zweistufige Antwort:

1. Der MaBstab, nach dem zu Ephesus geurteilt wurde, war
das Symbolum von Nicaea: ,Was mit Nicaea iiberein-
stimmte, solle angenommen, was sich davon unterschied, ver-
worfen werden“ (688). ,Die dogmatische Idee, welche die Viter
darin (zugleich ,als die Wiedergabe des Apostolischen Glaubens
und der urkirchlichen Uberlieferung“) fanden, war diese: ,Ein
und derselbe ist der ewige Sohn des Vaters und der in der
Zeit dem Fleische nach geborene Sohn der Jungfrau Maria, die
darum mit Recht Gottesgebédrerin genannt werden darf'“ (689).
Nicht nur MiBverstdndnisse also, sondern die Argernis erregende
und Verwirrung stiftende (643) Verwerfung der spitestens durch
das Nicaenum verbindlich gelehrten ,communicatio idiomatum*
war der fundamentale Grund fiir die Verurteilung und Amtsenthe-

15 Fiir die Emotionalisierung dieser Diskussion ist z. Z. der ,Fall Kiing*
ein Hauptstimulans. In ,JChr I geht G. auf die Behauptung der dog-
matischen Fehlentwicklungen zur Viiterzeit, die Hans Kiing in
»Christ sein“, Miinchen 1974, S. 427—450 sowie 463—467 wagt, mit
keinem Wort ein. Dabei hat er selbst in ,Diskussion {iber Hans Kiings
,Christ sein'®, Mainz 1976, S. 60—82 vor allem dessen Hellenisierungs-
these ausgiebig widerlegt. Doch Kiing hat, statt darauf zu antworten,
nur erkldrt, daB er bei ,von Balthasar, Grillmeier, Rahner und Rat-
zinger ... konstruktive Gesprédchsbereitschaft® vermisse (in einem
Brief v. 21. 2. 77), und am SchluB von ,Existiert Gott?", Miinchen 1978,
seine These ungeniert wiederholt. DaB G. iiber all das in ,JChr I“
schweigt, ist eine vornehme Antwort.
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bung des Nestorius (648). Diese Bedeutung des Nicaenums ,fiir die
Inkarnationslehre beginnt® freilich, geschichtlich gesehen,
«erst mit dem Streit um Nestorius“ (648), das jedoch darum, weil
er zu diesem Rekurs auf das Nicaenum natigte.

2. Die prinzipielle Berechtigung und Notwendigkeit solcher Ent-
scheidungen der kirchlichen Lehrautoritit liegt in dem Spannungs-
feld des Ternars ,Kerygma — Theologie — Dogma", mit
dem G. den IIL Teil seines Buches iiberschreibt. Diese Dreieinheit
bedeutet hier: Aus ihrer funktionalen Mitte zwischen dem iiberlie-
ferten Christuszeugnis der Kirche und deren aktuellem Wichter-

amt 1Bt sich die christliche Theologie nicht herauslésen. Denn
wie (auch) der Theologe mit der Kirche in Christus den Ursprung
seines Glaubens hat, seinen Glauben an Christus aber durch
die Kirche empfingt, so obliegt ihm auch die bleibende Bindung
an deren Christusbekenntnis. Wenn und wo sich dagegen christ-
liche Theologie von dem ,Christus im Glauben der Kirche"
emanzipiert, verliert sie selbst Grund und Sinn. Es geht hier ja
auch nicht nur um irgendwelche ,Formeln“ (oder ,Sédtze"), ,son-
dern um die letzte Ausdeutung der Beziehung zwischen Gott und
Welt, wie sie mit dem Glauben der Kirche an die Inkarnation und
die Erlésung durch Jesus Christus gegeben ist” (634).

Beyerlin, Walter: Werden und Wesen des 107. Psalms. — Berlin, New
York: de Gruyter 1979. XII, 120 S. (Beiheft zur Zeitschrift fiir die
alttestamentliche Wissenschaft 153) Lw. DM 62.—

Psalm 107, der eine groBe dichterische Kraft verrdt, gehort bis
heute zu den am meisten umstrittenen Psalmen, sowohl was seine
Entstehung angeht, als auch was seinen Inhalt betrifft. Daher ist
es gewiDB verdienstvoll, daB B. erneut die Probleme dieses Psalms
untersucht. In seiner Monographie legt er ein Ergebnis vor, das in
Seminariibungen erprobt wurde.

Ubersichtlich geht B. vor. Nach einer detaillierten Vorstellung
der Problematik bespricht er nacheinander die Gliederung und
unternimmt eine vorldufige Form- und Gattungsbestimmung. Thr
folgen ausfithrliche Untersuchungen zur iiberlieferungsgeschicht-
lichen Ortung, zur inhaltlichen Ndherbestimmung, zur Kldrung der
Frage der Einheitlichkeit und zur Frage nach der Genese von
Ps 107.

Minutitse Einzeluntersuchungen, die in einer dauernden Auseinan-
dersetzung mit der Forschung gewonnen werden, fithren zu folgendem
Ergebnis: Der Grundbestand des Ps, V 1 und die ersten drei Stro-
phen Vv 4-22, stammen wohl von einem levitischen Sénger und sind
fiic die Darbringung individueller t6d 6t im Vorhof des Tempels im
Beisein der Kultgemeinde wihrend des Jahwefestkults geschaffen. Dabei
lehnt der Psalmist sich an prophetische Uberlieferungen an, steht aber
auch weisheitlichen Kreisen nahe. Stidrkere weisheitliche Pridgung ver-
rit die 4. Strophe, Vv 23-32, die wohl etwas spiter gleichfalls von
einem Tempelsinger dem Corpus des Ps hinzugefiigt wurde. Die 2. Er-
weiterung, Vv 33—43, diirfte kaum einem Sénger am Tempel, vielmehr
dem ,Kreis der Alten" zuzuschreiben sein. In ihr finden sich gehéufte
Zitate, vor allem aus Ijob. Daher diirfte der Psalm nunmehr aus dem
Tempelkult in die Tempelschule gewandert sein, da er eine weisheit-
lich-pariénetische Uberarbeitung verrdt. Von diesem doppelten Sitz im
Leben kiindet V 32. Der weisheitliche Dichter der 5. Strophe versucht
inhaltlich die uniiberbietbare Macht Jahwes in Natur und Geschichte,
seine Zuneigung und seine Huld gegeniiber seinem Volk Israel, die
beiden Pole des géttlichen Handelns als Quintessenz des ganzen Liedes
zu verdeutlichen und zu profilieren. Auf Grund der Anlehnungen und
des Gesamtkolorits diirfte der Psalm in die Zeit von der Mitte des 5.
bis Ende des 3. Jh. v. Chr. anzusetzen sein.

Den Darlegungen von B. wird man logische Stringenz und Uber-
zeugungskraft nicht absprechen kénnen. Auch diirfte es zweifels-
ohne richtig sein, daB sich in den Vv 33—43 eine relecture biblique
vorfindet; denn auch mit V 32 hétte der Ps enden kénnen. Nicht
befreunden kann ich mich allerdings mit der Vorstellung, daf
die 4. Strophe, Vv 238-32, bereits ein Nachtrag sein soll.
B. kommt zu dieser Annahme wegen der fiir das AT sonst weit-
hin selten verwendeten Thematik der Seefahrt. Ich bezweifle das
aus zwei Griinden: Einmal wohnt Israel an der langgestreckten
Mittelmeerkiiste und hat ohne Zweifel Erfahrungen mit der See-
fahrt gehabt; sie gingen gewiB in das Volksgut ein. Dann ent-
spricht die Formalstruktur der 4. Strophe genau dem Aufbau der
ersten drei Strophen. Der gleiche dichterische Duktus von Sprache
und Stil legt es m.E. eher nahe, an den gleichen Verfasser des
Corpus von Ps 107,4-32 zu denken. Mit Wissen um die geschicht-
liche Erfahrung seines Volkes und in Anlehnung vor allem an
Deuterojesaja schildert der Dichter in ansteigender Klimax die
Erfahrung der iiberragenden Macht Jahwes bis hin zum macht-
vollen Wirken Gottes wihrend der Seefahrt, das fiir den Psal-
misten den hichsten Erweis der gottlichen Méchtigkeit darstellt.

Mit Ijob teilen die Vw 33-43 als Nachtrag dann die Einsicht,
daB es dem Menschen unmoglich ist, Gottes Planen und Wirken
zu begreifen; Gottes Weisheit {ibersteigt alles menschliche Ringen
um Erkenntnis.

Die Monographie von B. bedeutet gewiB ein Stimulans fiir die
Arbeit an Ps 107, der trotz seiner Schénheit und Ausdrucksstérke
sich nicht so leicht erschlieBen 14Bt. B. hat in die Vielfalt der Mei-
nungen Richtung gebracht und gezeigt, wie die Exegese von Ps
107 in Zukunft vorzugehen hat. Seine Arbeit ist ein Meilenstein
auf dem Weg, den genau so problemvollen wie dichterisch schd-
nen Psalm sachgemé&B zu interpretieren.

Regensburg Heinrich Grob

Kiesow, Klaus: Exodustexte im Jesajabuch. Literarkritische und motivge-
schichtliche Analysen. — Fribourg Suisse / Gottingen: Universitits-
verlag / Vandenhoeck & Ruprecht 1979. 221 S. (Orbis Biblicus et
Orientalis 24)

1. Wenn der Exodus zur theologischen Mode geworden ist, so
ist der Exeget nach deren biblischem Zuschnitt gefragt, oder
danach, ob es iiberhaupt eine biblische Mode oder gar ein bibli-
sches Prinzip sei. Nun kam diese Mode bekanntlich auf Umwegen
zur Theologie, und der sie anregte, hiitte sich vermutlich wenig um
exegetische Bedenken gekiimmert, aber der Theologie steht solche
Unbekiimmertheit nicht wohl an, und so muB sie exegetische
Auskunft dariiber einholen, ob ,hier ein MiBverstdndnis und eine

. einseitige Akzentsetzung vorliegt oder ob vielmehr tatséichlich
und wenn ja, wie die Befreiung aus Agypten als fortwirkende
Ursprungserfahrung Israels seine Glaubensgeschichte in allen
wichtigen Phasen maBgeblich bestimmt hat* (9). Als Beitrag dazu
versteht Vi. dieser Miinsterer Diss. seine Arbeit an einer Reihe von
Texten des Jesajabuches, in der Hauptsache aus Jes 40-55, dazu
Jes 35 und 62,10-12.

2. Gibt die theologische Fragestellung den Rahmen her, so ist
das Ziel dieser Untersuchung doch noch weiter gesteckt: ihr
Schwergewicht hat sie in einer redaktionsgeschichtlichen Hypo-
these zum Deuterojesajabuch, die dann freilich zugleich theologie-
geschichtliche Entwicklungen anzeigen soll. Am Ende gelangt Vf.
zu dem auf S. 165 schematisch dargestellten redaktionsgeschicht-
lichen Ergebnis: Eine Grundschicht in Jes 40,3—5* + 40,13—48,
20* wird von einer ersten Erweiterungsschicht in Jes 40,1£.9f -
49,1-52,10* iiberlagert, dariiber liegt mit 40,6—8* + 52,13—55,13 eine
zweite Erweiterungsschicht. Das theologiegeschichtliche Ergebnis
hinsichtlich der Verwendung der Exodusmotive wird auf S. 181f
kurz so bezeichnet, daB eine ,Wegtheologie“ in Jes 40—48 durch
eine ,Riickkehrtheologie® in Jes 49-52 ergdnzt und umgedeutet
worden sei, deren eschatologische Konzeption in der dritten
Schicht erstmals ausdriicklich formuliert werde (Jes 55,12f, p. 186).

3. Wie kommt man zu so einschneidenden Ergebnissen? Nach einer
forschungsgeschichtlichen Standortbestimmung, bei der bereits der
miindlich verkiindende Prophet Deuterojesaja (11f 4 16) und doch wohl
auch die individuelle Prophetengestalt (16f) auf der Strecke bleiben (1.
Teil), bringt der zweite Teil umfangreiche und subtile Textanalysen von
Jes 40,1-11; 43,16—21; 49,7-12; 51,9f; 52,7—12; 55,12-13; 62,10-12; 35. Am
wichtigsten ist dabei meist das literarkritische Anliegen, und das muB
auch so sein, weil die Arbeit gerade jene vermeintlich geschlossenen
und zusammenhédngenden Bilder vom neuen Exodus bei Deuterojesaja,
wie sie manchmal in der Exegese gezeichnet werden, als moderne oder
doch sekundére und jedenfalls gewaltsame Konstruktionen erweisen will
(vgl. p. 18f). Die literarkritische Analyse von Jes 40,1—11 erhélt dabei
eine Schliisselrolle fiir alle folgende Arbeit; ihr Ergebnis (v 3—5* 4+ 1f.
9f. 4+ 6-8*) ist ein Typos des referierten redaktionsgeschichtlichen End-
ergebnisses. Die inhaltliche Deutung der Texte ist naturgemif von der
literarkritischen Vorentscheidung abhiéngig, und sie folgt verstindlicher-
weise einer Spur, wie sie schlagwortartig durch jene Differenz von
»Wegtheologie* und ,Riickkehrtheologie" bezeichnet wird. Denn letzten
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Endes erweist es sich auch hier als unmoglich, einen Text nur aus sich
selber zu verstehen; er bedarf der Ergédnzung durch vergleichbare
Kontexte, nur ist eben die Frage, was vergleichbar ist und wie weit man
den Rahmen spannen mubB.

Da die Exodusauffassungen im SchluBteil zusammenhéingend darge-
stellt werden, seien zuerst die wichtigsten weiteren literarkritischen Er-
gebnisse notiert. Die Einheit von 483,16—21 ist nicht zu beanstanden; in
49,7-12 wird nur v 7afyb und die Botenformel in v 8 fiir sekundér bzw.
tertidr gehalten. 51,9f bildet eine urspriingliche Einheit mit 51,17.19 und
52,1f; die Texte dazwischen sind sekundér eingeschoben; der urspriing-
liche Text weist ,als Ganzes iiber sich hinaus auf 52,7-10“ (100). Der
letztgenannte Text bleibt als Einheit fiir sich bestehen und bildet zusam-
men mit 40,1f.9f die redaktionelle Klammer der zweiten Ausgabe des
Deuterojesaja-Buches (Grundschicht - 1. Erweiterungsschicht); fiir
52,11f bleibt die Vermutung, die Verse konnten das Biichlein sekundér
als ,Sendschreiben(s) an die Diaspora“ ausgewiesen haben (118). In
62,10—12 sucht Vi. v 10bf. 11aq als sekunddre Eintragung des escha-
tologischen Vélkergerichts zu erweisen, und schlieBlich bleibt in Jes 35
ein passables Gedicht iibrig, wenn man v 3—6a als erste und v 2b als
zweite Erweiterung ausscheidet: die vv 3—6a sind dann mdglicherweise
zusammen mit Kapitel 34 dem Grundtext von Kapitel 35 beigegeben
worden.

Der dritte Teil des Buches bringt Auswertung und Interpretation.
Redaktionskritisch wird hier die Klammerfunktion von 40,6-8* und 55,
10f fiir die zweite Erweiterungsschicht, die von 40,1f.9f und 52,7—10 fiir
die erste Erweiterung und die von 40,3—5* und 48,20 fiir die Grund-
schicht geltend gemacht (158—165); der Unterschied von 40—48 und 49-52
soll durch einen statistischen Sprachbeweis erhértet werden (165-167).

Die zwei Haupttypen der Verarbeitung von Exodusmotiven mdchte
Vf. dann mit einem Vergleich von 43,1621 und 51,9f (mit der Fort-
setzung in 51,17.19 und 52,1f) aufweisen (169ff). Er findet folgende Unter-
schiede: Einmal werden geschichtlicher Schauplatz und Gegner von
43,16f zum mythischen Feind und Ort, das Schilfmeer wird zum Urmeer
in 51,9f, und so werde der nach 43,17 bedeutungslose Gegner zur mythi-
schen Gegenmacht, womit auch das Gottesbild verdndert, Jahwes
konkurrenzlose Souverénitdt nicht mehr gewahrt sei. Zweitens sei das
Zeitverstdndnis verschieden: die geschichtliche Zeit des Schilfmeerwun-
ders miisse noch argumentativ und vergleichsweise fiir das neue Gottes-
handeln geltend gemacht werden, wihrend das mythisch-,urzeitliche
Jahwehandeln nicht inhaltlich mit der Gegenwart vermittelt wird, son-
dern bruchlos in diese iibergeht“ (171). SchlieBlich fehlt dem Weg von
43,16ff eine Zielangabe, er habe, wie Vi. meint, ,vielmehr ... sein Ziel in
sich* (172), anders als im Kontext von 51,9f, wo der Zion das in kulti-
scher Prozession zu erreichende Ziel sei. Die Mythisierung einer ge-
schichtlichen Tradition und statt des Schutzes unterwegs der Anbruch
des Heils mit Jahwes Ankunft in Jerusalem: das habe sich in der 1. Er-
weiterungsschicht gewandelt, und in diesen einmal gefundenen Raster
bringt Vf, auch die iibrigen Texte mit Exodusmotiven unter: Wegtheo-
logie oder Riickkehrtheologie, das ist von nun an die Frage. Zur mythi-
sierenden Riickkehrtheologie der 1. Erweiterungsschicht gehére auch die
eschatologische Dimension des kiinftigen Heils, obwohl erst die 2. Er-
weiterungsschicht ausdriicklich davon rede. Fiir die Grundschicht wird
die Eschatologie dagegen bestritten; den Eschatologiebegriff von Rads
hélt Vi, hier fiir unangebracht, denn ,der bisherige geschichtliche Heils-
grund“ werde gerade nicht ,negiert*, sondern auf einer héheren Ab-
straktionsstufe vertieft (196).

Die Deutung der spédteren Exodustexte im Jesajabuch soll jetzt micht
mehr referiert werden, da sie im ganzen mehr die Nachwirkungen des
dlteren Materials herausstellt. Fiir die Herkunft von Grundschicht und 1.
Erweiterungsschicht erfihrt man noch, daB nur der Grundtext aus
exilisch-babylonischem Blickwinkel abgefaBt sei, die Erweiterung da-
gegen von einem Jerusalemer Standort.

4. Kein Zweifel, daB mit solchen Thesen die Deuterojesaja-For-
schung in ihren Grundlagen beriihrt ist. Zwar gibt es durchaus
Vorgénger: so z. B. Elligers These von 1933, nach der die Kapitel
53—55 und die Sammlung des Deuterojesaja-Buchs auf Tritojesaja
zuriickgingen; der Unterschied zwischen 40-52* und 53-55 wird
denn auch weitgehend vorausgesetzt und ergénzend nur noch
durch die Klammer-Hypothese (40,6—8/55,10f) begriindet. Das
eigentliche Anliegen K.s, némlich nur 40—48* als ,Grundschicht®
zu reklamieren, kann sich auf den Eindruck unterschiedlicher In-
halte berufen, der schon frither zu verschiedenartigen, auch lite-
rarkritischen Losungen gefiihrt hat (Obersicht 160f). Aber vorherr-
schend ist doch die Annahme einer iiberwisgenden ,Einheit des
Deuterojesaja“. MuBl diese Annahme nun revidiert werden?

4.1 Die redaktionsgeschichtliche Hypothese des Vf.s steht und
féllt mit ihrem ,Schliisseltext”, dem Prolog Jes 40,1-11. Die
literarische Analyse ist dementsprechend umfangreich und mit
einigem Aufwand begriindet. Wenn sie mich trotzdem schlechter-
dings nicht iiberzeugt hat, so deshalb, weil Vf. der Literarkritik
offenbar Entscheidungen abverlangt, die sie nicht zu treffen ver-
mag, und weil er im kritischen Eifer der Gegenprobe, ob der Text

sich nicht gegen die neuzeitliche oder prosaische Logik des
Exegeten als Einheit erweisen konnte, keinen angemessenen Platz
gibt.

Einige Beispiele mdgen das verdeutlichen. Der v 11 wird eilends
ausgeschieden, weil der nétige Bezugspunkt des Vergleichs weit entfernt
sei und zudem das Bild abrupt wechsle; aber die Entfernung zu v 10a ist
gering, und der Bildwechsel kénnte doch wohl gerade angemessen sein:
Kriegerischer Machterweis einerseits und liebevolle Zuwendung des Hir-
ten zu seiner Herde andererseits sind als sinntragende Bildreden der er-
warteten Heimkehr aus dem Exil gemi#B, Jahwes Macht- und
Liebeserweis sind gefragt, wenn das Unternehmen zum Ziel kommen
soll — ist der rasche Bildwechsel (der dem Hebréder iibrigens durchaus
nicht so anstéBig ist wie dem Abendlédnder) dann Kunst- oder Kleister-
werk? — Der Widerspruch, den VI. zwischen der Verginglichkeit allen
Fleisches in v 6f und der Offenbarung der Herrlichkeit Jahwes vor allem
Fleisch mit Recht (und mit Duhm) sieht, wird sehr wohl verstédndlich als
Widerspruch des Propheten; die Wiederholung von v 7a in v 8 hitte als
Indiz eines Sprecherwechsels zwischen 7 und 8 wenigstens erdrtert wer-
den konnen, und die Behauptung, ,gerade im Vergehen von ,allem
Fleisch‘“ erweise ,sich die Kraft des ,Wortes unseres Gottes‘* (37) geht
an dem klaren Wortsinn von v 8 vorbei (die Auslegung p. 65 iibersieht
die Differenz von ki v 7 und # v 8). — Zur Begriindung der Trennung
von v 9f und v 3—5 schreibt Vi.: ,Wie sollte, was vor aller Welt sichtbar
geworden ist, im folgenden Jerusalem noch eigens durch Boten ange-
kiindigt werden miissen?* (41). Das ist (auch abgesehen von der im
Kontext schwerlich haltbaren Deutung von mebassdrdt sijjon als Boten-
schar fiir Jerusalem) eine eigentiimliche Argumentation: auch v 5 redet
ja von einem noch zukiinftigen Geschehen, und andererseits ist solch
Wechsel der Aspekte hebrdischer Dichtung so geldufig, daB nur wieder
ein prosaischer Abendlinder das beanstanden muB. Den inhaltlichen
Wechsel vom Weg zum Ziel des Weges kann man schlieBlich nur dann
als Argument anfiihren, wenn man schon weiB, daB der Weg in der
Wiiste ein Holzweg sein sollte.

Das mull als Streiflicht geniigen; es wire durch viele weitere
Beispiele zu ergénzen. Wenn Vi. bei anderen Texten (z.B. bei der
Analyse von 51,9-52,2) zu durchaus erwigenswerten Ergebnissen
kommt — hier scheint mir der gesuchte Nachweis nicht
gelungen zu sein.

4.2 Die Absicherung der redaktionsgeschichtlichen Hypothese
durch Sprachstatistik (165—167) hat wenig Beweiskraft, weil es in
Jes 49-52 in der Tat eine Reihe sekundédrer Texte gibt und der Be-
stand original deuterojesajanischer Texte nicht sehr groB ist, weil
der Sprachgebrauch zum Teil durch einen thematischen Wechsel
der hier gesammelten Texte bedingt ist, weil einige Wendungen
gattungstypisch sind, weil kleine Zahlen (4-5mal) statistisch
wenig leisten und weil Vf, auch in 40—48 noch allerlei fiir sekun-
dér erkldren muB, um zu einer ansehnlichen Statistik zu kommen
— dabei spielt auch die zu bestreitende Analyse von 40,1—11 eine
Rolle.

43 Am interessantesten erscheint die Frage nach der
Kompatibilitdt der verschiedenen Exodusaussagen im Deutero-
jesaja-Buch, aber wo diese Frage zusammenhingend thematisch
wird (168{f), mufl man von der Schichtung des Buchs schon iiber-
zeugt sein. Bo ist gewiB ganz unbestreitbar, daB in 51,9f ein an-
derer Aspekt des Exodus sichtbar wird als in 43,16ff — aber sind
beide Aspekte unvereinbar, sind sie nicht vielmehr komplementir?
Die Bemiihung des Vfs, 51 in das Reich des Mythos abzuschieben,
mag ja einem modernen Interesse entsprechen — offensichtlich ist
ihm die ,Wegtheologie® geheurer. Fragt man dagegen nach der
Vereinbarkeit verschiedener Aspekte, so geht es dabei gewif nicht
um ein ,inspirationstheclogische(s) Bediirfnis“, wie Vi. befiirchtet
(16), sondern um den Respekt vor der moglichen Komplexitit
einer Gedankenwelt, die deswegen nicht widerspriichlich sein
muB, und die man dann auch nicht auf dem Altar der Literarkritik
opfern sollte. Die Frage nach einer komplexen Einheit der Ge-
dankenwelt Deuterojesajas ist aber nicht auf der Ebene der
isolierten Exodusmotive zu beantworten, sondern nur im Zusam-
menhang seiner gesamten Theologie.

4.4 Hier ist nun auch die Frage nach der Eschatologie aufzu-
nehmen. GewiB ist ,der bisherige geschichtliche Heilsgrund® nicht
so ,negiert, daB Schopfung und Erwiéhlung Israels aufgehoben
wiiren, aber das kommt bei Deuterojesaja in sehr tiefgreifenden
theologischen Uberlegungen mit der Erzviiterthematik zur
Sprache, némlich als Israels kreatiirliches Sein von Abraham/Ja-
kob her. Der erste Exodus dagegen ist fiir Israel vergangen und
ganz real nicht mehr sein gegenwiirtiger Heilsgrund: nur fiir
Jahwes Macht bleibt er bezeichnend. Gewil ist die eschatologische
Dimension in den Texten unterschiedlich sichtbar, aber bestreiten
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kann man sie auch fiir 4048 nur, wenn die Exodus-Texte isoliert
(und darum m. E. einseitig) interpretiert werden.

45 Die eingehenden Grammatikkurse zu den Texten (die sog.
syntaktisch-stilistische ~ Analyse) mogen angesichts nachlassender
Sprachkenntnisse unter den Studenten eine niitzliche Lektiire sein, aber
werden sie sie auch lesen? Sonst sind viele dieser Bemerkungen ja
wenig niitze. Unsere exegetischen Ahnen, die doch auch gut Hebrdisch
konnten, beschrinkten sich auf die Mitteilung derjenigen grammatischen
Sachverhalte, die sie fiir exegetisch relevant hielten, und im Interesse
der Lesharkeit und K#uflichkeit der Biicher sollte man auch heute auf
den bloBen Schein mathematischer Objektivitdt verzichten lernen.

4.6 Die relativ umfangreiche Kritik mag zeigen, daB die Lektiire
des Buches sich lohnt. Denn obwohl der Rezensent von den
Hauptthesen «des Buches nicht iiberzeugt ist und mancherlei Ein-
winde gegen das methodische Vorgehen geltend machen mubB, so
gesteht er doch gerne, daB er im einzelnen eine Reihe beachtlicher
analytischer Ergebnisse gefunden hat, zuweilen auch Einsichten in
das Wesen dichterischer Sprache, mit denen manche
literarkritischen Spitzfindigkeiten im Prinzip schon iiberholt
werden (vgl. z.B. 8. 77 zur Sprachebene von 43,19f). Jedenfalls
wird die Deuterojesaja-Exegese sich mit diesem Buch auseinander-
setzen miissen, und sie wird auch einiges daraus lernen konnen
(in der Auseinandersetzung mit den steilen Thesen J. M. Vincents
hat Vf. allemal recht).

4.7 Folgende Korrekturen habe ich notiert: p. 16,8: Vernachlidssigung;
p.18A36: HERRMANN; p. 63,1: neuen; p. 80,12: angenommenen; p. 84A16:
von zwanzig Belegen; p. 86,25: 49,6.8; 51,6.8; 52,7.10; p. 102,14: 45,21; p.
102A31,2: 45,21; p. 114,23: Strophe; p. 115,27f: Span-nung; p. 119A15:
42,9; 43,9.12; p. 127,19: 41,19(7); p. 128,28f: casah schem auch sonst; p.
143A7,3: v 6?7; ebd. Z 4: 28477?; p. 160A6,8: as; p. 174,1: 52,1f; p. 190,15f:
wieder-um; p. 197,17: Wiederaufbau; p. 197A60,6: Umrisse. — Im Litera-
turverzeichnis fehlen die bibliographischen Angaben zu Duhm und
Staerk.

4.8 Exodus als Weg ohne Ankunft: das paBt in die neuzeitliche
theologische Landschaft; mir ist indes sehr fraglich, ob schon ein
alttestamentlicher Autor den Exodus zum Modell einer Befreiung
ohne Ziel hiitte machen konnen. Noch das wandernde Gottesvolk
des Neuen Testaments sucht ja die zukiinftige Stadt, und wie
immer man in der Schichtenfrage urteilen mag: die theologische
Frage nach dem ,neuen Exodus” ist am Ende doch nur mit dem
ganzen ,Deuterojesaja® zu beantworten.

Bonn Hans-Jiirgen Hermisson

Hasslberger, Bernhard: Hoffnung in der Bedridngnis. Eine formkritische
Untersuchung zu Dan 8 und 10-12. — St. Ottilien: EOS-Verlag 1977.
XIV, 451 S. (Miinchener Universitidtsschriften, Fachbereich Kath.
Theologie. Arbeiten zu Text und Sprache im Alten Testament Bd 4)
kart. DM 45—

Die aus der Schule von W. Richter stammende Diss. wendet dessen
literaturwissenschaftliches Verfahren auf zwei Komplexe des Daniel-
buches an. Fiir Kap. 8 wie Kap. 1012 werden jeweils vorgefiithrt 1.
Transkription und Textkritik, 2. Literarkritik, 3. Formanalyse der ur-
spriinglichen Einheit (,Einheit 1), 4. Formeln, geprdgte Wendungen,
feste Wortverbindungen und Horizont, 5. Formanalyse der Zusitze.
Ein dritter Teil vergleicht dann die beiden Komplexe mit dem Ergeb-
nis, daB sich weder in Dan 8 noch 10-12 eine Gattung feststellen 14Bt,
Dan 8 eine #ltere Visionserzéhlung vom ZusammenstoB des persischen
Widders mit dem griechischen Ziegenbock in V. 1-7 verwende, und
daB in Dan 1012 ein jiingerer Verfasser das 8. Kap. ohne seine Sym-
bolik auswertet und ausweitet.

Das Buch stellt ohne Zweifel eine griindliche Arbeit dar, wel-
che die einschlédgige Literatur in iiberreichem MaBe sachlich refe-
riert und kritisiert. Was zu Text- und Literarkritik vorgelegt wird,
verfolgt — von einer eigenwilligen Transkription abgesehen — tra-
ditionelle Bahnen (auch in der Vernachldssigung der Peschitto)
und ist in den Entscheidungen nicht besser und nicht schlechter
als zahlreiche andere Versuche. Villig neue Wege geht die Form -
analyse, die denn auch den weitesten Raum einnimmt. Hier
wird nicht nur jeder Satz untersucht, sondern auch der Gebrauch
der Prépositionen, Artikel usw. Das macht die Lektiire leider recht
ermiidend, zumal der Leser kaum ein Ergebnis sieht, das den Auf-
wand lohnt. Wenn als ,Ziel der Einheit* (Kap. 8, 82f) formuliert
wird, daf ,der Text die Aufgabe hat, den Leser zu trésten, indem
man ihm bedeutet, die in VV. 28-25 geschilderte Lage werde
sicher in absehbarer Zeit beendet sein“, so haben das andere
Kommentatoren auch ohne eine solche literaturwissenschaftliche
Analyse schon gesagt, und aus der Analyse selbst geht der Trost-

charakter nur dann hervor, wenn man inhaltlich-semantische Rela-
tionen hineinbringt, was nach der Methode (71) doch ausgeschal-
tet bleiben soll. Die Arbeit ist mit ihren zahlreichen Zusammen-
stellungen fiir die Exegese der betreffenden Kap. iiberaus niitz-
lich. Doch dem Rez. scheint, sie wére noch niitzlicher geworden,
wenn nicht nur die strukturale Satzanalyse, sondern auch die
strukturale Textlinguistik (oder auch die herkommliche Gattungs-
forschung) beriicksichtigt worden wére.

Hamburg Klaus Koch

Revell, E. ].: Biblical Texts with Palestinian Pointing and Their Accents.
— Missoula, Montana: Scholars Press (1977). XIV, 265 S. (Society of
Biblical Literature Masoretic Studies Bd 4) kart. § 4.—

Ziel dieser Arbeit ist es laut Vorwort, die Beziehungen zwi-
schen der palidstinensischen Punktation des hebrédischen Bibeltex-
tes zur tiberiensischen Punktation und moglichst auch das Ver-
hiltnis der beiden Aussprachetraditionen zueinander zu kldren.
Das Ergebnis stellt Vf. bereits im Vorwort heraus: ,The conclu-
sion reached is that the difference between the Palestinian and
the Tiberian pointing traditions is, at base, one of writing system
only; that the Palestinian and the Tiberian pointing systems were
not used to represent basically different reading traditions, but
that both were used for a variety of forms of a single ‘Western’
stream of tradition” (S. XII).

Teil 1 stellt zum erstenmal alle z. Z. bekannten Handschriften des AT
mit paldstinensischer Punktation zusammen unter Angabe des Aufbe-
wahrungsortes mit der entsprechenden Bibliotheksnummer, der Erst-
publikation, der duBeren Form, des Inhalts u. dgl. (1—34). Teil 2 be-
spricht die Akzentzeichen, welche die Handschriften verwenden, und
ihre Entsprechungen in den tiberiensischen Handschriften (35—157). Teil
3 untersucht andere Eigenheiten der palédstinensischen Handschriften
wie Kolumneneinteilung, Perikopeneinteilung (petuhdét und setumdt),
Qere-Ketib, Vokalzeichen, Setzung der Akzente u. dgl. (159—168). Teil 4
schlieBlich ist dem eigentlichen Vergleich zwischen den beiden Akzent-
systemen gewidmet und zieht die Folgerungen aus diesem Vergleich
(169—200). Ein Appendix (201—216) geht der Frage nach, ob die Akzente
die Betonung angeben oder eher ein Notensystem fiir das kantillierende
Vortragen darstellen. Ein Index der beniitzten Handschriften (217—221),
der Bibelstellen (222—232), der Akzentvarianten (232—237), der Kleinen
Masora (238—253), der Perikopeneinteilung (254—259) und ein Literatur-
verzeichnis (260—265) schlieBen die Arbeit ab.

Wenn auch diese Arbeit hauptsdchlich nur den Textkritiker
interessieren diirfte, sollte sie doch jeder Alttestamentler beach-
ten. Vf. hat m. E. das hohe Alter der masoretischen Aussprache
und der syntaktischen Zeichen (,Akzente“) nachgewiesen, indem
er zeigt, dal zumindest die paldstinensische und die tiberiensi-
sche Punktation auf eine gemeinsame, wahrscheinlich schon jahr-
hundertealte Tradition zuriickgehen, die iibrigens im grofen und
ganzen auch durch die Qumranhandschriften bestdatigt wird,
soweit diese durch Pleneschreibung die Vokale andeuten. Die
paldstinensischen Vokalzeichen stimmen fast immer mit den tibe-
riensischen iiberein. Auch die Perikopeneinteilung nach ,offenen®
und ,geschlossenen® Abschnitten entspricht der Einteilung in den
wichtigsten tiberiensischen Handschriften. V. glaubt auch nach-
weisen zu kénnen, daB die sog. Akzente, die ebenfalls den tibe-
riensischen entsprechen, soweit es um die syntaktischen Beziehun-
gen in einem Text geht (,Disjunktiva“ und ,Konjunktiva“), nicht
nur die verschiedenen Tonlagen angeben, wie Paul Kahle meinte,
sondern auch die Wortbetonung andeuten. Allerdings scheinen,
weil die paléstinensischen Akzente hédufig bei den Konsonanten
der vorletzten Silbe stehen, die palédstinensischen Punktatoren
nicht Endbetonung, sondern Pénultimabetonung gekannt zu haben.
Auf Grund dieser Untersuchung diirften die Exegeten gut beraten
sein, wenn sie die masoretischen Akzente mehr beachten, als sie
es gewohnlich tun. Hinter ihnen liegt eine sicher bereits vor-
christliche, zundchst nur miindlich fixierte Tradition des syntakti-
schen Verstindnisses der biblischen Texte, die wahrscheinlich
ebenso alt ist wie das Werden des Kanons.

Miinchen Josef Scharbert

Klauck, Hans-Josef: Allegorie und Allegorese in synoptischen Gleichnis-
texten. — Miinster: Aschendorff (1978). VIII, 410 S. (Neutestament-
liche Abhandlungen N.F. Bd 13) Lw. DM 110,—

Die auf Anregung von J. Gnilka (Miinchen) entstandene Diss. ist
ein gewichtiger Beitrag in der neuesten, durch literaturwissen-
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schaftliche Fragestellungen angeregten Diskussion iiber die
Gleichnisse der Evangelien. (Hingewiesen sei nur auf den im
gleichen Jahre erschienenen Aufsatz von G. Sellin, Allegorie und
Gleichnis. Zur Formenlehre der synoptischen Gleichnisse, in:
ZThK 75 [1978] 281335, und auf die Hamburger Habil.-Schrift von
E. Rau, Jesu Kunst der Rede vom Gott Israels. Zur Methodik der
Gleichnisinterpretation, Hamburg 1978 [masch.]).

Im Zentrum dieser Arbeit steht die Allegorieproblematik, die
seit A. Jiilicher aufgeworfen, aber nie zureichend historisch ge-
kldrt worden ist. Auf dem Gebiet der Darstellung der
spitantiken Allegorieproblematik liegt zweifellos
das groBte Verdienst dieser Arbeit.

Sehr sorgfiltig wird der Anfang der Allegorese als exegetischer Me-
thode von dem Beginn in der vorsokratischen Philosophie her iiber die
Hohepunkte in Stoa und Neuplatonismus bis in ihre Auswirkungen auf
die jiidische, gnostische und patristische Exegese dargestellt.

Neben dieser Tradition steht jedoch eine andere, die von der Traum-
auslegung ausgeht. V{. greift hier eine These auf, die bereits von K. Ber-
ger, Zur Frage des traditionsgeschichtlichen Wertes apokrypher Gleich-
nisse, in: NT 17 (1975) 58-76, S. 74—76, skizziert wurde. Diese These, die
hier ausfiihrlicher begriindet wird, besagt: Die Allegorese in apokalypti-
schen Texten und in synoptischen Gleichnissen hat ihren Ursprung in
der Traumauslegung. Sie liegt sowohl der Pescherexegese prophetischer
Biicher in Qumran zugrunde als auch dem Visionsdeuteschema, das
dabei freilich an alttestamentliche Vorgaben ankniipft. ,Sprachliches
Spezifikum dieser Allegorese ist die Verwendung von identifizierenden
Pronomina und Kopulae* (355). In dieser Tradition, die — durch das NT
vermittelt — neben der erstgenannten auch die Kirchenvéter beeinfluBte,
ist — im Gegensatz zur profanen Mpythenallegorese — die punktuelle
Identifizierung von Text und Deutung konstitutiv.

Die von K. vorgeschlagene Losung der Allegorieproblematik ist
einfach: Er unterscheidet zwischen Allegorie, Allegorese und Alle-
gorisierung.

Allegorie ist eine rhetorische und poetische Verfahrensweise,
ein Modus der Textproduktion. Im Zentrum der Allegorie steht die Me-
tapher. Die Auslegung eines allegorischen Textes ist demnach nicht
selbst allegorisch. Die Abwertung von allegorischen Ziigen dieser Art
gehort zu den negativen Auswirkungen der These Jiilichers. Denn Jiili-
cher hatte Teil an dem ,beherrschenden Anliegen der deutschen Klas-
sik”, das in der ,Abwertung der Metapher* bestand (8, mit Berufung auf
H. G. Gadamer).

Allegorese ist demgegeniiber eine exegetische Methode, die von
einem aubertextlich gegebenen philosophischen oder theologischen An-
satz her vorgeht und sich durch einen Hang zur Mystifikation und Eso-
terik auszeichnet. Wie sich K. die Geschichte der Allegorese denkt,
wurde oben dargestellt.

Allegorisierung schlieBlich ist nach K. ,die nachtrdgliche
Uberarbeitung eines Textes im Sinne seines allegorischen Verstind-
nisses" (356). Mittel der Allegorisierung sind z.B. Ineinanderarbeitung
von Text und Kommentar und Einordnung einer isolierten Einheit in
einen iibergreifenden Kontext.

Jesu Gleichnisse haben demnach einen deutlichen Zug zur
Allegorie, wobei aber nach Ostern Allegorisierung
zunimmt. Vergleichbar mit dieser Allegorisierung des Gleichnis-
gutes ist das Verfahren von Targumim und die Wunderiiberlie-
ferung. Allegorese dagegen findet K. nur in der Deutung des Si-
mannsgleichnisses Mk 4 und in der Parabel von Unkraut und
Weizen bei Mt 13. In Mk 7,14-23 handelt es sich nur um eine teil-
weise Imitierung des Deuteschemas der Allegorese. Diese
Allegorese méochte K. nicht auf Jesus zuriickfithren, da das Jesus-
gleichnis hier im Sinne apokalyptischer Esoterik als geheimnis-
volle Offenbarung des Heilsratschlusses Gottes verstanden werde.
Hier wird man freilich kritisch fragen diirfen, ob nicht ein zu ein-
faches ,unanstéBiges” Jesusbild vorausgesetzt wird, das hier als
MaBstab gilt.

Schwierigkeiten ergeben sich auch bei der Bestimmung des
Verhiltnisses von Metapher und Gleichnis. Die Aufnahme der An-
sitze von H. Weinrich ist zwar grundsitzlich begriifenswert (zu-
ginglich in dem Sammelband H. Weinrich, ,Sprache in Texten®,
Stuttgart 1976). Doch daB das Gleichnis eine narrative Erwei-
terung, Ausspinnung oder Dramatisierung der Metapher sei, trifft
nicht zu. Denn es ist nicht méglich, durchgehend zentrale Meta-
phern fiir alle Gleichnisse nachzuweisen. Erziihlen als Gleichnis-
produktion ist mithin nicht einfach aus der Metapher ableitbar.
Hier erweist es sich als nachteilig, daB K. den Blick nur auf die
Allegoriethematik eingegrenzt und nicht stiirker auch die Arbeiten
iiber Erzdhlforschung beriicksichtigt hat.

Die Arbeit K.s ist jedoch ein wesentlicher Fortschritt und —
wie bereits der Uberblick {iber die Forschungsgeschichte zeigt, in
dem Vf. Schérfe und Sicherheit des Urteilens beweist — Befreiung
von einer Fiille von Vorurteilen.

Heidelberg Klaus Berger

Egger, Wilhelm: Nachfolge als Weg zum Leben. Chancen neuerer exege-
tischer Methoden dargelegt an Mk 10,17—31. — Klosterneuburg: Verlag
Osterreichisches Bibelwerk (1979). 319 S. (Usterreichische Biblische
Studien Bd 1) kart. DM 42,—

Die Innsbrucker Habil.-schrift des am Brixener Priesterseminar
lehrenden Kapuzinerprofessors besteht aus drei Teilen: Kap. 1: Er-
zdhltheorien und Arbeit am NT (Darstellung von Theorien und
offene Fragen) (6—59); Kap. 2: Analyse und Interpretation von Mk
10,17—31 (Chancen und Grenzen neuerer exegetischer Methoden)
(60—236); Kap. 3: Ein Beispiel aus der Wirkungsgeschichte des
Textes (Mk 10,17—31par als der Text fiir Franz von Assisi) (287—
284).

In der Einleitung (1-5) wird das Vorhaben, ,durch die anhand
neuerer Verfahren angestellte Analyse eines Erzdhltextes der Erstellung
einer spezifisch neutestamentlichen Erzidhltheorie ndherzukommen und
durch die Berlicksichtigung der mit einer solchen Analyse gegebenen
Methodenprobleme die Bedeutung und die Grenzen neuerer Methoden
zu kldren* (3), kurz vorgestellt.

In Kap. 1 werden ,einige wichtige Vertreter der neueren Erzéhlfor-
schung vorgestellt* (6): ,1. Von der »Morphologie des Zaubermérchens¢
zu einer allgemeinen Erzdhltheorie* (7—40): Propp (8—11), Dundes (11—
15), Greimas (15—27), Bremond (28—34), Giittgemanns (34—41); Maoglich-
keiten und Grenzen ihrer Theorien werden kritisch erwogen; eigens er-
ortert ist die Position von Barthes: ,2. Beziehung der Textelemente als
Sinn des Textes" (41—48). Dann ist 3. die ,Methode der vorliegenden
Untersuchung von Mk 10,17—31“ (48—59) kurz skizziert; V{. vertritt ,die
Auffassung ..., daB synchrone und diachrone Methoden der Analyse
von Texten vereinbar sind“ (51); er untersucht den Text in ,neun Schrit-
ten" in Kap. 2: ,1 Kohdrenz und Gliederung” (60—78); ,2 Die Sinnlinien
des Textes" (79—120); ,, 3 Der Basis-Satz von Mk 10,17—31 und seine Ab-
wandlung” (121-136); ,4 Die Sequenz »Nachfolge<" (187-171); ,5 Die Ak-
tanten* (172—177); .6 Zur Entstehung des Textes Mk 10,17-31; (178-194);
»7 Die Kommunikationsstruktur von Mk 10,17—381" (195—207); .8 Der Sinn
des Textes" (208—224); ,Die Bedeutung des Textes fiir den Leser von
heute“ (225-236).

Dabei kommen die erzidhltheoretischen Verfahren in den ver-
schiedenen Schritten zu tiberzeugend fruchtbarer Anwendung, ins-
besondere im Aufweis der inneren Koh#renz und der Logik des
Textes sowie seiner mit anderen Berufungstexten gleichen Hand-
lungsstruktur. Synchrone erzéhltheoretische und diachrone histo-
risch-kritische Methoden kommen zu ,einer fruchtbringenden
Konvergenz* (288) in einer bemerkenswerten, den bisherigen For-
schungsstand wirklich iiberbietenden Férderung des Textverstdnd-
nisses (in den verschiedenen Dimensionen, die der Text um-
schlieBt bzw. eréffnet). Kap. 2 bietet ein ausgezeichnetes metho-
disches Exercitium, das sich zur Nutzung in exegetischen Prosemi-
naren auch deswegen anbietet, weil die theologisch-existentielle
Dimension des Textes bestdndig mit zu Wort kommt.

Kritisch anzumerken ist, daB die literarkritische Argumentation
beim ,neuen Vorschlag einer Nachzeichnung der Entstehungsge-
schichte von Mk 10,17—31“ (184—186) leider auf eine Erarbeitung
der Entscheidungskriterien im Zusammenhang der voraufgehenden
erzihltheoretischen Analysen verzichtet, also ein wichtiges Feld
der Methodenkonvergenz unbearbeitet bleibt.

Bei der Interpretation von V 21 als Antwort auf die Frage V 17 (125—
127, 132) ist tibersehen, daB Imp. 4 xai + Futur keine ,bloBe Reihung®,
sondern konditionales Gefiige (vgl. K. Beyer, Semitische Syntax) ist und
somit in V 17 noch nicht ,die im Satz (der Frage) zugrundeliegende Auf-
fassung vom »Tun, um zu erben¢ hinfillig geworden" (127) ist.

Gravierender ist, daB VV 29f nur im Blick auf die Existenzform
des ,Wanderradikalismus* (deren Annahme auch fiir die Rekon-
struktion der Entstehungsgeschichte des Textes leitend wird), son-
dern zumindest ebenso auf die Bekehrung, den ,Religionswechsel®
interpretiert werden kann (vgl. R. Pesch, Mk II, 146; bes. W. Stege-
mann, in: W. Schottroff-W. Stegemann, Der Gott der kleinen Leute
II, Mii 1979, 108 mit Hinweis auf Philo, Spec. Leg. I, 52; Tacitus,
Hist. V,5), so daB zumindest der Mk-Text ,Alles Verlassen“ und
zur christl. Gemeinde Kommen identifiziert und nicht mehr fiir
eine Sonderexistenz des Wanderradikalismus plddiert, die freilich
dort wieder gesucht wird, wo in der christl. Gemeinde das gegen-
wirtige Heil (freilich ,unter Verfolgungen“ — eine Bedingung, die
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in E.s Interpretation fast ganz aubfler acht bleibt) zugunsten des
kiinftigen verdréngt ist, wie sich in der Wirkungsgeschichte des
Textes zeigt. Obwohl Vf. das existentielle Vorverstindnis des
Textrezipienten reflektiert, bezieht er in diese Reflexion seine
eigene Ordensexistenz nicht methodisch ein, was sich sowohl in
den Ausfiihrungen zur ,Bedeutung des Textes fiir die Leser von
heute* (225ff) als auch in der Wiirdigung der Wirkungsge-
schichte des Textes bei Franz von Assisi dann bemerkbar
macht.

Letzterer ist Kap. 3 mit einer hist. krit. Rekonstruktion der Urregel
und dem Aufweis, daB Franz in der Armut ,die eigentliche Botschaft
des Evangeliums, die >Wahrheit¢ des Evangeliums“ (280f) erblickte,
gewidmet. Franz habe in seiner buchstabengetreuen, praktischen Ausle-
gung des Evangeliums ,zum charismatischen Beginn“ (283) der ersten
Boten Jesu zuriickgefunden mit ,Wanderradikalismus, afamiliarer Hal-
tung, Heimat- und Rechtlosigkeit und Verkiindigung® (282).

Jedoch, der Unterschied — besonders deutlich in der Distanz
Franz von Assisis zur »>vita apostolica¢, ,der Form der ersten
christlichen Gemeinde in Jerusalem und dem Leben der Apostel,
besonders in der Giitergemeinschaft” (262) — zum urchristlichen,
auf Gemeindebildung bezogenen Wanderradikalismus wire kri-
tisch zu reflektieren und damit auch die ,eklektische” Vereinseiti-
gung der Nachfolge Jesu im Blick auf die ,, Armut” in einer Sonder-
existenz.

DaB Eggers Arbeit zu so umgreifenden Reflexionen von christ-
licher Existenz anregi, belegt iiber ihr Verdienst in der Methoden-
diskussion und der Erhellung eines wichtigen Textes hinaus ihren
— verglichen mit vielen Publikationen der letzten Jahre — hervor-
ragenden Wert.

Frankfurt a. M. Rudolf Pesch

Blank, Josef: Das Evangelium nach Johannes. — Diisseldorf: Patmos
(1977). 309 und 223 S. (Geistliche Schriftlesung 4/2 und 3) Kkart.
DM 22,— bzw. 16,—

Unter den neu erschienenen Johanneskommentaren nimmt der
von J. Blank eine besondere Stellung ein. Entsprechend der
Grundkonzeption der ,Geistlichen Schriftlesung” verlagert er das
Schwergewicht seiner Auslegung auf die Meditation. Dazu
sieht er sich umso mehr legitimiert, als er das JohEv selbst als
weine groBangelegte Jesus-Meditation und Jesus-Reflexion“ ver-
stehen zu konnen glaubt (II 7f). B.s Anliegen ist es daher auch,
jene Art von Meditation in Gang zu bringen — wie sie dieses Ev
selber vorzeichnet —, bei der sich der kritische Leser ,zum Mit-
denken und Weiterdenken veranlaBt sieht” (II 13.14) und im
Spiegel des JohEv neue Perspektiven gewinnt im Verstdndnis
seiner selbst und der Welt von damals und heute. Auf exegetische
Einzelfragen, auch auf die neuerdings wieder stark diskutierten
Einleitungsfragen iiber Entstehung, Traditionsgeschichte, Verfas-
serfrage, Beziehung zu den syn Evv, geht B. nur wenig ein; das
iiberldBt er den groBen Kommentaren und Einleitungswerken.
Statt dessen versucht er die theologischen Sachfragen zu verdeut-
lichen, indem er jeden Abschnitt mit einer Einfithrung beginnt, die
die notwendigen exegetischen Informationen enthélt, ohne die
eine fundierte Meditation seiner Meinung nach nicht méglich ist
(vgl. 1113). Letztlich aber geht es B. um den Nachvollzug dessen, was
auch den Evangelisten — so nennt er die Perstnlichkeit, die dem
Ev als ganzem ihren Stempel aufgeprigt hat (II 8) — zur Abfassung
seines Evangeliums bewegte: ,das Wagnis einer sprachlichen und
gedanklichen Neuformulierung von ,Sache’ und ,Person‘’ Jesu“ ...
fur die ,eigene Zeit, Umwelt und Gesellschaft® (II 11). Das vom
Evangelisten Geleistete ist normativ fiir das von uns heute Gefor-
derte.

Nun wird man dennoch bedauern, daB B. die Einleitungsfra-
gen so weitgehend ausklammert; denn ganz umgehen kann er sie doch
nicht und zu Einzelproblemen nimmt er auch ganz dezidiert Stellung. Er
tut es v. a. in seiner allgemeinen exegetischen und theologischen Ein-
fliihrung (IT 19-34). Hier bespricht er z.B. die Differenz zwischen Joh
und den Syn beziiglich des letzten Abendmahls (und des Todesdatums
Jesu) sowie das Problem der Abschiedsreden als ,literarische Fiktion*,
ihre atl Vorbilder, thren Sinn im Rahmen der joh ,Vergegenwirtigungs-
Theologie®, ihren Aufbau, ihre Themen (das Fortgehen Jesu zum Vater
als Weg, den auch der Glaubende zu gehen hat; die joh Eschatologie als
Verbindung der Zukunftshoffnung mit dem Nachfolgegedanken, das joh
Weltverstdndnis und die Abgrenzung der Gemeinde von der Welt, ihr
Ringen um Einheit und schlieBlich Rolle und Bedeutung der sog. ,Pa-
raklet-Worte“). In beiden Féllen macht B. deutlich, daB er von der
Einheit des JohEv ausgeht und eine redaktionelle Bearbeitung nicht in

Betracht zieht. DaB die zweite Abschiedsrede in Kap 15.16 und das Ab-
schiedsgebet Jesu in Kap 17 (das er gelegentlich auch noch ,hohepriester-
liches Gebet” nennt — II 16.248 —, obwohl man von dieser eher irrefiih-
renden Bezeichnung wegkommen sollte) ,nachtréiglich eingearbeitet wur-
den”, gibt B. zu, aber aufgrund der angeblichen Gleichheit von Sprache
und Theologie schreibt er sie demselben Vf. zu und erkldrt z. B. die
zweite Abschiedsrede einfach als ,zweite* Fassung (vgl. II 26). Schwerer
tut er sich bei der Erklirung der Probleme um Abendmahl und Euchari-
stie; denn einmal verdrdngt der joh Bericht von der FuBwaschung den
syn von der Einsetzung der Eucharistie und zum anderen finden sich in
Joh 6 am Ende der groBen Brotrede Eucharistieaussagen (B. 6,51-59;
eigentlich aber nur 6,51c—58) ohne Zusammenhang mit dem Iletzten
Abendmahl. B. zieht sich aus der Affiére, indem er annimmt, die Eucha-
ristie sei in der joh Tradition ein selbstindiger Uberlieferungskomplex,
der entweder nicht fest mit der Abendmahlstradition verbunden gewesen
oder vom Evangelisten aus diesem Traditionszusammenhang heraus-
genommen und verselbstdndigt worden sei; so kann er auch fiir 6,51c—58
einen Redaktor ausschlieBen (vgl. II 19f). Aber B.s Erkldrung ist zu ein-
fach, um zu iiberzeugen: sie beseitigt zu elegant den AnstoB, der in dem
auffdlligen Ersatz der Eucharistieeinsetzung durch die FuBwaschung
liegt, und sieht die Brotrede in 6,51c—58 allzu problemlos ,iibergehen® in
eine eucharistische Rede. Der sprachliche und inhaltliche Bruch inner-
halb von Joh 6 l4Bt sich so einfach nicht aus der Welt schaffen.

Ahnliche Kritik miiBte an vielen anderen Stellen ansetzen, wo die
neuere Literarkritik am JohEv die Hand eines spiteren Redaktors am
Werk sieht (vgl. z. B. 13,1-3, die zweite Deutung der FuBwaschung: 13,
12—17, die Einfithrung des sog. Jiingers, den Jesus liebte: 13,23—26 usw.,
iiber die Kap. 15-17 bis hin zum Nachtragskapitel 21). Aber man darf
B. zugute halten, daB die neuere Literarkritik am JohEv noch nicht zu
ausreichend iibereinstimmenden Auffassungen gekommen ist, als daB
ihre Beriicksichtigung schon fiir unverzichtbar gelten miiBte.

Auch sollen diese Anmerkungen nicht Wert und Nutzen der
Auslegungen B.s in Frage stellen. Sein Kommentar ist ein Ereignis,
ein sprachliches und theologisches Meisterwerk. Viele, denen das
JohEv Versténdnisschwierigkeiten bereitete, denen die Gedanken-
welt und Sprache des 4. Evangelisten fremd und fiir heutige Leser
schier unvermittelbar erscheinen mochten, werden erstaunt ent-
decken, wie dieses Evangelium in B.s Auslegung ,fiir unsere
eigene Zeif, flir unsere eigenen Uberlegungen und Bemiihungen
eine geradezu brennende Aktualitit“ gewinnt (II 11). B. ist ein
leidenschaftlich engagierter Theologe, der keinem Problem aus-
weicht, das die Kirche und die Menschen unserer Tage bewegt. Er
nennt seine Auslegungen und v.a. seine Meditationen nicht ohne
Grund ,relativ ungeschiitzt® (Klappentext) und ein ,Wagnis" (II
11); denn fiir ithn gibt es keine falschen Tabuisierungen, kein
Ausklammern unbequemer Fragen, keine Riicksichten auf
kirchliche oder konfessionelle Empfindlichkeiten. B. stellt sich den
Texten; er legt ihren Anredecharakter frei und nimmt ihre Impulse
auf — auch und gerade die kritischen. Ein mutiges Werk also, das
gewiB nicht jedermanns Zustimmung finden wird und dennoch
breiteste Kreise ansprechen kénnte.

B. beginnt seinen Kommentar mit der zweiten Hilfte des JohEv,
den Kap. 1321, die er in 2 Teilbindchen behandelt. 4/2 reicht von
13,1-17,26, umfaBt also letztes Abendmahl, Abschiedsreden und
Abschiedsgebet Jesu, und 4/3 beginnt — wieder nach einer allge-
meinen ,Einfithrung® (III 7—32) und einer ,Ubersicht* (III 33f) —
mit der Auslegung der Passion (18,1-19,42) und bringt neben den
Ostergeschichten (20,1-20,31) noch spezielle Ausfiihrungen zum
Nachtragskapitel (21,1—25).

Von diesem Einstieg mit der 2. Hélfte erhofft sich B. einen leichteren
Zugang zu ,,Sehweise’, Problematik und Absicht des letzten der kano-
nischen Evangelien* (II 7), doch kénnte auch ein anderer Grund maB-
geblich im Spiel sein: Joh 13—21 beinhaltet die Selbstoffenbarung Jesu
vor den Jiingern, in denen sich die spiteren Glaubensgemeinden vorab-
gebildet sehen konnen. Hier wird ,der Weg Jesu als Fortgehen zum
Vater”, sein Weg ,durch den Tod hindurch in die Herrlichkeit des
Vaters" zum ,vorbildlichen Weg fiir die Glaubenden" (vgl. IT 28.29). Und
gerade diesen ,ekklesiologischen Leitfaden® die Bindung
der Glaubenden an Jesus und das Leben der Kirche aus dem Vermicht-
nis Jesu, verfolgt B. in seinen Meditationsanregungen, was diesen ihre
unmittelbare Aktualitdt verleiht. Das beginnt in 13,1—20 mit einem Text,
von dem B. sagt, er habe ,testamentarische Bedeutung fiir die Gemeinde
Jesu zu allen Zeiten“, insofern er Jesus zeigt als das (einzige!) ,Grundge-
setz, die Grundwirklichkeit und darum auch die absolute ,Norm* fiir die
Gemeinde® (II 47). Wie B. hier sich gegen juristische Verengungen des
durch Jesus Christus erwirkten Freiheitsraumes (etwa durch eine lex
fundamentalis) wehrt und den institutionskritischen Charakter des joh
Modells des Fiireinander, der riickhaltlosen Gegenseitigkeit, der Zusam-
menarbeit — was alles in der Liebe Jesu griinden soll — herausstellt (II
48.49), so stoBt er immer wieder vor zu christlichen Zentralproblemen.
»Da werden keine Randfragen des Christentums verhandelt, da geht es
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immer um das Ganze“ (II 64). Das sagt B. vom JohEv, das gilt aber auch
fiir seine eigenen Meditationsimpulse. Ob er nun von der Liebe als dem
+Grundbegriff der gesamten Jesus-Offenbarung”, als ,Gehalt und Essenz
des Christentums* (II 63) handelt, von der notwendigen Selbstkritik in
der Auseinandersetzung mit der Vergangenheit als ,Voraussetzung fiir
eine bessere christliche Zukunft® (II 71), vom angefochtenen Glauben,
von der eigenen Unsicherheit iiber den Weg, von der Jenseitsfrage, vom
Problem der Religionen (II 90ff) oder von der Liebe zu Jesus, der Uber-
nahme der Praxis Jesu, die zur christlichen Identitit ganz wesentlich
gehort (II 118ff) — immer geht es ihm um zentrale Fragen, nimmt er die
Gegenwart in den Blick, wird der Text zum Spiegel und AnstoB. Hervor-
gehoben sei noch folgendes: Zu Kap. 15 vermerkt B. die ,Akzentverschie-
bung® in der zweiten Abschiedsrede gegeniiber der ersten von Kap. 14
und sagt: ,hier kommt die ekklesiologische Thematik ausdriicklich zur
Sprache” (II 141). Dementsprechend bewegen sich hier auch B.s Medita-
tionen am ausfithrlichsten um das Wesen und die Situation der Kirche
in der Welt. Hier wird die Kirche bestimmt als ,der Ort, an dem es in
erster Linie um die Autoritdt Jesu und seine ,Sache’ geht", so daB Jesu
Wort und die Tat der Liebe zu ,den wichtigsten Kriterien* werden, ,an
denen sich Kirchentum und kirchliches Handeln zu orientieren hat“ (II
152.153). Wenn B. schlieBlich ,Kirche, christliche Gemeinde als ... Kreis
der ,Freunde Jesu'“ bestimmt (II 159), brduchte er die Kluft zwischen
joh Konzeption und den herrschenden Kirchentiimern gar nicht mehr
eigens zu betonen.

Nun ginge es zu weit, hier die Fiille anregender Impulse auch nur
aufzuzdhlen, die sich mit Kirche, Gemeinde, Kirchengeschichte, Wahr-
heitsfindung, Traditionsbildung, Verkiindigung, Prophetie, Gebet,
Sammlung, religiéser Sprache, geistgewirktem Freimut, Stellung der
Laien, der Frauen usw. beschiftigen. Hingewiesen sei noch darauf, daB
B. am Ende des ersten Teilbindchens aus dem Abschiedsgebet Jesu
(Kap. 17) das Thema der Einheit der Kirchen aufgreift. Auch dazu legt
er Uberlegungen vor, die originell sind und hilfreich. Etwa wenn er fest-
stellt, ,dab die Einheit der Kirche Christi trotz aller menschlichen ,Spal-
tungen und Trennungen' niemals aufgehort hat* und daB sie als ,unver-
fiigbares gottliches Geschenk® keine ,Sache von menschlicher Leistung
und Organisation oder gar des ,kirchlichen Amtes'* sei (II 287). Oder
wenn er meint, wir miibten uns ,angewdéhnen, im Blick auf die Vielzahl
der Konfessionen auch von einer felix culpa, einer ,gliicklichen Schuld*
zu sprechen®, weil sich so in den vielen Kirchen ,auch eine gréBere ge-
schichtliche Darstellung und Entfaltung der christlichen Fiille* ergeben
habe (II 289f). B. bleibt aber nicht stehen bei allgemeinen Uberlegungen
zur Einheit in Mannigfaltigkeit, er zeigt auch ganz konkrete Wege, sie
fruchtbar zu machen (II 294ff).

Im 2. Teilbdndchen hat B. die Aufteilungen ,Zur Exegese“ —
sZur Meditation® aufgegeben; der Passionstext ist ihm
selber Meditation. Er zeigt den Gehorsamsweg Jesu und so die
Praxis, die es zu iibernehmen gilt in einer Gemeinde, die auch bei
Joh unter dem Kreuz konstituiert werde.

So versteht B. die Szene von 19,26f mit Maria und Johannes unter dem
Kreuz, indem er sie von 13,1 und 13,34 her interpretiert. Eine symbo-
lische Deutung auf die Kirche hin (bzw. die Sakramente von Taufe und
Eucharistie) entnimmt B. dann auch der Offnung der Seite Jesu, dem
Herausstromen von Blut und Wasser in 19,34. Damit diirfte aber — ganz
abgesehen von der Problematik dieser symbolischen Deutungen — die
antidoketistische Funktion von V 34 und v. a. V 35 verkannt sein.

Der Interpretation der Ostergeschichten in Joh 20.21
schickt B. eine ldngere, klare und hilfreiche Einfiilhrung voraus
iiber die Auferstehung Jesu in der heutigen Diskussion (III 139—
148) und iiber die ntl Osterzeugnisse und ihre Bedeutung (III 148—
159). Wahrer Osterglaube setzt nach B. ,die lebendige Betroffenheit
durch die Gestalt Jesu“ voraus, denn er bekenne Jesus von Naza-
ret als ,den Lebendigen“ (III 155), und dies ganz konkret in der
Ubernahme seines in Joh 13—21 iiberlieferten und gedeuteten Ver-
maéchtnisses, seiner Praxis.

Damit schlieBt sich der Kreis; denn dieses herauszustellen, ist
das Hauptanliegen B.s, das als roter Faden seine Kommentierung
und seine Meditationsanregungen durchzieht. Person und Sache
Jesu erfahren auf diesem Weg der Joh-Interpretation eine faszi-
nierende Aktualisierung.

Ottenhofen Josef Hainz

Marzotto, Damiano: L' unita degli uomini nel vangelo di Giovanni. —
(Brescia): Paideia Editrice (1977). 295 S. (Associazione Biblica Ita-
liana. Supplementi alla Rivista Biblica 9) kart. Lire 8000.—

Das Buch untersucht die Aussagen des Joh-Evangeliums iiber
die ,Einheit des Menschen®.
Joh 17 begegnet die Wendung ,damit sie eins seien" (V.11.

20—23). Was meint der Hagiograph damit und wie kann diese

Bitte, die Inhalt des sog. ,Hohepriesterlichen Gebetes* ist, erfiillt

werden? Vi will mit der Beantwortung der letztgenannten Frage
auch einen kldrenden Beitrag zum gegenwiirtigen tkumenischen
Gespréch leisten. Die bisherigen Untersuchungen zu diesem Thema
bzw. zu den besagten Stellen nennt V. unbefriedigend.

Methodisch geht Vf. von der Einheitlichkeit eines joh Gesamtkon-
zeptes aus, innerhalb dessen die Aussagen iiber ,Einheit" angesiedelt
sind. Die ,spiralférmige“ (23) Gedankenfithrung des vierten Evangelisten
veranlaBt Vi., nicht nur in den genannten Wendungen des 17. Kap. das
Motiv der Einheit zu erkennen, sondern das gesamte verwandte Wort-
und Vorstellungsfeld ,Einheit* zu beriicksichtigen. Mit dem Motiv ,Ein-
heit* verkniipft sind fiir Vf. die Ausdriicke ,verlorengehen“, ,zer-
streuen”, ,sammeln”, ,glauben an®, ,ziehen®, ,spalten®, sowie Begriffe
wie ,Herrlichkeit*, ,dein Name”, die zusammen mit den sog. ,Imma-
nenzformeln® in Zusammenhang mit ,Einheit* vorkommen. Die davon
betroffenen Stellen und Abschnitte (10,1-21; 10,22—42; 11,45-54; 12,
20-36; 4,27—42; 6,1-15; 17) sollen in ihrem niheren Kontext sowie im
Rahmen des gesamten Ev gesehen und erkldrt werden (23f). Umrahmt
wird diese Exegese der joh ,Einheits-Texte® (109—240) von der Frage
nach atl-jiidischen bzw. innerneutestamentlichen Vorgaben (37—108) und
der Frage nach dem Verhiltnis zu Qumran, Hellenismus und Gnostizi-
mus (241—261).

Auf der Suche nach atl Vorgaben (37-67) findet V. bei Jeremia
das Motiv von der ,Zusammenfithrung der Vélker®, bei welcher Jahwe
sich wie ein Hirte verh#lt, der seine Herde sammelt und behiitet.
Ebenso trifft er bei Ezechiel, Dt 30, Deutero-Jesaja, Micha und 2 Makk
auf dieses Leitthema.

Eine Durchsicht der apokryphen Literatur (69—79) zeigt, daB
die genannten atl Motive aufgenommen und vereinzelt weiterentfaltet
worden sind.

Im Judaismus (81-96), als globalem zeitgendssischen Hinter-
grund des Joh-Ev, entdeckt Vf. das ,Gesetz" als Einheitsprinzip. Tempel
und Hoherpriester stehen als Zeichen der Einheit da. Diese Einheit kann
alle umfassen, die sich um das ,Gesetz® und den ,Tempel® unter der
Konigsfithrung Jahwes scharen.

Im Neuen Testament (97—104) stéBt Vf. zunichst auf die Aus-
sagen vom ,Verlorenen“. Mit dem Bild vom Hirten, der das verlorene
Schaf sucht und in sein Haus zuriickbringt, und mit dem Ausdruck
»zusammenfiihren® (synagein) wird die aktuelle irdische Mission Jesu
gekennzeichnet. Aber es kommt als ein wesentlicher und entscheidender
Aspekt hinzu, daB sein ,Sammeln” eschatologischen Charakter hat.
Diese Mission wird von Jesus initiiert und von seinen Jingern weiter-
gefithrt, Hierin sieht Vi. in begrenztem MaBe die Gegenwartseschatolo-
gie des Joh-Ev vorgegeben.

Das lukanische Doppelwerk berichtet von der ersten ,Gemeinschaft

der Gldubigen®, zusammengefithrt durch den hl. Geist und den durch
die Mission der Apostel geweckten Glauben.
Auffallende Gemeinsamkeiten von Joh 17 und Teilen der Didache
(bes. 9-10) lassen VI. fragen, ob die liturgisch gepriigte Didache und Joh
nicht auf gemeinsame liturgische Uberlieferungen, die von der jiidi-
schen Liturgie beeinfluBt sind, zuriickgreifen (105—108).

Diesen vergleichenden Untersuchungen folgt die Analyse der
joh Textabschnitte.

Da in Kap 17 die eindeutigsten Aussagen iiber das Thema ,Einheit
der Menschen” vorliegen, beginnt Vf. mit der Analyse zunichst jener
Stellen, die dieses Thema vorbereiten oder nur weniger ausdriicklich
behandeln (Joh 10,30; 12,20—-36; Jer 31).

Aufgrund der bisherigen Textanalysen ldBt sich sagen: Es ist eine
aus der Einheit von Vater und Sohn resultierende Einheit, die Jesus und
die Menschen, die auf ihn héren, zusammen mit dem Vater zur Gemein-
schaft verbinden.

Vi, analysiert sodann zwei ,geringere“ (151) Textabschnitte: 4,27—42
(151—-156) und 6,1—15 (157—167). Der Abschnitt iiber die ,messianische
Ernte” beleuchtet das Thema ,Einheit* durch den Gedanken an jene
seschatologische Sammlung der Glaubenden“, die bereits im AT ver-
heifen wurde (136). Im Auftrag, ,die Brotreste* zu sammeln, ,damit
nichts verlorengeht®, sieht Vf. wiederum jenes Motiv von der Sammlung
der Zerstreuten aufgegriffen. Da der Auftrag den ,Jiingern® gegeben ist,
diirfte hiermit die Teilnahme der Jiinger am ,Erl6sungswerk" Jesu ange-
sprochen werden. Diese Interpretation von 6,12 und Kontext ist unge-
wohnlich und iiberraschend. Das ,Sammeln von Brotresten“ meint zu-
néchst, daB man das irdische Brot bzw., theologisch gesehen, das
wunvergéngliche Brot* hochschitzen miisse und nicht verlorengehen
lassen diirfe (vgl. R. Schnackenburg, Das Johannesevangelium, Herders
Theologischer Kommentar zum Neuen Testament I1V/2, 23).

Den Gipfel der joh Aussagen iiber ,Einheit* bildet Kap. 17,
bes. V. 11.21—23 (169—200). In der Strukturanalyse von Joh 17
(170—171) schlieft sich V{. der kaum iiberzeugenden Analyse von
E. Malatesta an. Zwingende Konsequenzen scheint diese némlich
fiir die folgende ,Exegese“ (172—195) nicht gehabt zu haben. Hier
ist man gespannt darauf, was die im Herbst d.]. erscheinende
Untersuchung ,Das Gebet zum Vater. Zur Interpretation von Joh 17*
von H. Ritt (Wiirzburg) an neuen Erkenntnissen erbringen wird.
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Trotzdem muf man Vi bescheinigen, daB seine ,Exegese® den
wohl richtigen Gedankengang erfaBt, in den die Aussagen vom
,Gebet um Einheit“ eingebettet sind. Anfang, Mitte und Vollendung
dieser ,Einheit* ist das Einheitsverhiltnis von Gott Vater
und Sohn. Die Vereinigung der Gldubigen mit Vater und Sohn
und auch untereinander (199), die hier Inhalt der Fiirbitte Jesu ist,
ist Inhalt und Zweck der Sendung Jesu, die z. B. umschrieben wird
mit der Wendung: ,ich habe deinen Namen den Menschen geoffen-
bart“ (17,6: 179; vgl. 198). In der ndheren Erklirung dieser Wen-
dung scheint Vf. nicht ganz konsequent zu sein, wenn er ,Name"
einmal als ,Vater-Name“ erkldrt (174), dann den Begriff mit dem
+Wort" (logos), das der Sohn schenkt”, identifiziert (198; vgl. 187)
oder die ,Offenbarung des Namens des Vaters“ als ,Vermittlung
der Herrlichkeit® bezeichnet (198). Sicherlich haben alle diese
Gedanken und Begriffe miteinander zu tun, aber ,Name"“ diirfte
Joh schon iiberlegt und eindeutig verwenden. Dabei haben das
Alte Testament und das Judentum nicht die beeinflussende Rolle
gespielt, die Vf. annehmen méchte (195f; vgl. dazu F. G. Unter-
gabmair, Im Namen Jesu, Der Namensbegriff im Johannesevan-
gelium, fzb 13, Wiirzburg 21977).

Abschnitt 19,23—42 (201—214) zeigt kein besonderes Stichwort fiir ,Ein-
heit, jedoch wird das ,unzerteilte Kleid" als Symbol fiir ,Einheit“
verstanden. Insgesamt geht es Vi. hier aber darum, die Bedeutung des
Kreuzesgeschehens global als ,Werk der Einheit“ (201) zu sehen.

Eine weitere symbolhafte Aussage erkennt Vf. (V. 21,1-23) im Bild vom
Netz, das nicht reiBt. Dieses Bild versinnbildet das Motiv vom ,Sam-
meln“ und ,Heranziehen”. Den Aposteln und unter ihnen bes. Petrus
ist die Weiterfithrung des ,Einigungswerkes® aufgetragen (218).

In der diese Textanalysen abschlieBenden Zusammenfassung (221—240)
hebt Vf. hervor, daB man nicht so sehr von einem einzigen und ein-
heitlichen Thema ,Einheit* im Joh-Ev sprechen kénne, sondern vielmehr
von einer Anzahl von Motiven, die alle auf einen Punkt hinzielen: die
Sendung Jesu als Werk der Einheit zu schildern.

Von dieser ,Einheit" sprechen bereits das AT und das Judentum. Im
Werk Jesu gehen jene VerheiBungen und Erwartungen auf und finden
ihren historischen Fortgang bzw. ihre eschatologische Erfiillung. Bei
aller berechtigten Vorrangstellung des AT und des Judentums als tatsdch-
lichen EinfluBfaktoren fiir Joh scheint der Vergleich mit anderen gei-
stigen ,Umweltfaktoren“ des vierten Evangelisten, ndmlich mit dem
Hellenismus (249-253) und besonders mit dem Gnostizismus (255—261)
zu kurz gekommen zu sein. Trotz der wesentlichen Unterschiede zwi-
schen dem christlichen Joh-Ev und den Zeugen des Gnostizismus, die
Vi. klar herausstellt (258—261), sollte gerade die immer wieder betonte
Eigenart von Joh 17 dazu veranlassen, hier fiir einen Vergleich das
gnostische Material moglichst vollstdndig heranzuziehen.

AbschlieBend formuliert Vi. seinen Beitrag zum gegenwiirtigen &ku-
menischen Gespridch (263—268). Die johanneischen Aussagen iiber ,Ein-
heit der Menschen* beinhalten nicht ein auf unsere Zeit zugeschnittenes
Patentrezept. Vielmehr erinnern sie an das, was Jesus fiir die Einheit
getan hat und daran, daB dieser fiir immer das ,Einheitsprinzip® dar-
stelle (264f).

Rez. gewinnt am Ende der Lektiire und des Studiums des
Buches folgenden Gesamteindruck:

1. Die vorgenommene Absicht, die johanneischen Aussagen
iiber ,Einheit* zu erfassen und zu erkldren, ist in verstidndlicher
und iibersichtlicher Weise erreicht worden. Es ist eine besondere
Stérke des Vi, kurze und klare Zusammenfassungen der oft etwas
in die Ldnge gezogenen Einzelabschnitte (Analyse der johannei-
schen Textabschnitte) anzubieten.

2. Die Durchsicht des atl-jiidischen Vergleichsmaterials ist in
dankenswerter Breite geschehen und hat m.E. den eigentlichen
Verstehenshorizont fiir die johanneischen Aussagen iiber ,Einheit
der Menschen® aufgezeigt.

3. Den Textanalysen ist im wesentlichen zuzustimmen. Daher
sind die ,Einheitsaussagen® inhaltlich im Grunde eruiert. Vf. hitte
allerdings durch genaueres Studium des neuesten und profilierte-
sten Joh-Kommentars (von Schnackenburg) — Bd 3 konnte aller-
dings nur mehr in einer Anmerkung beriicksichtigt werden — und
wohl auch anderer neuerer Literatur zu Joh im Einzelurteil an
Sicherheit gewonnen.

4. Unbefriedigend sind die ,Strukturanalysen®, die jeder Einzel-
exegese vorangestellt sind. Sie muten wie ein mathematisches Zah-
len- und Buchstabenspiel an, dessen logische Stringenz und Effi-
zienz fiir die Inhaltserhebung von Fehlerquellen subjektiven Urtei-
lens erschiittert wird.

Bemerkenswert sind die Genauigkeit und Sorgfalt, mit denen
Redaktion und Druck des Buches durchgefiihrt worden sind.

Paderborn Franz G, UntergaBmair

Langbrandtner, Wolfgang: Weltferner Gott oder Gott der Liebe. Der
Ketzerstreit in der johanneischen Kirche. Eine exegetisch-religions-
geschichtliche Untersuchung mit Beriicksichtigung der koptisch-gno-
stischen Texte aus Nag-Hammadi. — Frankfurt a.M., Bern, Las
Vegas: Peter Lang 1977. IX, 428 S. (Beitrdge zur biblischen Exegese
und Theologie Bd 6) kart. Sfr 75—

Der Vi. dieser Heidelberger theol. Diss. (Referenten: H. Thyen,
C.D.G. Miiller) hat sich ein ehrgeiziges Ziel gesetzt. Er will mit
seiner Arbeit die divergierenden Ansichten der neuesten Diskus-
sion iiber das Johannesevangelium zu einer Synthese zusammen-
fassen. Das geschieht dadurch, daB er im Johannesevangelium zwi-
schen einer gnostischen Grundschrift und einer antignostischen
Redaktion unterscheidet. Die Grundschrift sei Ausdruck eines frii-
hen gnostischen Denkens, das dann innerhalb der joh. Gemeinde
in Richtung auf den spéteren Gnostizismus des 2. Jh.s weiterent-
wickelt worden sei. Gegen diese Strémung richte sich die Redak-
tion, die die gnostisierende Grundschrift durch Einschiibe
uminterpretiert habe. In den Johannesbriefen werde deutlich, daB
die hinter ihr stehende Gruppe in der innergemeindlichen Ausein-
andersetzung schlieBlich den Sieg davongetragen habe. Die joh.
Kirche sei so wohl ,innerhalb zweier Generationen den Weg von
einer gnostischen Theologie zu einer Glaubensform gegangen, die
Parallelen zum spéteren Frithkatholizismus aufweist, wobei das
redigierte Johannesevangelium nur ein Ubergangsstadium bildet®
(404). Innerhalb dieser Entwicklung habe sich ein Wandel des
Gottesbildes ,von einem weltfernen zu einem mit der Liebe identi-
schen Gott“ (403) vollzogen. Das letzte Zitat erklidrt den Titel des
Buches.

Die hier notwendigerweise verkiirzt und vereinfacht vorgetragene
Hypothese wird von Langbrandtner in vier groBen Abschnitten begriin-
det und dargestellt. Das 1. Kap. dient der Ermittlung der Grundschrift
und der Redaktion auf dem Weg iiber eine literarkritische Analyse und
der Charakterisierung von zwei unterschiedlichen Theologien der von-
einander abgegrenzten Teile. Der 2. Teil ist iiberschrieben: ,Strukturmo-
mente der Gnosis“. Durch eine Untersuchung des Poimandres, der Be-
richte iiber Basilides, der Oden Salomos und der Nag-Hammadi-Schrift
»,Das Wesen der Archonten* will L. bestimmen, welche zentrale gemein-
same Aussage den divergierenden gnostischen Systemen zugrundeliegt.
Er will also die Grundidee des Gnostizismus herausfiltern,
die als Kriterium dafiir dienen kann, den gnostischen oder nichtgnosti-
schen Charakter einer Schrift zu erkennen. Diese zentrale Vorstellung
ist nach L. der kosmologische Dualismus in einer soteriologischen
Ausprdgung als Entscheidungsdualismus. Géttliche und materielle Welt
werden als einander entgegengesetzt begriffen; das Heil liegt in der Ent-
scheidung fiir die obere Sphédre Gottes. L. vergleicht diesen Dualismus
mit dem der Sektenregel von Qumran, um die gnostische Eigen-
tiimlichkeit hervorzuheben. In Qumran findet sich nicht die kosmolo-
gische Begriindung des Entscheidungsdualismus. Dagegen zeige sich in
der joh. Grundschrift ein Dualismus, der mit dem gnostischen Dualis-
mus ,voll zur Deckung zu bringen ist* (191). Im 3. Kap. vergleicht L.
dann im einzelnen theologische Positionen des Johannesevangeliums mit
Schriften von Nag-Hammadi und mit den Oden Salomos. Nach einem
Vergleich mit dem Philippusevangelium werden folgende Themen ange-
sprochen: Die Funktion von Abstammung, Préexistenz, Pridestination
und Entscheidung; die Funktion des ethisch-praktischen Vollzugs des
Glaubens; Sakramente — Dasein und Fehlen; die Funktion von Aufer-
stehung, Weg und Anodos; der Erl6ser; Tendenzen der Mythologie. In
einem Reslimee versucht Vi. eine religionsgeschichtliche Einordnung der
von ihm abgegrenzten Grundschrift. Sie gehore in ein frithes Stadium in
der Entwicklung des Gnostizismus (372f). Der abschlieBende Teil der
Arbeit beschiftigt sich mit den Johannesbriefen. Sie markieren nach
der Redaktion der joh. Grundschrift eine weitere Etappe in der Uber-
windung der frithjohanneischen Gnosis.

Vi konnte die 1975 eingereichte Diss. nicht fiir die 1977
vorgelegte Publikation {iberarbeiten. Er schreibt im Vorwort:
»Eine Umarbeitung, besonders die Beriicksichtigung der neueren
Literatur und der neu erschienenen gnostischen Texte, ist mir
wegen des inzwischen erfolgten Eintritts in den Schuldienst zeit-
lich nicht mehr moglich® (IX). Das ist natiirlich zu bedauern, da
die Erforschung der Schriften von Nag-Hammadi gerade in den
letzten Jahren betrdchtliche Fortschritte gemacht hat. Doch soll
hier nicht auf Einzelfragen zur Interpretation der Nag-Hammadi-
Texte eingegangen werden. Vielmehr soll gefragt werden, ob es L.
gelungen ist, den gnostischen Charakter eines Teils des Johannes-
evangeliums nachzuweisen. Vorausgesetzt, es habe wirklich eine
joh. Grundschrift in der Abgrenzung L.s oder auch in anderer Ge-
stalt gegeben, ist es dann richtig, sie als gnostisch zu bezeichnen,
oder nicht? L. sieht selbst die Unterschiede zwischen der von ihm
abgegrenzten Grundschrift und den anderen gnostischen Schriften,
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die er heranzieht. Er argumentiert deshalb mit dem Modell einer
Genealogie. Die Grundschrift repriisentiere eine frithe Form des
Gnostizismus, der im 2. Jh. dann voll entwickelt ist. Kriterium fiir
die Bestimmung der Grundschrift als gnostisch ist der kosmolo-
gische Entscheidungsdualismus, den L. in ihr wiederfindet. Dieses
Kriterium gewinnt L. auf dem Weg iiber eine sehr ,spirituelle®
Exegese, indem er die anderen gnostischen Inhalte als sekundir
betrachtet. Natiirlich ist es legitim und notwendig, gewissermaBen
den gnostischen Kern zu bestimmen, das Gemeinsame innerhalb
der vielen Divergenzen. Doch muB dieser Kern m. E. etwas umfas-
sender gedacht werden als bei L. In ithn gehért auch der anthro-
pologische Dualismus und die Lehre von der Gnosis als der Er-
kenntnis, Teil der gottlichen Welt zu sein. Der Gnostiker erkennt
einen vorgegebenen Zustand und findet in dieser Erkenntnis sein
Heil. Nun fehlt aber ein solcher anthropologischer Dualismus in
der erschlossenen Grundschrift. Fiir diese ist das Heil nicht Auf-
deckung des schon bestehenden menschlichen Zustands, sondern
eine Neukonstitutierung im Glauben an den Offenbarer. L. sieht
die Schwierigkeit, die er auf folgende Weise l6st: ,Einen anthro-
pologischen Dualismus, den z.B. auch die Oden Salomos nur an-
deuten, kennt die Grundschrift dagegen nicht. Vielleicht kann man
daher bei der Grundschrift von einer noch nicht voll entwickelten
dualistischen Theologie sprechen® (191). Wenn aber auch der fiir
zentral erklérte gnostische Dualismus noch nicht ganz in der
Grundschrift enthalten ist, was hilft dann eigentlich das Etikett
»gnostisch“? M. E. sollte man Erscheinungen des 1. Jh.s zunichst
einmal unbefangen aufnehmen, ohne sie sogleich in genealogische
Beziehungen zum Gnostizismus zu setzen. Vorbildlich ist die Art,
in der J. Gnilka die Gegner, gegen die sich Paulus in Phil 3 und 2
Kor stellt, charakterisiert hat (J. Gnilka, Der Philipperbrief, Frei-
burg-Basel-Wien 1968 = HThK X, 8,211/8). Auch diese hat man als
frithe Gnostiker gezeichnet. Doch zeigt es sich, daBb man prizisere
Aussagen machen kann, wenn man ohne solche Etikettierung
genau interpretiert. Gnilka verweist auf die philonische Vollkom-
menheitslehre, mit der sich das VollkommenheitshewuBtsein der
paulinischen Gegner beriihre. Es ist richtig, zunichst die Welt des 1.
Jhis in einer umfassenden Weise in den Blick zu nehmen, wenn
man eine Schrift des 1. Jh.s erkldrt; erst danach lohnt sich der
Weg ins 2. Jh.

Mainz Theofried Baumeister

Person, Ralph E.: The Mode of Theological Decision Making at the
Early Ecumenical Councils. An Inquiry into the Function of Scripture
and Tradition at the Councils of Nicea and Ephesus. — Basel: Fried-
rich Reinhardt Kommissionsverlag (1978). VI, 248 S. (Theologische
Dissertationen Bd 14) kart. DM 32.80
Dieses Buch, eine Diss. aus Basel, ist die Arbeit eines preshy-

terianischen Geistlichen aus den Vereinigten Staaten. Vielleicht

erkldrt sich von daher der durchgehende Gesamteindruck, Pro-
bleme unkompliziert und unbefangen zu sichten und zu bearbeiten

— etwas, was uns Theologen von ,diesseits" des GroBen Teiches

oft abgeht, leider nicht selten zum Schaden der Sache. Auch der

Stil des Buches ist so leicht und fliissig, das man es gerne und

ohne Schwierigkeiten liest, selbst wenn man die englische Sprache

nicht als Muttersprache hat.

Wie Einleitung und Auswertung ausdriicklich formulieren,
méchte das Buch den &kumenischen Gesprdchen der Gegenwart
dienen. In der Tat stellt sich VI ein Problem, dessen dkumenische
Relevanz unbestritten ist: Wie verhalten sich Schrift und Tradi-
tion? Dies wird freilich nicht systematisch bedacht, sondern an
einem gewichtigen historischen Modell erarbeitet: An der Art und
Weise, wie die Konzilien von Nikaia und Ephesos Schrift und Tra-
dition handhabten bzw. in ihre theologischen Entscheidungen ein-
brachten.

Vi. kommt hinsichtlich des ersten der beiden genannten Konzilien zu
Einsichten, von denen er meint, sie seien abweichend von den iiblichen
Darstellungen: Nahezu alle Bischéfe seien antiarianisch eingestellt ge-
wesen. Der eigentliche Gegensatz habe zwischen #stlicher und west-
licher Theologie bestanden. Eben deshalb sei man bemiiht gewesen,
eine Formel zu finden, die den unterschiedlichen Perspektiven hinsicht-
lich der Trinitdtslehre Rechnung trug. Die Rolle des Kaisers diirfe nicht
iiberbewertet werden.

Ob diese Darstellung im einzelnen stichhaltig ist (sie fiillt
immerhin etwa die Hélfte des Buches), mag der Kirchen- und Dog-
menhistoriker beurteilen. Zu den im Titel anklingenden und be-

sonders den Systematiker interessierenden Fragestellungen kommt
man erst im zweiten Teil des Buches (genaugenommen im letzten
Viertel).

In den Texten von Nikaia, legt Vf. dar, kommen die Termini ,Schrift*
und ,Tradition" kaum vor. Auch findet sich in ihnen keine Spekulation
iiber ihren Stellenwert und ihre Autoritiit. Unreflektiert werden sie ein-
fach als Autorititen verwendet. Indem sich das Konzil als Akt der
katholischen und apostolischen Kirche versteht, gehe es selbstverstind-
lich davon aus, sich auf dem Boden der Schrift zu bewegen. Die
arianische Lehre betrachtete es ebenso selbstverstindlich als unbiblisch.

Fragt man nach der Beziehung zwischen Schrift und Tradition,
so ist nicht die Frage nach deren jeweiliger Autoritiit zu stellen
(diese Fragestellung ist modern), sondern nach ihrer jeweiligen
Funktion, ihrem Gebrauch. Was also in Nikaia einzig interessierte,
war, wann und wie Schrift, wann und wie Tradition zu gebrauchen
seien. Diese funktionale Betrachtung des Problems fiithrt zu einer
dialogalen Zuordnung von Schrift und Tradition (Vi
spricht vom ,dialogical mode* der Sicht von der Beziehung zwischen
beiden). Um es vorwegzunehmen: Eben diese Weise, das Problem
Schrift/Tradition anzugehen, erscheint dem V{. fiir die Gegenwart,
besonders fiir das ékumenische Gespréch, wichtig und bedeutsam.
»Scripture and tradition always function together® (219), und
dies eben dialogisch. Sie sind weniger Offenbarungsquellen als
vielmehr Offenbarungszeugen, wobei die Schrift den zeitlichen
Primat hat. Ephesos, das im Buch nur relativ kurz behandelt wird,
hat sich nur noch theoretisch zu dieser dialogalen Perspektive be-
kannt, war im iibrigen einer ,autoritdren“ Sicht verpflichtet in sei-
nen Entscheidungen und Handlungen.

Wenn auch diese systematischen Erkenntnisse und Ergebnisse
mindestens fiir den Raum deutschsprachiger Theologie der Sache
nach nicht unbedingt neu sind, so ist doch der Aufweis reizvoll,
dab die heutige Sicht des Problems &lteste, kirchlich-theologische
Tradition besitzt (Nikaia).

Schwidbisch Gmiind Harald Wagner

Léthel, Frangois-Marie: Théologie de I’Agonie du Christ. La liberté
humaine du Fils de Dieu et son importance sotériologique mises en
lumiére par Saint Maxime le Confesseur. — Paris: Beauchesne (1979).
129 S. (Théologie Historique Bd 52) kart. FF 24.—

»Unser Heil ist von einer géttlichen Person auf menschliche
Weise gewollt geworden.” Auf diese pridgnante Formel bringt der
junge Karmelit Frangois-Marie Léthel die soteriologische Grund-
einsicht Maximus des Bekenners. Es ist L. gelungen, auf engstem
Raum und mit bisher kaum erreichter Klarheit die zenirale Frage
zu erhellen, welche die patristische Christologie und Soteriologie im
7. Jh. in der Auseinandersetzung mit dem Monotheletismus noch
einmal in eine Krise und dadurch zu einer weiteren, entscheidenden
Kldrung gefithrt hat: die Frage nach der menschlichen Freiheit
Christi — insbesondere im Blidk auf sein inneres Ringen in Getse-
mani.

Im ersten Teil seiner Studie (21-54) untersucht L. die Position
des Patriarchen Sergius, wie sie sich im sog. Psephos #uBert — eine
Position, die als ,byzantinischer Monotheletismus® bezeichnet und von
einem sie verzerrenden ,vulgiren“ und ,propagandistischen® Mono-
theletismus abgehoben wird (27). Das Grundproblem, das letztlich die
monotheletistische Krise herauffithrt, sieht L. in einer ontologischen
Schwierigkeit, deren Wurzeln bereits bei Gregor von Nazianz zu suchen
sind, insbesondere im 12. Kapitel seiner 4. Theologischen Rede, einem
Text, der in der monotheletistischen Kontroverse immer wieder diskutiert
wird. Die Schwierigkeit liegt wesentlich in der Unfédhigkeit, zwischen
Verschiedenheit und Entgegengesetztheit (altérité et contrariété) zu
differenzieren. Bei Gregor #uBert sich dies in trinititstheologischem
Kontext so, daB er die Hypothese eines vom Willen des Vaters ver-
schiedenen Willens Christi nur im Sinne einer Entgegengesetztheit ver-
stehen kann und deshalb zuriickweisen muB (29-35). Im christologischen
Kontext des 7. Jh.s fithrt dieselbe Schwierigkeit bei Sergius zu folgender
Konsequenz: Er kann einen anderen als den gottlichen Willen in Christus
nur als entgegengesetzten, ja sogar widerstrebenden, verstehen, und
muB ihn deshalb ablehnen (36—45). L. hebt in diesem Zusammenhang
den Sachverhalt hervor, daB Sergius paradoxerweise die Hypothese
einer menschlichen Freiheit Christi gewissermaBen iiberzeichnet, um
ihre Unhaltbarkeit um so deutlicher behaupten zu kénnen., Damit aber
wirft er mit noch nie dagewesener Schirfe ein theologisches
Problem auf, das er allerdings der erwihnten Schwierigkeit wegen nicht
zu lésen vermag.

L. zeigt im zweiten Teil des Buches, wie Maximus mit diesem
Problem konfrontiert wird und sich in einer lingeren Entwicklung einer
Lésung anndhert (59-85). Den entscheidenden Durchbruch sieht L. in
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dem um das Jahr 641 verfaBten Opusculum 6, dem dann auch der zen-
trale Abschnitt seiner Analyse gewidmet ist (86—99). Dabei erweist sich
die in fritheren Werken fiir die Christologie fruchtbar gemachte Distink-
tion wvon Wesensprinzip und Existenzmodus (Aéyoc-Tpdmog) eines
Seienden, die aus der kappadokischen Trinitdtstheologie stammt,
als entscheidendes Hilfsmittel fiir die von Maximus erarbeitete Lésung.
Damit bestitigt sich die Einsicht der gesamten neueren Maximus-
forschung, daB dieser Distinktion im Denken des Bekenners eine
duBerst wichtige Rolle zukommt. Christi Ja zum Willen des Vaters in
Getsemani kann mittels dieser Begrifflichkeit und der ihr zugrunde
liegenden Differenzierung von Natur und Person auch auf seinen mensch-
lichen Aspekt hin deutlich gemacht werden: als Gehorsam einer echt
menschlichen Freiheit, die zwar im ,Wie“ (im tpémoc) ihrer personalen
Verwirklichung ganz von der innergottlichen Willenseinheit des Sohnes
mit dem Vater getragen ist und mit dieser in vélliger Konformitit steht,
ohne daB jedoch diese Einheit im ,Wie* die Verschiedenheit im ,Was*
(im Abyog) aufhdbe. Das Problem von Andersheit und Entgegengesetzt-
heit ist auf das chalkedonensische Prinzip von Einheit in Verschiedenheit
hin iiberstiegen. Echte menschliche Freiheit kann nun in Christus als
Angelpunkt des Heiles gedacht werden. Allerdings verliert diese mensch-
liche Freiheit ihre Heilsbedeutung, sobald sie aus der Bezogenheit auf
den Logos herausgelést wird: Nur als menschliche Freiheit
einer gottlichen Person ist sie soteriologisch relevant. Indem
L. diesen Sachverhalt bei Maximus eindringlich unterstreicht, macht er
zugleich eine Aussage, die auch fiir unsere heutige Problematik in
Christologie und Soteriologie von groBer Bedeutsamkeit ist.

Im Folgenden sei kurz auf einige m. E. besonders interessante
Punkte im Buch von L. hingewiesen.

1. Eine #uBerst wertvolle Einsicht betrifft das Verhiltnis der
von Maximus inspirierten Lateranssynode von 649 zum Konzil
von Chalkedon. L. zeigt, daB die Definition von 649 mehr ist als
nur eine Explikation der Zweinaturenformel, da nun dank Maxi-
mus ,die soteriologische Konsistenz des Handelns und Leidens
Christi zum ersten Mal in ihrer Irreduktibilitdt auf das Faktum der
Inkarnation erkannt werden konnte" (17). Es liegt somit eine
Akzentverschiebung von den Naturen auf die Geschichte Christ,
auf die Acta et Passa seiner konkreten Existenz, vor. Dieser neue
Gesichtspunkt — der vom 6. dkumenischen Konzil von 681 nur
bedingt aufgenommen wurde (vgl. 112, Anm. 18) — setzt indessen
die Frage nach der ontologischen Konstitution Christi durchaus
voraus: die Geschichte Jesu ist theologisch nur relevant, weil sie
die menschliche Geschichte des gottlichen Logos ist. Dieses spezi-
fische Verhdltnis von ,historischer und ontologischer Achse® (110)
macht gerade das Besondere der Formel von 649 aus. Diese setzt
Chalkedon voraus, ohne sich darauf reduzieren zu lassen.

2. In unmittelbarem Zusammenhang damit steht eine neue
Sicht jener Position, die L. als byzantinischen Monotheletismus
definiert. Dieser ist keinesfalls als bloBe Verldngerung des severia-
nischen Monophysitismus aufzufassen. L. sieht in ihm — insbeson-
dere in der Ausdrucksform, die er im Psephos findet — eine ur-
spriingliche theologische Leistung, da er das Problem der mensch-
lichen Freiheit Christi in seiner ganzen Schérfe — wenngleich in
der Negation — bloBlegt. Diese positive Sicht des Monotheletis-
mus, die allerdings von den politischen und propagandistischen
Implikationen weitgehend absieht, verdient eine weitere Vertie-
fung. Eine solche hitte vor allem auch zu untersuchen, ob L.s
These, wonach Maximus ohne den Psephos kaum je dazu ge-
kommen wire, die Frage nach der menschlichen Freiheit Christi
zu stellen (103), in dieser Form aufrecht erhalten werden kann.

3. Interessant ist der Hinweis L.s auf 8. 99, daB Maximus den
menschlichen Gehorsam Christi ausdriicklich als auf den Vater
gerichtet versteht. Dieser Gehorsam situiert sich also fiir ihn nichf
auf der Ebene des Verhiiltnisses der Natura assumpta zum Logos
— gewissermafen als Gehorsam sich selber “als Gott" gegeniiber —,
sondern im Horizont der sohnschaftlichen Beziehung Christi zum
Vater. Er ist mithin nicht eine Frage des Verhiltnisses der beiden
Naturen, fiir das Maximus eine andere Ausdrucksweise, nim-
lich den Begriff oupguie, verwendet (Léthel beachtet den eben-
falls sehr wichtigen Begriff mepixdonoig leider zu wenigl), son-
dern Vollzug zwischen Personen. Allerdings ist sein Subjekt
nicht eine menschliche Person, sondern die Person des Logos
wg dviponog, d. h. als gbttliche Person in der menschlichen Natur.

4. In der Formel ,die Naturen, aus denen, in denen und die
Christus ist“, sieht L. zu Recht ein wichtiges Instrument der
dytheletischen Argumentation von Maximus (78—87). Dabei be-
zeichnet er die Addition des dritten Elementes (,die er ist") zur
bereits von der neuchalkedonischen Christologie geschaffenen Ver-
bindung der Prépositionen ,aus* und ,in“ als schopferische Tat

des Bekenners (79) und erwédhnt sodann die entsprechende trinita-
rische Formulierung, die Maximus in Ep. 15, 552 A verwendet:
»die Personen, in denen oder die die eine Gottheit ist®. Hier
wire ergdnzend auf die Tatsache hinzuweisen, daB diese Formulie-
rung wohl auf Gregor von Nazianz, Or. 39, 11 zuriickgeht. Dieser
Text des Nazianzeners wird in der Ekthesis des Sergius zitiert
(vgl. deren Edition von R. Riedinger in BZ 69 [1976], 21, Zeilen
15—16), und war also Maximus unzweifelhaft bekannt. Es liegt
somit offenbar ein dhnlicher Sachverhalt vor wie bei der Distink-
tion logos/tropos: Maximus iibersetzt die trinitdtstheolo-
gische Einsicht, daB die eine gottliche Natur nicht nur in drei
Personen, sondern genauer noch die drei Personen ist, in die
christologische Aussage, Christus sei nicht nur aus und in den
zwei Naturen, sondern er sei die zwei Naturen. Damit
bestétigt sich einmal mehr die schon von H. U. von Balthasar er-
kannte Einsicht, wonach Maximus in der Behandlung christolo-
gischer Probleme grundsitzlich auf die (kappadokische) Trinitdts-
lehre zuriickgreift.

5. Der eben angesprochene Zusammenhang von Theologia und
Oikonomia, eine grundlegende Komponente im Denken von Maxi-
mus, ist auch der Hintergrund einer entscheidenden Frage, die
durch L.s Buch zumindest angeregt, wenn auch nicht beantwortet
wird: Wie ist es mdglich, daB die Freiheit Gottes (des Logos) zur
Aktuierung — zum 7todémoc — der menschlichen Freiheit wer-
den kann, ohne diese in ihrem Wesen und ihrer Eigenart — ihrem
Loyoc — aufzuheben? Eine Antwort auf diese Frage miiBite wohl
unter Beriicksichtigung des mysterialen Charakters dieses Ver-
hiéltnisses in der Richtung gesucht werden, daBl Freiheit als kon-
stitutives Merkmal der menschlichen Gottebenbildlichkeit und so-
mit als Prinzip einer ,Reziprozitdt® von Gott und Mensch gesehen
wird. Ansédtze zu einer solchen Sicht gibt es bei Maximus durch-
aus.

Abschliefend eine Bemerkung zum formalen Aspekt des vor-
liegenden Buches. Es zeichnet sich aus durch einen klaren Aufbau
und vor allem durch einen Stil von vorbildlicher Niichternheit
und Sachlichkeit, der die Lesbarkeit sehr erleichtert. Negativ
wire in diesem Zusammenhang hochstens das Fehlen von Indices
sowie einige typographische Unsauberkeiten (falsche Sperrungen)
gegen Ende des Buches (104, 108, 118) zu vermerken.

Hinsichtlich der verwendeten Methode mag man bedauern, daB
die Textbasis vor allem im Abschnitt iiber Maximus selber eher
schmal ausgefallen ist. Eine vermehrte Bezugnahme auf die spiri-
tuellen und asketischen Werke von Maximus (vor allem auf den
Liber Asceticus) aber auch auf die Ambigua wiire wiinschenswert.
Interessant und anregend sind hingegen die theologiegeschicht-
lichen Hinweise auf frithere Autoren sowie auf Thomas (insbe-
sondere im Anhang iiber die Frage der yvdun).

Die erwidhnten Einschrénkungen triiben die Qualitdt des Buches
im Ganzen nur wenig. Dieses stellt einen wichtigen Beitrag zu
einem zentralen Thema der Maximusforschung dar. Zugleich ver-
mag es m. E. bedenkenswerte Impulse fiir die heutige Soteriologie-
diskussion zu geben.

Ziirich Felix Heinzer

Jaspert, Bernd: Die Regula Benedicti — Regula Magistri — Kontroverse. —
Hildesheim: Gerstenberg Verlag 21977. XXII, 522 S. (Regulae Bene-
dicti Studia. Supplementa Bd 3) Lw. DM 69.—

Diese mit hervorragender Griindlichkeit erstellte Untersuchung
demonstriert bis ins einzelne die Geschichte einer geistigen Revo-
lution, die nach einer dreiBigjdhrigen Kontroverse zur nunmehr
allgemeinen Erkenntnis fithrte, daB die groBe Leistung des ,Pa-
triarchen des Abendlands“, des Moénchsvaters Benedikt, nicht
darin bestand, daB er in einer einmaligen Konzeption jene Ménchs-
regel verfaBte, die dem Geistesleben und der gesamten Kultur
des Abendlandes bleibende Impulse gab. Benedikt hatte vielmehr
eine Vorlage fiir sein Werk, die er aber in genial iiberlegener
Weise nur zum Teil iibernahm und souverin iiberarbeitete, so daB
seine Mo6nchsregel zum bleibenden Standardwerk nicht nur des
abendldndischen Moénchtums, sondern des Monchtums iiberhaupt
wurde. (Der franzdsische Benediktiner A. Genestout hatte als
erster entdeckt, daB Benedikt fast das ganze Vorwort des ,Ma-
gisters® und die Kapitel 1-2 und 4-7 aus dessen Regel mehr oder
weniger wortlich {ibernahm und auBerdem im ganzen Aufbau
seiner Kapitel 1-66 dieser seiner Vorlage folgt). Benedikts groBe
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Leistung besteht darin, daB er als echter Romer das, was der Ma-
gister weitschweifig aussagt, klassisch knapp und klar zusammen-
faBt, das Unwesentliche und ferner alle autoritiren AuBerungen
und Anordnungen wegldBt und vor allem der Briiderlichkeit und
Liebe weiten Platz einrdumt. Wie es zum Nachweis der Abhéngig-
keit der Regel Benedikts von der Regula Magistri kam, zeigt Vi.
mit groBer Akribie. In der nunmehrigen 2. Auflage von Jasperts
Untersuchung wurden nicht nur die Druckfehler korrigiert, sondern
auch neuere Werke beriicksichtigt, die inzwischen erschienen sind.
Ein Werk, das in der Ménchsgeschichte seinen Platz behalten wird.

Beverungen Oda Hagemeyer

Borobie, Dionisio: La doctrina penitencial en el Liber Orationum
Psalmographus. — Bilbao/Bilbao: Universidad de Deusto/Mensajero
1977. 546 S. (Publicaciones de la Universidad de Deusto. Teologia-
Deusto 10) kart.

Der ,Liber Orationum Psalmographus® (LOP), eine Gebets-
sammlung aus der zweiten Hilfte des 6. Jh.s, ist einwandfrei
ediert von J. Pinell, Liber Orationum Psalmographus. Colectas de
Salmos del Antiguo Rito Hispédnico (Barcelona — Madrid 1972); er
ist nach Ansicht des Vf.s des hier vorzustellenden Werkes Leander
v. Sevilla zuzuschreiben (33, 42). Die im LOP enthaltenen Gebete
waren Bestandteil des Ferialoffiziums einer Kathedrale, das einen
starken BuBgehalt aufwies (u. a. wurde jeden Tag Ps 50 Vg. ge-
betet). Von da her stellte sich Vf. die Aufgabe, die BuBtheologie
des LOP zu analysieren. Da der LOP primédr an den Psalmen
orientiert ist, bietet Vi eingangs Ubersichten iiber neuere exege-
tische Erkenntnisse zu den Psalmen sowie iiber neuere Publika-
tionen zu den Themen Siinde und Umkehr. Die Psalmen, die im
LOP verwertet sind, werden sorgfiltig aufgelistet (63—66).

Die BuBlehre des LOP wird mit Hilfe eines begrifflichen
Schemas, das duBerst detailliert ist, erhoben: betende Gemein-
schaft — der barmherzige Gott — Siinde und ihre Dimensionen
— Kampf gegen die Siinde — Umkehr — Siindenvergebung, Ver-
sbhnung mit Gott — kirchliche Dimension — eschatologische Di-
mension. Ein Beispiel aus der begriffsstatistischen Akribie: die
kirchliche Dimension der BuBe wird erhoben, indem V{. das Um-
feld der Begriffe ecclesia, hereditas, possessio, plebs, populus,
congregatio, grex, civitas untersucht. Wenn V{. auch sagt, der LOP
biete keine originelle Lehre (376), so stellt er doch einen Baustein
der kirchlichen BuBtradition dar. Der LOP spricht nicht ausdriick-
lich vom BuBsakrament. Fiir die Dogmengeschichte ist die Er-
kenntnis wichtig, daB BuBe hier als antizipierende Aktualisierung
des Gerichtes Gottes aufgefaBt wird (520ff), ein wesentliches Inter-
pretament fiir die tridentinischen Aussagen iiber das BuBsakra-
ment als ,judicium“. Ein weiterer dogmatischer und dogmenge-
schichtlicher Ertrag besteht in der im LOP zutage tretenden Uber-
zeugung, daB dieses Gebet bei allen, nicht nur bei den leichten
und alltéiglichen, Siinden, wirksam sei, daB das Officium gleich-
sam als Sakrament betrachtet wurde (533, 540—543).

Den gréften EinfluB auf den LOP hatten die Enarrationes des
Augustinus, weitere theologische Quellen sind Cassiodor, Hilarius,
Hieronymus, Ambrosius, das Breviarium in Psalmos, von den
Spaniern Pacian, Gregor von Elvira und Isidor. Der gedankliche
Hintergrund ist antiarianisch (544ff).

Miinster Herbert Vorgrimler

Ullmann, Walter: Kurze Geschichte des Papsttums im Mittelalter. —
Berlin, New York: de Gruyter 1978. VIII, 368 S. (Sammlung Gé&schen
2211) kart. DM 19.80

Die deutsche Ubersetzung des erstmals 1972, 1974 in 2. Aufl
erschienenen Werkes des bekannten englischen Historikers und
ihre Verdffentlichung in der Sammlung Goschen macht fiir den
deutschen Sprachraum, der urspriinglichen Absicht des Verfassers
gemdB, das Buch ,dem allgemein interessierten Leser und dem
Geschichtsstudenten, fiir den* es ,in der Hauptsache bestimmt
ist* (V) leicht zugénglich.

Seinem Leserkreis sich anpassend hat Vi. den Text von allem ge-
lehrten Ballast befreit. Auf das Wesentliche beschridnkte ,bibliographi-
sche Hinweise* (318—349), die nach Kapiteln und nach Seitenzahl ge-
ordnet geboten werden, sind gedacht als Wegweiser in die detaillierte
Fachliteratur (VI), als deren souverdner Kenner sich der Autor in den
stets wissenschaftlich fundierten Darlegungen erweist, die gleichsam

die Summe seiner jahrzehntelangen Lehr- und Forschungsarbeiten dar-
stellen (VI). — Was der Leser nicht erwarten darf, wird im Vorwort
deutlich gesagt: ,Kernpunkt ist das Papsttum, nicht die einzelnen
Pipste“ (IV). Das Buch will also ,in erster Linie die Entwicklung des
mittelalterlichen Papsttums als Institution in Umrissen aufzeigen“ (IV),
vom 5. bis 16. Jh., von der spétrémischen Zeit bis in die Anfinge des
Reformationszeitalters. Im Verlauf der 13 Kap., die diesen Zeitraum
von mehr als 1000 Jahren den wichtigsten Stationen folgend aufgliedern,
werden Biographien einzelner Pépste nur zdgernd geboten und nur,
wenn ihre Personlichkeit und ihre Regierung bedeutungsvoll waren fiir
die Entfaltung der pépstlichen Idee, wie z. B. Gregor d. Gr., Nikolaus I.,
Grevor VII., Innozenz IIl., Bonifaz VIII u. a. m.; denn, und das ist eine
der konsequent durchgezogenen Thesen des Autors: ,das Amt absor-
bierte die Person des Papstes” (IV). Nicht der jeweilige Papst ist wich-
tig, sondern das Amt, die Institution, die er verkérpert. Fiir die Ent-
wicklung dieser Institution aber ist von entscheidender Bedeutung die
+Rolle Konstantinopels®; denn ,in den entscheidenden Punkten wurde
der Weg des Papsttums vielfach durch eine Herausforderung seitens
Konstantinopels und die pépstliche Reaktion darauf bestimmt* (V). Dies
ist die zweite ebenso konsequent durchgezogene These, deren Nieder-
schlag sich in der Deutung der Vorgiéinge und Ereignisse immer wieder
findet, der Angelsachsenmission Gregors d. Gr. (49f) ebenso wie der
Kaiserkronung Karls d. Gr. (72-79), der Kaiserkrénung Ottos d. Gr.
(107-109) ebenso wie der Absichten Gregors VII. (140) und der Kreuz-
ziige (155f u.d.), schlieBlich der Konzilien von Lyon II. (1274; 250) und
Ferrara — Florenz (1438/39; 292f).

Trotz der freiwillig auferlegten Beschrdnkung wird aus der
immensen Fiille des Materials kein wichtiges Ereignis, keine geist-
lich-geistige Bewegung iibergangen. Besonderes Augenmerk richtet
der Verfasser auf die grundlegend wichtige Entwicklung des
Rechts und der Rechtsinstitutionen sowohl im kirchlichen wie im
weltlichen Bereich. Auch der Entfaltung der weltlichen Herr-
schaftsformen, ihrer Ideologien und Rechtsgrundlagen als Gegen-
spieler der pépstlichen Herrschaftsideologien wird gréBte Auf-
merksamkeit gewidmet. In der Unfdhigkeit der Pépste, sich von
dem in hartem Ringen durchgesetzten monarchischen Herrschafts-
ideal zu losen, sieht der Autor die Ursache des Zerfalls der pépst-
lichen Stellung im Spétmittelalter, die in den letzten drei Kap.
eindringlich dargestellt wird (237-815): ,Hier liegt ein Paradox
von wahrhaft historischen Dimensionen: durch sein unverfilscht
monarchisches Wirken war das Papsttum zum Brennpunkt des
europdischen Mittelalters geworden; sein Wirken in eben dieser
monarchischen Rolle lieB es an der Schwelle zur Neuzeit zu einer
verarmten Macht in Mittelitalien herabsinken® (315).

Der Umfang des verarbeiteten Stoffes und die Fiille des Ge-
botenen bieten zweifelsohne geniigend AnlaB zu Kritik, auch
im Detail. So mag man in manchen Punkten anderer Meinung sein,
was etwa die Datierung der Donatio Constantini betrifft, oder die
Deutung der Kaiserkronung Karls d. Gr., die Rolle Gregors VII.
und Bonifaz VIII in der Auffassung der pépstlichen Herrschafts-
ideologie, um nur einige Punkte zu nennen (vgl. etwa auch die
Rezension von H. Mayr-Harting, Journal of Theol. Studies N. S.. 24,
1973, 604—606). Dies #éndert nichts daran, daB man das Buch als
einen gelungenen Wurf bezeichnen darf, oder besser Entwurf;
denn, wie gleich noch zu zeigen, bleiben trotz allem erhebliche
Vorbehalte, die ich als Fragen formulieren méichte: Kann man iiber
einen Zeitraum von mehr als 1000 Jahren, oder auch nur iiber
einen kleineren Zeitraum hinweg von einer pipstlichen Idee,
vom Papsttum als einer innerlich fertigen GréBe sprechen, die sich
nur noch zu realisieren hat? Ist die Zeit von Leo 1. bis auf Leo X.
wirklich nur eine Epoche in der Entfaltung der pépstlichen
Idee? (Vgl. 310). Die bestechende Logik, mit der Vf seine These
durchdenkt, diirfte der komplizierten und oft irrational verworre-
nen Wirklichkeit der historischen Prozesse kaum gerecht werden:

Freilich nuanciert der Autor seine These im einzelnen immer
wieder, wie man bei ndherem Hinsehen erkennen kann. Wenn von
Gregor VII. gesagt wird: ,...als Papst verkorperte er das pépst-
liche Programm wie kein anderer vor und nur wenige nach ihm.
Er brachte neue Lebenskraft in das Programm der Institution, das
im Lauf der Jahrhunderte entstanden und herangereift war...*
(137), so zeigt die Darstellung der Ereignisse doch auch deutlich
auf, was er Neues bewirkte und dauerhaft einbrachte (137—152).
Hier und an vielen anderen Beispielen pépstlicher Biographien er-
kennt man, daB die Geschichte des Papsttums eben doch auch die
Geschichte der Pédpste ist, wenigstens der grofien, die ihre Auf-
fassung vom Amt der Institution aufprigten und diese so wei-
terentwickelten. So gesehen wird man C. Morris zustimmen miis-
sen, der in seiner Rezension des Werkes schreibt: , There was no one
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papal idea, but many ideas about the papacy; no papal programme,
but many programmes. There was indeed a papal tradition, but
this itself changed from age to age.* (The English Historical Re-
view 88, 1973, 842—844.844). Im iibrigen wird der rein religidse
bzw. theologische Aspekt der Idee des Papsttums, der am ehesten,
trotz aller historischen Entwicklung, eine gewisse Homogenitét auf-
weisen konnte, stark vernachldssigt, wohl auch mangels entspre-
chender Vorarbeiten. Nur so kann dann der Eindruck entstehen,
als beschriinke sich die Geschichte des Papsttums im Mittelalter
hauptséchlich auf die Geschichte seines Verhéltnisses zur welt-
lichen Macht bzw. zu den bestimmenden weltlichen Mé&chten, auf
die Geschichte des Verhéltnisses der Pédpste zu den Machthabern
ihrer Zeit. Aber wie gesagt, im Detail der Darstellung sprengt Vf.
selbst immer wieder diese zu enge Sicht der Geschichte des Papst-
tums und stellt sie iiberzeugend hinein in den vielfdltigen Strom
historischer Entwicklungen, die vom 5. bis ins 16. Jh. zu beobach-
ten und die ihm nicht entgangen sind.

Abschliefend sei noch einmal die flieBende und m. E. anzie-
hende Art der Darstellung auch komplizierter Vorgédnge dankbar
erwihnt, so z. B. die aufschluBreiche Schilderung der pépstlichen
Kurie und Verwaltung in Kap. 10 (214—236). Hervorgehoben sei
auch die stets distanzierte, ruhige Art, mit der der Autor auch
die heikelsten Themen aus der Papstgeschichte (etwa Honorius-
frage; saeculum obscurum; Renaissancepédpste) behandelt, ohne
in jenen schulmeisterlich belehrenden oder gar beleidigend pole-
mischen Ton zu verfallen, der manche Werke zur Papstgeschichte
heute leider kennzeichnet. Ullmanns Arbeit ist ein gelungener
Wurf und Entwurf, mit dem auseinanderzusetzen fiir jeden Histo-
riker reizend ist und lohnend zugleich.

Regensburg KarlJosef Benz

Hildegard von Bingen: 1179—1979. Festschrift zum 800. Todestag der
Heiligen. Hrsg. von Anton Ph. Briick. — Mainz: Selbstverlag der
Gesellschaft fiir mittelrheinische Kirchengeschichte 1979. XVI, 461 S.,
20. S. Abb. (Quellen und Abhandlungen zur mittelrheinischen Kir-
chengeschichte Bd 33) Lw. DM 54.—

Das umfangreiche Werk (461 Seiten) mit zahlreichen Abbildun-
gen ist ein wiirdiger Gedédchtnisband fiir das 800. Todesjahr der
heiligen Abtissin vom Rupertsberg. Leben und Wirken der Heili-
gen wird nach verschiedenen Seiten hin untersucht. Besonders ihr
Nachleben und ihr Kult finden eine ausfiihrliche Darstellung. Die
Festschrift bietet den derzeitigen Stand der Hildegardisforschung,
die noch 1978 durch die kritische Edition ihres Hauptwerkes ,Sci
vias® (Corpus Christ. Cont. Med. XLIII und XLIII A) einen wert-
vollen Impuls erhalten hat.

Die 23 Beitridge vermdgen dem Leser die mittelalterliche Heilige
niherzubringen. Doch der Leser wird nicht nur iiber Hildegard, sondern
auch iiber ihre Umwelt ausreichend informiert (Odilo Engels 1—-29). Be-
sonderer Wert wurde auf die Darlegung der theologischen
Anschauungen dieser ,prophetissa teutonica“ gelegt. Friedhelm
Jiirgensmeier widmet diesem Begriff einen lédngeren Beitrag (273—293).
Bei einem Prophet gehe es nicht um die Befriedigung von Neugier, son-
dern auch immer um die Kritik an der eigenen Zeit. Gerade Hildegard
von Bingen kann als Zeitkritiker angesprochen werden — allerdings
legte sie als Heilige die MaBstibe Gottes, nicht der Menschen an.

Ein Beispiel dafiir, daB sich die Heilige nicht hat mit dem Zeitgeist
abfinden wollen, legt Gerhard Miiller in seinem Aufsatz iiber deren
Stellung zu der Sekte der Katharer vor (171-188). M. ist es in hervor-
ragender Weise gelungen, die Bedeutung der Theologie der hl. Hilde-
gard fiir die heutige Zeit aufzuzeigen. Er tut dies, indem er nachweist,
daB die Aussage ,Gott und Welt in Christus untrennbar und unver-
mischt geeint” das ,tragende Fundament und die gestaltgebende Mitte
der Theologie der hl. Hildegard® (188) ist. Damit ist die zentrale Bedeu-
tung der Christologie in der hildegardschen Theologie formu-
liert. Christus, der Gottessohn, ist dort Mitte und Ziel der Schopfung
— und der Geschichte —, nicht in teilhardschem Sinne, sondern vielmehr
in paulinischem Verstdndnis (vgl. Kol 1,15-18). Von diesem Punkt aus
1Bt sich auch die Geschichtstheologie der Heiligen verstehen, Ge-
schichte hat bei ihr einen Bezug zu Gott, der nicht den Menschen als
Menschen, sondern als Geschopf Gottes im Mittelpunkt stehen l&Bt.
M. schreibt: ,Und jede Gottlosigkeit muBb im Verlust der Welt als
Schépfung fiir den Menschen enden, wie es in der modernen chaoti-
schen Ausbeutung und Vernutzung der Welt als bloBem Material
menschlichen Machtwillens greifbar wird" (188).

Doch auch der Beitrag Margot Schmidts iiber Hildegard als ,Lehrerin
des Glaubens* (95—157) vermittelt tiefe Einsichten. Besonders die Aus-
fithrungen ,der Spiegel der Kirche® (147—151) verdienen Beachtung.

Sch. weist auf die Affinitdt der Gedanken von ,Lumen gentium“ zur
Ekklesiologie der Heiligen hin (149). In der Tat miifite die Kir-
chenkonstitution des letzten Konzils noch mehr in historischer Hin-
sicht untersucht werden.

Allerdings h#tte man sich fiir eine Festschrift das Thema ,Hildegard
und die Kirche® noch etwas intensiver behandelt gewiinscht. Das Inter-
dikt von 1179 kommt nur kurz in dem Beitrag Adelgundis Fiithrkotters
0SB zur Sprache (51-52). Es wire doch gerade fiir die heutige Zeit
interessant zu wissen, wie sich eine Heilige dem kirchlichen Amte
gegeniiber verhalten hat.

Es ist keineswegs so, daB beim Lesen dieser Festschrift nur der
Theologe auf seine Kosten kommt. Auch Heimatforscher steuerten ihren
Teil bei: W. Seibrich legt die Geschichte des Klosters Disibodenberg
dar und W. Lauter schreibt iiber die Beziehungen der Heiligen zu
Frankfurt/Main.

Drei weitere Beitrdge weisen auf die Bedeutung der ,ersten deut-
schen Arztin“ hin. Heinrich Schippergers, der sich durch zahlreiche
Untersuchungen als Kenner der Materie ausgewiesen hat, stellt ,Men-
schenkunde und Heilkunst“ (295-310) der Heiligen vor. Irmgard Miiller
schreibt iiber ,Krankheit und Heilmittel im Werk Hildegards von Bin-
gen" (311-349). Peter Riethe bietet eine ,medizinische Lithologie”
(351—370). Alle drei Beitrdge lassen die Bedeutung dieser Frau auf dem
Gebiete der Medizin ahnen. Sie ist ein wichtiger Meilenstein inner-
halb der abendldndischen Medizingeschichte.

In mehreren Beitriigen wird auch die Verehrung und der Kult der
hl. Hildegard dargestellt. Thre Verehrung im Bistum Mainz (Helmut
Hinkel, 385—411) kommt ebenso zur Sprache, wie die Verbreitung ihrer
Schriften in Japan (W. Lauter). Johanna Isenbarth OSB aus der Abtei
St. Hildegard, Eibingen, kann mit ihren Ausfithrungen zeigen, daB das
Erbe der Heiligen noch heute gepflegt wird (455—460).

So wird die Festschrift ganz der Bedeutung der Heiligen fiir
unsere Zeit gerecht. Im Hinblick auf die eventuelle Erhebung der
Heiligen zur Kirchenlehrerin hiitte man sich eine Bibliographie
(zuletzt 1970) gewiinscht.

Troisdorf Joseph Overath

Gutiérrez, David: Los Agustinos en la edad media 1357-1517. — Roma:
Institutum Historicum Ordinis Fratrum S. Augustini 1977. VI, 277 S.
(Historia de la Orden de San Agustin Vol. I/2) Ppb.

Das Historische Institut des Augustiner-Eremitenordens in Rom
ist seit Jahren mit einer Geschichte seines Ordens beschéftigt, die
in vier Bden den Zeitraum von der Ordensgriindung im Jahre 1256
bis zur Gegenwart umfassen soll und in mehreren Sprachen er-
scheint. Bd II, die Darstellung der Ordensgeschichte von 1518 bis
1648 aus der Feder von D. Gutiérrez, liegt schon seit einigen Jahren
vor. Die deutsche Fassung des spanischen Originals wurde 1975 in
Rom unter dem Titel: ,Die Augustiner vom Beginn der Reformation
bis zur katholischen Restauration“, herausgegeben. Nun 148t der
gleiche Vf. mit Band I/2 die Darstellung des vorhergehenden Zeit-
raumes, die Orndensgeschichte vom Amtsbheginn des Generalpriors
Gregor von Rimini (1375) bis zum Beginn der Reformation, folgen.
Der Darstellung liegt ein einfaches, in der Ordensgeschichtsschrei-
bung oft verwandtes Schema zugrunde. Der V{. behandelt zunéchst
die den gesamten Orden und seine Leitung betreffenden Angele-
genheiten, dann die Geschichte der einzelnen Provinzen und Kon-
gregationen. Es folgt eine Wiirdigung des religiosen und intellek-
tuellen Lebens sowie die Darstellung der Tétigkeit auf dem Felde
der Seelsorge und Ketzerbekdmpfung, wobei besonders Wert auf
die Auflistung der Heiligen und Gelehrten des Ordens gelegt wird.
Diesem Teil, zu dem R. Arbesmann den Abschnitt ,Precursores y
representantes del humanismo® (192—211) beigesteuert hat, folgt
als AbschluB ein Kapitel iiber die Agustinas, die dem Augustiner-
Eremitenorden angeschlossenen Frauenkldster.

Die ungewohnliche Abfolge, in der die Geschichte des Augustiner-
Eremitenordens erscheint, hat vorwiegend technische Griinde. Sie
ist aber auch von der Sache her verstindlich. Die Jahre von 1357
bis 1517 waren fiir den Augustiner-Orden wie fiir das gesamte
Ordenswesen ,uno de los periodos mas funestos“, um den Vi. zu
zitieren (3). Wihrend die keineswegs unbedeutende wissenschaft-
liche Tétigkeit der Augustiner-Eremiten wiederholt Gegenstand der
Forschung gewesen ist, sind andere in diesen Zeitraum fallende
LebensduBerungen und Tétigkeiten bisher kaum ausreichend unter-
sucht worden; was bedeutet, daB fiir eine Gesamtdarstellung der
spétmittelalterlichen Ordensgeschichte in einigen Teilbereichen wie
z.B. der Seelsorge und der Fiirsorge fiir die angeschlossenen
Frauen noch Pionierarbeit zu leisten war. Der bekannte spanische
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Ordensgelehrte, der seine Kompetenz schon in zahlreichen Beitri-
gen zur Wissenschafts- und Bibliotheksgeschichte seines Ordens
unter Beweis gestellt hat, konnte dennoch die ihm gestellte Auf-
gabe mit Glanz erfiillen und ein Werk vorlegen, das in seiner
Prézision und mit seiner Informationsfiille fiir den deutschen Leser
eine gliickliche Ergénzung der zwischen 1969 und 1976 erschienenen
vielbéndigen Geschichte der deutschen Augustiner-Eremiten von
Adalbero Kunzelmann darstellt.

Berlin Kaspar Elm

Napiorkowski, Stanistaw C., OFMConv.: Solus Christus, zhawcze
posrednictwo wedlug ksicgi zgody (deutsch: Solus Christus, die Heils-
mittlerschaft nach dem Konkordienbuch). — Lublin: Katolicki Uniwer-
sytet Lubelski 1978. 229 S. (Verdffentlichung der Katholischen Univer-
sitdt Lublin) kart. ZL. 150
Wer die im Kreis der Lubliner Universitit entstandenen Arbei-

ten, besonders ihre ,Kanonisch-theologischen Jahrbiicher* verfolgt

und wegen ihres wissenschaftlichen Niveaus schitzen gelernt hat,
wird dieser von der Theol. Fak. angenommenen Habil.-Schrift ein
besonderes Interesse entgegenbringen. Thr Thema ist ndmlich
nicht nur fiir den Kirchenhistoriker bzw. Reformationsforscher von

Belang, mit ihm will V{. vielmehr auch Briicken zwischen den Kon-

fessionen bauen und einen Beitrag zum 6kumenischen Gespréch

leisten.

In dieser Arbeit geht es, kurz gesagt, um das Problem, ob die
von protestantischer Seite besonders in neuerer Zeit gegen die
rémisch-katholische Mariologie geltend gemachte alleinige
Mittlerschaft Christi, ausgedriickt in der Formel Solus
Christus, durch die Bekenntnisschriften der Reformation, zusam-
mengefaBt im Konkordienbuch, voll und ganz abgedeckt werden
kann. M. a. W.: DaB das Bekenntnis ,Solus Christus® auch fiir die
Katholiken wie fiir die Protestanten die christliche Wahrheit
prdgnant wiedergibt, steht fiir den V{. natiirlich von vernherein
fest. Bezeugen nicht aber die Bekenntnisschriften der Reformation
unter Voraussetzung und im Rahmen dieser Wahrheit auch noch
die Heilsmittlerschaft des Wortes, der Sakramente oder des kirch-
lichen Amtes?

Dieser Frage geht nun V1. in sehr genauen kirchen- und dogmen-
geschichtlichen Analysen der einzelnen Bekenntnisse nach. Er gibt
zu, daB viele ihrer antirémischen Wendungen mit den spitmittel-
alterlichen Verhéltnissen der Kirche erklirt werden konnen; grund-
sétzlich schlieBt aber auch fiir die Reformation die alleinige und
vollkommene Mittlerschaft Christi andere Vermittlungen nicht nur
nicht aus, sondern sogar ein. Und den diese These erhdrtenden
exakten Interpretationen ist die Uberzeugungskraft nicht abzu-
sprechen.

Die Intention des Vi.s geht jedoch nicht nur dahin, die protestan-
tische Theologie auf wesentliche Aspekte ihrer Bekenntnisse hinzu-
weisen und dadurch dem Skumenischen Gesprich neue Impulse zu
geben, sondern auch durch eine neue Interpretation der rémischen
Mariologie der protestantischen Kritik Rechnung zu tragen. Dies-
beziiglich sollte, so der Vorschlag des Vi.s, an die Stelle des bislang
iiblichen Modells der Mediatio ad Christum die Mediatio in
Christo treten. In dieser Formulierung kidme ndmlich sowohl das
reformatorische Solus Christus als auch eine gréBere skumenische
Offenheit der romischen Mariologie zur Geltung.

Wenn auch an diese héchst instruktive Arbeit im Ganzen und im
Einzelnen keine kritischen Anfragen zu stellen sind, die Arbeit schon
wegen der fast liickenlosen Beriicksichtigung der Literatur zu diesem
Thema eine wissenschaftlich eindrucksvolle Studie darstellt, sei doch die
abschlieBende Frage nicht unterlassen, ob hier nicht die faktische Geltung
des Konkordienbuchs im Protestantismus iiberschiitzt wird. Gemeint sind
wohlgemerkt nicht die einzelnen Bekenntnisse auBer der Konkordienfor-
mel, sondern die letztere sowie das Konkordienbuch, das doch schon
nach seiner Edition nicht einmal von allen lutherischen Landeskirchen
anerkannt worden ist. Die vom Vi. diesbeziiglich (z.B. 199) angefithrten
Verlautbarungen betreffen nur die Bedeutung der Bekenntnisse, worunter
vor allem die Augustana gemeint ist, aber nur bedingt das Konkordien-
buch. Das vom Vi. gefithrte Gespriich gilt also nur den Lutheranern,
sofern sie als Protestanten nicht auch schon das reformierte Erbe
vertreten.

Hingewiesen sei schlieBlich auch noch darauf, daB die am SchluB
der Arbeit gebotene kurze deutsche Zusammenfassung einen nur
sehr beschrinkten Eindrude von der Qualitit dieser Arbeit ver-
mittelt.

Miinster Paul Wrzecionko

Becker-Huberti, Manfred: Die tridentinische Reform im Bistum Miinster
unter Fiirstbischof Christoph Bernhard v. Galen 1650 bis 1678. Ein
Beitrag zur Geschichte der katholischen Reform. — Miinster: Aschen-
dorff (1978). XII, 410 S. (Westfalia Sacra. Quellen und Forschungen
zur Kirchengeschichte Westfalens Bd 6) Lw. DM 98.—

Polemische Schriften haben bis in die jiingste Vergangenheit das
historische Bild des Miinsterer Fiirsthischofs Christoph Bernhard
von Galen einseitig als ,Kanonenbischof“ gefidrbt. VI. hat sich in
seiner Diss. die nicht leichte Aufgabe gestellt, ,die pastorale Wirk-
samkeit Christoph Bernhards quellenméBig aufzuzeigen® (4). Unge-
druckte Quellen suchte er in den Archiven zu Assen, Miinster,
Oldenburg, Rom und Wiesentheid (364); weitere Nachrichten konnte
er den Quelleneditionen und zahlreichen zeitgenéssischen Drucken
entnehmen (364-369). Bei der Gliederung des Stoffes dienten ihm
die von seinem akademischen Lehrer A. Schrier 1973 in einem Fest-
vortrag iiber Galen angeschnittenen Themen als Raster.

Im 1. Abschnitt (6—16) werden die religiés-kirchlichen Ver-
hdltnisse im Fiirstbistum beim Regierungsantritt Galens geschildert,
wobei deutlich wird, daB bis dahin die tridentinischen Reformversuche
seines Vorgingers kaum Friichte getragen hatten.

Der Bischofsspiegel des Tridentinums leitet im 2. Abschnitt iiber
zu einer kurzen Vita und ersten Wiirdigung der ,Galenschen Hirten -
tdatigkeit” (31) und stellt die bischofliche Behdrde vor. Die Titigkeit
der Weihbischéfe, Generalvikare und Offiziale wird behandelt (17—40),
wihrend der Geistliche Rat erst in einem spiteren Kap. folgt. Hier schon
wird ein wesentlicher Charakterzug Christoph Bernhards deutlich. Galen
duldete weder Konkurrenz noch Widerspruch (56). Weihbischof Sternen-
berg und zwei Domherren wurden aus ihren Amtern entfernt; ein neuer
Weihbischof erst gar nicht mehr bestellt.

Ahnlich unnachgiebig zeigte sich der Fiirstbischof in der Durchsetzung
seiner Rechte gegeniiber dem Domkapitel und den Archidiakonen, die
ihrerseits entschieden auf altes Herkommen pochen konnten.

Die Darlegungen im 3. Abschnitt (41—67) iiber diese konkurrierenden
Jurisdiktionstriiger zeigen, daB bei einer konzilianteren Haltung Galens
die Prdlaten durchaus zu einer fruchtbaren Mitarbeit in der kirchlichen
Reformarbeit hiitten gewonnen werden kénnen.

Detailliert geht Vf, im 4. Abschnitt (68—143) auf die Errichtung und
Wirksamkeit der Galenschen Reforminstitutionen ein: Geistli-
cher Rat, Synoden und Visitationen, wobei er besonders die rege Syno-
daltédtigkeit hervorhebt. Trotz der 43 Ditzesansynoden (einmal, 1655, war
Galen selbst anwesend), 28 Pastoralbriefen (eine einmalige Erscheinung)
und einer teils vom Fiirstbischof selbst durchgefiithrten Visitation, muBte
die pastorale Tiitigkeit, wie V{. feststellte, ,offensichtlich hinter der poli-
tischen zuriickstehen* (108).

Breit angelegt ist der 5. Abschnit {iber die Reform des Welt-
klerus (144-220). Galens tridentinisch geprédgtes Priesterbild wird
Leitschnur fiir die Bemiihungen um die Reform der klerikalen Ausbil-
dung und eine gehobene priesterliche Spiritualitit. Wihrend die Durch-
setzung der Zolibatsverpflichtung und die Hinwendung des Klerus zur
Gemeindeseelsorge auf Dauer erreicht werden konnten, kam die not-
wendige Griindung eines tridentinischen Klerikalseminars und die bereits
von seinem Vorgdnger betriebene Errichtung einer Universitit wegen
fehlender Geldmittel nicht zustande.

Da Vi. zum Thema Schule, Studium, Universitdt auf eigenes
Quellenstudium verzichtete und nur Lokalliteratur zu Rate zog,
kommt er zu korrekturbediirftigen Deutungen. Ein pépstliches
Zulassungsdokument fiir eine Universitdt in Miinster vom 2. Mai
1625 existiert z, B. nicht (191). Und der erfolgreiche Abschlub eines
philosophischen Lehrgangs, wie er von den Jesuiten in Miinster
angeboten wurde, war zum Studium an einer Universitdt durchaus
nicht erforderlich (189). Vielmehr sind Logik, Physik und Meta-
physik bereits die philosophischen Ficher eines Universitdts-
studiums. Eine Qualifikation zum Universitidtsstudium wie heute
kannte man damals nicht. Wenn an der Jesuiten-Akademie in
Miinster bereits philosophische und theologische Vorlesungen vor-
getragen wurden (und das ist kein Sonderfall), dann bedeutet
dies, daB die Ausbildung der Kleriker bei den Jesuiten nach Inhalt
und Aufbau einem Universitdtsaufenthalt gleichwertig kam; es
fehlte lediglich der akademische AbschluB. Die Studienjahre in
Miinster wurden z.B. von den Universititen Kéln und Paderborn
voll angerechnet.

AufschluBreich sind dann die Darlegungen iiber die Bemiihungen
Galens zur Reform der Volksseelsorge im 6. Abschnitt (221—
312). Ziel aller MaBnahmen ist die Verlebendigung des Gemeindelebens
durch die Einfithrung der katholischen Reform. Erst Galen verkiindet
die tridentinischen Reformdekrete und hat sie weitgehend in die Praxis
umsetzen konnen (225). Er sorgt fiir eine geordnete Seelsorge, richtet
verfallene oder entweihte Gotteshduser wieder her, ermahnt Klerus und
Glédubige zu héufigerem Sakramentenempfang, verpflichtet die Pfarrer
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und Vikare zu regelméBiger Predigt und Christenlehre und férdert Hei-
ligenverehrung, Prozessionen und Wallfahrten.

Die Aufzéhlung der Galenschen Donationen (313—328) und die Liste
der Mitglieder des Miinsterer Domkapitels (337—349) bilden zusammen
mit der Chronologie der Visitationen (350—363) und einem ausfiihrlichen
Register (380—410) nicht nur dem Lokalhistoriker eine willkommene
Handreichung.

Vi. konnte in seiner Untersuchung zeigen, daB der ,Soldat in
der Soutane” durchaus den groBen deutschen Reformbischéfen des
17. Jahrhunderts beizuzdhlen ist. Dabei unterlieB er es nicht, auf
negative Seiten seines Charakters und die durchgéngige Vorrang-
stellung der Politik vor der Seelsorge aufmerksam zu machen.
Denn allein seiner Initiative und Tatkraft ist die Durchfithrung
der katholischen Reform im Bistum zu verdanken. ,Galen war
einer der bedeutendsten Bischéfe Miinsters® (336).

Corrigenda: Eine Anzahl Druckfehler z. B. S. 85: corservatorium
statt conservatorium; S. 110: 1969 statt 1669; S. 219: consursum statt
concursum; S. 247 Anm. 187: bidendum statt bibendum.

Bochum Karl Hengst

Stutzer, Dietmar: Die Sikularisation 18038. Der Sturm auf Bayerns Kir-
chen und Kléster. — Rosenheim: Verlag Alfred Férg 1978. 319 S., Lw.

»Gesichertes und weithin auch neues geschichtliches Wissen in
unwissenschaftlicher Form® (7) darzubieten ist keine leichte Auf-
gabe, und Kritik vom (in der Sprache des Vf.s zu reden) fach-
historischen Standpunkt an einem solchen ,Wagnis® (8) kénnte
von dem, der die Geschichte der Sikularisation von 1803 und die
Liicken ihrer Erforschung nicht kennt, leicht als unbillig empfunden
werden. Sehr hoch gestedkt ist der Anspruch des recht gut aus-
gestatteten Buches. Er wird verfehlt, und auf die mit dem Unter-
titel des Buches angesprochenen Fragen geben die zahllosen Mi-
krologien schwerlich befriedigende Antworten und sicher nicht
die ,Gesamtbilanz des Klostersturms® (296f) in Kurbayern. Das
feststellen heiBt nicht, dem Vf Dank und Anerkennung versagen
fiir seine Bemiithungen, die ,beispiellosen Umwiélzungen® der Siku-
larisation in Bayerns Wirtschaft und Gesellschaft, insbesondere im
Leben der Landbevilkerung von bisher wenig oder nicht beach-
teten Quellen her, d.h. hauptséichlich der Klosterliteralien des
Hauptstaatsarchivs in Miinchen zu beschreiben. Fiir den an wirt-
schafts- und agrargeschichtlichen Fragen vorrangig interessierten
Vi ist die Sdkularisation auch ,ein Drama des wirtschaftstheore-
tischen und wirtschaftspolitischen Denkens® (194). Welche Werte
der bayerische Staat mit der S#kularisation ,iilbernommen und
welche er zerstort hat“, habe er ,nie gewuBt und weiB es bis
heute nicht“ (183). DaB das soziale Sicherungssystem Bayerns (,des
ersten Sozialversicherungsstaats”, S. 283) auf benediktinischen Vor-
stellungen und dem Versorgungssystem der altbayerischen Kléster
und Stifte (267ff) sich griinde, ist eine interessante These, die es
jedoch ,ideengeschichtlich erst noch zu kldren (284) gilt.

AnlaB zur Kritik an einem mit vielen Details und seiten-
langen Quellenausziigen befrachteten und insgesamt anregenden
Buch geben nicht nur sprachliche Nachldssigkeiten, Stilbliiten (z. B.
5. 260: ,Vielleicht hatten die Steingadener Pridmonstratenser um
1750, als sie die Wieskirche bauten, ihre wirtschaftlichen Krifte
und sogar ihre rationale Vernunft verbraucht*) und reiBerische
Kapiteliiberschriften (wie S. 164: ,Der Radikalenerla von 1803%;
5. 170: ,Die Nachttépfe der Nonnen von Geisenfeld”; 8. 214: ,Alte
Suppenhiihner fiir die Prélaten“) sondern mehr noch vorschnelle,
hdufig von immer kleiner werdenden MaBstiben und Diminutiv-
formen historischer Zustinde und Prozesse mithestimmte Urteile.
Sie fordern umso mehr die Kritik heraus, als das Buch verspricht,
»geschichtliches Wissen so aufzubereiten und darzubieten, daB
auch der Nichtfachmann leichten Zugang zu diesem Wissensstoft
findet“ (8). Die Gefahr, daB hierbei das Nicht-Wissenswerte, nur
die Neugierde fliichtig Befriedigende, als Griindlichkeit miBver-
standen, historische Erkenntnisse schon frith erstickt, scheint dem
Rezensenten nicht immer gebannt.

8. 55 wird ,das Kurfiirstentum Bayern in der zweiten Hilfte des
18. Jahrhunderts der wohl kirchenfeindlichste Staat auf deutschem Bo-
den“ genannt. 8. 24 ist die Rede von ,1000 Niederlassungen des Primon-
stratenserordens in Europa im 13. und 14. Jahrhundert* — es waren
héchstens 600-650. Eine ,Landgrafschaft Hessen-Kassel (!) noch zu Leb-
zeiten von Martin Luther® (58) gab es nicht. Philipp den GroBmiitigen
als ,Kasseler Landgraf* (58) zu bezeichnen geht ebensowenig an wie
Peter v. Osterwald von ,Hessen nach Bayern® (62) kommen zu lassen.
Osterwald ist in Weilburg (Fiirstentum Nassau-Weilburg) geboren, mit

14 Jahren zur katholischen Kirche iibergetreten und nach Studien in
Leipzig, Jena, Halle, StraBburg, Aufenthalten in der Benediktinerabtei
Gengenbach und in der Reichsstadt Augsburg, seit 1744 als Lehrer an
Regensburger Abteien und dann im Dienst des Fiirsthischofs Johann
Theodor titig gewesen und 1761 von dessen Neffen, Kurfiirst Max IIL
Joseph, zum Direktor des Geistlichen Rates in Miinchen ernannt worden.
DaB das von Preuflen ausgehende Siékularisationsprojekt von 1742/43
»die geistlichen Fiirstentiimer innerhalb des bayerischen Staatsgebietes
unberithrt gelassen® (57) habe, trifft nicht zu. Der Begriff der ,toten
Hand" (56) ist nicht erst in der Aufklirung aufgekommen. Fehler wie
wAugustinerchorherrenklster® (22ff) statt Augustinerchorherrenstifte,
»Premontré" (23f) statt Prémontré, ,Luneville® (68f) statt Lunéville, ,Kur-
fiirst Maximilian II. Josef* (72) statt Kurfiirst Maximilian IV. Josef,
»Kloster Ebersbach“ statt Kloster Eberbach usw., sollten nicht vorkom-
men. Nicht zuletzt aber wire, wenn die ,Begegnung der mobilen Gesell-
schaft von heute® (8) mit der Geschichte wirklich geftrdert werden soll,
dem interessierten ,Nichtfachmann® mit einer kritischen, bibliographisch
einwandfreien und ausgewogenen Zusammenstellung weiterfithrender
Literatur eine Hilfe zu geben gewesen.

Fribourg/Schweiz Heribert Raab

Adolph, Walter: Geheime Aufzeichnungen aus dem nationalsozialistischen
Kirchenkampf 1935-1943. Bearbeitet von Ulrich von Hehl, — Mainz:
Griinewald (1979). XLII, 304 S. (Verdifentlichungen der Kommission
fiir Zeitgeschichte, Reihe A: Quellen Bd 28) Ln DM 38.—

Diese Aufzeichnungen sind deshalb besonders wertvoll, weil sie
nicht nur zeitlich in unmittelbarem Zusammenhang mit den Ereig-
nissen stehen, sondern auch von jemandem niedergeschrieben sind,
der daran maBgeblichen Anteil hatte. A. war nimlich seit 1930
Geistlicher Sekretir der Katholischen Aktion im Bistum Berlin,
von 1933 bis 1936 Leiter der Fachschaft der katholisch-kirchlichen
Presse in der Reichspressekammer, dazu seit 1932 Schriftleiter
des Berliner Kirchenblattes, Noch bedeutsamer ist, daB er einer
der engsten Mitarbeiter des damaligen Bischofs von Berlin Konrad
Graf von Preysing war. Das ergab viele Begegnungen mit Kar-
dinal Bertram und anderen Bischéfen. A. hat fiir seinen Bischof
manche Entwiirfe gefertigt, er gewann Einblick in fast alle Pro-
bleme der weltanschaulichen und politischen Auseinandersetzung
der Kirche mit dem Nationalsozialismus. In seinen Aufzeichnungen
werden viele Personlichkeiten mit ihren Aktivitdten unmittelbar
lebendig gezeichnet. Man erinnere sich, daB es damals um die
Freiheit der kirchlichen Presse ging, daB man der Kirche durch
die sog. Sittlichkeitsprozesse zu schaden suchte. Die Devisenpro-
zesse und die staatspolizeiliche Suche nach zu verfolgenden Geist-
lichen und Laien, endlich der Kampf um die Erhaltung der katho-
lischen Schule, alles das spielt hier eine wichtige Rolle. Dariiber
findet man Dokumente, Entwiirfe, Gesprichsnotizen, Berichte {iber
die damalige offentliche Meinung und vor allem auch die Mei-
nungsduberungen von Bischtfen und des Autors. Es ist festzu-
stellen, daB dieser jeweils klar erkennen 1dBt, wer da schreibt
oder spricht und wessen Meinung er wiedergibt.

Der Hrsg. hat gute Arbeit geleistet. Viele Personen und Begeben-
heiten kommen ja vor, wozu man in den FuBnoten gute Orientierung
findet. Querverbindungen zwischen den Aufzeichnungsnummern werden
angegeben. Ein ,Chronologisches Register® (283—292) fiigt die in den
Aufzeichnungen erwiihnten Ereignisse in deren Abfolge ein. Das aus-
fithrliche ,Personen-, Orts- und Sachregister” (293—304) ist eine gute
Benutzungshilfe,

An sich entzieht sich der Inhalt dieses Buches einer Kritik, es
sei denn, man gestehe dem Rez. zu, seine eigenen Erinnerungen
zu den hier dargestellten Ereignissen kurz und nur zum Teil ein-
zubringen. Er ist némlich der anonyme ,Geheimsekretiar® von S. 47,
der 1933—1938 von Miinster aus und 1939-1947 als Kaplan in Ber-
lin den Ereignissen nahe war. Er darf deshalb wohl etwas zu dem
Bild des Bischofs von Miinster, Clemens August v. Galen an-
merken, wie es in den Aufzeichnungen von A. herauskommt. Er
hat diesen Bischof jedenfalls besser gekannt als A.

War dieser wirklich der ,hundertprozentige Autorititsmensch nach
oben und unten“ (186, 236)? Gehérte er zu den Ménnern, die selten ein
kritisches Wort erreicht, mit denen man nicht beratend sprechen konne?
Als Mann von ,unten" weiB ich das besser, denn ich kénnte die Rat-
geber nennen, mit denen Bischof v. Galen sich besprach; ich weiB aud,
was ich thm selbst sagen durfte. Sein Ausspruch: ,Ich weiB genau, daf}
mein Kaplan da anderer Meinung ist, aber jetzt bin ich eben Bischof*,
Er nahm einem eine andere Meinung nie iibel und verlangte nur in
wichtigen Dingen auf Grund entsprechender Argumente eine Zustim-
mung. Da behielt er sich Entscheide aus bischéflichem AmtsbewuBtsein
und oberhirtlicher Verantwortung vor.
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Autoritdt nach ,oben“? Wenn man das Wort von Kardinal Bertram
nimmt, Galen meine, ,er kénne den deutschen Episkopat kommandieren
wie seine westfilischen Bauern" (130), dann verkennt man, daB dieser
eher etwas zuviel Respekt vor der Erfahrung und der Bedeutung der
Kardinile und besonders élterer Bischdfe und Priester hatte (232). Frei-
lich hat er diesen gegeniiber seine Meinung immer geltend gemacht, um
sie zu dem zu veranlassen, was er fiir richtig hielt. Dabei muBte er auch
mal zugeben: ,Dazu werde ich den Herrn Kardinal nicht bewegen koén-
nen." Schirfer hat er sich nie geduBert, niemals auch iiber Kardinal
Bertram, dessen Kritik ihm nicht verborgen geblieben sein wird.

Man liest bei A., daB Galen ,dem System des Dritten Reiches inner-
lich viel niher gestanden hiitte als dem parlamentarischen System von
Weimar (22, 229). Das stimmt sogar, insofern er nicht zugestehen wollte,
dab alle Gewalt vom Volke ausgehe, die vielmehr nur von Gott her
legitim sein kénne. Das stimmt auch, weil er bedachte, daB viele Par-
lamentarier nicht unabhéngig wiiren, und weil er meinte, man kénne
iiber Wahrheit und Recht doch nicht einfach durch Abstimmung eines
Parlaments befinden. Auch daB es ,sein innerlichster, persdnlicher
Wunsch sei, mit dem Dritten Reich zum Frieden zu kommen* (22), ist
richtig, gilt aber nur unter der Voraussetzung, daB Staat und Partei
die Rechte Gottes und der Kirche im Sinne des Konkordates voll und
ganz gewahrt hitten. Der staatlichen Gewalt als Garant der gesetzlichen
Ordnung und der Wohlfahrt des Volkes gestand er sogar gewissens-
bindende Autoritit zu,

Je linger je mehr mubBte er freilich einsehen, daB der Staat selbst
von den christentumsfeindlichen Tendenzen bestimmt war. Auch da
fithlte er sich nicht berechtigt, zum Ungehorsam gegen die Obrigkeit
aufzufordern und Widerstand zu leisten, es sei denn gegen offenkun-
digen Frevel gegen Gottes Gebote und gottgegebene Menschenrechte.
Gegen die nationalsozialistische Weltanschauung hat er klar genug Stel-
lung genommen, so daB man sich nur wundern kann, bei A. 5.201 zu
lesen: Galen habe ,letzten Endes doch mit dem nationalsozialistischen
System sympathisiert”. Wer sonst unter den Bischéfen sah so friith und
so klar, was da gespielt wurde, daB er schon 1934 einen solchen Oster-
hirtenbrief geschrieben hitte wie der Bischof von Miinster? Sofort mit
Beginn seines Bischofsamtes begann er, sich durch Lektiire der wich-
tigsten Parteiorgane ein klares Bild iiber die NS-Weltanschauung zu
machen (so gegen 229). Wie anders mubBten wir z.B. am 6. April 1938
in Rom zur Kenntnis nehmen, wie vertrauensselig Kardinal Innitzer
gegeniiber einer angeblichen Sinneséinderung Hitlers war, und daB die
beiden Begleiter des Kardinals zugeben mubBten, daB sie keine der Schrif-
ten der weltanschaulichen Propaganda des NS kannten.

In den Aufzeichnungen von A. wird offenbar, daB eine unterschied-
liche Auffassung dariiber bestand, wie man mit den Nazis verfahren
solle. Kardinal Bertram hoffte auf die Wirkung einwandfrei formulierter
diplomatischer Briefe, die nie so gegensiitzlich waren, daB Verhandlungen
iiber die Ausfiihrung des Konkordates abgeschnitten wiren. Er soll
Bischof Galen mit dem Elefanten im Porzellanladen verglichen haben.
Dieser habe kein Fingerspitzengefiihl (130). Als man auch in Berlin einsah,
daB man zu den Glédubigen klar und kémpferisch sprechen miisse, wie
der miinstersche Bischof es tat, da stellt er fest, daB man dort ,miin-
stere* (137, 219). Dabei muBte Kardinal Bertram einsehen, wie wenig
EinfluB seine Eingaben hatten. Bischof v. Galen erzihlte, wie dieser ihm
gesagt habe: ,Man sagt immer, der Erzbischof von Breslau tite nicht
genug fiir die Kirche dem Staat gegeniiber. Soll ich Ihnen mal zeigen,
was ich alles schon dahin geschrieben habe?* Er zeigte eine volle Mappe.
,Soll ich Thnen auch zeigen, welche Antworten ich bekommen habe?* Er
zeigte eine leere Mappe.

Wenn Bischof v. Galen auch nicht daran glaubte, daB die Nazis das
Konkordat wirklich einhalten wollten, so berief er sich doch darauf, was
A. (130) fiir komisch hilt, wenn man ,nicht gleichzeitig die hinterhélt-
liche Taktik der Partei in der Nichteinhaltung” brandmarke. Wollte der
Bischof von Miinster denn durch die Bezugnahme auf das Konkordat
etwas anderes? Er sah in ihm eine letzte, wenn auch vielfach briichige
Absicherung kirchlicher Belange und konnte da Kardinalstaatssekretdr
Pacelli zitieren: ,Man sagt manchmal, wir sollten das Konkordat auf-
kiindigen. Wir kénnten es. Sagen Sie, sollen wir es tun? Ich bin der
Meinung, ein schlecht gehaltenes Konkordat ist immer noch besser als
keines.*

Wiederholt wird in den Aufzeichnungen gegen die Art und Weise, wie
Bischof v. Galen den weltanschaulichen Kampf fiihrte, eingewandt (185,
vgl. auch 202, 236), er erkenne ,die Gefdhrlichkeit der Situation nicht
vom Grundsitzlichen her und sei demzufolge auch nicht zu einem all-
seitigen, konsequent durchzufithrenden GegenstoB innerlich bereit”. Wenn
A. doch nur an irgendeiner Stelle notiert hitte, wie diese Kritiker sich
diesen GegenstoB gedacht haben, mit welchen Motiven und Mitteln sie
ihn hétten mit Aussicht auf Erfolg fithren kénnen! Wenn der Bischof
von Miinster von Einzelfillen ausging, dann bestimmte ihn das Bestre-
ben, von unbedingt unanfechtbaren Tatsachen auszugehen, an denen
exemplarisch die Tendenz und das Unrecht nachzuweisen waren. Ubri-
gens braucht man nur seine Hirtenbriefe zu lesen, um festzustellen, wie
sehr er die rechten Grundsédtze vertrat.

Das moge hier geniigen, um in einigen Féllen auf AuBerungen
zum Bischof von Miinster einzugehen. Dariiber hinaus werden viele

Perstnlichkeiten mit ihren Anschauungen und ihrem Wirken leben-
dig dargestellt. Was A. schreibt: ,Man muB in dieser Zeit sehr
scharf visieren“ (56), das hat er erstaunlich einsichtig und gut
urteilend getan, nicht nur im Hinblidk auf die damaligen Probleme,
sondern auch in Kritik an den handelnden Personen. Es sieht so
aus, als wolle er eine Liicke geschichtlicher Uberlieferung auffiillen,
die sein Bischof ihm gegeniiber einmal aufwies, es wiirden spéter
fiir die Forschung fehlen ,die subjektiven Urteile und Gefiihle der
einzelnen Bischofe®, ihre ,Gedanken und Erwédgungen® (63). In ent-
sprechenden Charakterisierungen liegt der Wert und der Reiz der
Aufzeichnungen und doch liest man sie mit Unbehagen, was denn
die Charakterisierung von Bischéfen, Domkapitularen usw. jeweils
fiir die kirchenpolitische Auseinandersetzung bedeutet. Ob da A.
nicht doch zu ,scharf visiert® und, so sicher sie formuliert sind, in
seine Urteile doch manche subjektive Gefiihle einflieBen 14Bt? Er
hat leider fiir die weiteren Jahre keine Aufzeichnungen hinterlas-
sen. Man wiirde gerne von ihm erfahren, was er etwa zu den
Predigten des Bischofs von Galen 1941 zu sagen hétte. DaBb A.
aber im ganzen die von ihm beurteilten Zeitgenossen nicht herah-
setzen, sondern gerecht beurteilen wollte, das bezeugen seine wei-
teren Schriften der spéteren Jahre, besonders wohl ,Sie sind nicht
vergessen®, Gestalten der jiingsten deutschen Kirchengeschichte.
Berlin 1972 (vgl. auch XVIIIf).

Gesehen im Rahmen auch der spiiteren Schriften sind die Auf-
zeichnungen von A. ein Zeugnis seiner bedeutenden Personlichkeit
sowohl im persénlichen Einsatz als auch hinsichtlich der Dokumen-
tation tiber einen wichtigen Abschnitt der Berliner und deutschen
Kirchengeschichte.

Miinster Hermann Eising

Das Bistum Linz im Dritten Reich. Hrsg. von Rudolf Zinnhobler. —
(Linz): Oberdsterreichischer Landesverlag (1979). XVIII, 468 8., 76
Abb. (Linzer Philosophisch-theologische Reihe Bd 11) Lw. DM 46.—

Die Geschichte des nationalsozialistischen Kirchenkampfes auf
Bistums- oder Landesebene ist auch in Osterreich bislang erst
ansatzweise erforscht. Der von Rudolf Zinnhobler herausgegebene
Sammelband ,Das Bistum Linz im Dritten Reich” sucht diese Liicke
fiir Oberdsterreich zu schlieBen. Die insgesamt sechzehn Beitrdge
aus der Feder von dreizehn Autoren reichen von einer allgemeinen
Darstellung der ,Kirche Oberésterreichs zur Zeit des National-
sozialismus“ oder des Schicksals der (Franziskaner-)Kloster und
Stifte im Bistum Linz iiber Portrits der beiden Bischéfe Gfdllner
(t+ 1941) und FlieBer bis hin zu Erinnerungsberichten iiber die Hal-
tung der katholischen Jugend.

Die einzelnen Beitrige unterscheiden sich nach Umfang wie Qualitit,
ohne daB eine ordnende Hand spiirbar wire, die auf argumentative oder
stilistische Schwiichen, strikte Einhaltung des Themas, unbeholfenen
Umgang mit wissenschaftlicher Zitierweise oder die vielen unndtigen
Wiederholungen und Uberschneidungen geachtet hitte. Gerade auch die
Einleitung des Herausgebers bediirfte griindlicher Umarbeitung; das
Nachwort bestiitigt die Einwénde des Rezensenten.

Auf eine Vereinheitlichung der Zitation ist verzichtet worden, ebenso
darauf, die in den Anmerkungen der einzelnen Beitrdge genannte Litera-
tur in einem Literaturverzeichnis zusammenzustellen. Ein Register fehlt.

Auch wenn Neuland zu betreten war und vieles enst aus den
Akten rekonstruiert werden mubte: Als Ergebnis sechsjéhriger
sintensiver Sammelarbeit® (VII) enttduscht der Band trotz seines
Umfangs, und zwar vor allem in formaler, aber auch in sachlicher
Hinsicht. Er bleibt unter dem inzwischen erreichten Niveau der
Kirchenkampfforschung.

Bonn Ulrich von Hehl

Hasenhiittl, Gotthold: Kritische Dogmatik. — Graz, Wien, Kéln: Styria

(1979). 291 S., geb. DM 44.—

Die vorliegende ,Kritische Dogmatik®, welche Gotthold Hasen-
hiittl seinen Horern widmet, stellt wohl den dogmatischen Grund-
kurs dar, den Vf. den Studenten in Saarbriicken hélt. Darauf deutet
nicht nur die Widmung hin. Der Aufbau der sieben Kap. verrit
gleichfalls die Intention, eine dogmatische Grundinformation zu
bieten. Die sieben Abschnitte tragen die Uberschriften: Was ist
Wahrheit? — Jesus Christus — Gott — Mensch — Kirche — Sakra-
mente — Eschatologie.

Vi. erldutert seine spezifische Absicht, die sich in dem Titel
,Kritische Dogmatik® ankiindigt, im Vorwort wie folgt:
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Dogmatik solle ,systematische Rechenschaft iiber den christlichen
Glauben geben, der einen allgemein verbindlichen Ausdruck gefunden
hat" (10). Diese systematische Rechenschaft aber solle in diesem Werk
als ,Information ohne Denkverbot® (9) geboten werden. Das bedeutet
fiir den Vi., es solle iiber die Dogmen der katholischen Kirche informiert
werden, zugleich aber eine ,emanzipatorische Arbeit* (9) geleistet wer-
den, die im Verstdndnis der Dogmen alle ,autoritiren Fremdbestimmun-
gen“ und ,falschen Begriindungsversuche* (ebd.) iiberwinde. Die Dogmen
miibten in ,kritischer, kommunikativer Freiheit" (ebd.) erdrtert werden.
Dabei macht Vi. bereits im Vorwort darauf aufmerksam, es gehe ihm
darum, die christliche Wahrheit des Glaubens in ein ,neues Koordinaten-
system® (ebd.) einzuzeichnen.

Wie fiihrt V1. sein Programm durch?

Die Kap. weisen — mit Ausnahme des 1. Kap. — eine formale
Ubereinstimmung im Aufbau vor: Es werden jeweils unter ver-
schiedenen Gesichtspunkten zum Thema Jesus Christus, Gott etc.
die im Denzinger enthaltenen Definitionen bzw. lehramtlichen
Texte resiimiert. Dabei werden weder eine geschichtliche Einord-
nung der aus sehr unterschiedlichen Jahrhunderten stammenden
Aussagen vorgenommen, noch eine wenigstens skizzenhafte Zu-
sammenschau mit den biblischen Aussagen geboten. Die lehramt-
lichen Texte werden rein als solche resiimiert. Mit diesem Verfah-
ren #hnelt diese Dogmatik den neuscholastischen Kompendien
vergangener Jahrzehnte. Aber wihrend dort wenigstens eine
wenngleich ungeschichtliche bibeltheologische und theologie-
geschichtliche Argumentationssequenz folgte, zusammengestellt un-
ter dem leitenden Interesse, die lehramtlichen Texte zu stiitzen,
kehrt sich bei H. die Sache um. Die Sétze werden — ohne biblische
und patristisch-theologische Kriterien — einer radikalen Beurtei-
lung bzw. Verurteilung unterworfen und neu interpretiert. Die
Prinzipien der Evaluation und Neuinterpretation entfaltet H. im
1. Kap. unter der Uberschrift ,Was ist Wahrheit?". Unter Berufung
u. a. auf Jaspers, Heidegger, Erich Fromm prépariert H. hier zwei
Wabhrheitstypen heraus, einen objektivistischen und einen relatio-
nalen Wahrheitstyp. Alles, was Ausdruck eines »objektivierenden®
Denkens ist, wird im Folgenden abgelehnt. Samtliche lehramtlichen
Texte werden im Rahmen des relationalen Wahrheitstypus neu
interpretiert, Die geistige Struktur des Buches ist von daher denk-
bar klar und durchsichtig,

Aufgrund dieser eindimensionalen und ungeschichtlichen Struk-
tur verfithrt die Dogmatik von H. geradewegs dazu, im Sinne
einer neuscholastischen »Denzingertheologie® eine Aufrechnung
der Héresien vorzunehmen. Die Ausbeute wire betrdchtlich, da
nahezu kein Satz lehramtlicher Art ungeschoren davonkommt. Die
alten Konzilien sind davon ebenso betroffen wie die mittelalter-
liche Sakramentenlehre, die tridentinische Rechtfertigungslehre,
aber auch das evangelische Rechtfertigungsverstindnis, das 1. Vati-
kanum oder die Barmer Erklirung. Der Rez. sieht sich — wegen
der Konstanz des Verfahrens — von der Miihe entbunden, die
fundamentalen Abweichungen im einzelnen aufzulisten, zumal Vi,
selbst erkldrt, daB eine Neuinterpretation der Glaubensaussagen
»absolut notwendig® ist. ,Diese Interpretation muB dann sehr oft
auberhalb des Sinnes liegen, den die Kirche ihrer Aussage gegeben
hat* (65).

Es soll im Folgenden so vorgegangen werden, daB zuniichst die
vom VI, im 1. Kap. erarbeitete Kriteriologie dargestellt und kritisch
reflektiert wird. In einem zweiten Schritt sollen dann an ausge-
wihlten Beispielen die Anwendungen dieser Kriteriologie demon-
striert werden. In einem dritten Schritt soll das Fazit gezogen
werden.

1. Zwei Wahrheitstypen —
Zur Kriteriologie von Gotthold Hasenhiittls Dogmatik

In seinem ersten Abschnitt iiber zwei Wahrheitstypen parallelisiert
Vi, die Jaspersche Differenz zwischen Glauben und Wissen (unter dem
Stichwort relationale und objektivierende Wabhrheit), Erich Fromms Un-
terscheidung von Sein und Haben, funktionales und metaphysisches
Denken nach Ricoeur und Gadamer, begriindendes Denken und kommu-
nikativen Bezug unter Verweis auf Heideggers ,Satz vom Grund". Die
hier angesprochenen Differenzen, die bei den einzelnen Autoren sehr
deutlich ein eigenes Profil tragen, werden vom Vf. in ein handliches
Schema eigener Priigung gebracht: Vf, bestimmt den einen Wahrheits-
typus als Bewegung des Vollzuges menschlicher Existenz, in der der
Mensch zugleich beim anderen, in der Gemeinschaft ist und die Be-
deutung des Vollzuges im Vollzug selbst unmittelbar ge-
geben ist. Alles Fragen nach Grund, Ziel, Zusammenhang wird dem
anderen, wesentlich analytischen, objektivierenden Wahrheitstypus zuge-
wilesen.

Vi. beteuert zwar, daB das relationale Wahrheitsverstindnis, die
Wahrheit im Vollzug, den anderen Wahrheitstypus fundiere (vgl. etwa
S. 34). V1. spricht sogar von einer ,dialektischen Vermittlung®, die einzige
Art aber, wie er diese Vermittlung beschreibt, lautet: ,Im Suchen des
Grundes kann uns aufgehen, daB wir nicht weitere Griinde suchen miis-
sen; die relationale Wirklichkeit wiirde sonst zerstért* (34). Die Ver-
kiirzung, in der dabei etwa der Heideggersche Gedanke vom Vf. assimi-
liert wird, erweist sich in der Polemik des Vf.s gegen die christliche
Hoffnung auf die beseligende Gottesschau, wie die Polemik gegen den
sroten Helden“ Blochs, der bewuBt auf das Nichts zugeht. Beides wird
abgelehnt mit der Begriindung: ,Dort wo wir im Handeln wirklich ganz
bei der Sache sind, ist jede weitere ,letzte’ Begriindung iiberfliissig.
Dies gilt fiir jeden Augenblick, in dem wir uns sachgerecht verhalten und
in unserem Sein ganz von dieser Beziehung bestimmt werden" (238).
»Unser geistiger Mangel soll uns nicht auf eine jenseitige Transzendenz
verweisen, sondern im Diesseits diese ,Transzendenz' ermdglichen, in-
dem wir uns ganz in unser relationales Tun hineingeben und so eine
Erfiillung empfangen, die in sich etwas Ganzes, Totales ist, Das bedeutet,
daB wir nicht nur darauf verzichten, menschliches Dasein von der Wirk-
ursache her (Schépfung), sondern ebenso von der Finalursache her
[Eschaton) zu erkldren.“ Man sollte, wenn man sich auf Heidegger und
seinen Wahrheitsbegriff beruft, doch wissen, daB fiir Heidegger Ent-
schiedenheit etwas mit dem Vorlauf in den Tod zu tun hat und im Tod,
der den Menschen angeht, das Nichts waltet. Desgleichen ist zu beachten,
daB Heidegger zwar ein metaphysisches Denken des Grundes ablehnt,
stindig aber iiber Fundierungsverhiltnisse und Erfillungsverhiltnisse
reflektiert, Sachverhalte also, in denen Grund und Ziel auf nicht-
metaphysische Weise wiederkehren.

Das zuletzt angefiihrte Zitat weist darauf hin, wie V{. im Voll-
zug, der seine Sinnhaftigkeit in sich hat, die Identitdtsfindung des
Menschen, seine Erfiillung, ja sein Heil sieht. Immer wieder finden
sich Worte wie ,Erfiillung®, ,Ganzes", ,Totales® (vgl. S. 239). Im
Abschnitt ,Himmel — Hélle' heiBt es dann in bezug auf den Himmel
»wir Menschen... sind der Himmel*. yFiir sich allein sein zu
wollen, ist Ungliick. Fiir einander da sein ist Himmel® (272). Man
fragt sich verwundert, wo V. bei Jaspers, Ricoeur, Gadamer, Hei-
degger, Fromm entdeckt haben mag, daB nichtbegriindendes, nicht-
metaphysisches Denken bzw. philosophischer Glaube Erlosung,
Heil, Erfiillung sei?

Um Mibverstindnisse auszuschalten: Der Rez. ist mit dem Vi,
der Meinung, daB die angefiihrten Unterscheidungen von Glauben
und Wissen bei Jaspers, die Differenzierung zwischen einem be-
grindenden technischen Résonnieren und dem Denken durchaus
ihren Sinn haben. Der Rez. ist mit dem Vf. der Meinung, daB ein
rein verstandesméaBiges — im Gegensatz zum vernunftméBigen —
Denken in der Theologie wie in der Philosophie in Aporien fiihrt.
Das Fatale an der kritischen Dogmatik von H. ist es aber, daB er
das Denken wiederum auf der Ebene des Verstandes, der techni-
schen Rationalitdt ansiedelt, nur eine Reihe von Operationen und
Fragen verbietet, den Verstand in die verschwimmende Unmittel-
barkeit von Vollziigen bannt.

2. Konsequenzen fiir die Glaubenslehre

Die Konsequenzen aus diesem Wahrheitsverstindnis ergeben
sich logisch im Hinblick auf die einzelnen Sachgebiete, welche in
der Dogmatik angesprochen werden.

Offenbarung ist infolgedessen nicht zu verstehen als Selbst-
mitteilung Gottes an den Menschen. Hier wiirde von einem »Grund“
her gedacht. Was ist, offenbart sich vielmehr in der Erfahrung, und
Erfahrung ist ErschlieBung von Wahrheit, von Absolutem im Vollzug
(vgl. S. 45—49). ,Die Wahrheit ist also prozessual zu verstehen, wobei
sie nicht irgendwo einen privilegierten Ort hat, sondern sich im ganzen
GeschichtsprozeB realisiert bzw. realisieren kann. Der in Zeit und Ge-
schichte vollzogene Dialog kann Wahrheit eréffnen und ist so ,Vollzugs-
ort' der Wahrheit.“ Mit diesem Satz wird die Mitte katholischer Dogmatik
getroffen, insofern sie wesentlich von Jesus Christus als der Offen-
barung Gottes und der Aufdeckung der Wahrheit des Menschen aus-
geht.

Entsprechend dem zitierten Satz wird die Bedeutung Jesu
Christi nicht gesehen in dem, was er ist. Hier wiirden schon wieder-
um Begriindungen angegeben. Vielmehr geht seine Bedeutung in seinen
Vollziigen auf. In der Praxis Jesu werden anthropologische Sachverhalte
aufgedeckt (vgl. S. 70). Insofern hat Jesus Christus Modellcharakter fiir
den Menschen. Der Glaube, d.h. der Vollzug des ersten Wahrheits-
typus (1), ist in der abendlidndischen Tradition faktisch christologisch be-
stimmt. Das Homoousios von Nikaia erkldrt sich aus der Tatsache, daB
einerseits die Menschen mit Jesus Heilserfahrung gemacht haben, d.h.
durch ihn in einen rechten menschlichen Vollzug hineingefunden haben.
Auf der anderen Seite haben die damals unreflektierte Selbstverstind-
lichkeit, von einem héchsten Gott zu sprechen, sowie die Unsterblich-
keitssehnsucht dahin gefiihrt, Jesus aufgrund der Heilserfahrung, die
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man mit ihm machte, der gottlichen Sphére zuzuordnen. Positiv wertet
V{. an der nizdnischen Formel, daB damit bezeugt sei, in menschlicher
Beziehung, in menschlicher Begegnung kénne dem Menschen Géottliches
zuteil werden. Dabei steht das Wort ,gottlich® fiir Heil, Erfiillung,
Ganzheit, Totalitdt, Identitdtserfahrung im Vollzug (vgl. S. 76). Glaube
an Jesus Christus meint in diesem Sinn ,anthropologischen Selbstvoll-
zug* (vgl. S. 93).

Im Hinblick auf Gott ergibt sich: Gott ,ist Ausdruck fiir Beziehung,
die trégt, die den Menschen in seinem Vollzug erfiillt, die Sinn gibt* (122).
Dabei unterscheidet H. ,Gott* nochmals vom Menschen, insofern diese
Beziehung nicht einfach einen zwischenmenschlichen Kontakt meint, den
der Mensch herstellen kann. Beziehung trédgt vielmehr den Charakter des
Geschenkes, des Sinn-Ereignisses. Als Synonym fiir die Bezeichnung
.Gott" stehen so die Worte ,Liebe“ oder ,gottliches Ereignis“. Der Rez.
konnte bei aller Miihe des Stellenvergleiches nicht entdecken, daB es hier
um ein anderes Geschenk geht, als bei jeder Sinn-Erfahrung, die ja nie
einfach hergestellt werden kann. So wird Gott ,zum Priddikat mensch-
lichen Lebens“ (124). Dabei bedeutet ,Prddikat menschlichen Lebens*
nicht eine Eigenschaft a m Menschen, vielmehr wird dieses Priddikat dem
Menschen zuteil, wo er ,in sich liber sich hinausgeht auf das positiv
Eindeutige hin“ (124), d. h. sich findet in dem charakterisierten Vollzug.
Aufgrund dieser Charakteristik ist es verstdndlich, daB Vf. im Bekennt-
nis zu Gott dem Schopfer lediglich den Ausdrudk objektivistischen
Denkens finden kann.

Man erspare dem Rez. die Wiederholung dieser Argumentations-
figuren in den verschiedenen Sachbereichen. Der kundige Leser
kann sich leicht selbst denken, wie etwa die Rechtfertigung des
Siinders durch Jesus Christus anthropologisch gewendet, die Sakra-
mentenlehre rein symbolisch gedeutet, die Lehre von den Eschata
in eine pure Prdsenz transformiert wird. Erwdhnt sei lediglich
noch, daB die Mariologie in einer peinlichen Weise gnostisch wirkt:
+Wo der Mensch frei von Entfremdung ist, dort sind Ehe und
Jungfréulichkeit dasselbe. Und dort, wo Gott unter den Menschen
geschieht, in ihrem Beisammensein, da ist die ,jungfrduliche Mutter’,
da geschieht in der Weitergabe des rein positiven Lebens ,Jung-
frauengeburt* (180).

3. Das Fazit

Was ist das Fazit in dieser kritischen Dogmatik? Es ist die
Reduktion christlichen Glaubens auf einen
schmalen und armen Anthropologismus. So eng-
briistig und abstrakt, wie hier im Eingangskapitel die Beziehung
des Menschen auf die Wahrheit und damit die Wahrheit des Men-
schen umschrieben werden — ein Ansatz fiir die Einbeziehung von
Wissenschaft, Wirtschaft und Technik, gesellschaftlicher Problema-
tik in die Wahrheitsbeziehung des Menschen leuchtet nirgends
auf — und dies dann Kapitel um Kapitel durchgehalten wird, be-
kommt man geradezu Lust, nach Feuerbach, Marx oder Nietzsche
zu greifen, um den Glauben wenigstens auf ein etwas volleres
Menschenbild reduziert zu sehen.

Der Rez. gesteht freimiitig, daB er sich nach Lektiire dieser
+Dogmatik* erschreckt gefragt hat, ob alle Publikationen um die
Methode der dogmatischen Theologie, die biblische Begriindung,
die theologiegeschichtliche Einordnung lehramtlicher Aussagen, die
Diskussionen um eine angemessene Hermeneutik so wenig ge-
fruchtet haben, daB eine solche Publikation heute méglich ist.

Mit dieser scharfen Kritik soll dem Vf. nicht die gute Intention
abgesprochen werden, dem Verstdndnis des Glaubens heute zu
dienen, indem das Glaubensverstdndnis aus Verkrustungen eines
objektivistischen Denkens freigesetzt wird. Dieses Vorhaben aber
wird mit einem so unzulénglichen Instrumentarium durchgefiihrt,
daB das Resultat eine Verzerrung eben dieses Glaubensverstdnd-
nisses darstellt.

Miinster Peter Hiinermann

Seifart, Arnulf: Der Gott der ,politischen Theologie®. Die Entwicklung
der Gottesdiskussion vom kidmpfenden Nationalgott bis zur christ-
lich motivierten Strategie des Guerillakrieges. — (Ziirich, Einsiedeln,
Koln): Benziger Verlag (1978). XV, 377 S. brosch. DM 36.80
Diese iiberarbeitete und gekiirzte Fassung einer 1976 dem Fach-

bereich Religionswissenschaften an der Justus-Liebig-Universitit in

GieBen vorgelegten Diss. setzt sich die interessante Aufgabe, den

Gottesbegriff der neueren ,politischen Theologie“ zu analysieren

und hinsichtlich seiner Christlichkeit zu beurteilen. Da dort zur

theologischen Rechtfertigung immer wieder auf biblische Motive
und Aussagen zuriickgegriffen wird, hélt sie es auch fiir notwendig,
wden Problemkreis der christlichen Gottesfrage zun#chst kritisch
von den biblischen Quellen an bis hin zu ,hoffnungsvollen’ theolo-

gischen Entwiirfen der Gegenwart unter besonderer Beriicksichti-
gung gesellschaftspolitischer und philosophisch-weltanschaulicher
Einfliisse auf die Gottesvorstellung zu untersuchen® (1).

Die Arbeit hat drei Teile. Der erste bringt unter dem Titel ,Zur
Gottesdiskussion der Gegenwart* eine Ubersicht iiber das christliche
Gottesverstindnis vom AT bis zur Gegenwart (3—133). Mehr als die
Hilfte davon gilt der Gottesfrage im 20. Jahrhundert (54-133), die ,poli-
tische Theologie“ einbezogen (102—120 bzw. 133). Der 2. Teil (,Das Ar-
gernis ,politischer Theologie*“, 135-256) soll anscheinend die politisch-
theologische Hermeneutik der ,politischen Theologie® und damit die
Voraussetzungen von deren Gottesverstindnis kliren. Der 3. Teil ver-
steht sich als ,Grundlegung einer Stellungnahme® (257—334). Ein Literatur-
verzeichnis (335—-350) und umfangreiche Register schlieBen den Band
(361—377).

So vielversprechend das Thema klingt — die Ausfiihrung ent-
tduscht in mehrfacher Hinsicht.

1. Aufgrund der formalen Mingel (Undurchsichtige Gliederung,
Unmenge von Nebensichlichkeiten, Wiederholungen, zahlreiche
lange Zitate und Paraphrasen) ist die Arbeit &ufierst mithsam zu
lesen. Eine Straffung des Textes auf die Hélfte des jetzigen Um-
fangs wire sicher von Vorteil gewesen.

2. Der theologiegeschichtliche, dogmengeschichtliche und geistes-
geschichtliche Vorspann hiétte hier eine durchaus sinnvolle Funktion
zu erfiillen. Er kénnte ndmlich die Sachfrage (den Gottesbegriff
der ,politischen Theologie“) problemgeschichtlich erhellen helfen
und zugleich auch die MaBstédbe zu ihrer systematischen Beurteilung
iiberlieferungsgeschichtlich herausarbeiten. Beides ist nur zu einem
geringen Teil gelungen. Der geschichtliche AbriB ertrinkt in Einzel-
heiten, der problemgeschichtliche Zusammenhang geriit iiber ver-
schwommene Amndeutungen kaum hinaus. Von einer besonderen
Beriicksichtigung gesellschaftspolitischer Einfliisse auf die Geschich-
te des christlichen Gottesverstindnisses kann erst recht nicht die
Rede sein (vgl. die Andeutungen 21f, 23, 86f): Die Geschichte des
abendldndischen Gottesverstdndnisses bleibt ein nebeneinander
gereihtes Vielerlei von philosophischen und theologischen Uber-
legungen und Begriffen.

3. Noch verwirrender ist der 2. Teil der Arbeit, die Darstel-
lung der hermeneutischen Grundlagen der ,politi-
schen Theologie“. Schuld daran ist sicher auch, daB der Begriff
spolitische Theologie® vollig unreflektiert verwendet wird und
deshalb auch auf alles mogliche bezogen werden kann. So stehen
z.B. Metz und Moltmann unmittelbar neben Sélle und Helder
Camara; Cox, Schillebeeckx und Camillo Torres neben Assmann,
Gutiérrez und Shaull; Roland F. Smith und Cardenas neben A. Th.
van Leeuwen, Gollwitzer und A. Rich usw, Ein seltsames Durch-
einander auch beziiglich der behandelten Einzelfragen. Der 1. Ab-
schnitt dieses 2. Teils ist iiberschrieben mit , Voraussetzungen theo-
logischen Redens von Gott heute" (137—156). Er beginnt mit einer
etwas undurchsichtigen Wiedergabe eines Aufsatzes von J. Sittler
iiber die Gottesfrage (137—140). Dann wird die Frage des Wissen-
schaftscharakters der Theologie im Zusammenhang analytischer
Philosophie besprochen (M. Gatzemeier, Barths Kritik an H. Scholz,
W. Pannenberg) (140—150). Das nicht sehr aufregende Ergebnis:
Theologie hat einen Sonderstatus in der Wissenschaft, bedingt
durch die Voraussetzungen des Glaubens, des kirchlichen Dogmas
und Lehramts (151-158). Die daran anschlieBenden Abschnitte
diskutieren dann in lodkerem Zusammenhang einige Fragen der
politisch-theologischen Hermeneutik (156—194) und beziehen auch
gleich die lateinamerikanische Theologie mit ein (194—209). Dab es
hier eventuell erhebliche Differenzen gibt, wird nicht bemerkt.
Der ganze zweite Teil dieses 2. Teils der Arbeit ist der Diskussion
des Revolutionsthemas (Gewalt, Gewaltlosigkeit) gewidmet (210—
256). Hin und wieder wird versucht, einen Bezug zur Gottesfrage
herzustellen, aber dab dies das Hauptthema der Arbeit ist, wire
allein von ihrem 2. Teil her nicht zu erraten.

4, Der 3. Teil der Arbeit ist vielfach nur eine Wiederholung
dessen, was bereits im 1. und 2. Teil gesagt worden ist. Weil im
Begriff der ,politischen Theologie® nicht differenziert worden ist,
bleibt auch die Kritik nebulos. Am ehesten ist sie noch dort identi-
fizierbar, wo sie Extrempositionen (wie etwa D. Sélle, R. Shaull,
C. Torres usw.) im Auge hat. Das diirfte dann auch der General-
nenner der Kritik sein: ,Politische Theologie* folgt dem
Trend der angepaBten Sikularisierungstheologien des 20. Jahr-
hunderts, gegen die eigentlich schon die Dialektische Theologie den
entscheidenden Einspruch formuliert hat.
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Insgesamt also: Eine Unmenge von Einzelheiten, aber fiir die
systematische Diskussion der Gottesfrage oder der ,politischen
Theologie” nichts wesentlich Neues.

Regensburg Siegfried Wiedenhofer

Klinger, Elmar: Ekklesiologie der Neuzeit. Grundlegung bei Melchior
Cano und Entwidklung bis zum Zweiten Vatikanischen Konzil. — Frei-
burg, Basel, Wien: Herder 1978. 264 S. br. DM 58.—

Der Titel des Buches wire miBverstanden, wollte man dabei
eine umfassende Darstellung der Ekklesiologie der Neuzeit erwar-
ten. Der Untertitel zeigt die spezifische Thematik besser an:
»Grundlegung bei Melchior Cano*; der Zusatz ,und Entwicklung®
gilt der Frage, wie Melchior Canos Konzept geschichtlich weiter-
entwickelt bzw. auch umgestaltet wurde. Daraus erkléirt sich, daB
in dieser Untersuchung aus der Theologie der Neuzeit, vor allem
im 19. Jahrhundert in Deutschland, solche Autoren gewihlt wurden,
bei denen dieser Zusammenhang erkennbar bleibt: z. B. Oberthiir,
Gengler, Zimmer. Hier hat Vf. Neuland betreten. DaB er im Zu-
sammenhang der Reich-Gottes-Theologie die ,Tiibinger Schule®,
vor allem J. S. Drey, iiber die er frither 1969 eine groBe Mono-
graphie geschrieben hat (Offenbarung im Horizont der Heilsge-
schichte), nur in einer FuBnote erwéhnte (141, Anm. 45) ist auch
mit der dabei gegebenen Begriindung: ,Dreys Dogmatikentwiirfe
sind nie erschienen® nicht recht einzusehen — angesichts von Dreys
Apologetik und vieler seiner Aufsiitze. Auch daB die zur Sache
gehdrenden Arbeiten von J.R. Geiselmann und F. X. Arnold keine
Erwéhnung fanden, ist nicht ganz verstéindlich. Die pauschale These
aber: ,Kirche und Theologie der Neuzeit sind bis heute noch so
gut wie unerforscht“ (16) scheint mir stark iiberzogen.

Der erste Teil der vorliegenden Arbeit gilt der eindringlichen
Analyse von Melchior Canos theologiegeschichtlich bedeut-
sam gewordenen Hauptwerk: De locis theologicis.

Dessen Bedeutung wird so umschrieben: ,Der Zusammenhang von
Kirche und Theologie im Begriff einer Theologie, die um ihren eigenen
Ursprung in der Kirche weiB, ist das zentrale Thema des Begriffs dog-
matischer Theologie. Es wurde erstmals von Melchior Cano... behan-
delt" (19). Deshalb nennt Vf. Canos Buch die ,Grundlage neuzeitlicher
Ekklesiologie". Seine Leistung beschreibt K. als ,Integration von posi-
tiver und spekulativer Theologie im Begriff der Autoritdt* (39 Anm.).

Der Begriff Autoritdt wird in Canos Theologie und Ekklesio-
logie zum tragenden Element, zum Prinzip. In dem Begriff Autoritit
ist auch das fiir die Theologie bestimmende Moment des Ge-
schichtlichen gegeben: ,Autoritit als Ort der Geschichte ist Prin-
zip der Theologie“; ,Theologie hat ihren Ort in der Geschichte, und
die Geschichte ist Ort der Theologie" (33). Autoritit ist deshalb ein un-
entbehrliches ekklesiales und theologisches Prinzip. So kann auch ge-
sagt werden: ,Die Kirche ist Ort und Prinzip des Glaubens, Ort des
Glaubens als Gemeinde und Prinzip als Autoritit. Die Grundlegung
der Kirche geschieht im Begriff der Autoritit* (13). Sie ,ist der Ort, wo
die Autoritit des Glaubens zu einem Prinzip des Handelns in der
Geschichte wird und kirchliches Handeln in der Geschichte die Autoritit
des Glaubens hat" (63). So entsteht die Ekklesiologie als fun-
damentaler Traktat. Er wird zur Grundlage einer jeden Theo-
logie, die auf sich als Ort in der Geschichte reflektieren will* (55). Die
Autoritdt der Kirche ist konkret ,universelle Feststellungskompetenz®
(58), die sich durch ,Verbindlichkeit und Allgemeinheit® (62) auszeichnet.

Es gibt auch eine Autoritdt fiir die Theologie. ,Wo immer die
Theologie Aussagen iiber den Glauben macht, ist sie Autoritit. Wo
immer die Autoritit Zeugnis vom Glauben gibt, ist sie Ort der Theo-
logie* (46).

Auf dieser Basis kommt M. Cano zu einer Einheit von Glaubens-
gemeinschaft und kirchlichem Amt (65). Auf dieser Grundlage kann er
auch von der Unfehlbarkeit des Glaubens in der hérenden Kirche
sowie von der Unfehlbarkeit der lehrenden Kirche sprechen, vor allem
von der Unfehlbarkeit des Papstes (67). Unfehlbarkeit ist demnach ein
Prédikat des Glaubens, nicht der Macht. ,Der Papst kann es nicht kraft
seiner Macht, sondern kraft seiner Autoritit in Anspruch nehmen® (74).
Allerdings heiBt es auch: Autoritit und Macht, Autoritdt und Gewalt
sind nicht zu trennen (63). ,Kraft der Autoritit des Glaubens hat die
Kirche Macht" (109).

Unfehlbarkeit besagt, ,daB einzelne Sitze Glaubensautoritit besitzen"
(75). (Dieser Bestimmung von Unfehlbarkeit wiirde wahrscheinlich auch
Hans Kiing zustimmen; die in diesem Zusammenhang gedubBerte scharfe
Kritik an ithm halte ich fiir nicht ganz angemessen, das Beispiel von den
+fliegenden Elefanten® (75) fiir nicht gliicklich oder gar iiberzeugend.)

Wire es, wenn die Kritik ein Recht hat und zu Wort kommt, nicht
angebracht gewesen, auch ein kritisches Wort zu den wenig differen-
zierten Thesen von Melchior Cano zu sagen bzw. zu den daraus abge-
leiteten Folgerungen wie etwa diesen: ,Die Kirche ist nicht nur nicht
dem Glauben jeweils untreu geworden, sondern kann ihm iiberhaupt

nicht untreu werden. Denn sie ist ein Prinzip des Glaubens, und Prin-
zipien sind in ihrer Wirkung unfehlbar* (90, vgl. auch 64).

Von Melchior Cano macht das Buch einen groBen etwas unver-
mittelten Sprung: zur Theologie bzw. zur Ekklesiologie am Beginn
des 19. JTh.s in Deutschland.

Diese theologiegeschichtliche Epoche 14Bt nach K. einen Wandel im
Begriff von ,Macht und Autoritit* erkennen. Als Ort und Prinzip des
Glaubens wird in dieser Zeit die Religion und die Idee des
Reiches Gottes bestimmt (120). Diese beiden Prinzipien werden
so verbunden: Die Religion ist — nach der Auffassung der katholischen
Theologie im 19. Jahrhundert (im Gefolge der Aufkldrung) — das Prinzip
der Idee vom Reiche Gottes und folglich auch die Grundlage aller Theo-
logie. Man kann sie im Begriff der Religion begriinden. Denn die Reich-
Gottes-Idee ist das ,oberste Prinzip der Ableitung aller Inhalte der
Religion als auch der Theologie* (152). Die Kirche wird in dieser Theo-
logie gesehen als Ort der Idee des Reiches Gottes (159), aber sie ist
damit nicht identisch: ,Die Universalitit der Kirche und ihres Christen-
tums wird in der Reich-Gottes-Theologie ... im Horizont der Idee und
nicht im Horizont konkreter Wirklichkeit gedacht* [170). Die Kirche ist,
im Horizont von Religion gesehen, ,die positive Religion des Christen-
tums. Sie hat die Wahrheit seines Wesens in das Leben und BewuBt-
sein der Gesellschaft einzufiihren“ (183). Damit wird der Praxisbezug
der Kirche und der Theologie angesprochen.

Diese ekklesiologischen Entwiirfe untersucht K., wie schon gesagt,
vor allem bei Oberthiir, Gengler, ebenso bei Dobmayer, Galura und
Brenner und spéter bei B.P. Zimmer. Er belegt sie mit vielen Zitaten.
Allerdings: auch hier fehlt, &hnlich wie bei Melchior Cano, eine theo-
logisch-kritische Wiirdigung etwa in dem Sinn, was zu der damaligen
Konzeption von Reich Gottes, aber auch zum Begriff von Religion zu
sagen wire — und zwar von einem heutigen Verstindnis dieser zen-
tralen Begriffe. Nur durch eine in dieser Weise vorgenommene ,Hori-
zontverschmelzung” (Gadamer) wird Geschichte gegenwdrtig und wirksam.

Ein dritter, allerdings &uBerst kurzer Teil (240—250), wendet sich der
Ekklesiologie des Zweiten Vatikanums und nach dem
Zweiten Vatikanum zu: nach ihrem Ort und ihren Prinzipien. Dabei
kommt Vf. zu der Feststellung — besonders im Blidk auf die Intention
des Konzils zum Aggiornamento und hinsichtlich der pastoralen Grund-
struktur, dem ,Praxisprinzip®, der ,Pastoral als einem Prinzip der
dogmatischen Theologie des Zweiten Vatikanums® — (243): hier leben —
wenn es auch auf dem Konzil selbst nicht bewuBt wurde — die Anliegen
und Grundstrukturen der sAufkldrungstradition der katholischen Theo-
logie weiter”, also die Ansitze der Theologie des beginnenden neun-
zehnten Jahrhunderts. Die Parallelen sieht K. im Amtsverstindnis, in der
Sakramentenlehre, in der Stellung des einzelnen in der Kirche, im Ver-
hiltnis von Kirche und Staat, in der Lehre vom Volk Gottes (253).
Diese Theologie hat nach der Meinung des Vf.s allerdings ein Wichtiges
voraus: ,Sie iiberwindet den Gegensatz von Dogma und Leben nicht
pragmatisch, sondern prinzipiell*.

Nun, wenn dem so ist, dann ist nichts dringlicher, als diese Theo-
logie, die ,die Ekklesiologie des Zweiten Vatikanums vorweggenommen,
an prinzipieller Geschlossenheit iibertroffen hat" (251), heute einzu-
bringen. Eben das ist ja das Anliegen der vorliegenden Untersuchung.
Man wird allerdings ergénzen miissen: Das Zweite Vatikanum ist vor
allem auch zu verstehen von den vielen Impulsen und Motiven der
gegenwirtigen Theologie und Ekklesiologie, um die es doch nicht
schlimm bestellt sein kann, wie S. 251 angedeutet wird, ferner von dem
Bestreben, der Verpflichtung zu entsprechen, ursprungsgetreu und situa-
tionsgeméB zu sein. Das Konzil hat ferner die Begriffe und die Sache
von auctoritas und potestas nicht verschwiegen, aber sie in eine be-
merkenswerte Verbindung zu ministerium und munus gebracht. Auch
dies ist ekklesiologisch zu bedenken.

Das Buch ist eine bemerkenswerte Leistung; es hat mit grofer
Umsicht und Sorgfalt Neuland entdeckt und erforscht. Die ent-
scheidenden Akzente werden mit einem wachen ProblembewuBt-
sein erspiirt und mit groBer Eindringlichkeit in einpridgsamen,
manchmal provozierend wirkenden Formulierungen und in ge-
konnten Wortspielen, allerdings auch in nicht wenigen Wieder-
holungen, vorgestellt. Auffallend ist die schon erwihnte wenig
kritische Darstellung der in diesem Buch behandelten Autoren -
im bemerkenswerten Unterschied zu der Kritik, die an gegen-
wirtigen Theologen und Theologien oder auch am Zweiten Vati-
kanum geiibt wird.

Das Buch ist keine leichte Lektiire. Ein Grund sind der hohe
Abstraktionsgrad und die abstrakte Redeweise sowie die vielen
und z.T. sehr ausfiihrlichen in den Text aufgenommenen (oft
lateinischen) Zitate.

Wenn nach einem bekannten Wort Belehrung viel, Anregung
aber alles ist, dann hat die vorliegende Arbeit in der Vielfalt ihrer
Aspekte, Gesichtspunkte und Fragestellungen ihren Zweck erfiillt
und ihr Ziel erreicht.

Miinchen Heinrich Fries
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Brunner, Peter: Bemiithungen um die einigende Wahrheit. Aufsitze. —
Gottingen: Vandenhoek & Ruprecht (1977). 291 S., kart. DM 24.—

Wie nur wenige Aufsatzsammlungen ist diese geeignet, die
Theologie aufhorchen zu lassen. Gerade in einer Zeit, in der der
okumenische Diskussionsstand nicht nur den katholischen Dialog-
partner immer unmittelbarer vor die Frage stellt, was eigentlich
lutherische Theologie ist, wo sie genuin vorzufinden ist und worauf
sie im einzelnen letztlich gewillt ist sich festzulegen, meldet sich
dankenswerterweise P. Brunner, der iiber Jahrzehnte im Mittel-
punkt lutherischen theologischen Schaffens stand, mit einer Samm-
lung von zwolf Aufsdtzen zu Wort. Dabei handelt es sich nicht um
eine zufdllige Sammlung, sondern, wie Vi. vermerkt, um eine , Aus-
lese” aus seiner theologischen Arbeit des vergangenen Jahrzehnts.
Die gleichsam klassische Zentriertheit aller zwdlf Artikel auf die
Urmotive der Wittenberger Reformation sowie die Feststellung des
Vi.s, daB es sich in ihnen um ,Zukiinftiges* handelt, von dem er
hofft, daB es auch noch von kiinftigen Generationen vernommen
und bedacht werden wird (5 u. 6), kénnen den Leser leicht zur
Anschauung veranlassen, hier tatsdchlich heutige giiltige luthe-
rische Theologie vorzufinden. Darin tduscht er sich sicher nicht —
und man kénnte von der Substanz her gesehen dieser lutherischen
Theologie noch viel mehr Giiltigkeit wiinschen —, er muB jedoch
gleichzeitig wahrhaben, daB sich noch andere recht unterschiedliche
Ansétze heute auch lutherisch nennen.

Die Titel der Aufsédtze geben ausreichend Auskunft iiber die
Themen, die in der vom V{. gewohnten Gelehrtheit, Umsicht und Voll-
stdndigkeit der Gesichtspunkte behandelt werden: Reform — Reforma-
tion. Einst — Heute. Elemente eines ékumenischen Dialoges im 450. Ge-
déchtnisjahr von Luthers AblaBithesen; Die Reformation Martin Luthers
als kritische Frage an die Zukunft der Christenheit; Schrift und Tradition
nach evangelischer Lehre; Gesetz und Evangelium. Versuch einer dogma-
tischen Paraphrase; Elemente einer dogmatischen Lehre von Gottes Ba-
sileia; Sacerdotium und Ministerium. Ein Diskussionsbeitrag in 9 The-
sen; Realprdsenz und Transsubstantiation. Ist die Lehre von der eucha-
ristischen Gegenwart Christi zwischen Katholiken und Lutheranern noch
kirchentrennend?; Theologie des Gottesdienstes; Die Bedeutung des Al-
tars fiir den Gottesdienst der christlichen Kirche; Theologie der Ehe als
okumenische Aufgabe; Jesus Christus und der Tod; Eschata. Theologische
Grundlinien und Andeutungen.

Nach Angabe des Vf.s sind auler dem Aufsatz iiber die Eschata
alle in einer konkreten dialogischen Situation entstanden, zumeist
mit katholischen Theologen. Thr Ziel ist ausgesprochen dkumenisch,
némlich die ,Erkenntnis einigender Wahrheit* (5 u. 6). Da es VI
um die Wahrheit geht, sind seine Abgrenzungen zur katholischen
Theologie scharf. Jedoch nicht so sehr in der Abgrenzung selber,
sondern vielmehr in der Begriindung derselben sieht er den spe-
zifisch lutherischen Beitrag, der zur christlichen Glaubensreflektion
zu leisten ist. Relevant ist dabei, daB er diesen Beitrag nicht als
einen beliebigen unter anderen versteht, sondern als einen, der die
konfessionellen Grenzen iiberschreitet und die ganze Christenheit
im Auge hat: ,Wenn in der Reformation Luthers das schlechthin
Entscheidende die Wahrheit des einen apostolischen Evangeliums
ist, dann ist dadurch die konfessionelle Grenze unserer Besinnun-
gen von vornherein gesprengt“. ,Dem entspricht die Tatsache, daB
sowohl das reformatorische Zeugnis Luthers als auch die luthe-
rischen Bekenntnisse, zumal das Augsburger, die Christenheit als
Ganze im Auge haben, sich keineswegs als einen besonderen Zweig
am Baum der Christenheit verstehen, sondern als Platzhalter fiir
die eine wahre Kirche Gottes, die auch unter dem Papsttum in
Verborgenheit noch erhalten ist und iiberall dort ist, wo der
Glaube in der Wahrheit des Evangeliums lebt* (38). Dies gibt den
Auslegungen von B. das Gewicht, das eine theologische Ausein-
andersetzung fruchtbar und lohnend erscheinen 14B¢t.

Luthers Antwort auf die der Christenheit gemeinsame Heils-
frage liegt in seiner Unterscheidung von Gesetz und
Evangelium. An dieser Antwort ist die Einheit der abend-
léndischen Christenheit zerbrochen (41, 42). Diese Feststellung B.s
gibt AnlaB, seinen Aufsatz iiber Gesetz und Evangelium aus dem
Jahre 1967 vorrangig zu studieren, denn hier will er das Wesent-
lichste lutherischer Theologie aussagen, was gleichzeitig die Grenze
zum Katholizismus bildet. ,Die Formel Gesetz und Evangelium
bezeugt das innergtttliche Geschehen, in welchem Gott die Einheit
seines ewigen Schopfungsratschlusses und seines ewigen Heilsrat-
schlusses auf dem Weg zwischen den Prota und den Eschata ange-
sichts der eingebrochenen Siinde durchhélt, ein innergdttliches

Geschehen, das allerdings unmittelbar auf den Menschen bezogen
ist und sein ewiges Geschick bestimmt" (83). Auf diese kurze
Formel bringt B. seine spannend zu lesende Darstellung der Ge-
schichte Gottes mit dem Menschen. Aus katholischer Sicht lieBen
sich je nach theologischer Schule Diskussionen iiber B.s Verhilt-
nisbestimmung vom Urstand des Menschen und dem Zustand nach
dem Stindenfall und demjenigen nach der Taufe fithren. Dabei
kann es aber keinesfalls das Interesse katholischer Theologie sein,
die Siindhaftigkeit des Menschen oder die richtende Schérfe der
lex accusans abzuschwéchen, denn dies wiirde auf Kosten der
Erlosungstat Christi und der Alleingiiltigkeit des Glaubens im
Rechtfertigungsvorgang gehen, zumal B. ja durchaus die Werke der
Liebe als conditio sine qua non fiir die Echtheit des Glaubens
postuliert (94). Ist dem so, so fragt sich allerdings, wie weit hier
allgemein Christliches, d.h. durchaus auch Katholisches oder spe-
zifisch Lutherisches ausgesagt wird. Wohl ist in der Schérfe der
Aussage ein lutherisches Spezifikum gegeben. MuB aber die Schirfe
der Aussage — die sicher mannigfaltige Konsequenzen haben kann
— zur Konsequenz der Kirchentrennung fithren? B. stellt selber
diese Frage in den ersten zwei Aufsétzen seines Bandes, in denen
er den Problemkomplex Reform, Reformation und Kirchenspaltung
behandelt.

Die Reformation M. Luthers charakterisiert B. so: ,Revelatio
evangelii, nicht reformatio ecclesiae ist der Ursprung, aus dem
alles weitere hervorging® (17). Erst an diese Enthiillung des Evan-
geliums unter den damaligen Umstdnden kniipft sich der Begriff
der reformatio an (25). Die revelatio evangelii ist Grund und Ur-
sache der reformatio. Beides ist Gottes Werk. Das menschliche
Reformieren bleibt Notbehelf, bis die revelatio evangelii die Chri-
stenheit als ganze durchdringt und Gott durch die Kraft seines
Wortes sie neu schafft. Darum ging es Luther und nicht um die
Verbesserung bestimmter Lebensordnungen (26). Was ist nun der
Inhalt dieses Evangeliums? ,Jesus Christus in der Einheit seiner
Person und seines Werkes, er ist das Evangelium. Denn er, er
allein ist der, der unsere Verlorenheit vor Gott ausléscht ...
Die Reformation Luthers besteht ,... in nichts anderem als darin,
daB er diese allgemein christliche Erkenntnis von Jesus Christus
als dem Salvator ernst genommen hat (50). Dieses Ernstnehmen
bedeutet aber, daB alles Konkurrierende — Opfermesse, BuBpraxis,
Moénchtum, AblaB, Wallfahrten, Papsttum usw. — neben diesem
Christus nicht standhalten konnte und somit die Einheit der
Kirche in die Briiche ging (53—54).

An dieser Stelle bedauert B. ein Doppeltes: das Erblassen die-
ser Erkenntnis Luthers in den Kirchen der Reformation und das
Fehlen derselben im Katholizismus. Wegen des Verlassens der
altkirchlichen Christologie kénne man von einem weiten Bereich
des Protestantismus als von einem ,Protestantismus ohne Refor-
mation" sprechen (55-56). Fiir den Katholizismus dagegen gilt:
Trotzdem dort heute klarer und fester als im Protestantismus an
den allgemein christlichen Voraussetzungen der reformatorischen
Erkenntnis Luthers, insbesondere der christologischen festgehal-
ten wird und diese Kirche voll von wichtigen Reformen ist, ist sie
«+-+. nach wie vor aufs Ganze gesehen immer noch eine Kirche ohne
Reformation® (57).

Warum? Dieser Frage geht B. anhand der neueren katholischen
6kumenischen Entwicklung nach. Im Bereich der katholischen
Lutherforschung sei man bereit, Luthers Rechtfertigungslehre zu
rezipieren. Auch die Beschéftigung katholischer Theologen mit der
Confessio Augustana wiirde zur Erkenntnis fithren, daB in den
Artikeln 1-21 keine Héresien enthalten sind. Hinsichtlich der rest-
lichen Artikel wiirden wohl Unterschiede verbleiben, aber diese
diirften fiir die katholische Kirche doch duldbar sein. Seinerseits
jedoch sieht B. diese Konstruktion daran scheitern, daB der Recht-
fertigungsartikel doch nicht in die katholische Kirche integrierbar
ist (30). Wohl kénne man sich iiber das Verhiltnis von Glauben und
Werken sowie iiber die Gnadenfrage einigen. Die absolute Grenze
der katholischen Integrabilitdt der Confessio Augustana zeige sich
aber beim ,sola scriptura“ als Spiegelbild des ,solus Christus®.
+Rechtfertigung und Glaube schlieBt unmittelbar ein solches Ver-
héltnis der Glaubenden zum Worte Gottes ein, daB sich keine
Instanz, und sei es das Konzil aller Bischtfe mitsamt dem Bischof
von Rom, zwischen den Glaubenden und dieses Wort Gottes schalten
kann“ (31). Das magisterium ist folglich immer noch fiir B. die
grofe Kontradiktion zur reformatorischen Rechtfertigungslehre.
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Und zwar das magisterium, hinsichtlich dessen seiner Ansicht nach
Luther noch der Meinung sein konnte, alte und neue Traditionen
der katholischen Kirche auf seiner Seite zu haben. Inzwischen sei
aber durch das Primatsdogma und die Mariendogmen in dieser Sache
die Tiir ins SchloB gefallen. Das Wesen der durch die revelatio
evangelii herbeigefiihrten Kirchentrennung des 16. Jh.s enthiille sich
erst, wenn man sie im Lichte der dogmatischen Entwicklung der
Lehre vom Papsttum betrachte. Die Verurteilung Luthers durch den
Papst habe ja nicht seiner Rechtfertigungslehre gegolten, sondern
der in dieser Lehre mitgesetzten Beziehung zum Wort Gottes und
der damit gezogenen Grenze gegeniiber der potestas magisterii des
Papstes. Die Grenze zwischen Katholizismus und Luthertum sei
darin markiert, daB die revelatio evangelii unmittelbar auch eine
Enthiillung vom Wesen der Kirche mit einschlieBe, eine Ekklesio-
logie, die das magisterium vom Vatikanum I ausschlieBt (32—33, 54).

Der katholische Kommentar hierzu féllt nicht leicht. B. sagt in diesen
beiden Aufsdtzen nédmlich Wichtiges und Wertvolles, das sich immer
lohnt gesagt und bedacht zu werden, denn es ist Wesensbestand christ-
licher Wahrheit. Vieles deckt sich vell mit katholischer Lehre, gerade
das Grundlegende. Dort, wo er lutherisches Proprium vorweist und auf-
grund der Rechtfertigungslehre und unter Berufung auf den Reformator
die Abschaffung von Messe, Bischofsamt und Papsttum als heilsnot-
wendige Institute verlangt, dort meldet sich katholischerseits das existen-
tielle Interesse, mit B. dariiber ins Gespréich zu kommen, ob diese ,heils-
notwendigen Institute” nicht doch so verstanden und verwirklicht werden
kénnen, daB sie nicht mit dem allein heilsnotwendigen Christus praesens
konkurrieren, sondern vielmehr zu ihm hinfithren. Diesem Gesprich
scheint sich B. allerdings dadurch zu versperren, daBl er die katholischen
Reformen, insbesondere die im Zusammenhang mit Vatikanum II erfolg-
ten — die im einzelnen und gebiindelt katholischerseits nicht anders
verstanden werden konnen wie als Reform einzelner Dinge und Insti-
tutionen, um sie durchsichtiger zu machen und klarer auf Christus hin
zu orientieren —, nicht in diesem Sinne erkennen kann, sondern an seiner
Anschauung festhélt, daB der katholische ,Reformatio“-Begriff wegen der
Einkreisung der Schriftautoritdt durch Tradition und Lehramt letztlich
nicht fihig ist, Kirche tatsidchlich zu reformieren (13—15). Wohl stammen
diese Artikel aus den Jahren 1967/68, wurden aber umgeédndert 1977
wieder abgedruckt.

Ohne Widerspruch zum Vorausgegangenen entfaltet B. in sei-
nem Aufsatz {iber ,Schrift und Tradition nach evan-
gelischer Lehre" einen fiir das 6kumenische Gespréch frucht-
bareren Ansatz. Er unternimmt hier die Verhéltnisbestimmung von
der Schrift her, auf die die Tradition bezogen ist, so daB er durch-
aus Schrift und Tradition als Notwendigkeit ansieht, insofern
nédmlich, als Tradition das Christusurzeugnis enthélt und somit
auch der Abwehr von neuer dogmatischer Tradition dient.

Im Aufsatz iiber ,Gottes Basileia“ geht es B. um die Ein-
bindung und Einordnung der innergeschichtlichen Heilstaten Gottes
in die Spanne von vorgeschichtlicher Protologie und Eschatologie
(ausfiihrlicher kommt dieses Anliegen im letzten Artikel des Ban-
des iiber die Eschata zur Sprache). In dieser Spanne gewinnt die
richtende und rettende Parusie des Kyrios als der ,Basileia Gottes
iiber Siinde, Tod und Teufel" (114—115) erst die richtige Dimension.
Relevant ist in diesem Zusammenhang seine Feststellung, daB
Ekklesiologie nur mdglich ist im Horizont futurischer Eschatologie
(116). ,Auf daB in dem einen Sohne viele S6hne daseien beim Ein-
bruch der himmlischen Basileia, dazu ist der Menschheit die Zeit
der Kirche gewdhrt* (117). In der Zeit vor dem Jiingsten Gericht
soll der verlorenen Welt Jesu Wirken durch die gottlich gestifteten
Mittel zuteil werden. Durch den Empfang der Heilsbotschaft in
Wort und Sakrament, durch die Vergebung der Siinden und da-
durch, daB die Gerechtfertigten als Gerechtfertigte der Erscheinung
Jesu Christi entgegengehen, ist Basileia Gottes an den einzelnen
Menschen schon in Verwirklichung begriffen (117). Kirche ist das
.eine, unbezweifelbare, apokalyptische ,Vorzeichen’ der kommen-
den Parusie“ (118). Sie ist aber auch selber schon als Gemeinschaft
derer, die in den einen Leib des einen Christus eingegliedert sind,
+Bereich der Basileia des Kyrios“. Diese Verwirklichung der Ba-
sileia Gottes ist allerdings verborgen auch fiir die Augen des
Glaubens (120).

Im Aufsatz ,Sacerdotium und Ministerium®" erortert
B. die lutherische Amtslehre. Mindestens katholischerseits bedarf
es keiner Diskussion, daB seine Ausfithrungen iiber das ,Opfer-
priestertum® nach dem Tridentinum i{iberholt sind (vgl. H. Schiitte,
Amt, Ordination und Sukzession im Verstdndnis evangelischer
und katholischer Exegeten und Dogmatiker der Gegenwart sowie

in Dokumenten 6kumenischer Gespriche [Diisseldorf 1974] 250268,
416—418 und die hier angefiihrte Literatur). Vi. selber sieht aber
hier einen gravierenden Gegensatz der katholischen Position zum
NT (1381). In den Fragen der Unwiederholbarkeit der Ordination,
des Amtscharismas und der Amtsvollmacht geht er entschieden
iiber das auch lutherischerseits iiblich Zugestandene hinaus, so dab
hier durchaus eine Gesprichsgrundlage mit der katholischen Theo-
logie gegeben ist (136, 139).

Noch gewichtigere Ubereinstimmungen zeichnen sich im Artikel
iiber ,Realprdsenz und Transsubstantiation" ab.
Luther selber habe die Transsubstantiationslehre zwar abgelehnt,
da sie iiber den Gehalt der Schrift hinausgehe, aber darin kein
kirchentrennendes Moment gesehen. Auch die Confessio Augustana
verwirft die Transsubstantiationslehre nicht (146—147). Was luthe-
rischerseits abgelehnt wird, ist die Dogmatisierung der Transsub-
stantiationslehre, d. h., verworfen wird letztlich eine Vollmacht der
Kirche, etwas, was iiber den Gehalt der Schrift hinausgeht, zu
dogmatisieren. In den neueren diesbeziiglichen katholischen Ent-
wiirfen sieht Vf. aber weitgehende Ubereinstimmungen: Rahners
Interpretation des Tridentinums stimmt mit den lutherischen Be-
kenntnisschriften iiberein. Schoonenberg steht dem Calvinismus
nahe und Schillebeeckx nimmt das lutherische Anliegen auf (150—
155). Somit ist fiir B. zwischen katholischer Transsubstantiations-
lehre und lutherischer Lehre von der Realprédsenz kein kirchen-
trennender Gegensatz mehr gegeben, denn offenkundig gelingt es
in seiner Sicht der katholischen Theologie, das Dogma so zu inter-
pretieren, daB es nicht mehr iiber den Gehalt der Schrift hinaus-
geht (158—161). Es ist hier wohl ein interessanter Ansatzpunkt
gegeben, um mit B. ins Gesprdch dariiber zu kommen, daB das
Dogma und das Lehramt, an denen er so Ansto8 nimmt, tatsdchlich
nichts anderes wollen und tun, als den Gehalt der Schrift wieder-
zugeben und zu sichern, auch wenn dies im einzelnen in recht zeit-
bedingter Form geschehen ist, die es offenkundig nichtkatholischer
Theologie iiber lange Zeitspannen mnicht méglich macht, dies ein-
zusehen.

Im beachtenswerten Aufsatz iiber den Gottesdienst setzt
sich B. mit gegenwirtigen Fehlformen auseinander und zentriert
das gottesdienstliche Geschehen wieder auf das Wesentliche. Got-
tesdienst ist pneumatische Gegenwirtigsetzung des Jesusgesche-
hens in seinem Heilsgehalt (182). Und zwar héngt vom richtigen
Verstidndnis dieses Heilsgehaltes, von der rechten Erkenntnis der
Inhalte des Christusheiles das rechte Verstindnis des Gottes-
dienstes ab (177). B. sagt in diesem Aufsatz Wahrheiten aus, die
auch katholischerseits dringend beachtet werden sollten.

Im Aufsatz iiber die Bedeutung des Altars vertritt B.
die These, daB dieser nur im Vollzug des Mahles die Stétte der
epiphanen Prdsenz des fiir uns aufgeopferten Leibes und Blutes
unseres Herrn ist (211). (Vgl. die ausfiihrliche Besprechung dieses
Aufsatzes durch H. B. Meyer in ZfkTh 100 [1978] 512—514).

Im Aufsatz iiber die ,Theologie der Ehe als 6 kume-
nische Aufgabe® stellt B. fest, daB fiir Luther die Ehe zwar
kein Sakrament im eigentlichen Sinne gewesen sei, daB er dies
aber nicht als kirchentrennend empfunden habe (220). Durch die
Ubereinstimmung der neueren evangelischen Exegese mit dem
Vatikanum II und der neueren katholischen Theologie, insbeson-
dere im Verstdndnis des neutestamentlichen Mysterions und der
Abstufung unter den Sakramenten, sei auch heute in der Frage der
Sakramentalitiit der Ehe kein kirchentrennendes Moment zu sehen
(229). Ubereinstimmung sieht B. auch in der These der Ehe als
weltlichen Stand sowie in der Bewertung der Geschlechtlichkeit
und in der Unaufléslichkeit der Ehe. In der zu diesem Themen-
komplex gehorenden Frage des Zolibates allerdings sieht er wei-
terhin wegen der kirchenrechtlichen Gestaltung desselben ein
kirchentrennendes Moment.

Wegen der grundsétzlichen, zum iiberkonfessionellen christlichen
Bestand gehtrenden Wahrheiten, die Brunner mit echter theolo-
gischer Autoritdt in diesem Band zur Sprache bringt, ist ihm zu
danken. Lutherische Theologie mé&ge auch kiinftig grundsétzlich
und scharf bleiben, jedoch offenere Augen haben, um sich selbst
in gesteigertem MalBe auch in den anderen, insbesondere &lteren
Traditionen zu finden. Das ist sie sicher dem Reformator, auf den
sie sich beruft, schuldig.

Paderborn Hans JorgUrban
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Lapide, Pinchas / Moltmann, Jiirgen: Jiidischer Monotheismus — Christ-
liche Trinitdtslehre. Ein Gesprdch. Miinchen: Kaiser (1979). 91 S.
(Kaiser Traktate 39) kart. DM 10.50
Das Gespréch, das der orthodoxe jiidische Theologe und der

evangelische Systematiker auf einem evangelischen Pfarrkonvent

miteinander fiihrten, kreist um die biblische Gotteserfahrung, die

Messiasfrage und das heilsgeschichtliche Verhéltnis von Juden und

Christen. Das Wagnis, trotz aller geschichtlichen Hypotheken ein

solches Gespréch iiber die zentralen Themen im Nachkriegsdeutsch-

land wieder zu fithren, verdient groBe Anerkennung, auch wenn
in diesem Dialog nicht Neuland betreten wird (vgl. C. Thoma,

Christliche Theologie des Judentums, Aschaffenburg 1978).

Die Gesprichspartner sind der Uberzeugung, daB Juden und
Christen erheblich mehr miteinander verbindet als voneinander
trennt (45, 47). Die entscheidende Gemeinsamkeit sehen sie
zu Recht in der Revolution, die der biblische Glaube an den Einen
Gott fiir Religion und Philosophie bedeutet.

Im Riickgriff auf jiidische Denker wie A. Herschel und F. Rosenzweig
liegt fiir sie die Besonderheit der biblischen Gotteserfahrung, die nicht
zufillig an den groflen Leidensstationen der Geschichte aufgebrochen
sei (Agypten, Babylon, Golgotha, Auschwitz), im ,Pathos Gottes®. Das
von der griechischen Philosophie iibernommene Quasidogma von der
Leidensunfihigkeit Gottes habe fiir Juden und Christen iiber Jahrhun-
derte die biblische Erfahrung verstellt, daB Gott sich selbst mitteilt, die
Leiden seines Volkes mitleidet. Mit F. Rosenzweig miisse man sagen,
daB Gott und Geschichte gemeinsam auf ihre Erldsung warten, Gott seine
4Einung® nur zusammen mit der eschatologischen Einung der Geschichte
finde (37ff, 44). L. sieht sich allerdings nicht wie M. in der Lage, Rosen-
zweig zuzustimmen, die Selbstmitteilung Gottes schlieBe logisch eine
Unterscheidung in Gott selbst mit ein (50), was eine Offenheit des
jiidischen Monotheismus fiir den trinitarischen Monotheismus bedeutent
wiirde. Eine zweite grundlegende Gemeinsamkeit des Gesprichs liegt
in der Anerkennung der Heilsbedeutsamkeit des je anderen Weges. Mit
Berufung auf das Ausstehen der endgiiltigen Gottesherrschaft verwahren
sich beide Theologen entschieden gegen ,Monopolanspriiche selbstherr-
licher Heils-Chauvinisten“ und plddieren fiir eine ,Eintracht-in-der-Viel-
falt", in dieser Haltung liege der ,Priifstein fiir einen neuen Dialog
zwischen Christen und Juden® (85). Beide sehen in der Trennung bis
zum Ende der Geschichte eine von Gott gewollte und darum legitime
Vielfalt (68, 70). L. hilt fiir den Juden die Vermittlung Jesu zu Gott fiir
iiberfliissig, weil die Juden schon auf dem Weg zum Vater sind (67), er
anerkennt aber die Heilsbedeutsamkeit Jesu im Heilsplan Gottes auf-
grund seiner einzigartigen Wirkungsgeschichte (61f). M. betont die blei-
bende Verwurzelung der christlichen Gotteserfahrung in der jiidischen
(82), er anerkennt zugleich ein legitimes jiidisches Nein zu Jesus: Es ist
nicht so, dab alle Juden ,das Glaubensbekenntnis der Christen akzep-
tieren miibten” (70)., Beide sehen das Nein Israels zu Jesus als Instru-
ment im gottlichen Heilsplan, um auf diesem Weg den Gott Israels in die
Heidenwelt zu tragen (58, 64). So seien Israel und Kirche in heilsgeschichtli-
cher Arbeitsteilung ,praeparatio messianica® fiir das Reich Gottes [65).

Dieser zu irenische Dialog sollte sich durch einige kritische
Anfragen storen lassen. Macht L. es sich nicht mit seinem
Gegeniiber zu leicht in seiner trivialen Darstellung der heidnischen
Religion (9f) und in der schnellen Abwertung griechischer Philo-
sophie (25%f, 55, 66)? Ist die Feststellung so einfach, daB die Dogmen
der friihen Kirche ein Abriicken von der Botschaft des Neuen
Testaments bedeuten und darum ohne Verlust von den Christen
wieder aufgegeben werden kénnten (ebd.)? Kommt bei M. die
Revolution innerhalb des biblischen Gotteshildes, die Juden
und Christen voneinander scheidet, nicht zu schwach zum Aus-
drudk? Beschrénkt sich M. am Ende nicht auf eine bloB &kono-
mische Trinitdt, wenn er offenldBt, ob man nicht vielleicht mit
E. Brunner ,die Trinitdtslehre nur als Lehre von einer geschicht-
lichen Selbstunterscheidung Gottes auffassen konne (69)? Wie
ist ohne Riickgriff auf die kritisch betrachtete (52) Zweinaturen-
lehre zu verstehen, daB Gott sich im Kreuz Christi ,fiir die Er-
fahrung der Geschichte gedffnet* habe (44), wenn anders der Tod
Jesu nicht bloB zwischen Gott und Gott spielt? Und wie steht es
mit der Freiheit Gottes, wenn er nur mitsamt seiner Schopfung
seine Einung finden kann? Woher nehmen beide das eindeutige
Wissen, wie die Geschichte weitergelaufen wére, wenn Israel zu
Jesus ja gesagt hétte (58, 80f)? Ist schlieBlich die die heilsgeschicht-
liche Spannung verharmlosende GewiBheit, daB fiir Israel die
Frage nach Jesus als dem Christus bis zum Ende der Zeit aufge-
schoben werden kann (70f), mit dem ntl Befund vereinbar? Nicht
trotz, sondern wegen dieser kritischen Einwiirfe kann man dem
mutigen Dialog nur eine Weiterfithrung wiinschen, was allerdings
ein behutsameres Vorgehen notwendig macht.

Bonn Hanspeter Heinz

Mosiek, Ulrich: Verfassungsrecht der Lateinischen Kirche. Band III: Der
Bischof und die Teilkirche. — Freiburg: Rombach (1978). 176 5. (rom-
bach hochschul paperbadc Bd 91) Ppb. DM 24.—

Mit dem Band III ,Der Bischof und die Teilkirche" liegt das
»Verfassungsrecht der Lateinischen Kirche“, dessen Band I ,Grund-
lagen®, 1975, und Band II ,Struktur der Kirche im iiberditzesanen
Bereich®, Anfang 1978, erschienen sind!, nunmehr vollstindig vor.
Ulrich Mosiek hatte das Manuskript des Bandes im Januar 1978
noch abschlieBen koénnen, bevor ihn am 12. Februar 1978 iiber-
raschend der Tod ereilte. Die weitere redaktionelle Betreuung
haben seine Mitarbeiter iibernommen.

In der schon aus den vorhergehenden Bidnden bekannten Weise
zeichnet M. die Strukturen der Teilkirche, indem er, der Legal-
ordnung des CIC weithin folgend, die Dokumente ausgiebig zitie-
rend, unter Einarbeitung der nachkonziliaren Gesetzgebung die
geltenden Rechtsnormen, oft nur paraphrasierend, wiedergibt.

Nach der Einleitung (13—15) iiber die Gebietseinteilung der Di6-
zese als Grundlage der strukturellen Gliederung werden im I. Kap.
(17—58) iiber das bischofliche Amt die hierarchische Stellung des Bischofs
im allgemeinen, die bischéflichen Gewalten im besonderen, die Rechts-
stellung der Residentialbischtfe, die Besetzung der Bischofsstithle, die
Koadjutoren und Hilfsbischtife und die neue Rechtsfigur des Bischofs-
vikars behandelt. Das I1. Kap. (59—117) bringt die mit dem Bischofs-
amt verbundenen ditzesanen Dienste zur Darstellung: bischofliche Kurie,
Dom- und Stiftskapitel, Di6zesankonsultoren, Priesterrat, Seelsorge- und
Dibzesanrat, Ditzesansynode, interimistische Leitung der Ditzese und
die neuen Strukturen iiberpfarrlicher Gremien: Region und Regional-
dekan, Dekanat und Dekan, Pfarrverband. Das III. Kap. (119-147)
handelt vom Pfarramt und seinen Hilfsorganen: von Pfarramt und Pfar-
rer, Pfarrgemeinderat, den auBer dem Pfarrer in der Seelsorge tidtigen
Geistlichen und vom Kirchenrektor. Dag Werk schlieBt mit dem Ver-
zeichnis aller seit 1960 in den drei Bénden eingearbeiteten Doku-
mente (149—152) und mit einem ausfiihrlichen Gesamtregister fiir
alle drei Binde (153—176). Besonderer Wert wurde wieder darauf gelegt.
zu jedem Paragraphen weiterfithrende Literatur anzugeben.

Die verfassungsrechtlichen Strukturen der Teilkirche haben in-
folge der konziliaren Aufwertung des Bischofsamtes und der Wie-
derentdeckung der Teilkirche und ihrer Bedeutung fiir die Gesamt-
kirche einige fundamentale und zahlreiche weitere Neuerungen er-
fahren, die nach einer umfassenden Darstellung verlangen. Dieser
Aufgabe hat sich M. gestellt und sie wédre ihm vollends gelungen,
hiitte er sie mit voller Arbeitskraft zu Ende fithren kénnen. DaB
ihm das nicht vergénnt war, darauf ist es wohl auch zuriickzu-
fiihren, daB auf die durch die Neuregelungen aufgeworfenen Pro-
bleme nicht hingewiesen ist.

Die konziliare Fundamentalaussage, daB die Kirche Volk Gottes ist,
das in der rechtlichen Gestalt der communio fidelium und deren Aus-
formungen in Erscheinung tritt, wurde in Nr. 11 des Konzilsdekrets Chri-
stus Dominus in der Definition konkretisiert: Die Ditzese ist Teil des
Gottesvolkes, portio Populi Dei. Die Ditzese kann daher nicht mehr als
territorial bestimmter Verwaltungsbezirk (vgl. 17) oder als Verwaltungs-
gebiet (Bd II 18) bezeichnet werden. Die Kirche als Ganze, die Teil-
kirchen und deren Untergliederungen sind wesentlich personale Gemein-
schaften. Dem territorialen Element kommt nur determinativ-abgrenzen-
der, aber kein konstitutiver Charakter zu. Die verfassungsrechtlichen
Teilgemeinschaften werden auch in Zukunft aus naheliegenden Griinden
in der Regel territorial determiniert werden; vgl. die Weisungen fiir die
CIC-Reform in Nr.8 der Principia quae CIC recognitionem dirigant.
Diese Grundnorm gilt auch fiir die Pfarrei; sie ist personal gebildete,
in der Regel territorial determinierte unterste Organisationsform inner-
halb der Teilkirche und kann nicht mehr als Verwaltungsbezirk der Did-
zese bezeichnet werden (119). In Zukunft soll in weitaus gréBerem Um-
fang als bisher die Bildung nicht territorial bestimmter Gemeinden mog-
lich sein. Die in c.216 § 4 CIC statuierte Beschrdnkung der bischéflichen
Vollmacht zur Bildung von Personalpfarreien (14) ist bereits durch MP
Ecclesiae Sanctae vom 6.8.1966 I Nr.21 § 3 aufgehoben. Seither féllt
die Entscheidung iiber die Bildung von Personalpfarreien in die alleinige
Kompetenz des Ditzesanbischofs, der dazu allerdings den Rat des Prie-
sterrats einholen muB. Die Problematik von >Pfarrei und Gemeinde¢
wird nicht angegangen.

Die Applikationspflicht der Di6zesanbischife, wie die Residential-
bischéfe in der vom Vaticanum II gepridgten Rechtssprache zu bezeichnen
sind, wurde mit Dekret vom 25. 7. 1970 nicht nur revidiert (25 Anm. 21),
sondern in Konsequenz der Neuregelung des Liturgischen Jahres und des
Kalenders von Grund auf neugeordnet: AuBer an allen Sonntagen besteht
die Verpflichtung zur capplicatio missae pro populoy nur mehr an all
den Tagen, die in der betreffenden Ditzese gebotene Feiertage sind.
Der S. 25f gebotene Katalog ist mithin {iberholt. Das Amtsgeheimnis
des Hl. Offiziums (30, 31) und seine Verletzung ist durch Regolamento

1Vgl. ThRv 73 (1977) 44—48. 75 (1979) 233—236.
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generale della Curia Romana vom 22.2.1968 Art.39 § 2 in Verbindung
mit der Instructio de secreto pontificio vom 4.2.1974 neu geordnet;
an die Stelle des Amtsgeheimnisses des Hl. Offiziums ist das pépstliche
Geheimnis getreten, dessen Verletzung nur mehr mit Spruchstrafen
(poenae ferendae sententiae) geahndet wird (Instr. Art.II n. 2). Die S. 30
und 31 erwihnten Vollmachten sind dadurch hinfdllig. — Das Amt
des Bischofsvikars (55-58) ist zwar ,im Hinblick auf die Weihbischofe"
geschaffen worden (57); doch ist damit seine systematische Einordnung
in das II. Kap. iiber das bischofliche Amt nicht gerechtfertigt. Die Rechts-
stellung des Bischofsvikars gehort im AnschluB an die Normen iiber den
Generalvikar im II. Kap. § 5 behandelt (vgl. 59). Die Behauptungen, ,durch
die Schaffung des neuen Amtes (des Bischofsvikars) wird die im CIC
umschriebene Stellung des Generalvikars keinesfalls angetastet bzw.
es lieBe sich ,eine Anderung der Stellung des Generalvikars nicht er-
kennen“ (57), sind in dieser undifferenzierenden Weise nicht haltbar.
Die Stellung des Generalvikars ist insofern betroffen, als ihm die Auf-
gabengebiete, die dem zum Bischofsvikar bestellten Hilfsbischof iiber-
tragen wurden, entzogen sind, da die Weihbischtfe allein von der
Autoritdt des Ditzesanbischofs abhdngen (Nr. 26 Abs.2 Christus Do-
minus; MP Ecclesiae Sanctae I. Nr. 13 § 2}.

Das Domkapitel ist weder ,an sich“ noch sonstwie ,nicht identisch
mit der Ditzesankurie” (60). Aufgrund der durch Konkordat bzw. Zir-
kumskriptionsbullen des 19. Jh.s je verschieden gepridgten Entwicklung
sind die Domkapitulare nach deutschem Teilkirchenrecht in nach Did-
zesen unterschiedlichem Umfang in der Ditzesankurie in leitenden Funk-
tionen eingesetzt. Insgesamt hitte hinsichtlich der dem Generalvikar zu-
geordneten Behdrde (Ordinariat, Generalvikariat) auf das deutsche Teil-
kirchenrecht nédher eingegangen werden miissen. Nicht nur nach Ba-
dischem Konkordat Art.I17, III3, sondern auch in anderen deutschen
Ditzesen, ausgenommen die bayerischen, gibt es nichtresidierende (Ehren-)
Domherren, die bei der Bischofswahl dieselben Rechte wie die residie-
renden Kanoniker haben. Entsprechende Hinweise fehlen S.46f, 68, 72.
Das Amt der Pfarrkonsultoren (66f) hat durch die mit MP Ecclesiae
Sanctae I Nr.20 § 1 verfiigte Neuordnung der Amotionsverfahren von
Pfarrern seine Funktion verloren und ist damit hinféllig geworden. Her-
vorzuheben sind die ausgewogenen Ausfithrungen iiber die Réte auf der
ditzesanen Ebene, wenngleich durch die Gewichtung der Aufgabenbe-
reiche des Priesterrates (86) das falsche Bild entsteht, es sei dessen
priméire Aufgabe, sich mit Fragen des priesterlichen Selbstverstindnisses
zu befassen. Nach gesamtkirchlichem Recht ist der Priesterrat das Be-
ratungsorgan des Bischofs bei der Leitung der Didzese fiir alle Fragen
des pastoralen Wirkens und des Wohls der Ditzese. Bei der Didzesan-
synode (101—104) hitte man sich das Ringen um die Teilnahme von
Laien umfassender dargestellt gewiinscht. Unverstindlich ist, wie die
neuen iiberpfarrlichen Strukturen und Amter (z. B. Region und Regional-
dekan) in der Uberschrift (111) als ,Gremium* bezeichnet werden konn-
ten. Der Pfarrverband gehért der unteren Ebene an und dementspre-
chend die Darstellung in das III. Kap. iiber die Pfarreien eingeordnet;
auBerdem handeln Ziff. 1—3 des Abschnitts IV. ,Der Pfarrverband® nicht
von diesem, sondern vom Dekanat nach deutschem Teilkirchenrecht
(114-116).

§ 14 Der Pfarrgemeinderat (128—134) besteht im wesentlichen aus der
wortlichen Wiedergabe der ;Rahmenordnung fiir die Strukturen der Mit-
verantwortung in der Ditzese¢. Die mit dem Pfarrgemeinderat gegebenen
Probleme (z.B. der Kompetenz, des Vorsitzes, der Vermdgens- und Fi-
nanzverwaltung: Kirchenvorstand, Kirchenverwaltung, Verwaltungsrat),
die in den deutschen Ditzesen unterschiedlich geldst sind, werden nicht
berithrt. Unbefriedigend ist der Abschnitt iiber den Diakon (136f), dessen
allgemeine Rechtsstellung stirker von der durch seinen Einsatz bedingten
Rechtsstellung abgehoben werden muf. Nicht genannt sind unter den in
einer Pfarrei tétigen Geistlichen der Subsidiar und der einer Pfarrei
Adskribierte. Die Ausfiithrungen iiber die einer juristischen Person voll
inkorporierte Pfarrei (189f) wie auch der Anhang iiber die vicaria
perpetua (140f) sind in § 15 unter den ,auBer dem Pfarrer in der Pfarr-
seelsorge tidtigen Geistlichen" falsch plaziert. AuBerdem ist zu beachten,
daB nach c.471 § 1 eine Pfarrei nicht nur einer K&rperschaft (139), son-
dern auch einer Anstalt inkorporiert sein kann; statt ,Korporation* (139)
muB es daher ,juristischen Person“ heiBen. Bei Verwendung der Arbeit
von R. A. Strigl, Die Vicaria Perpetua als Ersatzform der Kanonischen
Pfarrei, Miinchen 1964 (= MThSt Kan. Abt.19) wire die stdndige Pfarr-
vikarie zutreffender dargestellt worden. Leider fehlt auch jeglicher Hin-
weis auf die nichtgeistlichen Mitarbeiter, besonders im pfarrlichen Be-
reich. Wenngleich fiir diese dem Teilkirchenrecht iiberlassenen Materien
von der Deutschen Bischofskonferenz erst im Herbst 1978 mit einer
Einzelnormierung begonnen wurde (vgl. Rahmenstatuten fiir Pastoral-
referenten und Gemeindereferenten und Richtlinien fiir Pfarrhelfer, denen
weitere Ordnungen folgen sollen), so waren die Leitlinien schon im Friih-
jahr 1977 in den >Grundsiéitzen zur Ordnung der pastoralen Dienstec
beschlossen. Uberdies hatten eine Reihe von Ditzesen bereits Ordnungen
fir diese Dienste erlassen. In diesem Zusammenhang sollte auch ein-
gegangen werden auf die anderen Dienste (z.B. Kiister/Mesner, Orga-
nist, Chorleiter), auf die Ministranten, die ja auch ein Kirchenamt aus-
iiben, nicht zuletzt auf den Dienst der Pfarrhaushilterin. —

Auffallenderweise ist bei den Dokumenten wie bei der Literatur die
»Nachkonziliare Dokumentation¢, Bd. 1-58, Trier: Paulinus-Verlag 1967—

1977, nicht aufgefiihrt; in ihr sind die Dokumente in den von den deut-
schen Bischéfen approbierten Ubersetzungen und mit Einfithrung und
Kommentar dargeboten. — Die Beschliisse der Gemeinsamen Synode der
Bistiimer in der Bundesrepublik Deutschland sollten nach der Offiziellen
Gesamtausgabe zitiert werden.

Wer sich iiber die vielfdltigen Neuerungen im Bereich der teil-
kirchlichen Strukturen informieren will, erhdlt in Bd III den
notigen Uberblidk und einen ersten Einstieg in das stérker als
andere Bereiche vom Teilkirchenrecht geprdagte Rechtsgebiet. Dafiir
sei Ulrich Mosiek vielmals gedankt.

Miinchen Heribert Schmitz

Riedel-Spangenberger, Ilona: Die Trennung von Tisch, Bett und Wohnung
(cc. 1128—1132 CIC) und das Herrenwort Mk 10,9. Eine Untersuchung
zur Theologie und Geschichte des kirchlichen Ehetrennungsrechts. —
Frankfurt am Main, Bern, Las Vegas: Peter Lang (1978). 227 S. (Euro-
piische Hochschulschriften, Reihe XXIII Theologie Bd 102) kart.

Diese Miinstersche Diss. beginnt mit der Feststellung, daB das
kirchenrechtliche Institut der ,Trennung von Tisch, Bett und Woh-
nung’ in den Léndern, in denen eine zivile Ehescheidung maglich
ist, keine reelle Bedeutung mehr hat. Die Moglichkeit, die eheliche
Lebensgemeinschaft aufzuheben, wobei die Partner trotzdem recht-
lich mit einander verheiratet bleiben, wird als Losung ehelicher
Konflikte praktisch nicht mehr in Erwiégnung gezogen. Die hohe
Zahl der Kirchenaustritte infolge der Unzuldnglichkeit dieses iiber-
holten Instituts zwingt Theologen, Seelsorger und kirchliche Ehe-
beratungsstellen, zu versuchen, durch pastorale Mabnahmen Ehe-
konflikte anders als durch Trennung zu lésen. Trotzdem widmet
die Autorin ihre Diss. gerade diesem Institut, und zwar in der
Hoffnung, es konnte durch eine vornehmlich theologische und ge-
schichtliche Untersuchung in ein ,heilsmittlerisches Recht’, das auch
in der Gebrochenheit einer Ehe deren Unauflgslichkeit glaubwiirdig
zum Ausdruck bringt, iibersetzt werden.

Sie sieht Dffnungen zu einer Neubesinnung. Vorerst sind kirch-
licherseits keine grundsiitzlichen Bedenken dagegen geduBert, daB
die Reform des Ehescheidungsrechts in der Bundesrepublik Deutsch-
lands das Schuldprinzip durch das Zerriittungsprinzip ersetzt hat;
vielmehr wurde Zustimmung gezeigt. Sodann verwendete das
Zweite Vatikanische Konzil eine vom Kirchenrecht abweichende
Begrifflichkeit, um der aus dem Glauben gelebten Ehe gerecht zu
werden. Es wihlte zur Bezeichnung der Ehe das Wort ,Bund‘ und
méchte damit von der rechtlich-sachlichen Auffassung des ,Ehever-
trags‘ loskommen.

Obwoh! auch ich meine, daB weitere theologisch-kanonistische Ent-
widlungen der Gedanken des Konzils im Sinne der Autorin unentbehr-
lich sind fiir eine wirklich pastorale Erneuerung des kanonischen Ehe-
rechts, sollte man doch immer bedenken, daB das Konzil selbst diese
Weiterentwicklungen nicht gesehen hat; daher sollten auch solide Unter-
suchungen verschiedener Richtungen in die Diskussion einbezogen wer-
den, wie etwa: Urbanus Navarrete, Structura iuridica matrimonii secun-
dum Concilium Vaticanum II, in: Periodica de re morali canonica litur-
gica 56 (1967) 357—383; 554—578; 57 (1968) 131—167; 168—213 (auch separat);
Indissolubilitas matrimonii rati et consummati; opiniones recentiores et
observationes, ib. 58 (1969) 415—489.

Der zweite Teil beschreibt die geschichtliche Entwiddlung des
Instituts der Scheidung von Tisch und Bett bis zum Konzil von
Trient einschlieBlich. Wichtig fiir die Theologie der Autorin ist
ihre Auslegung der Matthéustexte, welche die kanonische Tradi-
tion zu ,Unzuchtklauseln’ verengt hat (5,32; 19,9). Sie versteht
,porneia‘ als Unglauben, genauer als ,jene vom Menschen aus-
gehende Absage an Gottes Heilsangebot und seine Gnade in der
Ehe, die im Unglauben = ,porneia‘ ihren Ausdruck findet. Recht-
lich kann daraus gefolgert werden, daB eine Ehe unter Christen
durch das Verharren eines Partners im Unglauben beendet wird,
es sei denn dem Unglauben wird ein Akt des Glaubens, die Ver-
s6hnung entgegengesetzt® (148).

Im § 5, ,Gattentrennung und Ehescheidung in der alten Kirche (1.—5.
Jh.)* konnte die Autorin leider noch nicht die Untersuchung Ceretis,
Divorzio, nuove nozze e penitenza nella chiesa primitiva, Bologna, 1977,
benutzen; namentlich seine Auslegung des c.8 des Konzils von Nikdia
(325). Der canon bestimmt, daB Novatianer, wenn sie zur katholischen
Kirche kommen, nach Handauflegung, im Klerus bleiben kénnen; zuerst
aber sollen sie schriftlich erkldren, daB sie die Lehre der katholischen
und apostolischen Kirche annehmen und ihr folgen, das heifit Gemein-
schaft zu haben (communicare) mit Bigamisten und Renegaten, die BuBe
getan haben und mit der Kirche verséhnt sind. Nach der gewdhnlichen
Auslegung wiirde ,bigami‘ nur Wiederverheiratete nach legitimer Be-
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endung einer vorigen Ehe bezeichnen. Cereti macht wenigstens wahr-
scheinlich, daB ,bigami‘ auch wiederverheiratete Geschiedene umfaBt. Die
Wahrscheinlichkeit, daB das erste ckumenische Konzil erkldrt hat, dab
diese Haltung gegeniiber geschiedenen Wiederverheirateten Lehre und
Praxis der katholischen und apostolischen Kirche war, ist natiirlich fiir
das Thema dieser Diss. auBerordentlich wichtig. Ubrigens wiirde auch
eine frithere Verdffentlichung Ceretis (Giovanni Cereti, Matrimonio ed
indissolubilitd: nuove prospettive, Bologna 1971) der Richtung dieser
Diss. durchaus entsprechen.

Der dritte Teil beschreibt das geltende Recht des kirchlichen
Gesetzbuches, einschlieblich das Verfahren zur Gattentrennung. Der
vierte Teil befaBt sich mit méglichen Reformen auf Grund der
Ehetheologie des Zweiten Vatikanischen Konzils und der Erkennt-
nisse anthropologischer Wissenschaft. Hier wird auch die Revision
des Trennungsrechtes durch die Pipstliche Kommission fiir die
Revision des kirchlichen Gesetzbuches beriicksichtigt, soweit die
Entwiirfe damals in den ,Communicationes’ der Kommission ver-
offentlicht waren. SchlieBlich wird versucht, eine mogliche rechtliche
Regelung ehelicher Konflikte zu skizzieren: der Inhalt von Ehe-
vertrag und Sakrament soll zur Deckungsgleichheit gebracht wer-
den, damit eindeutig wird, unter welchen Bedingungen eine Ehe
christlicher Ehebund zu nennen ist, deren Wesensmerkmale sind:
die auf dem Glauben basierende Lebensgemeinschaft, Einheit und
grundsitzliche Unaufléslichkeit; eheliche Trennung ist grundsétzlich
ausgeschlossen, es sei denn, ihre Grundlage, der Ehevollzug aus
dem Glauben, existiere nicht mehr; Ehepartner haben das Recht
und die Verpflichtung, im Falle einer Konfliktsituation eine kirch-
liche Beratungsstelle aufzusuchen; die Feststellung des grundsitz-
lich nicht vorhandenen Glaubens oder Willens, die Ehe ,im Herrn’
zu leben, kann zu dem Urteil AnlaB geben, daB die betreffende
Ehe kein ,Ehebund‘ und ungiiltig war; das kirchliche Gericht soll
das Gutachten der Beratungsstelle priifen; nach seiner einmal be-
kundeten Ablehnung christlicher Ehefiihrung kann ein Ehepartner
keine neue kirchliche EheschlieBung mehr erbitten; der Partner
aber, der sich zu christlicher Ehefithrung bekennt, kann zu einer
neuen Ehe ,im Herrn' berechtigt sein.

Es bleiben einige ziemlich zentrale Fragen offen. Kann ein
,giiltiger Ehebund‘ ungiiltig werden? Ist eine nicht ,ijm Herrn' ge-
schlossene Ehe zwischen Getauften notwendig ,ungiiltig'? Bleibt
der ,unwillige‘ Partner, auch nach Wiederverheiratung des ,willigen*
Partners, auf immer unfidhig, einen christlichen Ehebund einzu-
gehen? Sind die rechtlichen Aspekte des Ehebundes nicht so mit
den personalen Aspekten verworben, daB sie nur zusammen be-
urteilt werden kénnen? (Vgl. dazu meinen Artikel: La conception
du mariage dans le Code, le Concile et le ,Schema de Sacramentis’,
in: Revue de droit canonique 27 (1977) 135—146.) Doch ist diese
Diss. als ein sehr positiver Beitrag bei der Suche nach einem
reellen pastoralen kirchlichen Eherecht anzuerkennen.

Nijmegen P Huizing

Neumann, Johannes: Menschenrechte — auch in der Kirche?. — (Ziirich,
Einsiedeln, Kéln): Benziger (1976). 200 S., kart. DM 14.80

V1. geht davon aus, daB ,die Kirche in den letzten Jahren mehr-
fach nachdriicklich von den Verantwortlichen der Staaten die Ach-
tung der Menschenrechte und der Wiirde der menschlichen Person
gefordert” hat (8). Daran kniipft er die Frage, ob und in welchem
Umfang Grundrechte aus der Menschenrechtserkldrung der Ver-
einten Nationen von 1948 in die Kirche iibernommen werden
konnen, ob es dariiber hinaus in der Kirche spezifisch kirchliche
Grundrechte geben kann und ob es vielleicht sogar Grundrechte
geistlicher Art gibt.

Aus der intensiven Bejahung der Menschenrechte durch Papst Johan-
nes XXIII. und das Zweite Vatikanische Konzil postuliert Vf. ,die An-
erkennung der gleichen Grundsitze auch fiir den innerkirchlichen Bereich"
(31). Als vorkonstitutionelles Recht bediirfen die Menschenrechte der
gesetzlichen Konkretisierung im kirchlichen Recht. In dem Entwurf fiir
ein Grundgesetz der Kirche von 1971 erscheinen Menschenrechte, die
durch positives Recht in der Substanz begrenzbar sind, nach heutigem
Verstdndnis also diesen Namen nicht verdienen. Am Beispiel der Glau-
bens- und Gewissensfreiheit zeigt Vi, daB Menschenrechtserkldrungen
aber auch nicht einfach unbesehen in die innerkirchliche Ordnung iiber-
nommen werden kénnen. Den Grundsatz der rechtlichen Gleichheit, der
vom Zweiten Vatikanischen Konzil deutlich ausgesprochen wurde, sieht
V{. kaum gewahrt, wenn die Zulassung zu gewissen Amtern und Funk-
tionen ,allgemein und grundsédtzlich vom Geschlecht oder
vom ledigen Stand abhingig gemacht* werden (63f). Als Aufgabe der
Kirche sieht er, die allgemeinen Menschenrechte ,in eine fiir den inner-

kirchlichen Bereich sinnvolle Form umzuprigen” und ,spezifisch christ-
liche, aus dem Evangelium ableitbare ,Rechte’ zu formulieren und als
Normen, die der Eigenart der Kirche besonders entsprechen, zu kodi-
fizieren* (68). In einem Katalog derartiger Rechte, denen auch Pflichten
entsprechen, werden aufgefithrt: Recht zur Solidaritdt und Mitverant-
wortung, auf Einheit, Gottesdienst, religiése Unterweisung, geistliche
Ausbildung und Freiheit der theologischen Forschung, freie Standes-
wahl.

Dem theoretischen Teil (9—87) folgt ein weiterer Teil (89—192), in dem
nach der Verwirklichung der Menschenrechte in der Kirche in Geschichte
und Gegenwart gefragt wird. Vf. erkennt an, daB bei der Ausbildung
der abendléndischen Rechtsordnungen der Einfluf der Kirche humani-
sierend gewirkt hat. In auffallendem Gegensatz dazu sieht er die
ywKompromiBlosigkeit der Kirche, wenn es um Fragen des Glaubensgutes
ging" (89). Diese Diskrepanz ld6t er deutlich werden in dem Verhiltnis
des bischoflichen und pépstlichen Lehramts zur Theologie als Wissen-
schaft. Nach einer Riidkschau auf Ketzerverbrennungen und Inquisition
wendet er sich der Frage der Verwirklichung der Menschenrechte in der
Kirche anhand der Ordnungen fiir Lehrbeanstandungsverfahren vor der
Glaubenskongregation und der Deutschen Bischofskonferenz zu. Wih-
rend dem Verfahren vor der Glaubenskongregation erhebliche Mingel
angelastet werden, wird das Lehrbeanstandungsverfahren vor der
Deutschen Bischofskonferenz als ein Versuch gewertet, ,der an den
Prinzipien von Recht und Billigkeit orientiert ist* (154) und ,einen guten
und wesentlichen Schritt zur Verwirklichung und Sicherung wesentlicher
Menschenrechte in der katholischen Kirche Deutschlands® bedeutet (179).

Den allgemeinen Postulaten des Vis wird man zustimmen
kénnen. Trotz der ausdriicklichen Frage nach spezifisch christlichen
Grundrechten ist er aber nicht zu einem tragfidhigen Ansatz fiir
die Begriindung einer kirchlichen Grundrechtslehre vorgestoBen.
Seine Ausfithrungen {iber das Verhiltnis von kirchlichem Lehramt
und wissenschaftlicher Theologie sind nicht frei von einseitiger
Polemik. Wenn er beispielsweise im AnschluB an ein Zitat von
Pius XII. die Frage stellt, ,welches Wissenschaftsverstindnis dieser
Aussage zugrunde liegt, welche die wissenschaftliche Erkenntnis
schlicht als ,personliche Meinung® qualifiziert* (94), wird man an
den Vi. zuriickfragen wollen, welches Vorurteil ihn veranlaBt, jede
persdnliche Meinung schlicht als wissenschaftliche Erkenntnis aus-
zugeben. Bezeichnend dafiir ist auch, wie er aus der Pastoralkon-
stitution des Zweiten Vatikanischen Konzils iiber die Kirche in der
Welt von heute (Art. 62, II) zitiert (98f). Da wird ein Satz aus dem
Zusammenhang genommen und verabsolutiert, wihrend der un-
mittelbar vorausgehende Satz, der nicht in das Konzept des Vis
pabt, verschwiegen wird. Es scheint ihm auch ganz entgangen zu
sein, daB viele bedeutsame Aussagen des Zweiten Vatikanischen
Konzils, also AuBerungen des kirchlichen Lehramtes kaum vor-
stellbar wiren ohne die Vorarbeit der wissenschaftlichen Theologie
in den vorausliegenden Jahren.

Das Buch hinterldBt einen zwiespéltigen Eindruck.

Regensburg Matthdus Kaiser

Ethik im Kontext des Glaubens. Probleme — Grundséitze — Methoden.
Hrsg. von Dietmar Mieth u. Francesco Compagnoni. — Frei-
burg Schweiz/Freiburg, Wien: Universititsverlag/Herder (1978). 186 S.
(Studien zur theologischen Ethik 3) kart. DM 34—

I. Im vorliegenden Bd sind 5 Referate zusammengefaBt, die
wihrend des deutschsprachigen Kongresses der Moraltheologen
und Sozialethiker in Freiburg/Schweiz, vom 19. — 23. September
1977, vorgetragen wurden. Die Hrsg. haben zusétzlich zwei Beitrige
aufgenommen, die vom Leiter des Arbeitskreises 3 (Ginters) und
dem Leiter des Arbeitskreises 4 (Korff) erstellt wurden.

Die Grundfrage des Kongresses war die nach der Mdéglich-
keit einer autonomen Moral und ihrer Relation zu einer
spezifisch christlichen Moral, auch Glaubensethik genannt.
Unter den Moraltheologen wurde dariiber seit vielen Jahren disku-
tiert. Als Exponenten einer unterschiedlichen Einschédtzung der
autonomen Moral waren vor allem Alfons Auer (Autonome Moral
u. christl. Glaube, Diisseldorf 1971) und Bernhard Stoedkle (Gren-
zen der autonomen Moral, Miinchen 1974) aufgetreten. Aus dogma-
tischer Sicht hatte Josef Ratzinger, durch seine Kommentare zu den
Konzilsdekreten im LThK und andere Verdffentlichungen (vgl.
Auer, Autonome Moral, 147f u. 202), zur Belebung der Diskussion
beigetragen. Im Sinne seiner letzten, korrigierenden Stellungnahme
(Prinzipien christlicher Moral, Einsiedeln 1975, 43-66) hat sich,
gleichzeitig zum KongreB, die Deutsche Bischofskonferenz wihrend
ihrer Herbstversammlung 1977 zu grundlegenden Fragen der Ethik
geduBert (vgl. Herder Korrespondenz 31, 1977, 545f).
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Den Anstol zur intensiven Diskussion iiber das Verhéltnis
zwischen autonomer Moral und Glaubensethik gab die Enzyklika
,Humanae vitae® vom 25. 7. 1968. ,Wollte Papst Paul VI. in seiner
Enzyklika ,Humanae vitae‘ eine spezifisch katholische oder christ-
liche Losung des Problems der Geburtenregelung anbieten?® —
fragte Josef Fuchs in seinem Artikel ,Gibt es eine spezifisch christ-
liche Moral?“ (Stimmen der Zeit 185, 1970, 99—112), der wohl zu
den kompetentesten Beitrdgen aus dieser Anfangszeit gehért. Es
geht um die Frage, ,ob sich die christliche Moral inhaltlich
von einer an der Wiirde des Menschen ausgerichteten Moral unter-
scheidet — oder gar zu ihr im Widerspruch steht* (ebd. 99).

II. Die Organisatoren des Kongresses 1977 waren gut beraten,
daB sie gleich zu Beginn Josef Fuchs mit dem Referat auftreten
lieBen: ,Autonome Moral und Glaubensethik® (vgl
Ethik im Kontext des Glaubens, 46—74). Seinen Standpunkt hat F.
seit 1970 nicht verdndert, aber hier differenzierter dargelegt. Teil-
weise sind die Sdtze, um Mibverstdndnissen vorzubeugen, mit Ein-
schitben iiberladen. Autonomie wird als ,Rationale Autonomie"
bzw. ,sittliche Rationalitdt* verstanden. ,Sittliche Rationalitdt will
besagen, daB wir Menschen selbst an sich Zugang und Einsicht
im Bereich sittlicher Normativitdt haben... Ohne grundsétzliche
Einsehbarkeit und Verstehbarkeit sind sittliche Verbindlichkeiten
als solche ein Nonsens“ (60f). Die Evidenzfrage wird zum Haupt-
problem (68). Zuvor hatte F. differenziert: Quoad nos unter-
scheidet sich die christliche Moral material-inhaltlich nicht von einer
human-autonomen Moral. Beide Male ist ndmlich die ,sittliche Ra-
tionalitdt“, d. h. die ,grundsétzliche Einsehbarkeit und Verstehbar-
keit* des sittlich Geforderten, der einzig mogliche Ansatzpunkt.
Forderungen der Gerechtigkeit und des ehelichen Verhaltens sind
in ihrer Materialitdt fiir Christen und Humanisten objektiv die
gleichen (51f). Quoad se ist die christliche Moral, weil sie einen
glaubend offenbar gewordenen ,totalen Sinnhorizont“ in sich
birgt, ,die Moral katexochen®, zu der alles gehort, was an hu-
maner Moral in anderen Ethiken gefunden wurde. Der Inhalt wird
durch den christlichen Sinnhorizont nicht verdndert (52). Zwar
bringt das Christusereignis einen ,neuen Gesamthorizont und
-sinn*, auch hinsichtlich der Ethik. Aber das Christusereignis liegt
ynicht unmittelbar" auf der sittlich normativen, sondern auf der
religitsen Ebene (65). ,Selbst wo Offenbarung iiber sittliche Werte
und sittliches Verhalten spricht, muB sittliche Einsichtsméglichkeit
in das dort Gesagte (per se) bestehen® (62). F. betont dies im Ge-
gensatz zum Moralpositivismus. Soweit ist ihm auch zuzustimmen.

Im Hinblick auf die 'scholastische und vor allem thomistische
Tradition wére es schwer zu beweisen, daB das Unverniinftige
(= Menschenunwiirdige) sittlich geboten sein kann. Denn die Scho-
lastik hat den Begriff ,Vernunft’ mit einer ganz bestimmten Anthro-
pologie gekoppelt. Zwischen ,unverniinftig’ und ,menschenunwiir-
dig' kann ein Gleichheitszeichen gesetzt werden. Ohne Zweifel liegt
dieses anthropologische Vorverstindnis auch den Ausfiihrungen
von F. zugrunde. Er hat sogar passim darauf verwiesen. Aber die
Definition von Autonomie als Rationalitdt bzw, Einsichtigkeit und
Verstehbarkeit beschwort immer wieder das MiBverstdndnis her-
auf, dab die Vernunft einseitig aktiv, als Einsicht suchende, und
nicht zugleich passiv, als Vorgegebenes und Eingegebenes verneh-
mende, verstanden wird. Wird zudem die Autonomie auf die ratio-
nale Einsichtigkeit begrenzt (was ich F. nicht unterstelle), dann
darf der Christ nicht mehr behaupten, daB sittlich nur geboten sein
kann, was der Vernunft auch einsichtig ist. Denn der Christ ist z. B.
gehalten, ,gegen alle Vernunft' (im engen, rationalistischen Sinn)
dem Partner die Treue zu wahren, weil aus dem Glauben die Un-
auflosbarkeit der Ehe sittlich verbindlich ist. F. sieht dieses Pro-
blem, behauptet jedoch, daB auch hinsichtlich der ,sogenannten
Kreuzesaussagen“ dem ,Gesetz der Rationalitdt sittlich kognitiver
Erfahrung® nicht ausgewichen werden kann, ,.so schwer das tat-
séchliche Verstehen dieser Wahrheiten ohne fides qua und quae...
auch sein mag® (63). Irgendwie stimmt das auch. Aber hier miibte
nicht nur die Vernunft, sondern auch der Wille angesprochen wer-
den, der vom Glauben her zur Zustimmung dréngt. Die Forderung
der Unaufléslichkeit ist nicht einfachhin unverniinftig. Aber ander-
seits gibt es doch Situationen, in denen ihr Fortbestehen das
menschliche Begreifen iibersteigt. So lassen die guten Ausfithrun-
gen von F. den Leser doch noch unbefriedigt. Das liegt allerdings
vornehmlich an der Schwierigkeit der anstehenden Problematik.
Die Diskussion mufl weitergehen.

III. Mit dem Beitrag ,Autonome Ethik mit einem
christlichen ,Proprium‘ als methodologisches
Problem*“ (75—100) versucht Tadeusz Styczen Klarheit in
die Diskussion zu bringen, und zwar mit Hilfe methodologisch-
analytischer Uberlegungen, die dem Moraltheologen nicht geldufig
sind, aber einen guten Dienst erweisen konnen, S. stellt einleitend
fest: ,Die Frage nach der Christlichkeit einer christlichen Moral
wird erhoben und beantwortet, indem man diese Moral einer auto-
nomen gegeniiberstellt. Die autonome Moral wird in diesem Fall
als terminus oppositionis et comparationis betrachtet. Dieser An-
satz, der im alten Adagium ,Per opposita cognoscitur’ griindet,
scheint schon deshalb der richtige zu sein, weil man einen besseren
kaum vorschlagen kann“ (76). Das Wortpaar ,autonome Mo-
ral® (erstes Problem) muB méglichst prizise definiert werden,
bevor man darangeht, das christliche Proprium der Ethik (zwei-
tes Problem) zu ermitteln.

Unter ,Moral’ ist die normative Theorie gemeint, die das sittlich
Gesollte zum Gegenstand (Objekt) hat. ,Moral® kann aber auch das sitt-
lich Gesollte selbst bedeuten. Dariiber hinaus kann mit ,Moral‘ auch die
beschreibende Theorie gemeint sein, die das Ethos, die gelebte Ethik,
zum Gegenstand hat, und schlieBlich auch dieses Ethos selbst. Um dieser
Vieldeutigkeit zu entgegehen, die sich als Quelle vieler MiBverstindnisse
erwiesen hat, schldgt S. vor, statt ,Moral’ (im Sinne einer normativen
Theorie) das Wort ,Ethik’ zu gebrauchen und in bezug auf das Objekt
dieser Theorie auch nicht von Moral, sondern vom ,sittlich Gesoll-
ten' zu sprechen (77f).

,Autonomie' ist das weitere Wort, das einer Prézisierung be-
darf. Notwendig ist zunédchst die Unterscheidung zwischen der Auto-
nomie des sittlichen Subjekts, d.h. der handelnden Person, sowie
des sittlichen Objekts, d.h. des sittlich Gesollten (79). Die christ-
lichen Moraltheologen meinen die Autonomie des handelnden Sub-
jekts, wenn sie von ,theonomer Autonomie’ sprechen. Die Analyse
des Gewissensurteils zeigt, daB das sittlich Gesollte (die Bejahung der
Person, auch Liebe genannt)] das handelnde Subjekt als Person um-
faBt; daB also der handelnden Person ihr eigenes Selbst ontisch vor-
gegeben und axiologisch aufgegeben ist; daf aber das handelnde Subjekt
iiber das sittlich Gesollte noetisch nicht zu verfiigen vermag. Einerseits
hat die Person nur den von ihr selbst gesetzten Imperativen zu gehor-
chen (vgl. Rém 14, 23: Was nicht aus Uberzeugung geschieht ist Siinde).
,So verstanden ist die Rede von der Autonomie als Eigengesetzlichkeit
und sogar Selbstgesetzlichkeit vollig gerechtfertigt” (80). Anderseits bleibt
zu beachten, daB zwar das Subjekt sittliche Urteile fillt bzw. setzt, dali
jedoch dieses Setzen nicht die Wahrheit selbst betrifft. Anders ausge-
driickt, die ,kreative Potenz" des Subjekts bezieht sich nur auf die Fin-
dung der Wahrheit, nicht auf die Setzung der Wahrheit (80). Autonomie
kann, so verstanden, nie Willkiir bedeuten. Viel Verwirrung wire ver-
mieden gewesen, wenn man das klar gesehen hitte.

Die Autonomie des sittlichen Objekts (82) besteht positiv darin,
daB die Erfahrung des ,du sollst unbedingt' eine Erfahrung eigener
Art ist. Aufgrund dieses autonomen Objekts ist auch die Ethik — aus
methodologischer Sicht — eine autonome Wissenschaft (87). Schwierig ist
es, die sitfliche Erfahrung methodisch zu erfassen. Vertreter des
Heteronomismus wie des Autonomismus (Kant, Sartre) haben sittliches
Sollen auf einen Zwang, duBerer bzw. innerer Art, zuriidgefithrt. Aber
dadurch wird die spezifische Freiheit, die wesentlich zur Sittlichkeit ge-
hort, nimlich nach dem ,Warum' sittlichen Sollens zu fragen, ausgeschal-
tet. Das fithrt zum Moralpositivismus, der das Gegenteil autonomer
Ethik ist. Sittliches Sollen 1Bt sich somit nicht auf ein Sollen anderer
Art zuriickfithren. Ebenso miBgliidkt ist die euddmonistische Fassung
sittlichen Sollens, die dem ,du sollst' ein ,wenn’' voranstellt. Die Auto-
nomie wird hier durch die Preisgabe der Unbedingtheit sittlichen Sollens
erkauft. Der Erfolg ist kurzschliissig. Denn durch das ,Wenn' wird zu-
nichst das sittliche Sollen relativiert, letztlich aber die Bejahung der
Person und sofern auch ihre Autonomie (83f). Fiir ebenso verfehlt halt
S. den methodischen Versuch, die Erfahrung sittlichen Sollens induktiv
bzw. deduktiv (im Popperschen Sinne) zu erfassen. Dann miibte nidm-
lich fiir die sittlichen Urteile das Falsifikationsverfahren gelten, das im
ethischen Bereich nicht anwendbar ist. Man kann die Eventualitdten fiir
die Bejahung der Person nicht ausprobieren (871).

Bleibt also der Dezisionismus (Akognitivismus), der dem Moral-
positivismus entspricht, der einzige Ausweg? S. verneint diese Frage.
Seiner Meinung nach besteht im Intuitionismus spezifischer Art,
den man auch als Transzendental-Empirie bezeichnen kann, der einzig
mogliche Ansatz fiir die methodische Erfassung der Erfahrung sittlichen
Sollens. Dazu folgendes Beispiel (88f): Zwei Freunde, A und B, stehen
im Krankenhaus vor der Tiir ihres gemeinsamen, todkranken Freundes C.
Nun taucht die Frage auf: Soll C die Wahrheit {iber seinen Zustand
offenbart werden? A sagt ja, B — nein. Beide sind sich jedoch einig, daB
das Wohl des Sterbenden angestrebt bzw. bejaht werden soll. Die Not-
wendigkeit dieser Bejahung ist fiir A und B unvermittelt (intuitiv)
einsehbar. Beide erfahren (empirisch, ocbwohl nicht sensualistisch)
diese Notwendigkeit als sittliches, unbedingtes Sollen. Was A und B in
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bezug auf C erfahren, kann verallgemeinert werden, d.h. es ist
auf jeden anderen Menschen in dieser Situation iibertragbar. Kurzum,
bei der Erfahrung sittlichen Sollens haben wir es mit einer empirischen
Erfahrung zu tun, die verallgemeinert werden kann, was ansonsten bei
empirischen Erfahrungen nicht méglicht ist (90f).

S. hatte durch seinen Beitrag zwei Fragen (siehe Titel) zu klé-
ren versucht. Die erste Frage betraf die Autonomie der Ethik, die
zweite — das Proprium der Ethik, insbesondere der christlichen.
Zur Frage nach der Autonomie lautet die Antwort: Die Ethik ist
eine methodologisch autonome Disziplin, da sie ein spezifisches
Objekt besitzt, ndmlich die spezifische Erfahrung sittlichen Sollens,
die auf keine andere Erfahrung zuriickgefithrt werden kann. Das
angefiihrte Beispiel hat folgendes deutlich werden lassen: In bezug
auf die Erfahrung sittlichen Sollens, daB ndmlich C bejaht werden
soll, waren sich die Freunde A und B einig. Uneins waren sie iiber
die richtige Art der Bejahung. Dieser Unterschied zwischen dem
sittlich Gesollten und dem sittlich Richtigen ist zugleich
der Ubergang zur zweiten Frage nach dem Proprium der Ethik.
Die methodologische Autonomie der Ethik hort ndmlich auf, wo es
um die inhaltliche Bestimmung des sittlich Gesollten geht,
also um die Frage nach dem sittlich Richtigen. Hier ist die Ethik
notwendigerweise auf die Anthropologie (im weiten Sinne des
Wortes) angewiesen und von ihr methodologisch abhidngig (93).
Da die Anthropologie keine einheitliche Disziplin ist, bekommt die
Ethik, durch die Erwihlung einer bestimmten Anthropologie, auch
ein spezifisches Geprige, Proprium genannt (94). Aus methodolo-
gischer Sicht stellt sich somit die Frage nach dem Proprium im
Zusammenhang mit der Frage nach dem sittlich Richtigen. Mit die-
ser Feststellung widerspricht S. denen, die von ,autonomer Moral'
in bezug auf den Inhalt (das Richtige) sittlicher Urteile sprechen
und das Proprium auf die Motivation beziehen und beschridnken,
sich aber dann genotigt sehen, zwischen Motivation und Inhalt
einen Wirkungszusammenhang zuzugeben. Hier fehle die notwen-
dige Prézision (98).

AbschlieBend stellt S. die Frage, ob es denn kein Proprium in
bezug auf das sittlich Gesollte gebe? Die Antwort ist ein vor-
sichtiges Ja, mit der Betonung, daB dieses Proprium anderer
Art seials in bezug auf das sittlich Richtige. Das personale Selbst
(meines und das anderer), das Bejahung erfordert und sofern die
ysollensschaffende Instanz® darstellt (95), kann metaphysisch
und theologisch analysiert werden. ,Auf diese Weise wird
die Ethik, ohne im mindesten aufzuhéren, eine autonome Theorie
ihres eigenstédndigen Objekts zu sein, von sich aus in die Meta-
physik (= Theorie des sittlichen Seins) einbezogen“ (96). Ahn-
liches gilt von der theologischen Deutung (97). Beide Deutungen
erschlieBen ,bestimmte Dimensionen des sittlich Gesollten, die in
bezug auf die sittliche Motivation des Handelns kaum zu
iiberschitzen sind“ (98). Die Ethik — das sei nochmals betont —
wird in ihrer Autonomie nicht beeintrédchtigt, denn die ,Deutungen
der sittlich autonomen Urteile setzen ihre Giiltigkeit schon vor-
aus“ (97).

Es gibt noch einen weiteren Aspekt des Propriums, ,ethi-
sche Soteriologie® genannt (98). Es geht um die Fragen
nach der Genese des sittlich Bésen und seiner wirksamen Uber-
windung. Schon vor dem Christentum hat es darauf unterschied-
liche Antworten (Soteriologien) gegeben (98f). ,Was das Christen-
tum hierzu anbietet, steht einmalig da* (99).

IV. Die Ausfithrungen von Styczen werden ergéinzt durch die
Beitrige von Rudolf Ginters (120-134) und Oswald
Schwemmer (135-156), die fiir den Theologen noch schwieriger
zu verfolgen sind. Uber das ,Zuordnungsverhiltnis von Ethik und
Humanwissenschaften im Begriindungskontext theologischer An-
thropologie* (Zwischentitel 158) hat Wilhelm Korff (157-185)
Beachtenswertes geschrieben. Klaus Demmer stellt sehr kom-
petent die ,Hermeneutischen Probleme der Fundamentalmoral®
dar (101-119). Die Ausfiihrungen von Edward Schille-
beeckx (17—45) erinnern an sein Werk , Christus und die Chri-
sten”.

Insgesamt ist das Buch ,Ethik im Kontext des Glaubens“ fiir
den Fachmann bestimmt, dem es zwar keinen fliissigen Lesestoff
bringt, aber um so hilfreichere Informationen bietet, die zum
Nachdenken zwingen.

Augsburg Joachim Piegsa

Verantwortung und Gehorsam. Aspekte der heutigen Autoritiits- und
Gehorsamsproblematik. Hrsg. von Karl Hérmann, Andreas Laun,
Giinter Virt. — Innsbruck, Wien, Miinchen: Tyrolia-Verlag (1978).
155 S., kart, DM 28.—

Wenn heute ,Verantwortung' und ,Gehorsam' in einem Atemzug
genannt werden, geht die Vermutung zunéchst einmal dahin, daB
man mit diesen Worten zwei unterschiedliche Grundeinstellungen
oder auch zwei Epochen charakterisieren mdchte: das weniger
Gute einer vergangenen Zeit mit dem Ausdruck ,Gehorsam‘ und
mit ,Verantwortung' das, was heute das dem miindigen Menschen
allein Entsprechende zu sein scheint. Bei den Autoren des vor-
liegenden Bdes trifft dies nicht zu. Sie sehen in Verantwortung
und Gehorsam keine sich ausschlieBenden Gegensitze, sondern beto-
nen nachdriicklich die Zugehorigkeit der damit bezeichneten Hal-
tungen: daB es das eine nicht ohne das andere geben kann. Damit
ist zugleich auch schon gesagt, daB Gehorsam hier grundsitzlich
als wertvoll und notwendig eingeschétzt wird; in der gegenwérti-
gen Diskussion um den Gehorsam stehen die Autoren deutlich
auf der Seite derer, die eine Aufwertung des Gehorsams anstreben
oder doch seiner heute vielfach anzutreffenden Diskriminierung ent-
gegenzuarbeiten versuchen.

Im einzelnen enth#lt der Bd vier Beitrige, zwei je etwa 50 Sei-
ten umfassende von G. Virt, ein ebenso umfangreicher von A. Laun
und ein abschlieBender kiirzerer von K. Hérmann.

Zu Beginn befaBt sich G. Virt mit einem ausgesprochen historischen
Sachverhalt: dem Gehorsamsbegriff bei Augustinus. Da-
mit erginzt er eine immer noch bestehende Liicke in der Augustinus-
forschung, wobei er sich u. a. jedoch auf drei noch unversffentlichte Wie-
ner Dissertationen, darunter seine eigene, stiitzen kann. Im Riickgriff
auf eine Fiille von Material vermag Virt zu zeigen, daB und in welcher
Weise Augustinus im Gehorsam die Grundtugend des Menschen gesehen
hat; sie gilt ihm als ,Mutter und Hiiter aller Tugenden“ (CChr 48,434),
worunter freilich primér und offensichtlich ausschlieBlich der Gehorsam
gegeniiber Gott und seiner Weisung gemeint ist. Gehorsam gegeniiber
Menschen findet nach Virt ,nur beildufig die Beachtung Augustins* (30);
allerdings wird auch ein solches Verhalten fast ohne jede Einschrinkung
fiir notwendig erachtet und gefordert. Virt versteht Augustinus hier aus-
driicklich als ,ein Kind seiner Zeit“ (33), verzichtet aber, wie sich gewiB
vertreten 1Bt und z.T. sogar als wohltuend empfunden wird, auf eine
weitere, ohnehin in vielem selbstverstdndliche Kritik. Wohl markiert er
die in der auBergewthnlich starken Betonung des Gehorsams gegeniiber
Gott liegende Gefahr des Voluntarismus, womit zweifellos der Kern der
theologischen Gehorsamsproblematik getroffen ist.

Stidrker um den der menschlichen Autoritét zu leistenden Gehorsam
geht es sodann im zweiten, von A. Laun verfaBten Artikel, in dem noch
einmal in besonderer Weise auf den Gehorsam in der Kirche
abgehoben wird. Laun spricht zunédchst von der heute geduBerten Kritik
an der kirchlichen Autoritdt, entwickelt danach ,zehn Thesen zu Autori-
tit und Gehorsam" und bringt zum AbschluB ebenfalls ein historisches
Beispiel: die bei Franz von Sales zu findende Ansicht vom ,Gehorsam
aus Liebe‘. Als das Besondere dieses Beitrags ist die Aussage des Mittel-
teils anzusehen, in dem an der Berechtigung und Unverzichtbarkeit des
Gehorsams kein Zweifel gelassen wird.

Das Thema des dritten, wiederum von G. Virt stammenden Artikels
ist die Epikie, die hier auf dem Hintergrund der psychoanalytischen
These vom Uber-Ich als die dem selbstéindig gewordenen Menschen ent-
sprechende Form des Umgangs mit den ethischen Normen verstanden
wird: ,Epikie iiben heiBt, psychoanalytisch gesprochen, die Sicht des
Gesetzes als des Uber-Ich iiberwinden; dies aber ist ein Kennzeichen
eines reifen personalen Gewissens." (123)

An letzter Stelle schlieBlich behandelt K. Hérmann speziell den Zu-
sammenhang von Gehorsam und Verantwortung Unter Beach-
tung erprobter moraltheologischer Lehrstiicke (Prinzip der Handlung mit
Doppelwirkung; Mitwirkung zum Bésen; Pflichtenkollision) und mit Be-
zug auf aktuelle ethische Probleme (Schwangerschaftsabbruch, Tétung auf
Verlangen) wird deutlich herausgestellt, daB Gehorsam die Eigenverant-
svort&mgf nicht ausschaltet, sondern nur zusammen mit ihr geleistet wer-

en darf.

Alle Beitrdge sind sorgfiiltig gegliedert und mit einer Fiille von
Anmerkungen versehen, die mitunter freilich etwas zu zahlreich zu
sein scheinen (vgl. 15—17 auf knapp drei Seiten iiber 150 Anmer-
kungen). DaB sich bei einem derart ausfiihrlichen wissenschaftlichen
Apparat gelegentlich auch kleinere Fehler finden, ist nicht verwun-
derlich. So fehlt z. B. im Artikel von A. Laun das in Anm. 32 nur
abgekiirzt angefithrte Werk des protestantischen Theologen W.
Gass im Literaturverzeichnis; die in Anm. 82 angegebene Thomas-
stelle enthélt nicht das im Text aufgefiihrte Zitat.

Im Blick auf den Inhalt liegt der Wert des Buches einmal darin,
daB hier mit Mut zugunsten einer Haltung gesprochen wird, die es
verdient, festgehalten und geachtet zu werden. Die Mdglichkeit,
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daB der Mensch durch Gehorsam in seinem Menschsein wichst
und geldutert wird, ist gewiB auch heute nicht von der Hand zu
weisen. DaB in den vorliegenden Aufsétzen das Gehorsamsproblem
zudem unter verschiedenem Aspekt — unter historischem, spekulati-
vem und praktischem — behandelt wird, macht einen zweiten Vor-
zug des Buches aus.

Natiirlich bleiben noch manche Fragen, so etwa vor allem die,
ob in den Darlegungen A. Launs den heutigen Schwierigkeiten mit
dem Gehorsam schon geniigend Rechnung getragen ist. Miissen wir
heute nicht doch wesentlich zuriickhaltender iiber den Gehorsam
reden, als das in fritheren Zeiten, bei einem geringeren soziologi-
schen Wissens- und Reflexionsstand, méglich war? Zeigt sich, und
das ist nun eine Frage noch zum Ganzen, nicht doch in der heute
anzutreffenden Bevorzugung des Wortes ,Verantwortung' vor
,Gehorsam' ein Umbruch im Empfinden an? Es wire iibrigens ein
Umbruch, iiber den man nicht zu erschrecken braucht. Denn auch
in ,Verantwortung' kommt deutlich zum Ausdrudk, daB im ethischen
Handeln das Primédre nicht die (selbstherrliche) Entscheidung des
Menschen ist, sondern der Anruf eines anderen, nur daB hier die
Reaktion des Menschen nicht mehr mit einem Terminus aus dem
Wortkreis des Hérens beschrieben wird, sondern mit einem,
dem die — auf groBere Aktivitdt und Miindigkeit’ hinweisende —
Vorstellung vom Antworten zugrundeliegt.

Trier Helmut Weber

Gustafson, James: Protestant and Roman Catholics Ethics. Prospects for
Rapprochement, — Chicago and London: The University of Chicago
Press (1978). X1I, 192 S. Ln § 12.50

James M. Gustafson gehort in den Vereinigten Staaten zu den
fithrenden Moraltheologen. In Deutschland ist er nahezu unbekannt
(kaum eine seiner Schriften ist iibersetzt worden). Darum diirften
einige Bemerkungen zur Person angebracht sein.

Aufgewachsen im lutherischen Pietismus schwedischer Herkunft, schlo8
G. sich spéter der ,United Church of Christ' an, einer kongregationalisti-
schen kirchlichen Gemeinschaft, in der er auch zum Geistlichen ordiniert
wurde. Zuerst studierte er Soziologie, danach Theologie, und zwar in
Yale, wo er unter der Leitung von H. Richard Niebuhr seine Doktor-
dissertation schrieb. Die folgenden Jahre verbrachte er an dieser theolo-
gischen Fakultit als Lehrer. Gegenwiirtig ist er Professor fiir theologische
Ethik an der ,University of Chicago Divinity School, an der auch
Langdon Gilkey, Paul Ricoeur und David Tracy lehren. G. hat in seinem
Buch verschiedene Vortrdge zusammengestellt, die er im Laufe der Jahre
zu dem im Titel genannten Thema gehalten hat. Die Auswahl ist dabei
so getroffen, daB ein GedankenfluB von Kapitel zu Kapitel entsteht.
Aufgrund des noch durchscheinenden Vortragscharakters ist G.s Stil leicht
lesbar. Seinen Gedankenschritten kann der Leser ohne Miihe folgen.

Zum Inhalt des Buches selbst: Im 1. Kap. behandelt G. die
,Historic Divergences’ zwischen der rdmisch-katholischen und der pro-
testantischen Ethik. G. konzentriert sich auf vier Themen: die kirch-
lichen Funktionen (der Moraltheologie), das Verstindnis der Siinde, die
unterschiedlichen Applikationen des Gesetzes und die Bedeutung der
Schrift. Das Material ist nicht neu, aber die Zusammenschau ist klar,
ohne zu simplifizieren.

Im 2. Kap. befaBt sich G. mit ,Practical Moral Reasoning'. Nach
einem Uberblick iiber die Schriften einiger zeitgendssischer Autoren kon-
statiert er vier Konvergenzpunkte: das geschichtliche BewuBtsein, den
Personalismus, die Totalitit und die Rolle der Kirche (besonders im
Falle einer abweichenden Gewissensentscheidung); sein Paradigma ist
dafiir die Kontroverse um die Enzyklika ,Humanae Vitae'.

Im 3. Kap. (,Philosophical Bases) betrachtet G. die Frage nach der
Entwicklung der theologischen Ethik auf dem Hintergrund der Verédnde-
rungen innerhalb der Philosophie; sodann im 4. Kap. (,Theological Bases‘)
vor dem Hintergrund der modernen Diskussion die Bedeutung der Schrift
fiir das Verhélinis von Natur und Gnade und fiir die Ekklesiologie.

Die ersten vier Kapitel sind eher historisch orientiert; in ihnen legt G,
die in der Vergangenheit und der Gegenwart wirksamen Faktoren fiir
die Entwicklung der Ethik dar. Im 5. Kap. (,Basic Issues and Prospects
for the Future') zédhlt er die seiner Meinung nach wesentlichen Fragen
auf, die sowohl die katholischen als auch die protestantischen Moral-
theologen gegenwiirtig diskutieren. Er behauptet, ,daB es Defizite in
beiden Traditionen gibt und daB beide Traditionen einige gemeinsame
Fragen auf neuen Wegen angehen miissen® (138). Er selbst weist auf
vier zentrale Punkte hin: a) die moderne Vorstellung von ,Gott' und
seiner Beziehung zum Menschen; b) der Sinn des Menschen und seines
Lebens in dieser Welt; c) das Verstindnis der Person als moralisch
handelnder und das ihrer Handlungen; d) die Frage, wie man moralische
Entscheidungen und Urteile fillen sollte. In die Betrachtung dieser zen-
tralen Punkte seien folgende Faktoren einzubeziehen: das christliche
Denken (Schrift und Tradition), philosophische Methode und Prinzipien,
die relevanten empirischen Tatsachen und die menschliche Erfahrung.

Gegenwiirtig ist es fiir die Moraltheologen beider Konfessionen leich-
ter, in konkreten moralischen Fragen {ibereinzukommen (z. B.in den Fra-
gen des Schwangerschaftsabbruchs oder der genetischen Experimente) als
in grundlegenden Fragen der Methode. Aber solange es keinen Konsens
iber solche fundamentalen Fragen gibt, wird keine noch weitergehende
Ubereinstimmung auf einer tieferen Ebene méglich sein. Da G. die Idee
eines ,objektiv wahren Systems einer theologischen Ethik“ ablehnt,
fordert er seine Kollegen auf, auf einen ,gemeinsamen normativen
Glauben" hin zu arbeiten.

Insgesamt gesehen, halte ich G.s Buch fiir informativ und fair
in der Untersuchung des behandelten Fragenmaterials. Aber ich
maochte auf folgende Beobachtungen hinweisen: Erstens beschrinkt
G. seine Studie auf die Situation in den Vereinigten Staaten. Seine
Quellen schlieBen auch einige européische Autoren ein, insbeson-
dere die ,GroBen" Rahner, Barth, Bultmann; aber beinahe die ge-
samte zitierte ausldndische Literatur ist in Amerika in einer eng-
lischen Ubersetzung verfiigbar. Ferner fillt der groBte Teil der
zitierten zeitgenossischen Literatur in die Periode von 1961-1974.
Deshalb wire zu fragen, ob seine Darstellung den gegenwirtigen
Stand der ethischen Debatte widerspiegelt. (Zugestanden, dies ist
schwierig bei einer Buchveréffentlichung wegen der damit verbun-
denen technischen Verzdgerungen.) Ferner scheint er sich nicht der
Fragen geniigend bewuBt zu sein, die européische Autoren gegen-
wiirtig diskutieren. Der Diskussionsstand in Amerika unterscheidet
sich von dem etwa in Deutschland: diese Tatsache findet nicht ihren
Niederschlag im Buch.

Ein gutes Beispiel dafiir ist G.s Verwendung der Polarititen von
Sein und Werden, Situation und ProzeB, Statik und Dynamik, Kon-
tinuitdt und Verdnderung, Determination und Freiheit, Natur und
Geschichte, Natur und Gnade, Evangelium und Gesetz (144).
Viele Theologen wiirden diese nicht mehr als Streitfragen oder als
zentrale Fragen ansehen; ferner zeigt sich eine gewisse Neigung
G.s zur ,dialektischen Theologie!, die wenig relevant fiir die
ethische Diskussion zu sein scheint.

Eine andere Frage betrifft G.s Vorschlag zur theologischen
Methode. Dieser scheint eine gewisse Voreingenommenheit zugun-
sten der soziologischen Methode widerzuspiegeln (verstidndlich an-
gesichts von G.s Hintergrund und seines gegenwdrtigen theologi-
schen Kreises). Es mag zwar sein, aber ich bin mir nicht ganz
sicher, daB G.s Ansatz schon weit genug reicht, um einen ,gemein-
samen normativen Glauben® zu formulieren. Zum einen ist er eher
weit und allgemein, zum anderen spiegelt er G.s Vorliebe zur Be-
tonung der ,Person als moralisch handelnder® wieder. Im Mittel-
punkt der Betrachtung steht letztlich immer der sittliche Wert des
einzelnen — m.E. zu oft verbunden mit einer Abneigung, Hand-
lungsnormen und -prinzipien zu diskutieren. G. ist ein Kontextua-
list, und dieser Standpunkt mag letztlich verhindern, daB er eine
im Glauben verankerte allgemeine Normierungstheorie entwidkelt.
Meiner Ansicht nach ist das Buch durchaus empfehlenswert. Fiir
nicht-amerikanische Leser bietet es einen guten Uberblick und eine
ausgewogene Bewertung der gegenwirtigen Diskussion in den
Vereinigten Staaten; es kénnte einen Autor in die deutschen
Theologenkreise einfithren, der es wohl verdient, auch auf dieser
Seite des Atlantiks gekannt zu werden.

Miinster Anthony Litwinski

Bissig, Hans: Das Churer Rituale 1503—1927. Geschichte der Agende —
Feier der Sakramente. — Freiburg/Schweiz: Universitidtsverlag 1979.
LIV, 540 S., 31 Abb., 3 Karten, 3 Farbbeilagen (Studia Friburgensia,
N.F. Bd 56) kart. sFr, 75.—

Liturgiegeschichtliche Untersuchungen sind nicht nur Belege da-
fiir, ,wie es einmal war“, sondern offenbaren zudem beachtens-
werte liturgietheologische Aspekte. Hinsichtlich des Rituale in der
yromisch-deutschen Liturgie® betrifft das — mehr noch als bei Bre-
vier und Missale — vor allem das Verhéltnis zwischen zentralisti-
schem Einheitstrend und lokaler Vielfalt. Wihrend (speziell seit
dem Tridentinum) bei Stundengebet und Messe nidmlich die Di6-
zesanliturgie, mit einigen Ausnahmen, recht bald praktisch zur
wPropriumsliturgie* wurde, widersetzte man sich beim Sakramen-
ten- und Sakramentalienvollzug diesen Vereinheitlichungsbestre-
bungen beharrlicher. Doch ist zu Beginn des 20. Jh.s auch hier in
den meisten Bistiimern die Hauptschlacht geschlagen: Das Ditzesan-
rituale gilt weithin ebenfalls lediglich als ,Proprium" (sprich
Appendix o, 4.). Gliicklicherweise blieb jedoch nicht nur die totale
Kapitulation aus, es kam vielmehr sogar zu einigen siegreichen
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Einzelgefechten: Deutsche Ubertragungen des Rituale Romanum,
Eigenformulare, Eigentexte und Eigenhandlungen. Hierbei markie-
ren das deutsche Teilrituale von 1950 und die deutsche Fronleich-
namsordnung von 1960 eine weitere entscheidende Epoche. Die
Richtigkeit dieses Trendes hat das 2. Vatikanische Konzil bestitigt:
Einheit in Vielfalt.

Von daher ist man gespannt, wie die Lage in der im Titel ge-
nannten Didzese der als freiheitsbewuBt bekannten Schweiz aus-
schaut. Dies zudem, als Chur zu den &ltesten und traditionsreich-
sten Sprengeln der Eidgenossenschaft zahlt, wobei bemerkt sei,
daB es im Mittelalter und in der ersten Phase der Neuzeit zur
Kirchenprovinz Mainz gehorte. Dariiber hinaus ist es verdienstlich,
daB durch die Arbeit wieder eine weiBe Fliche der deutschen Litur-
giegeschichte ausgefiillt wird. Und dies noch besonders, weil die
letzten Monographien iiber dieses Gebiet schon lange Zeit zuriick-
liegen. Genannt seien die Abhandlungen von A. Lamott aus dem
Jahr 1961 fir Speyer, B. Mattes von 1967 fiir Freising und H.
Reifenberg aus den Jahren 1971/72 (2 Bde) fiir Mainz unter beson-
derer Beriicksichtigung von Bamberg und Wiirzburg.

VI hat sich in jahrelanger Arbeit mit seiner Churer Thematik
beschéftigt und sie von verschiedensten Richtungen her beleuchtet.
Dabei sei erwihnt, daB er umfangreiche Vorarbeiten leisten mubBte,
denn zu Beginn wuBte man noch nicht einmal genau, wieviel Churer
Agenden gedruckt worden waren, wer sie fertigte und wo heute
ein Exemplar zu finden ist. Auch die Gestaltung des Bandes samt
Druck und Ausstattung (u.a. 31 Abb., 3 Karten, 3 Farbbeilagen im
Text) gibt keinen AnlaB zum Tadel!

Der Aufbau des Werkes erscheint klar und durchsichtig. Nach einfiih-
renden Informationen samt Angabe der Quellen und Hilfen (was freilich
OrdensprofeB, Jungfrauenkonsekration, Abts- und Abtissinenbenediktion
sowie Olweihe in der Rubrik ,Ordination® zu tun haben, fragt man sich;
vgl. 8. XXXI) sowie einer knappen Einleitung wird in einem ersten
Blode die (4uBere) Geschichte der fiinf Churer Druck-
ritualien (handschriftliche Churer Ritualien sind nur fragmentarisch
erhalten!) geschildert. Dabei zeigt sich, daB das erste Druckwerk um 1503
einen relativen Eigenansatz [(unter Verflechtung mit Zeitgendssischen
Nachbarsprengeln, speziell der Metropole Mainz und StraBburgs; dazu
Beziehungen zur Agenda cuiuslibet episcopi, gedruckt von J. Priiss um
1504) darstellt, withrend das zweite von 1590 einen Nachdruck davon
bildet. Diesem letzteren gegeniiber wieder stirker eigengeprigt pridsen-
tiert sich die dritte Edition des Jahres 1732, wiewohl hier nun der EinfluB
des rémischen Musterrituale von 1614 erkennbar ist. Das 1850er Buch
(erschienen nach Neuorganisation des Bistums) stellt praktisch einen
Wiederabdruck von 1732 dar. Demgegeniiber hat das 1927er Exemplar
mehr Eigenprigung, doch stark auf Kosten des Eigengutes. Es bildet
rechtlich nur noch einen ,Appendix“ zum Rituale Romanum und ist in-
haltlich betont von der entsprechenden rémischen Edition des Jahres
1925 abhéngig. Schon diese trockenen Daten lassen etwas von den Be-
mithungen und Auseinandersetzungen ahnen, die hinter dem Ganzen
stehen.

An Details aus dem ersten Block der Abhandlung ist zu erwéhnen,
daB Vf. auch auf zahlreiche Aspekte des Churer Stundengebetes und
Mebbuches samt den Proprien eingeht sowie die Beziehungen zur frii-
heren Zeit (u, a. zum Pontificale Romano-Germanicum von St. Alban zu
Mainz) samt Querverbindungen behandelt. Von groBber Dramatik ist die
Zeit zwischen 1598 und 1643, der Periode, in der die Einfithrung des
romischen Breviers, Missale und Rituale geschah (112). Treibende Kraft
war vor allem Bischof Johann VI. (1636-1661), wihrend dessen Regie-
rungszeit ein gewisser AbschluB erfolgte (114). Dabei ist zu bemerken,
dab Reformen (speziell in Verbindung mit den Beschliissen des Konzils
von Trient) zwar nétig waren, zentralistisch-rémische Tendenzen, als
deren Sprachrohr speziell die Nuntien anzusehen sind, oft eine sehr
unrithmliche Rolle spielten. Doch die Geschichte war noch nicht zu Ende.
Zudem gingen viele Pfarreien doch ihre eigenen Wege, vielen schien der
Bruch mit der seitherigen Uberlieferung zu stark. So kam es denn auch
im Jahre 1732 zu einer Agendenneuausgabe, die einen mittleren Weg
beschritt, der sich schon im Titel zu erkennen gibt: Rituale Romano-
Curiense, Darin treffen wir Churer Tradition, orientiert am Rituale Ro-
manum von 1614, verbunden mit Elementen innerditzesaner Austausch-
beziehungen (u.a. mit Bamberg; 124ff) und als Sondergut einige deut-
sche Partien. Beim nach Neuordnung der Ditzese zu Beginn des 19. Jh.s
im Jahre 1850 edierten Rituale handelt es sich im wesentlichen um eine
etwas modifizierte Neuauflage des vorigen Werkes (139); einige wenige
seither unbekannte Formulare sind freilich beigefiigt, ferner sei die
Ergénzung volkssprachlicher Texte und die erneute Orientierung am
rémischen Musterband erwihnt. Die Ietzte Eigenausgabe Churs von 1927
(bis in die jiingste Gegenwart gliltig) hatte eine dornenvolle, lange Ent-
widdlung hinter sich, Anfinge zur Neuordnung setzten bereits um das
Jahr 1880 ein ({151). Die Notwendigkeit der Neuausgabe ergab sich auch
von daher, als im Bistum unterschiedliche Agenden (z.B. Konstanz) in
Gebrauch waren, Bei der Vorbereitung des Bandes zeigen sich noch ein-

mal deutlich die Spannungen zwischen Ortskirche und Zentralismus. Das
endlich 1927 erschienene Werk besteht aus der Editio typica des Rituale
Romanum und einem Churer Supplement, dessen Vorlagen u.a. aus
Churer Tradition sowie aus den Baseler (bzw, Freiburger) und St.
Gallener Agenden stammten; der Volkssprache war ein im ganzen ge-
sehen bescheidener Platz gestattet. Damit miindet das Churer Rituale in
den weiten Strom liturgischer Erneuerung, der sich speziell nach dem
2. Weltkrieg und in Verbindung mit dem 2. Vatikanum entfaltete.

Der zweite Teil der Untersuchung umfaBt die Sichtung der einzelnen
Sakramentenformulare, niherhin Taufe, Trauung, BuB-
ordnung, Krankensalbung und bestimmte Partien der Eu-
charistie. Dabei bemerken wir in den friiheren Editionen die starke
Verkniipfung mit dem rémisch-deutschen Pontifikale von St. Alban zu
Mainz, jeweils bestimmte Eigenlésungen und daneben Querverbindungen
zur zeitgenossischen Liturgie von »Nachbarsprengeln“ (u. a. StraBburg,
Mainz, Speyer, Bamberg). Seit 1732 kommt deutlich die Abhéngigkeit vom
Rituale Romanum zutage, doch muB anderseits die Darbietung einzelner
Texte in den im Bistum verbreiteten Volkssprachen (deutsch; italienisch:
romanisch) lobend Erwihnung finden. Der Trauungsordo der letzten
Agende stammt als einzige sakramentale Ordnung nicht aus dem rémi-
schen Rituale, sondern beriicksichtigt vor allem eigene Traditionen. Bei
der Krankenprovision begegnet uns anfangs die Reihung Beichte, Sal-
bung, Kommunion, seit 1732 steht die Salbung am Ende der Feier. Hin-
sichtlich der Eucharistie treffen wir 1732 erstmals einen ausgearbeiteten
Spendungsordo fiir die Kirche, dazu Elemente fiir Primiz, Osterkom-
munion und Aussetzung. Das 1927er Buch bietet einige Neukonzeptionen,
u. a. betreffs Erstkommunion, Taufgeliibdeerneuerung und eucharistische
Frommigkeit.

Den detaillierten Darlegungen schlieBen sich ebenso spezifi-
zierte Register (Initien, Liturgiebiicher, Archive, Personen, Sachen,
Orte) an, die den Inhalt erschlieBen helfen. Der Anhang der Ab-
bildungen und Karten veranschaulicht die verschiedenen Partien in
trefflicher Weise.,

Uberblicken wir die Ergebnisse, zeigt sich, daB die Erforschung
der Schweizer Liturgiegeschichte, die noch »in den Anfingen steckt*
(1) durch Vi. eine gute Weiterfiihrung erfahren hat. Was Chur be-
trifft kann man sagen: Es war im guten Sinn eigenbewuBt bzw.
traditionell, aber auch aufgeschlossen. Immer wieder erkennbar ist
seine Beharrlichkeit gegeniiber rémischem Zentralismus. Von daher
hat das Bistum — wenn auch in manchen Zeiten nur unter erschwer-
ten Umstidnden und mit bescheidenem Erfolg — eine Linie gewahrt,
die in der jiingsten Entwidcklung ihre Bestdtigung fand.

Im Rahmen der groBartigen Leistung des Vfs fallen einige
Schénheitsfehler kaum ins Gewicht. So wiire es vielleicht besser
gewesen, die Anmerkungen durchzuzihlen, und so das Auffinden
bei Verweisen zu erleichtern (z.B. 71, 1). Lobenswert und sehr
hilfreich sind die Zusammenfassungen am SchluB der einzelnen
Kapitel. Ein Wunsch auch hier: Eine General-Zusammenfassung am
Ende (evtl. unter Verwertung der genannten Kapitelzusammenfas-
sungen), hitte die wesentlichen Linien noch deutlicher machen und,
speziell im Blidk auf Durchschaubarkeit der Details, den Wert
des Werkes, auch fiir die nicht ganz mit allen Spezialitdten Ver-
trauten, sicher erhéhen kénnen.

Im iibrigen gibt es keinen Grund zur Klage. Das Material (vgl.
besonders auch den wertvollen Inhalt der Anmerkungen) ist nach
Méglichkeit in liickenloser Folge geboten, und oft geht VI sogar
subtilen Details mit Spiirsinn nach. Er hat eine vorbildliche Arbeit
geleistet, und es wiire zu hoffen, daB sich sowohl andere von ihm
anregen lassen, als auch er selbst weiter liturgiewissenschaftlich
tdtig sein kann.

Bamberg Hermann Reifenberg

Miiller. Erich: Aegidius Jais (1750-1822). Sein Leben und sein Beitrag
zur Katechetik. — Freiburg, Basel, Wien: Herder (1979). XVIII, 5390 S.
(Freiburger Theologische Studien Bd 108) kart. DM 72.—

P. Aegidius Jais — Sohn eines Geigenmachers in Mittenwald,
Benediktiner, Professor der Moral- und Pastoraltheologie und Rek-
tor der Universitdt Salzburg (18031806, religibser Erzieher am
GroBherzoglichen Hof in Wiirzburg und Florenz (1806—1814) —
wird in der Geschichte der Pastoraltheologie und Katechetik als
bedeutender Vertreter der kirchlichen Erneuerungsbewegung zwi-
schen Aufklirung und Romantik gewiirdigt. Gleichwohl hat bis-
lang weder sein Leben noch sein Werk eine quellenkritische Auf-
arbeitung erfahren; zu sehr stand Jais im Schatten seines Lebens-
freundes Johann Michael Sailer.

Diese Liicke in der theologiegeschichtlichen Forschung geschlos-
sen zu haben, ist das Verdienst der vorliegenden Studie von E.
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Miiller — eine nicht nur aufgrund ihres Umfanges imponierende
Leistung. In subtiler Kleinarbeit hat Vf. bisher ungenutztes archi-
valisches Material erschlossen und auf dieser Grundlage die bis-
lang vollsténdigste Biographie von Jais erstellt. Den zweiten
Schwerpunkt der Arbeit bildet das katechetische Werk von Jais:

Nach einer knappen Charakterisierung der katechetischen Situation
im Zeifraum seines Wirkens, insbesondere der Wiirzburger Katechismus-
situation, wird Jais’ katechetisches Werk im einzelnen vorgestellt; aus-
fiithrlich wird auch die zeitgenéssische kritische Rezeption, wie sie sich
in Rezensionen niedergeschlagen hat, dokumentiert.

In einem weiteren Teil werden die Katechismen und katechetischen
Handbiicher von Jais in materialer Hinsicht mit zeitgendssischen theo-
logischen und katechetischen Anschauungen verglichen. AbschlieBend
wird mit Hilfe einer Untersuchung der Quellen zu Jais' katechetischem
Werk eine genauere Kenntnis seiner geistesgeschichtlichen Herkunft er-
moglicht.

Nicht zuletzt ist zu erwédhnen, daB in einem umfangreichen Anhang
u. a. eine Bestandsaufnahme der in den deutschsprachigen Bibliotheken
noch erreichbaren Jaisliteratur vorgelegt sowie unvertffentlichte Brief-
wechsel aus den Jahren 1803/04 dokumentiert werden.

Aufgrund seiner sorgfiltigen, sowohl werkimmanenten als auch
vergleichenden Studien ist es Vf. gelungen, aufzuweisen, daB das
katechetische Werk von Jais einerseits von Aufklirung und Jan-
senismus beeinfluBt ist, andererseits die Phase einer stirkeren
christozentrischen und heilsgeschichtlichen Orientierung einleitet.
Vi. betont: ,Jais’ Einmaligkeit und Bedeutung liegt nicht im Theo-
logischen* (474). Sein Verdienst ist es, einen wesentlichen Beitrag
zur religisen Bildung des Volkes in seiner Epoche geleistet zu
haben. Dabei ist insbesondere zu erwihnen, wie sehr er den Emp-
fanger der Katechese (vorab das Kind, aber auch den Erwachsenen)
ins Blickfeld geriickt hat. Danach wihlte er den katechetischen Stoff
aus und ordnete ihn im Vergleich zu bisherigen formelhaften Sche-
mata der Katechismen neu. Das brachte ihn in Konflikt mit Vertre-
tern der damaligen Schultheologie, die Jais dogmatische Versdum-
nisse und Einseitigkeiten vorwarfen. Nur hatte Jais in seiner
pastoralen und katechetischen Praxis erfahren, wie leicht das Be-
streben um systematische Vollstindigkeit den Adressaten — den
Menschen in seiner konkreten Situation — aus dem Blick verlieren
146t. Dem in seinem katechetischen Werk ein nachhaltiges Korrek-
tiv entgegengesetzt und auf diese Weise nicht zuletzt ein neues
theologisches Denken befordert zu haben, darf als das bleibende
Verdienst von Jais gelten.

Miinster Norbert Mette

Meyer, Joachim E.: Todesangst und das TodesbewuBtsein der Gegen-
wart. — Berlin, Heidelberg, New York: Springer 1979. VII, 130 S.,
kart. DM 22.—

Biicher iiber das Sterben, nicht iiber den Tod, sind heute Best-
seller.

Selbst solche Geschichten, wie die von R.A. Moody gesammelten
(Life after Life, New York 1977), die das Jenseits — der Autor gibt an,
aus der Perspektive von Scheintoten — als selige Region schildern, in die
engelgleiche Gestalten den Verstorbenen geleiten, wurden dem Verlag
fast aus der Hand gerissen. Mehr noch, sie fanden sich als Vorabdruck
in Magazinen wieder, deren Autoren sich fiir die intelligenten Fiihrer
und Meinungsmacher der Gegenwart halten. Man darf daher schlieBen,
daB das unausweichliche Sterben unsere Zeitgenossen tief beunruhigt
und fasziniert. Versténdlich, daB sie wenig anzufangen wissen mit stren-
ger, wissenschaftlicher Betrachtung, diene diese nun in pathophysiolo-
gischer Methodik dem Gebrauch auf den ,Stationen des Sterbens®, den
Intensivbehandlungsabteilungen, oder phénomenologisch-psychopatho-
logischen und psychotherapeutischen Zwedken. Eine einzige Arbeit, die
»Gespriache mit Sterbenden® von Kiibler-Ross, hat das &ffentliche Be-
wubtsein geweckt und die gegenwiirtige Flut von thanatologischer Lite-
ratur hervorgerufen.

Das hier zu besprechende Buch des Géttinger Psychiaters J. E.
Meyer ragt weit aus dieser Flut empor. Es ist ein ungewdhnliches
Werk schon in seiner Fragestellung: ,Wie kénnen wir als Sterb-
liche leben?“ Diese Grundfrage und die Tatsache, daB er nicht —
wie heute fast allgemein iiblich — den Tod hinter dem Sterben
verschwinden 14Bt, zwingt ihn, sich mit den Aussagen der moder-
nen Theologie und der Philosophie vom ,ganzen“ und vom ,natiir-
lichen Tod" zu befassen. Er tut das ohne jeden Anflug von Pole-
mik, aber doch mit dem sorgenvollen Hinweis darauf, daB die
»Euthanasie® als selbstgemachtes Sterben, aber auch als Tétung
von Menschen, die keineswegs sterben mochten, nicht mit dem

»Dritten Reich” ein Ende gefunden hat. Sie beginnt vielmehr welt-
weit erst in Erscheinung zu treten. Dieser Bewegung des Toten-
lassens, um der Todesangst zu entgehen, setzt M. ein klares und
wohlbegriindetes ,non licet® entgegen. Mit der gleichen Klarheit
hat er zuvor die Euthanasieaktionen des ,Dritten Reiches" ver-
urteilt, zugleich aber gezeigt, daB diese eine lange und weltweite
Vorgeschichte in jenem Sozialdarwinismus hatten, auf den sich
Hitler dann berufen konnte.

Vf. ist ein umfassend gebildeter Psychiater und Psychothera-
peut. So wundert es nicht, daB er als Erfahrungsgrundlage fiir
seine Untersuchungen Zustdnde wihlt, die ihm beruflich vertraut
sind und zu deren Erhellung er z. T. Bedeutendes beigetragen hat:

1. Die Selbstentfremdung (,Depersonalisation”, ,Derealiation®). Pa-
tientenaussage: ,Meine Seele ist fort, ich lebe als Geist, ich sitze mit
meinem toten Koérper da. Ich bin schon unter dem Boden, ich sehe kein
Licht mehr in dieser Welt. Ich weiB nicht, ob ich spreche, ob meine Hénde
mir gehéren, ob sie lebendig sind.”

2. Dieser pathologischen Erfahrung, ,sich (in der Entfremdung) vom
Leben abgeschieden zu fithlen*, stellt M. entgegengesetzte Erfahrungen
gegeniiber: (in der Liebe) die Begrenzung der Ichhaftigkeit zu iiber-
winden, (in der zeitlosen Ruhe mystischer Erlebnisse) {iber das Leben
als Weltbezug hinauszugelangen.

Nach klarsichtigen Betrachtungen iiber den Suicid, dessen An-
schwellen in allen Industrienationen innerhalb der ,Thanatologie®
das Unterfach ,Suicidologie” als Forschung und Praxis hat ent-
stehen lassen, faBt der Autor auf wenigen Seiten (,Narzismus
und Vergédnglichkeit* und ,Thanatophobe Neurosen“) die fiir die
Psychotherapie wohl wichtigsten Erkenntnisse zusammen:

wDiese, die Individualitit iibersteigende Teilnahme an der Welt unter
Verzicht auf narzistische Illusionen stellt die hochst autonome Leistung
der reifen Personlichkeit dar.“ ,Fiir unsere Uberlegungen ist das Dar-
gestellte von groBter Bedeutung: denn damit entfdllt die auf Freud
zuriickgehende Weigerung der Psychoanalyse, die Einstellung zu Sterben
und Tod und zur Verginglichkeit des Menschen als Aufgaben zu sehen,
welche im ProzeB der Individuation verfehlt und damit zur Ursache von
Neurosen werden konnen.” Hat er somit erkannt, ,daB die neurotischen
Symptome zunehmend in der Lage sind, die Angst um das Leben ab-
zuwehren und zu mitigieren”, so ergeben sich Fragen an die Psycho-
therapie. M. formuliert sie an der polaren Stellung der Zwangskranken
und der Siichtigen zum Sterben. Der Zwangskranke fithre gegen ,die
Angst vor Sterben und Tod“, welche ,beim Beginn der Erkrankung nicht
selten die alles Denken und Handeln beherrschende Thematik“ dar-
stelle, ,einen aussichtslosen und erschopfenden Kampf, weil es jene
totale Perfektion (der Sicherheit) nicht gibt, die allein ihn zu beruhigen
vermochte”. — Bei der Sucht dagegen kénne man von ,einem Defizit der
Sorge um das Leben sprechen“. ,Die Sinnlosigkeit und Leere des
Daseins verlockt zum Tode, dem man sich im Rausch so leicht, unter
Ausblendung aller Schrecken des Sterbens, ndhern kann*.

Das Buch wire nicht der auBerordentliche Wurf in der moder-
nen thanatologischen Literatur, wenn sich Vf. am Ende nicht der
grundsétzlichen Problematik des Themas fiir den Menschen un-
serer Zeit stellen wiirde:

s,Das Dilemma, dem sich der Mensch der Gegenwart in der Ausein-
andersetzung mit seinem Tode ausgesetzt fithlt, 148t sich in drei Sdtzen
fassen: ,Der Tod ist das ganze, Leib und Seele umfassende Ende; das
Sterben ist nichts besonderes, das es zu fiirchten gilt; alle Menschen
sind sterblich.‘

V{i. miiBte nicht Arzt und miiBte nicht er selbst sein, wenn er
es bei dieser einigermafBen hoffnungttenden Diagnose belieBe.
Seine therapeutischen Erwigungen seien wortlich zitiert und die
Aufgabe damit dem Theologen und Psychotherapeuten, dem Arzt
und Mitmenschen weitergereicht:

»Vielleicht gibt es zwei Ziele, die sich erwigen lassen. Anstelle der
Euthanasie, die den Menschen zum To6ten und Getdtetwerden zuriick-
bringt, sollte es eine Hilfe zum Sterben geben, welche sich nicht auf
die unmittelbaren Bediirfnisse beschrinkt, d.h. die Endgiiltigkeit von
Sterben und Tod im Bemiithen, dem Leidenden beizustehen, nicht aus-
klammert. Fiir den Tod aber kann man nur eine Frage stellen: Wiirde
die moderne Welt menschlicher werden, indem sie nicht seine Be-
seitigung, aber die Beseitigung seiner Totalitdt anstrebte? Gilt es, die
Verbannung der Unsterblichkeit wieder riickgéngig, Tod als eine andere
Seinsweise wieder denkbar zu machen?*

Vielleicht sollte man diese letzte Frage mit der Erkenntnis des
Begriinders der Tiefenpsychologie, C. G. Jung, beantworten, der
meinte, was man zu allen Zeiten an allen Orten, wenn auch unter
kulturspezifischen Formen, gedacht habe, sei als Archetypus ein
Fundament menschlichen Wesens.

Essen Max-P. Engelmeier
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Iverson: Jeffrey: Leben wir éfter als einmal? Die Tonbandprotokolle des
Hypnosetherapeuten Arnall Bloxham. — Miinchen: Hirthammer 1977.
187 S., DM 26.—

Der Verfasser, ein bekannter englischer Fernsehproduzent, hat 400
Tonbénder des Laienhypnotiseurs Arnall Bloxham ausgewertet und dar-
unter die einer 40jdhrigen Hausirau besonders berichtenswert gefunden,
Er nennt sie Jane Evans und gibt Ausziige aus den Protokollen wieder,
in denen sich diese Frau an sechs frithere Leben erinnert,

Insgesamt also kann das Buch fiir den niichternen und nachdenklichen
Leser in einem dreifachen Sinn als Materialsammlung dienen:

Fiir erstaunliche und bisher nicht ausreichend erklirbare innerseelische
Vorgiéinge, fiir die weitreichenden Maglichkeiten und Gefahren der Hypnose
(die darum ausschlieBlich in #rztliche Hiinde gehort) und schlieBlich fiir die
Leichtgldubigkeit derer, die aus solchen Berichten schon den »Beweis
einer Seelenwanderung* ableiten zu kinnen glauben,

Berlin Klaus Thomas

Tilmann, Klemens: Die Fithrung zur Meditation. Ein Werkbuch Bd 1. —
(Ziirich, Einsiedeln, K&ln): Benziger. 7. Aufl. 1976. 352 S. br. DM 22.80

Tilmann, Klemens — von Peinen, Hedwig-Teresia: Die Fithrung zur Medi-
tation. Christliche Glaubensmeditationen. Ein Werkbuch Bd 2. —
(Ziirich, Einsiedeln, Kéln): Benziger (1978). 413 S. br.

Beide Biicher werfen eine bedeutsame Grundfrage auf: Wie
lassen sich tiefinnerste Erfahrungen der Meditation in das not-
wendig niichterne Gewand eines lehrhaften Buches kleiden, und
wie ld0t sich der Inhalt eines solchen Werkes so zusammenfassen,
dab nicht der geistliche Gehalt dabei verkiimmert, der sich ohnehin
jedem Versuch eines kritischen Abwiégens entziehen muB? — Die
erste, bei weitem schwierigste Aufgabe ist, das sei vorausgeschickt,
dem Einfithlungsvermégen und dem weiten Uberblick der V£ in
dem vorliegenden Monumentalwerk gelungen, zum Lésen der zwei-
ten Aufgabe bemiithen wir uns zunichst um eine Inhaltsiibersicht
(1.), vergleichen sodann beide Binde miteinander (2.), um dem
Wesen und dem Wert des Werkes nach der Absicht der Vf. gerecht
zu werden und fragen schlieBlich nach dem wissenschaftlichen
Standort und der praktischen Einsatzméglichkeit der Biicher (3).

1. Inhaltsiibersicht

In zehn Hauptteilen beschreibt das erste Buch Wesen und Be-
deutung der Meditation in einem recht allgemeinen Sinn dieses
vieldeutigen Begriffes.

»Anfang, Grundlegung, Vorfeld, einfache Anleitungen und ... Gebiete
der naturalen Meditation® stehen hier im Vordergrund, so daB die
Ubungen ,unabhéngig vom religitsen Glauben des Suchenden verwendet
werden® kénnen und sowohl Kursteilnehmern als auch den Anleitenden
dienen (14).

Dazu gibt der erste Hauptteil einen Uberblick iiber ,die
Meditation in unserer Zeit*. Dem ,Sog an die Peripherie®,
den ,dauernden Spannungszustdnden®, der ,Einseitigkeit des Denkens®
und dem ,Verlust der Tiefenschichten® stellt T. die yTiefenbeziehung der
Liebe* und das bedrohte, aber durch Meditation zu heilende J2urver-
héltnis . .. mit Gott" gegeniiber (17—20)

Auch in der Kirche wurden die Uberlieferungen der Mystik, der kon-
templativen Orden und der Exerzitien von einer rationalistisch-abstrakten
Theologie vernachldssigt. ,Moralismus, Legalismus Juristizismus
(und) Formalismus“ wurden zum ,Grab der Frommigkeit und Medi-
tation (22).

Hochschulen und Volksbildungswerke, Einkehrtage und Exerzitien,
aber auch die Gottesdienste selbst sollten Meditation in die ,Breite und
in die Tiefe“ tragen (25). Dazu will das Buch helfen.

Jeder Mensch bringt ,Vorfelderfahrungen® von entspannendem Ur-
laub, vom Staunen, von bildhaften Mirchen, von begliidkender Liebe mit,
die bis ,in die meditativen Schichten reichen® (34). Darum will Meditation
von der Oberfldche zur Tiefe, von auBen nach innen in »schalenférmigen
Stufen” zur Wesensmitte fiithren.

Dazu unterscheidet T. drei Schichten der menschlichen Seele: ein
+DenkbewubBtsein", eine Erlebnis- oder Meditationsschicht und darunter
»das UnterbewuBte und das UnbewuBte* (39). In einer Modellzeichnung
wird dieses Schema anschaulich gemacht (348).

Meditation ldaBt ,unsere Tiefenschichten lebendig werden* und |, fiir
das letzte Geheimnis, die Transzendenz, christlich gesagt: fiir Gott ...
transparent” werden (41).

Meditation kann sowohl in einer ,absichtlichen Ubung* als auch
spontan sich ereignen, verborgen oder offen geschehen; sie mag als
snaturale Meditation* von ,natiirlichen Erfahrungen® ausgehen oder als
»Glaubensmeditation* ein Bibelwort betrachten. Sie mag objektgerichtet
oder gegenstiindlich oder aber objektlos und ,leer" vollzogen werden
(49). Jedenfalls, so betont T. mit Lotz, entfaltet die Meditation 2was
der Mensch zuinnerst ist“,

Den ganzen Reichtum der Meditationserfahrungen stellt T. in einer
Ubersichtsliste von Verben zusammen (z. B. ,sich éffnen, wahrnehmen

. anschauen ... sich besinnen ... eindringen" usw.), die sich iiber zwei
Seiten erstreckt (53/54). Sein Ziel ist es, von dem reichen sErfahrungs-
strom ... der dstlichen Meditationsweisen ... das Wertvolle* mit den
abendléndischen Uberlieferungen zu vereinen. Dabei verschweigt er nicht
die grundsétzlichen Unterschiede zwischen der objektlosen buddhistischen
Meditation, die die Erleuchtung sucht, oder der Zen-Meditation, die ,keine
Glaubensinhalte voraussetzt ... (jedoch) nur fiir eine Elite bestimmt ist.
Im Buddhismus wird ,die Anredbarkeit des Absoluten, des Nichts, ent-
deckt". Der Christ dagegen bleibt der Welt zugewandt ,im Schaffen wie
im Schauen®, Nicht Tduschung, sondern Hinweis ist diese Welt. Dennoch,
so meint T. mit Lasalle, treffen sich beide Wege ,in einem Letzten",
und ,die Erleuchtung des Buddhismus ist sehr verwandt mit dem, was
die christlichen Mystiker beschreiben® (58).

In seinem dritten Hauptteil beschreibt der Verfasser neine
Grundiibung” mit genauen Angaben iiber den Lotossitz, das Zwerchfell-
Atmen, das innere Loslassen, das Uberwinden von Umweltreizen, unver-
arbeiteten Erlebnissen und anderen Spannungen. Das richtige Verhéltnis
zum Leib bezeichnet T. als ,Durchseelung”; denn der Leib ist »Ausgangs-
tor* und ,Symbol (der) leibseelischen Einheit und Ganzheit* (71/72).

Ein ganzes Kapitel widmet der Verfasser der rechten Entspannung
durch Sport, unverkrampfte Kérperhaltung, sinnvolle Freizeitgestaltung,
gesunde Lebensweise, Ordnung usw. und empfiehlt dazu z. T. recht frag-
wiirdige gymnastische Ubungen (75 und 83-92).

Der vierte Hauptteil soll der +Anleitung zur einzel-
nen Meditation und zur hduslichen Ubung® dienen. Prak-
tische Ratschlige fiir dieses Uben, einen ruhigen Ort und eine stille
Zeit, fiir die Dauer (anfangs fiinf bis fiinfzehn Minuten), fiir die Nieder-
schriften und fiir die Themenwahl (z. B. Weg, Bach, Briicke, Regen, Bliite,
Haus u.a), und schlieBflich eine monatliche weitere Begleitung durch
Briefe setzen die Anleitungen fort (130—144). So verhilft hiusliche Medi-
tation zu einem ,richtigen Lebensstil“, in dem selbst #uBerliche Ver-
richtungen, wie z. B. das ,Tischdecken ... zum gelebten Ausdruck der
Liebe" werden.

Der fiinfte Hauptteil behandelt ,die Stoffgebiete der
naturalen Meditation und die Fihrung zu ihnen® Als
»Vorfeld* der Meditation sollen sinnbildartige Gegenstinde und Alltags+
erfahrungen dienen, zu denen eine ,indirekte Fithrung* leitet und ein
vertieftes Verstehen erzielt. Lichtbilder kénnen dabei helfen. Eine Briicke
z. B. ist weit mehr als eine Eisen- oder Holzkonstruktion. Sie verbindet
Getrenntes, weckt Vertrauen und trigt. Sie regt an, Briicken zwischen
Menschen zu schlagen. Ein Baum will nicht nur »gegenstindlich®, son-
dern vor allem ,instéindlich* und staunend geschaut werden (154—156;
178-181). In diesem Bereich der naturalen Meditation vermag Vi. einen
besonderen Reichtum von Erfahrungen und Anregungen mitzuteilen
(162-166).

Doch auch das Zukiinftige voraus zu meditieren, das ist nicht nur
eine gute Technik fiir Schauspieler, Lehrer oder Redner, sondern eine
innere Vorbereitung auf einen Besuch, ein Gesprich, eine Arbeit oder
auf den kommenden Tag. Dabei kann schlieBlich die Meditation selbst
mit dem Tun zu einer Einheit verschmelzen (167—177).

Meditieren hilft ,zu wachem Beobachten und Wahrnehmen*, ,zum
Ganzheitserleben® und zum Erkennen des »Sinngehaltes®, Wie ein Weih-
nachtspaket uns die schenkende Liebe der Eltern offenbart, so lernen
wir hinter dem Beziehungsreichtum der Alltagsumwelt, z. B. , Tiir, Acdker,
Kleid, Tisch, Schale, Brot, Mahl®, den Schépfer erkennen.

Wie Kunstwerke durch Meditation in ihrem Gehalt erschlossen wer-
den, dafiir gibt T. u.a. anhand der Beschreibung von Ikonen iiber-
zeugende Beispiele (193—208). Meditierte Musik vermag im innersten
Lauschen einen Menschen zu verwandeln.

Dodch T. ist dariiber hinaus iiberzeugt, ,auch die technische Welt muB
meditiert werden® (z. B. ,der elekirische Strom . .. Heizkorper . .. Wasch-
maschine, Telefon, Fernsehen ... Auto, Kiihlschrank® usw.). Alle diese
Gegenstinde sind Maéglichkeiten, mitmensdhliche Beziige zu meditieren,
zumal die Arbeit der Herstellung ,Geschenk” und ,innere Erfiillung®
werden kann (208—211).

Rez. wiirde dabei gerne stirker den Unterschied betont sehen Zwi-
schen dem menschlichen Werk der Technik, die als Vergleich und Hin-
weis dienen kann auf das gottliche Werk der Schopfung, nicht aber auf
einer Ebene als wesensgleich gelten kann. Dem Vf. aber ist zu danken,
daB er den Reichtum der ,naturalen Meditation® so vielseitig entfaltet
hat und dankbar schauen lehrt.

Auch der Mensch selbst, das Wunder seines Leibes, ,Denken®, ,Wol-
len®, ,Charakter" usw. bieten uns eine Fiille von Geheimnissen, die
des Meditierens wert sind. Sie sollen uns der »Aufgabe der Selbst-
werdung (225) ndher bringen, damit wir uns selbst annehmen und ver-
wirklichen: ,Ich bin Ich® (226/227).

So leitet T. iiber zur ,Meditation der eigenen Existenz® mit Formeln
wie ,Ich erwarte*, ,Ich bin% ,Ich finde mich vor*, ,Ich bin beschenkt®,
»Ich bin getragen®.

Zu zahlreichen Meditationsformeln, die die Selbsterkenntnis fdrdern
(z.B. ,Ich bin mir geschenkt*), treten solche, die Wiinsche ausdriicken
(z.B. ,Ich mochte vertrauen). Bedenklich wirken jedoch negative Er-
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kenntnisse: (z.B. ,Ich kenne die Angst“, ,Ich existiere in einer letzten
Einsamkeit” u. a. [246—247]).

Der sechste Hauptteil geht der ,objektlosen Medi-
tation" nach. Er nennt den ,harten Weg" des Zen, will dem ,Seelen-
grund sich ndhern“ (251—256) und durch Atem- und Versenkungsiibungen
zum ,Hara“, wortlich dem Bauch, also der Lebensmitte, der ,Einheit des
urspriinglichen Lebens", fithren (257—259).

T. weist darauf hin, daB Paulus in seinen Briefen 168mal die Formel
»in Christus sein“ gebraucht als Vorbild fiir das eigene Sich-Loslassen
(263). Er mochte die Kurzformeln ,Du zu mir* — ,Ich zu Dir* mit der
Atmung gekoppelt sehen und will das ,BewuBtsein entleeren“ iiben
(z. B. mit der Zen-Silbe ,Mu* = nichts [265]).

Der siebente Hauptteil erteilt praktische Ratschlige, wie Zeit
und Stoff der Meditationskurse einzuteilen und wie sie zu
gestalten sind. Eine Seite ist dabei auch den ,inneren Gefahren“
gewidmet, unter denen mit Lotz vor den ,Ausbriichen aus dem Unbe-
wuBten*, vor der unpersdnlichen ,Einkehr in ein Nichts* oder gar vor
der ,Gewalt des Didmonischen" gewarnt wird (277).

Eine Reihe von Vorlesetexten bilden den achten Haupt-
teil: Einige von ihnen (z.B. iiber den Magneten, die Flamme, das
Senfkorn, die Stadt oder die Hand) erreichen eine beachtliche Tiefe.
Auch Vorsprechtexte (z.B. iiber den Schliissel) lassen eine gehaltvolle
Bedeutung erkennen, so daB schon der Lesende, geschweige denn der
Ubende, sich vor die Aufgabe gestellt sieht, an seinem Charakter zu
arheiten.

Der zweite Band, der nunmehr vorliegt, will zur ,Christlichen
Glaubensmeditation* fithren und damit das Werk zugleich ab-
runden und kroénen.

Hier wird zundchst in einem ersten Hauptteil ,Mensch
sein und glaubend meditieren* die Glaubensmeditation als
«Tiefengebet gekennzeichnet. Schon ,im normalen christlichen Leben
... taucht die Glaubensmeditation wie von selbst auf* (35). Thr Ziel ist
nicht die Leistung, sondern die innere Verwandlung (32).

Der zweite Hauptteil ist den +Anfdngen der Glau-
bensmeditation" gewidmet und unterscheidet zundchst vier Rich-
tungen: die ,in die Tiefe®, die ,des Glaubensinhalts®, ,des Glaubens-
vollzuges" und ,der Liebe* und selbst die ,Werte* der wo0stlichen Me-
ditationen" sollen in die ,christliche Glaubensmeditation eingehen® (41).

»Vorfelderfahrungen® kinnen und sollen dabei Wege zur Meditation
bahnen. Die Teilnahme an den Sakramenten, doch auch am Gottesdienst
oder einer Beerdigung oder Erlebnisse des Alltags, vor allem aber das
personliche Gebet schlieBen Meditationserlebnisse auf (41—48). Den Wall-
fahrten, dem Kreuzweg und dem Rosenkranzbeten kommt dabei eine
lange geschichtliche Uberlieferung zugute. Der Text eines »Christus-
Rosenkranzgebetes”, der an die Stelle des ,Ave Maria® treten kann,
diirfte geeignet sein, die Bedeutung dieser Meditation einem noch gro-
Beren Kreis von Gldubigen zu erschlieBen (366—368).

Fiir eine ,aktive Innerung", d. h. den meditativen Zugang zu einzelnen
Schriftstellen, bringt das Werk iiberzeugende Beispiele von Jesus und
der Kanaaniterin (Mt 15), von der Taufe Jesu am Jordan (Mk 1) oder
von Paulustexten (53-62). Nochmals werden Beispiele von naturalen,
aber auch von Existenz- und Kunst-Meditationen mitgeteilt, die durch
ihren christlichen Gehalt geistliche Erlebnisse wecken.

Der dritte Hauptteil will zur Meditation christlicher
Inhalte“ hinfiihren und beginnt mit dem 18. Kap. bei Jeremia, dem
»Ton in des Topfers Hand“ (73—75). Weitere Beispiele werden von der
Verkldrung Jesu, von den klugen und den térichten Jungfrauen und
nochmals von der Taufe Jesu mit Niederschriften von Kursusteilnehmern
mitgeteilt.

Mag in diesen Kap. auf weite Strecken hin der Text recht allgemein
gehalten und darum schwer zu fassen sein, so schlieBt das neunte Kap.
mit 18 anschaulichen Gegensatzpaaren: ,Von der Miihe zur Ruhe*,
svom Beobachten zum liebenden Schauen®, ,von der Bewiltigung zum
Sichiiberwiltigen-lassen" (92/93).

Manchen wertvollen Rat kann der Leser selbst aus klein gedruckten
Bemerkungen entnehmen (105, 108/109).

Der vierte Hauptteil schildert ,die Glaub ensmedita-
tion als Versenkung ins Pneuma". ,Der Meditierende iiber-
4Bt sich ganz der neuen Art seelischen Fiihlens* und findet Antwort
auf die Frage ,Wer bin ich?* (119-122). Von solcher Selbstfindung kann
er nun das Du und damit auch die Voraussetzungen finden, Gott zu
begegnen (122-124). Dabei weiB der Christ, ,daB all das (ndmlich das
geduldige Uben, Sitzen und Versenken) Anndherung an Gott ist, daB
Gott aber das Entscheidende tun muB* (128).

So lehrt das Buch kurze Gebete zur inneren Reinigung und schreitet
fort zu einer ,objektlosen oder leeren Versenkung ... Kérperhaltung,
Atem, inneres Hinabgehen ... (so) kommt der Mensch in die Grund-
bewegung alles religitsen Lebens. Immer mehr nihern wir uns ... dem
Seelengrund. Die Dynamik des Seelengrundes auf sein letztes Ziel wird
frei" (130).

Schon an dieser Stelle diirfte deutlich werden, wie notwendig ein

kritisch theologisches Priifen der Aussagen des Buches an dem MabBstab
einer biblischen Theologie ist, damit nicht das subjektive Erleben eines

otiefen Seelengrundes“ gleichgesetzt wird mit dem objektiven, von
Christus uns geschenkten Heil.

Das Buch beschreibt nun die eigentlich unbeschreibliche ,innere Ver-
senkung in Gott", die mit der ,Entleerung beginnt* (?) und mit dem
»doppelten In-sein“ schlieBt: ,Wir in Christus und Christus in uns“
(133—138).

Manche Protokolle wirken dann viel mehr buddhistisch als christlich
(142/143). In demselben &stlichen Sinn wird auch geschildert, wie das
Wort ,Om*“ in die Tiefe fithrt und den Satz aufsteigen 1aBt ,Du sprichst
in weiseloser Weise" (144).

Das ,kleine Ich* wird zum groBen ,Welt-Ich". ,Um zur Entleerung zu
kommen.“

Das Buch empfiehlt dabei nicht nur, ,das Wort ,nichts’ zu wieder-
holen“, sondern auch das Wort ,tot'. Zwar denken die V{. dabei an
das Wort des Evangeliums ,Wer sein Leben um meinetwillen verliert,
der wird es finden" (Mt 10,39), doch kann solches ,a-bionome* Medi-
tieren (145) nach I. H. Schultz u. a. zu seelischen Schidden fithren und
weckt daher ernste Bedenken.

Der Meditationsweg soll zu einer Verwandlung vom ,Welt-Ich* iiber
das ,Wesens-Ich" zum ,Christus-Ich* fithren, und Protokolle Zeugen von
Wandlungs- und Bekehrungserlebnissen (147) besonders bei dem ,un-
bewuBten Atmen“ und der ,Versenkung ins Pneuma®, die dann odie
Grundlage des gesamten christlichen Lebens wird* (151/152).

Der fiinfte Hauptteil behandelt ,weitere Schritte —an-
dere Wege“ und miindet mit zahlreichen Wiederholungen und Ver-
mischungen (auch mit dem Autogenen Training) in der buddhistischen
Erfahrung.

»Mein Sein und das groBe Sein sind ein Sein“ (168).

Durch die Seinserfahrung gewinnt der Meditierende einen ,neuen
Zustand": ,Nicht mehr aus dem Wollen leben und nicht aus dem Miissen,
sondern aus dem Sein. So gelangt der Christ zu der Erfahrung: ,Das
Normale ist das Heilige" und ,alles Heilige ist normal® (172/173).

In einem Vergleich zwischen ,Zen und der christlichen Glaubens-
meditation” (176) schildern die Vf., wie ,in einem charismatischen Medi-
tationsvorgang Gott gleichzeitig als Du und als Er erfahren“ wird. ,Die
christliche und die asiatische Aussage hat eine Einheit erfahren“. Eine
»Briicke zu den asiatischen Religionen" ist geschlagen (184/185).

Der sechste Hauptteil bringt ,die Anleitung zur
christlichen Glaubensmeditation*. Er betont die Bedeu-
tung der Glaubenserfahrungen (214—216).

Obwohl die Mehrzahl der Gedanken der Kap. (214—241) sich schon
an anderen Stellen gesagt finden, diirfte die Zusammenstellung der
Fragen S. 247 praktisch wertvolle Hinweise zur Exegese und Medi-
tation eines Bibeltextes enthalten. Dieses Kap. ist geeignet, statt einer
Diskussion iiber einen Text das betende, schweigende Lauschen und
damit den meditativen Zugang zu erschlieBen (248—256).

Auch das Meditieren von Naturereignissen und -bildern kann von
Bibelworten ausgehen, z.B. Ps. 104 oder Ps. 87,7 ,Alle meine Quellen
sind in dir“.

Die Vf. empfehlen weiterhin eine ,Meditation in Vergleichen* (Me-
tapher-Meditation), zu der sie inhaltsschwere, sprechende Beispiele brin-
gen: ,Gott ist wie ... eine Oase — ein unerreichbarer Gipfel — ein
grofes Meer — ein Vater — die Sonne — ein starker Arm* usw. (261).

Auch biblische Szenen eignen sich zur Meditation: z.B. Lukas 9,51
»Wir gehen hinauf nach Jerusalem“. AbschlieBende Kap. bringen Fragen
fiir seelsorgerliche ,Gespriiche mit Einzelnen®, fiir ein Priifen der eigenen
Haltung und schlieBlich fiir eine Verbindung von Exerzitien und Medi-
tation. :

In diesem Hauptteil glaubt der Rez. den entscheidenden Wert und
Héhepunkt des Buches zu sehen.

Der siebente Hauptteil ist iiberschriehen ,Bekehrungen
und Wandlungen® ,Stufen der Bekehrung ... oder Schritte zur
Einheit" sehen die Vf. ,in Entscheidungen oder in geduldigem Tun wie
von selber wachsen und reifen®; so lernen wir ,Feinde wie Freunde
behandeln“, in der Liebe bleiben und im ,Innersten des anderen den
verkannten Christus sehen (286/287).

Der achte Hauptteil bietet ,Stoffe und Gehalte der
Glaubensmeditation" Er bringt zuniichst weitere Hinweise, wie
sich Gotteserfahrungen gewinnen lassen. Er hilft, ohne ein logisches
System aus der Uberfiille des Stoffes fiir Meditationen das auszuwihlen,
»was anspricht und Tiefe verheiBt* (307).

Die Vf. wissen von den Schwierigkeiten und Erfahrungen, die Leiden
und ihre Wirklichkeit zu meditieren und empfehlen die Kreuzesmedita-
tion als Schliissel fiir eine Uberwindung des Leidens (315).

Der neunte Hauptteil stellt nochmals ,Ubungen vom
Leib her" zusammen: Solche Ubungen sollen ,zur Entspannung und
Wohlspannung” fithren und zum ,Kontakt mit Dingen* und ,mit ande-
ren Teilnehmern“ fithren. Mit verbundenen Augen sich fithren lassen,
das vermittelt Vertrauen. Unter der Bezeichnung sEntflechtungen® wer-
den weitere gymnastische Bewegungsablidufe empfohlen.

Die Beziehungen zu Gesten und Kiinsten sollen dem ,Leibesausdruck®
dienen (333—337). Eheleuten wird empfohlen, auch die geschlechtliche Ver-
einigung als ein ,ganzheitliches Kommenlassen, Diirfen und Empfangen*
zu meditieren, genauso wie das Handeln im Alltag, z.B. das Reine-
machen, als geistliche Ubung verstanden werden soll (338/339).
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In diesem Kapitel empfiehlt sich fiir den Leser, besonders sorgfiltig
zu priifen, in welcher Ebene eine Tétigkeit geschieht. Ein Christ wird
dann seinen weltlichen Aufgaben treu und dankbar gerecht werden, ohne
daB diese selbst schon eine geistliche Dimension annehmen.

Der zehnte Hauptteil gibt mit hdufigen Wiederholungen aber-
mals duBerliche und kérperliche , Ubungen * an (348—360).

Folgen der Meditation stellen die Vf. ausfiihrlich und iiberzeugend
zusammen: Ruhe, Frieden, Weite, Geduld, Stille, Klarheit, Licht u.a.
(368/369).

Bis hin zu einer Anleitung fiir Fortgeschrittene finden wir hier auch
Perlen der Meditation, die den Reichtum solcher Erfahrungen aufleuchten
lassen. Ob freilich dieser Weg, wie das folgende Kapitel betont, wirklich
so ,einfach” ist? ,Ich lasse mich einfach vor zu dir*, ,ich lasse es
einfach stromen* usw. (376/377).

Zum Tagesbeginn soll als Meditation der ,ganze Leib abgetastet
werden®, ,streichend oder knetend, bei den FiiBen beginnend ... bis
zum Kopf. Alle Bereiche unserer Haut miissen dieses Abtasten erfah-
ren” (385).

Die Verfasser teilen dabei nicht mit, wie sie den Ubenden vor nar-
ziBtischen, autoerotischen Empfindungen bewahren wollen, die das
Meditieren erheblich beeintrédchtigen kénnen.

Die Meditationsanleitungen schlieBen mit einem letzten biblischen
Hohepunkt: ,Ich erwarte das Leben der kommenden Welt" als ,Be-
gegnung mit dem verherrlichten Christus. Worte der Offenbarung des
Johannes, voller Meditationsbilder, werden hier im innersten Nacherleben
dem Verstdndnis und der Haltung bleibender Vorfreude erschlossen.

Der letzte, elfte Hauptteil enthdlt Niederschriften und Texte,
von denen nur der letzte, G. Tersteegens Lied ,Gott ist gegenwirtig"
den Rez. ansprechen konnte. Sonst miiten zahlreiche Texte Widerspruch
erfahren, z.B. ,Nicht auf die Lichtgestalt Christi schauen, sondern in
das eigene Dunkel ...* (397). ,Mein gestaltloser Grund ruht in deinem
gestaltlosen Grund“ (400).

Das Werk schlieBt mit dem beherzigenswerten Aufruf: ,Glaube! Ube!
Bete! Liebe!*

2. Ein Vergleich der beiden Meditationsbéinde

Ein solcher Vergleich 146t {iberdurchschnittlich viele und tief-
greifende Unterschiede erkennen:

Der erste Bd besticht durch die Klarheit und Systematik seiner
Gliederung, durch die Straffheit des Ausdrucks (kaum ein Satz
diirfte fortbleiben), durch die Sorgfalt der Sprache, die von der
Ehrfurcht vor dem Inhalt zeugt. Durch die vielen Beispiele und
Niederschriften gewinnt das Werk eine Lebensnidhe, die es fiir
seine Bestimmung brauchbar macht, praktische Anleitungen weiter-
zugeben. Der weite und vielfach verschwommene Begriff der Me-
ditation wird hier mit Leben erfiillt, das in manchen Teilen den
Wunsch nach eigenen, zusitzlichen Erfahrungen weckt.

Gerade in einer Zeit des MiBbrauchs der Meditation durch ést-
liche Sekten und Geschéftsunternehmen muB das vorliegende Werk
durch den Ernst, die inhaltliche Weite seines Stoffes und die viel-
fach zentralen christlichen Aussagen sich wohltuend abheben.

Die Auflagenhéhe des ersten Bdes mit bisher 33 000 Exemplaren
wird durch diese Merkmale verstéindlich.

Gerade weil der erste Bd dabei mehrere recht verschiedene
Wege der Meditation mit unterschiedlicher Technik des Ubens
behandelt, waren von dem zweiten Bd, dem Titel gem#B, die zen-
tralen Fragen der christlichen Glaubensmeditation zu erhoffen.

Diese Aussagen in der uniibersichtlichen Fiille des Stoffes auf-
zufinden, fallt schwer; denn gerade dieser christliche Gehalt wird
immer wieder erstickt durch buddhistische Aussagen, insbesondere
durch Formulierungen des Zen, gegen die sich die Vi. einerseits
abgrenzen und die sie andererseits iibernehmen.

Leibesiibungen, Gymnastik und Koérperberithrungen gehiren
u. E. nicht zur Meditation. Kérpererfahrungen mégen sich als Folge
der Meditation einstellen, als Weg zur Glaubensmeditation er-
scheinen sie dem Rez. iiberflissig, wenn auch #rztlich angeleitete
Entspannungsiibungen (z.B. das Autogene Training) Bilderlebnisse
fordern.

Ein (wiinschenswertes) Sachregister hitte den Vi. geholfen, die zahl-
reichen Wiederholungen zu vermeiden, die beim Lesen des zweiten Bdes
ermiiden.

Die Verfasser wollen also ihre reichen Meditationserfahrungen
ordnen und zum Nachvollziehen und Weiterleiten mitteilen.

Wer auBerdem Gelegenheit hatte, den Vf. persénlich zu begegnen,
der muB in dem Eindruck bestéirkt werden: nicht nur Worte von den
hochsten Werten des Glaubens werden hier mitgeteilt, sondern ganze
Menschen haben sich mit ungeteiltem Herzen dem Anliegen der Medi-
tation verschrieben.

Diese Echtheit tiefer geistlicher Erfahrungen spricht aus den
Biichern und muB den Leser gewinnen. Sie darf jedoch nicht hin-
dern, das Motto, das die Vf. auf den Zen-Buddhismus anwenden,
auch auf dieses Werk zu beziehen: ,Priifet aber alles und das
Gute behaltet!" (1. Thes. 5,21).

3. Der wissenschaftliche Standort

Das Werk erhebt keine wissenschaftlichen Anspriiche, sondern
will nur auf Erfahrungen fuBen (II, 138).

Es behandelt jedoch ein Thema, das in mehreren Wissenschafts-
gebieten beheimatet ist, und T. selbst ist mehrfach wissenschaft-
lich qualifiziert.

Aus der Theologie und aus der Religionsphilosophie mubte
Rez. nicht nur die erwihnten buddhistischen Aussagen als wider-
spriichlich empfinden, sondern auch zweifeln, ob der Titel ,christ-
liche Glaubensmeditation” angemessen ist, wenn pantheistische und
synkretistische Auffassungen so stark durchscheinen.

Das Werk verlegt das Schwergewicht auf die Erfahrungen und
auf die frommen Stimmungen und Gefiihle, also auf einen Sub-
jektivismus, dem nur an einigen (vorn genannten) Stellen das
objektive Heil entgegengestellt wird, das Christus erworben hat
und das in der Heiligen Schrift als einzige Grundlage des Glau-
bens und damit auch als MaBstab fiir christliche Meditation gelten
sollte.

Niemand kann bestreiten, daB das Bild Gottes in der Heiligen
Schrift in einem doppelten Antlitz sich uns offenbart: als der Hei-
lige und Erhabene, der Gewaltige und Gerechte, der Ferne und
der Furchtbare. Zum anderen wendet derselbe Herr sich uns zu als
giitiger Gott, als freundlicher Vater, als barmherziger Helfer, der
uns unaussprechlich nahe ist.

Das Meditationswerk zeigt uns nur die zweite Seite dieses
Gottesbildes. Nur in tiefster Scheu und Ehrfurcht aber kénnen wir
wagen, ein Zeugnis abzulegen von dem gewaltigen Erleben, wenn
dieser Herr noch heute einem unwiirdigen Menschen sich offen-
bart. Ob es nicht manchen Leser schmerzt, wenn er so vorwiegend
von Techniken erfdhrt, wie wir Meditationserlebnisse herbeifithren
konnen und so wenig von der Haltung des grundlos Begnadigten,
der seine Schuhe auszieht, weil er iiberwiltigt wird von dem
Wissen: der Boden, auf dem ich stehe, ist ein heiliges Land.

Aus der Psychologie im allgemeinen und aus der Religions-
psychologie im besonderen liegen Forschungsarbeiten zur Mystik
und zur Meditation in iiberreicher Fiille vor u.a. von Benz, Bitter,
Bolley, Buber, Ginz, Girgensohn, Gruehn, Heiler, Lhermitte, Péll, K. Rah-
ner, Thomas, Thurston, Wunderlich u. a., um nur einige der wichtigsten
Forscher zu nennen, doch weder das Schrifttumsverzeichnis, noch der
Inhalt 188t (mit Ausnahme von Rahner) ein Eingehen auf diese maB-
gebenden Forschungen erkennen.

Welcher Psychologe diirfte heute noch das einfache, dreigegliederte
Menschen- und Seelenbild von Sigmund Freud als giiltig betrachten,
das vor 70 Jahren modern war und nur Ich, Es und Uberich unterschied.
Ist es dann mdglich, in einem religiosen Werk auf ein Schema zuriick-
zugreifen, das ,die Denkschicht, die Meditationsschicht und das Unter-
bewuBte“ unterscheidet und von dem Ich einerseits und dem Selbst
andererseits abgrenzt und dabei schlieBlich die grundverschiedenen Be-
griffe des UnterbewubBtseins und des UnbewuBten gleichsetzt? (I, 346f).

In einem religisen Werk, das doch auch von Psychologen gelesen
wird, scheint es dann ratsamer, entweder psychologische Aussagen zu
meiden (was bei diesem Thema kaum angeht) oder aber die Aussagen
in Einklang zu bringen mit modernen Forschungsergebnissen.

Weil jedoch die Vi. weder mit Gruehn und Behn iiberwache
von unterwachen BewuBtseinsstufen unterscheiden (von aubBer-
wachen und von pathologischen ganz zu schweigen), weil Medi-
tation weder von Tagtrdumen noch von Phantasien, nicht von
Pseudohalluzinationen und nicht von Visionen unterschieden wird,
werden in diesem Werk alle Arten von Bilderlebnissen als Medi-
tation bezeichnet und als religiés bedeutsam ausgewertet und emp-
fohlen, obwohl eine kritische Sichtung dringend das Echte vom
Unechten, das Forderliche vom Gefédhrlichen unterscheiden helfen
sollte.

Aus der Psychotherapie und der Psychiatrie ergeben sich wei-
tere Fragen. i

Den Rez. haben &drztliche Erfahrungen an deutschen, vor allem
aber in indischen Nervenkliniken eine Hauptsorge gelehrt: Grund-
voraussetzung seelischer Gesundheit ist die klare &rtliche und
zeitliche Orientierung. Ihr gelten die ersten Fragen des Psychiaters.

“Wir kénnen nicht denken ohne die Voraussetzungen ,a priori“
von Raum und Zeit. Ostliches, insbesondere buddhistisches ,Sich
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versenken ins ewige Nun“ (Diirckheim) enthebt den Menschen in
eine unpersénliche, unréumliche und zeitlose Welt. Das bedroht
die seelische Gesundheit, wie zahllose #rztliche Erfahrungen be-
legen. Das vorliegende Werk schiitzt u. E. nicht ausreichend vor
diesen Gefahren, sondern leistet ihnen z. T. Vorschub.

Nur in Jesus Christus, der in die Geschichte einging, der vor
fast 2000 Jahren Mensch wurde in Bethlehem, — nur in der per-
sonlichen Bindung an ihn bleibt das Meditieren gebunden und ge-
borgen in den von Gott gesetzten Ordnungen unserer Seele.

Insgesamt also ist das vorliegende zweibéindige Meditations-
werk geeignet, ein Bild zu vermitteln von der Vielfalt und dem
Reichtum mdéglicher Meditationswege. Es zeigt den Zugang zu einer
innersten Welt des Glaubens, der sich im Bilderleben dem Beten-
den 6ffnet. Es 1dBt aber zugleich Bedenken laut werden und
Wiinsche duBern im Blick auf Gefahren, fehlende Klarheit und
notwendige weitere wissenschaftliche wie praktische Meditations-
arbeit, die diesen wichtigen Bereich dem seelsorgerischen Handeln
erschlieBt.

Der Referent weiB sich mit den Vfn personlich sowie in dem Ziel
verbunden, echte christliche Meditation zu férdern. Uber Monate hin
ersireckte sich ein Briefwechsel iiber zahllose Einzelheiten der vor-
stehenden Besprechung, in der — im Blick auf die positive Wertung —
Ubereinstimmung herrschte und manche MiBverstindnisse ausgerdumt
werden konnten, Meinungsverschiedenheiten aber blieben bestehen:

Die Vi. sind iiberzeugt, mit dem zweiten Bd ein rein christliches Werk
geschrieben zu haben und weisen jeden Gedanken eines Synkretismus
oder Pantheismus weit von sich. Sie fithlen sich in der abschlieBenden
Beurteilung nicht ,von innen her verstanden®. Sie verweisen mit Recht
auf die oekumenische Bedeutung des Werkes und kénnen ein Verwischen
der Grenze zu den &stlichen Religionen nicht erkennen (obwohl der Ver-
lag die Werke ausdriicklich mit dem Hinweis ankiindigt: ,Hier wird es
unternommen, fernéstliche und christliche Meditationsweisen zusammen-
zufiithren®),

So wird es die Aufgabe des Lesers sein, sich selbst angesichts der
abweichenden Urteile eine eigene Meinung zu bilden.

Es bleibt die gemeinsame Aufgabe der Vi, des Rez. und der
Leser, durch ein Meditieren im Geist der Liebe dem Einen und
Einzigen ndherzukommen, der gesagt hat: ,Ich bin die Wahrheit®.

Berlin Klaus Thomas
Geschenk der Armen an die Reichen. Zeugnisse aus dem gewaltfreien

Kampf der erneuerten Kirche in Lateinamerika. Hrsg. und kommen-

tiert von Hildegard Goss-Mayr. — Wien, Miinchen, Ziirich: Europa-

verlag (1979). 172 S. (Soziale Brennpunkte Bd 7) kart. OSch 118.—;

DM 18.—

Die bereits durch mehrere Verffentlichungen (bes. Der Mensch
vor dem Unrecht. Spiritualitit und Praxis gewaltloser Befreiung,
*1978) bekannte Herausgeberin legt eine willkommene Sammlung
von geschickt ausgewihlten Texten zu der durch Titel und Unter-
titel klar umrissenen Problematik des ,Kontinents der Hoffnung"
vor. Neben Stellungnahmen allgemein bekannter brasilianischer
Bischofe (Kard. Lorscheider, Hélder Camara, Anténio Fragoso u. a.)
verdienen die Beitréige der Theologen Ricardo Antoncich SJ, Peru
(Diagnose der Lage Lateinamerikas und der Ort der Kirche in die-
sem Gesamtbild, 837—63) und Leonardo Boff OFM, Brasilien (Be-
richt iiber das III. Interkirchliche Treffen brasilianischer Basis-
gemeinschaften, Joio Pessoa 1978, 73—76) besondere Beachtung.

Die meisten der gebotenen Texte werden erstmals in deutscher
Ubersetzung zugénglich gemacht. Der Schwerpunkt der Sammlung
liegt auf Brasilien, das die verdiente Herausgeberin aus eigenen
Erleben am besten kennt (vgl. dazu ihre grundlegende Arbeit: Die
Macht der Gewaltlosen. Der Christ und die Revolution am Beispiel
Brasiliens. Graz 1968). Die erschiitternden Zeugnisberichte des im
brasilianischen Nordosten wirkenden franzésischen Priesters Fredy
Kunz (109-118), die Schilderung der Verfolgung der Kirche in E]
Salvador (127-1383) und weitere Zeugnisse (aus Bolivien, Ecuador
und Chile) geben dem Béndchen eine besondere Note, Ein ausfiihr-
liches ,Quellenverzeichnis® (170-172) ermoglicht die wissenschaft-
liche Auswertung der Texte und das Auffinden der Originalfassun-

gen.
Miinster Werner Promper

Biihlmann, Walbert: Alle haben denselben Gott. Begegnung mit den
Menschen und Religionen Asiens. — Frankfurt a.M.: Knecht 1978,
223 S., kart. DM 25.—

Die Tagung der Vereinigung der Asiatischen Bischofskonferenz
in Hongkong konstatierte im Hinblick auf die Zukunft der Chri-

stenheit in Asien 1977: ,Das entscheidende neue Phéinomen des
asiatischen Christentums wird sein, daB echte christliche Gemein-
schaften in Asien hervorwachsen — asiatisch in ihrem ganzen Den-
ken, Beten, Leben, in der Art und Weise, wie sie ihr eigenes
Christus-Erlebnis anderen weitergeben. Die Konsequenzen wer-
den gewaltig sein ... auf allen anderen Lebensgebieten. Wir soll-
ten uns davor hiiten, unsere zukiinftige Mission in Kategorien zu
sehen, die der Vergangenheit angehéren, als der Westen die Ge-
schichte der Kirche gestaltete ... Der Auszug aus dem Westen hat
bereits begonnen. Lafit uns mitnehmen all das, was kostbar und
gut ist, und verbrennen all das, was nutzlos ist! Dann wird der
Herr selbst unseren Exodus in das verheiBene Land segnen.* Mit
diesem Zitat 1dBt sich die Intention vorliegender Darlegungen pro-
grammatisch umschreiben. Dem Vf., Missionssekretdr des Kapu-
zinerordens, geht es mit seinem Buch — in die Form einer Repor-
tage gekleidet — darum, dem interessierten Leser auf dem Weg
des faktischen, pragmatischen Aufweises das Geheimnis der Reli-
gionen auf dem asiatischen Kontinent zu erschlieBen und damit
zugleich den Vertretern des Christentums einen neuen, positiven
Zugang sowie Mobglichkeiten eines vorurteilsfreien, gegenseitigen
Austausches und Dialogs mit ihnen zu erdffnen. Es wird die Ent-
wicklung bei der Begegnung der katholischen Mission mit den
nichtchristlichen Religionen wihrend der vergangenen zwanzig
Jahre aufgezeigt, wie sie sich insbesondere bei interreligitsen Ta-
gungen und Begegnungen niedergeschlagen hat. Die vergleichende
Betrachtung offenbart nicht die Identitit, wohl aber die Komple-
mentaritdt des Christentums mit den anderen Religionen. Auf
diese Weise entdeckt man im Gegeniiber plitzlich den Bruder, mit
dem man reden, mit dem man beten und mit dem man sich in
der Frommigkeit eins wissen kann.

Ein entscheidender Durchbruch in der Beurteilung der nicht-
christlichen Religionen erfolgte erst auf dem Zweiten Vatikanum
mit der Erklirung ,Nostra aetate“. Sie war das Ergebnis
eines langen und schwierigen BewuBtseinsbildungsprozesses (26—
39). In diesem Konzilsdokument, in dem von jenen Religionen mit
groBer Achtung gesprochen wird, die Werte in ihnen anerkannt
und auch die Heilsmoglichkeiten der Menschen in jenen Religionen
zugegeben werden, artikuliert die Kirche nachdriicklich ihre wich-
tige Aufgabe, ,Einheit und Liebe unter den Menschen und damit
auch unter den Vélkern zu férdern“, und darum ,vor allem das
ins Auge zu fassen, was den Menschen gemeinsam ist* (38). Gerade
die Erkldrung tiber die nichtchristlichen Religionen hatte bislang
hermetisch verschlossene Tiiren aufgestoBen und einen Dialog
zwischen ihnen und der Kirche in Gang gesetzt, den V. im An-
schluf an bekannte Kongresse und Treffen eingehend darstellt,
beispielsweise die am Rande des 38. Eucharistischen Kongresses
im November 1964 in Bombay stattgefundene Tagung iiber , Christ-
liche Offenbarung und nichtchristliche Religionen® (40—55) oder
das beeindruckende zweite Treffen der Monchsorden Asiens in
Bangalore/Indien im Oktober 1973, an dem zusétzlich dreiBig Ex-
perten und Beobachter — unter ihnen eine Anzahl nichtchristlicher
Monche — teilnahmen und das unter Leitung von Dom R. W. Weak-
land, Abt-Primas der Benediktiner, stattfand (124-131).

Einige kritische Einwédnde seien erlaubt. Der Hauptbuchtitel ist
zwar plakativ gewihlt, gibt jedoch zu MiBverstindnissen AnlaB; man
denkt etwa unwillkiirlich an eine synkretistische Gesamtschau der ver-
schiedenen Religionssysteme oder es dréingt sich die Assoziation von
der umstrittenen These der ,anonymen Christen* auf. Allerdings dif-
ferenziert die Abhandlung selbst behutsamer, was vornehmlich im SchluB-
kapitel deutlich wird, das eine theologische Auswertung versucht (193—
214). Andererseits fallen m. E. manche Analysen, Beurteilungen, Perspek-
tiven und Prognosen zu optimistisch, fast etwas naiv und unrealistisch
aus, Das Verhdltnis zwischen Moslems und Christen in Indonesien kann
man nicht so positiv und unproblematisch darstellen, wie es in Kapitel
12 (132-142) geschieht. Einzelereignisse lassen sich nicht verallgemeinern,
zudem ist, um beim Beispiel Indonesien zu bleiben — religits betrach-
tet die groBte Islam-Nation und die fiinftgroBte Nation der Welt —, von
Insel zu Insel jeweils genau zu unterscheiden. Zahlreiche Indonesier
gehoren laut Personalausweis dem ,Islam“ an, ihre Religitsitit jedoch
ist vielfach ein Gemisch aus altem, einheimischem religitsen Brauchtum,
Hinduismus, sowie buddhistischen, tantrischen und islamischen Einfliissen.
Wenn auch zu konzedieren ist, daB der Islam sich in Indonesien nicht
so doktrindr und unduldsam gebirdet wie z. B. im Iran, wo zur Zeit mit
allen Mitteln und unter allen Umstinden eine enge Synthese von Reli-
gion und Politik angestrebt wird, so werden die Beziehungen zwischen
Christentum und Islam im Zuge der weltweit zu konstatierenden Islam-
Renaissance zunehmend belastet. Exemplarisch sei verwiesen auf zwei
Erlasse des indonesischen Religionsministers aus dem Jahr 1978,
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die als Bedrohung aller nicht-islamischen Religionsgemeinschaften und
besonders auch gegeniiber den christlichen Minderheiten zu bewerten
sind. Die Situation in Hongkong hat Vf. negativ iiberzeichnet und kon-
trastiert sie ungerechtfertigter Weise mit einem idealistischen Bild vom
Maoismus. Wenn es in Hongkong viel schlechter als in China ist und
es dort zugeht ,wie in den Tagen Noes" (156), wihrend das kommu-
nistische China als Paradies geschildert wird, das es im Gegensatz dazu
verstanden zu haben scheint, ,,daB es nicht in der Ordnung sei, sorglos
sein Leben zu fristen und sich nicht um andere zu kiimmern“ (157), so
bleibt die Frage einleuchtend zu beantworten, warum immer noch Tau-
sende Chinesen nach Hongkong fliichten? Uberdies wird die Titigkeit
der ostlichen Religionen und die der Sekten im Westen verharmlosend
behandelt (188—192). Man vermiBt einen Hinweis darauf, daB Gruppen
wie ,Kinder Gottes“, ,Moon-Sekte* und ,Hare Krishna* hochst zweifel-
hafte Erscheinungen sind, ja sogar eine reale Gefahr fiir viele Jugend-
liche beinhalten, und zwar so sehr, daB die Bundesregierung sich ver-
anlaBt sah, eine Untersuchung der in der Bundesrepublik titigen Sekten
in Auftrag zu geben, um dem Problem der Sekten, deren Faszination
mancher junge Staatsbiirger erliegt und der durch seinen AnschluB an
sie seine Person einer existentiellen Gefahr aussetzt, wirksam zu Leibe
zu riicken. Denn die subkulturellen religidsen Gemeinschaften sind mitt-
lerweile zu einem gesellschaftlichen Problem ersten Ranges geworden.
Den oft hilf- und orientierungslosen Jugendlichen versprechen geschifts-
tiichtige Sektenmanager eine Scheinwelt, in der es sich dank der trans-
zendentalen Meditation frei von Leiden und Problemen leben lasse. Die
Realitdt belegt genau das Gegenteil. Schwere, z.T. lang anhaltende
psychische Stdrungen anstatt der erhofften BewuBtseinserweiterung, an-
statt Frieden und Geborgenheit durch transzendentale Meditation sind
das Resultat nach ldngerer Sektenmitgliedschaft bei vielen Jugendlichen.
Auch bedngstigende Personlichkeitsverdnderungen lassen sich konsta-
tieren.

Trotz dieser kritischen Vorbehalte verdient das Buch, aufmerk-
sam gelesen zu werden. Die anregenden Ausfithrungen machen
deutlich, daB wir vor einer ganz neuen Epoche der Kirche und ihrer
Mission stehen. Schwerpunkt dieser neuen Weltkirche wird die
Dritte Welt sein und hier besonders der asiatische Raum, wo die
groBen Menschenmassen leben und wo die wichtigsten Entschei-
dungen fiir die Zukunft der Menschheit fallen werden. All dies ver-
deutlicht die Verantwortung der Kirche, ihren Blick nach vorn zu
richten und den durch das Zweite Vatikanum erméglichten Dialog
mit den asiatischen Religionen zu suchen, wo und wie der heils-
geschichtliche Dialog Gottes in diesen Religionen stattfindet und
wie die Offnung auf Christus hin moglich wird.

St. Augustin Karl Josef Rivinius

Crumbach, Karl-Heinz: Theologie in kritischer Offentlichkeit. Die Frage
Kants an das kirchliche Christentum. — (Miinchen/Mainz): Kaiser/
Griinewald (1977). 108 S. (Gesellschaft und Theologie. Abteilung:
Systematische Beitréige. Nr. 21) kart. DM 15.80

Der Vi greift hier Kants Auseinandersetzung mit dem iiber-
lieferten kirchlichen Christentum auf, um eine Lektion ,unbefrie-
digter Aufkldrung® (105) in der kirchlichen Theologie abzuhandeln.
Kant lehnt das kirchliche Verfahren gegen Kritiker der kirchlichen
Lehre ab. Es gilt ihm als Gewalt gegen ein unverduferliches Recht
jedes Menschen, alles Uberlieferte und von Institutionen Ange-
botene ,der offentlichen Kritik* (20) auszusetzen. Dieses Recht
wurde Kant selbst d&uBerst wichtig, als seine kritischen Veréffent-
lichungen iiber die Religion der kirchlichen Zensur unterzogen
wurden (11ff). Laut Kant bestehen Institutionen in der Uffentlich-
keit nicht um ihrer Selbsterhaltung willen, noch diirfen sie Privat-
eigentum sein; vielmehr miissen sie ein allgemeines Gut werden
(vgl. 41-59).

In der von der Kirche seinerzeit betriebenen Bibeltheologie erblickt
Kant einen grundsétzlichen Widerspruch. Nicht alles, was diese Theo-
logie lehrt, ist streng biblisch. Das braucht laut Kant auch gar nicht zu
sein. Im Gegenteil, eine menschenwiirdige Religion muB sich mit der
Philosophie und mit anderen kritischen Wissenschaften auseinander-
setzen. Widerspriichlich erscheint Kant seine zeitgentssische Theologie
dort, wo sie ihre Vorliebe fiir Anschauungen und Mittel zeigt, die den
gewaltsam erzwungenen Gehorsam gegeniiber der Kirche rechtfertigen
(82). Gewalt in ihrer sublimsten Form besteht darin, die Zustimmung
zu einer Lehre zu verlangen, ohne daB iiber sie diskutiert werden
diirfte: ,Gewalt ist sprachlos. (83)

Institutionstheologen miiBten sich stattdessen nach Kenntnisnahme
der gesamten kirchlichen Lehre mit den kritischen Anfragen an sie
beschiftigen. Diese Auseinandersetzung sollte bei den kirchlichen Theo-
logen ein kritisches BewuBtsein ausbilden. Die Berufung auf einen
alleinseligmachenden kirchlichen Glauben hingegen verhindert ,die Ver-
stindigung mit der allgemeinen Menschenvernunft® (84). Damit l#uft
die Theologie bloB Gefahr, falsche Anschauungen zu iibernehmen, die

im Gegensatz zum Anliegen der Philosophie und der Wissenschaften
stehen. Diese wollen ja gerade Gewalt in ihrer sublimsten Form, d. h.
als blinden Gehorsam gegeniiber Institutionen, entlarven und durch
verniinftiges Reden beseitigen (vgl. 68ff). Verniinftiges Reden in &ffent-
licher Diskussion kann nicht mehr ohne weiteres ,durch Berufung
auf Offenbarung oder die Forderung des Glaubens bestritten werden®
(103).

Gerade eine Kirche, die sich als Tréger einer Welireligion versteht,
skann nicht selbst-bezogen sein“ (ebd.). Sie muB fiir verniinftiges, d. h.
offentliches Reden eintreten. Zu seiner Zeit merkte Kant, daB die
kirchliche Theologie nicht so weit zu gehen gewillt war. Daher schlug
er vor, die Kirche solle ,wenigstens die Freiheit eines solchen Unter-
nehmens von seiten anderer nicht unterdriicken® (104f).

C. weil um die mehrfach verdnderte Lage im 20. Jh. Neue
Fragen betreffen ,das nach wie vor ungeklirte Selbstverstindnis
von Kirche und Theologie in der modernen Welt® (105). Er hat
nur allzu recht — was an drei Punkten erldutert werden soll:
1. Kant kdmpfte fiir die Freiheit des Denkens und der Meinungs-
duBerung gegen die damalige Zwangsinstitution Kirche. Verbal
haben die Kirchen der abendlédndischen Tradition sich Kants
Forderungen nach Beachtung der Menschenrechte zu eigen ge-
macht. Ist aber die Art, wie die Kirchen in der gegenwirtigen
Weltlage nach der Freiheit des Individuums schreien, wirklich
menschenwiirdig? Die Kirchen im allgemeinen, besonders aber in
den USA und in Westeuropa, sprechen gegen die extrem macht-
geordneten politischen Systeme der sozialistischen Staaten in
Osteuropa und in einigen L#ndern Afrikas, Asiens und Latein-
amerikas, Sie prangern die materialistische Weltanschauung des
Marxismus-Leninismus an, weil sie der transzendenten Wirklich-
keit nicht gerecht wird, die zum Menschen gehort.

2. Werden die Kirchen mit dieser Kritik am ,Totalitarismus*
des Ostblocks und mancher auBereuropéischer Staaten der ,Frei-
heit der menschlichen Person® wirklich gerecht? Fragen sich die
Kirchen, warum es zur Oktoberrevolution und zu den Umwilzun-
gen in Angola, Mosambik, Kuba usw. kam? Kann man z. B. sagen,
das Polen der Obristen habe das Individuum mehr respektiert als
das Polen unserer Tage? Bulgarien unter Kénig Boris habe sich
besser um die Individuen gekiimmert als das heutige Bulgarien?
Das Ruminien der Eisernen Garde sei besser gewesen als das
Ruminien unter Ceauscescu? Im Kuba Batistas sei es den Indivi-
duen besser gegangen als im Kuba Castros? In Mosambik sei es den
Individuen und der Allgemeinheit unter dem portugiesischen
Kolonialregime besser ergangen als heute, fiinf Jahre nach der
Unabhéngigkeit? Kann man wirklich sagen, die marxistisch-leni-
nistische Staatspartei in Mosambik kiimmere sich nicht um das
individuelle Wohl der Menschen?

3. Warum werden in der deutschen Theologie die pépstlichen
Verlautbarungen, die den Liberalismus und die Philosophie der
Freien Marktwirtschaft nicht zu schonen scheinen, kaum zitiert?
Fragen iiber Fragen, die zeigen, wie heute ,das grundsitzliche
Problem der Kommunikation von kirchlicher Lehre und Verkiindi-
gung und kritischem Denken“ (9) auf der Ebene der Welt-
gesellschaft zu stellen ist. Seit Kant hat sich die Lage
grundlegend geéndert: Zur Zeit Kants war es tabu, fiir die indi-
viduelle Freiheit einztureten. Heute ist es tabu geworden, iiber
die schlechten Ergebnisse eines Systems zu sprechen, das von
Freiheit der Individuen gerne redet, gleichzeitig jedoch Millionen
Individuen schwer schidigt. Die Kritik am weltweiten System des
Weltmarktes mit seinem Grundgesetz des Profits zugunsten einer
Minderheit der Weltbevélkerung und zuungunsten der Mehrheit
wird tabuisiert, und die kirchliche Theologie fliichtet vielfach in
die unfruchtbare Kritik des Sozialismus. Dabei verkennt man
immer noch, daB dieses Wort Sozialismus fiir viele unterdriickte
Menschen Hoffnung bedeutet, welche die Kirche ihnen nicht gibt.

C. plddiert fiir eine Theologie, die sich nicht hinter den Boll-
werken eines unangreifbaren kirchlichen Glaubens isoliert, son-
dern sich den philosophischen und wissenschaftlich-kritischen
Herausforderungen und den dahinterstehenden Noten der Zeit
stellt. Rez. versteht daher Walter Kern S] nicht, dem ,unver-
stdndlich“ bleibt, wie dieses ,Schriftchen” iiber ,Religion inner-
halb der Grenzen der bloBen Vernunft ,zum theologischen Dok-
torat hinreichen konnte* (ZKTh 100 [1978] 367). Mindestens aus
katholischer Sicht bestehen zwischen Philosophie und Theologie
notwendige Ubergénge. C. hat das Verdienst, einem sehr wichtigen
davon im AnschluB an Kant nachgedacht zu haben.

Paderborn Filipe]. Couto
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1. Allgemeines

Wickert, Ulrich: Das Kind in der Kirchengeschichte. — Theologia
viatorum XIV, 1977/78, B (1979), 209—228; S. 167—181: Selge, Kurt-
Victor: Die dltere und die neuere Zeit in der Kirchengeschichte.

Blehl, Vincent Ferrer: John Henry Newman. A bibliographical cata-
logue of his writings. — Charlottesville: Univ. Press of Virginia (1978).
XL, 148 p.; $ 17,50.

Schwager, Raymund: Geschichtsphilosophie und Erlésungslehre. —
ZkTh CII, 1980, 14—23.

Kirkehistorisk bibliografi af Torben Christensen, Jakob H. Gren-
baek, Erich Nerr, Jergen Stenbaek. — Kop: Gad 1979. 424 p.

2. Gesamte Kirchengeschichte

Chiesa e societa dal secolo IV ai nostri giorni. Studi storici in
onore del P. Ilarino da Milano. A cura dell’Istituto di storia della
Facolta di Magistero dell'Universita di Perugia. [T.] I-II. — R: Herder
1979. XXX, 774 p. = Italia sacra XXX/XXXI; Lire 60000; p. XVI—
XXX: Bibliografia del P. Ilarino da Milano (Alfredo Marchesi), a cura
di L. Proietti Pedetta; p. 1-22: Stanislao da Campagnola:
Vita religiosa e chiesa nell’attivita di studi e di ricerca di Ilarino da
Milano; p. 23—-82: Pavan, Massimiliano: Cristiani, ebrei e imperatori
romani nella storia provvidenzialistica di Orosio; p. 83-133: Bona-
mente, Giorgio: Potere politico ed autoritd religiosa nel «De obitu
Theodosii» di Ambrogio; p. 135—164: Cavalcanti, Elena: In pre-
parazione all’edizione critica dei due dialoghi pseudoatanasiani con-
tro i Macedoniani; p. 165—194: Menesto, Enrico: Un nuovo codice
dell’«Expositio in Boecii librum de bonorum ebdomade» di Gilberto
Porretano; p. 195-237: Pellegrini, Luigi: Gli insediamenti frances-
cani nella evoluzione storica degli agglomerati umani e delle circo-
scrizioni territoriali dell'Italia del secolo XIII (carta allegata al I vol.);
p. 239—245: Mezzanotte, Franco: La pietra d'altare nella chiesa
di S. Pietro di Taverne (Corciano) (tav. I); p. 247—260: Santucci,
Francesco: Chiesa e monastero di S. Apollinare del Sambro tra I'XI
e il XIV secolo (tav. II); p. 261—289: Angelucci, Patrizia: Gl
Umiliati di Siena e la chiesa del borgo franco di Paganico (tav. III-V); p.
291-326: Bistoni Grilli Cicilioni, Maria Grazia: Codici del
convento di S. Francesco in Assisi nella Biblioteca Comunale Augusta di
Perugia (sec. XII-XV) (tav. VI); p. 827-359: Meloni, Pier Lorenzo:
Mobilita di devozione nell'Umbria medievale: due liste di pellegrini;
361-—381: Marinelli Marcacci, Olga: Di alcuni codici appar-
tenuti a Niccolo Perotti (Un inventario del 1481) (tav. VII); p. 383—414:
D'Addario, Arnaldo: Il problema «de vita et moribus clericorum»
nella diocesi di Firenze. Legislazione canonica e civile, e iniziative
spontanee, fra XIV e XVI secolo; p. 415—456: Lupi, Maria: Le carte
di Jacopo Guidi riguardanti il Concilio di Trento: inventario della
raccolta; p. 457—473: Proietti Pedetta, Luisa: Alcune note sulla
situazione delle confraternitd ad Assisi nel periodo post-tridentino
(secc. XVI e XVII); p. 475-484: Forni, Giovanni: Alcune singolari
documentazioni di provvidenze pontificie riguardanti la via Flaminia
(tav. VIII-XIII); p. 485-509: Tosti, Mario: La Chiesa a Perugia tra
conservazione e democrazia ¢1798-1799>; p. 511-540: Casella,
Mario: Cattolici ed elezioni amministrative a Roma nel 1893; p. 541—
580: Sindoni, Angelo: L'organizzazione bianca nella pubblicistica
cattolica (dalla «Rerum Novarum» agli inizi del Novecento, in Sicilia);
p. 581—613: Fava, Andrea: I vescovi italiani e il Governo Salandra:
un episodio di propaganda di guerra nel giugno 1915; p. 615—650:
Giuntella, Maria Cristina: Il circolo universitario cattolico e
I’'ambiente dell’Ateneo Perugino tra le due guerre mondiali; p. 651—
679: Fonzi, Fausto: Il colloquio tra Pio XI e Jacini del 25 marzo
1929; p. 681-727: Monticone, Alberto: La Radio Vaticana tra
fascismo e guerra ¢1931—1944;,

Laboa, Juan Maria: Die Gewalt in der Geschichte der Kirche. — Inter-
nationale Katholische Zeitschrift »Communio« IX, 1980, 108—123.

3. Alte Kirchengeschichte

Paradoxos politeia. Studi patristici in onore di Giuseppe Lazzati.
A cura di R(aniero) Cantalamessa e L(uigi) F(ranco) Pizzolato. —
Mil: Vita e Pensiero 1979. XXXIV, 531 p. = Pubblicazioni dell’Uni-
versita Cattolica del Sacro Cuore. Studia Patristica Mediolanensia X;
Lire 20000; [cont.:] p. XXVII-XXXIV: Bibliografia patristica di
Giuseppe Lazzati; p. 3—24: Beatrice, Pier Franco: Martirio ed
ascesi nel sermone pseudo-ciprianeo De centesima, sexagesima, tri-
cesima; p. 26—41: Riposati, Benedetto: La struttura degli inni alle
tre vergini martiri del Peristephanon di Prudenzio (III-IV, 109—144—
XIVy; p. 42-54: Simonetti, Manlio: Un testo inedito su san
Magno di Trani; p. 57-76: Alfonsi, Luigi: La struttura della
I “Apologia” di Giustino; p. 77—118:Bolgiani, Franco: Sullo scritto
perduto di Teofilo d’Antiochia Contro Ermogene; p. 119—144: Crac-
co Ruggini, Lellia: Un cinquantennio di polemica antipagana a
Roma; p. 145-177: Pizzolato, Luigi Franco: Tertulliano e la dia-
lettica; p. 178-184: Waszink, Jan Hendrik: Osservazioni sul De
testimonio animae di Tertulliano; p. 187—-194: Ceresa-Gastaldo,
Aldo: La dimensione dell’amore nell’interpretazione origeniana del
Cantico dei Cantici; p. 195-207: Curti, Carmelo: L'interpretazione
di Ps. 67,14 in Eusebio di Cesarea. La sua fortuna presso gli esegeli
greci e latini del Salterio; p. 208-232: Peri, Vittorio: «Coram homi-
nibus / apud Deum». Accenti d’anticlericalismo evangelico in Origene;
p. 233—246: Quacquarelli, Antonio: Col Cristo la preghiera al
Padre «Orig. De orat 22); p. 247—287: Reale, Giovanni: Filone di
Alessandria e la prima elaborazione filosofica della dottrina della
creazione; p. 288-295: Sordi, Marta: Dionisio di Alessandria e le
vicende della persecuzione di Valeriano in Egitto; p. 296-307: Vogt,
Joseph: Synesios von Kyrene: Hellene, Feldherr, Priester; p. 311-317:
Cataudella, Quintino: Prudenzio e il seme di grano <Prudent.
Cathem. X, 120 ss.; p. 318-346: Fontaine, Jacques: Poésie et
liturgie. Sur la symbolique christique des luminaires, de Prudence a
Isidore de Séville; p. 347-357: Norberg, Dag: Une hymne de type
irlandais en Italie; p. 361—375: Cantalame s sa, Raniero: La con-
cezione teologica della Pasqua in sant’Ambrogio; p. 376-388: Cat-
taneo, Enrico: Il ‘Sant’Aquilino’: battistero o mausoleo? Una lettura
ambrosiana dei mosaici; p. 389—405: Fedalto, Giorgio: Ambrogio
e la chiesa metropolitana di Aquileia; p. 406—418: Forlin Patruc-
c o, Marcella: Il tema politico della vittoria e della croce in Ambro-
gio e nella tradizione ambrosiana; p. 419-435: M ara, Maria Grazia:
L’interpretazione ambrosiana di Rom. 1,20. «Invisibilia per ea quae
sunt visibilia demonstrantur»; p. 436—446: Nazzaro, Antonio v.:
Ambrosiana I. Note di critica testuale ed esegesi; p. 447—457: Pel-
legrino, Michele: «Mutus... loquar Christum». Pensieri di
sant’Ambrogio su parola e silenzio; p. 4586—474: Siniscalco, Paolo:
Immagini del bene e del male in Ambrogio «De Cain et Abel 1,4 s.;
Expos. euang. sec. Lucam 4,7 ss.». Appunti per una storia della
mentalitd nel IV sec. d.C.; p. 477—484: Courcelle, Pierre: Les
lecteurs chrétiens de l'épisode des Cyclopes ¢Aen. III, 593-7185; p.
485-500: Montevecchi, Orsolina: Nomen christianum; p. 501—
506: Pincherle, Alberto: Tre noterelle; p. 507-531: Verbeke,
Gerard: Foi et culture chez Némésius d’Emése. Physionomie d'une
synthése,

Speigl, Jakob: Zum Problem der Teilnahme von Laien an den Kon-
zilien im kirchlichen Altertum. — AHC X, 1978, 241—248.

Quacquarelli, Antonio: Lo Spirito Santo e la iconografia del II e
IIT secolo. — Vetera christianorum XVI, 1979, 173—193 (18 fig.); p. 195—202
(6 fig.): Carletti, Carlo: Un nuovo frammento di sarcofago dal
cimitero di Bassilla ad Sanctum Hermetem; p. 203-219: Giordani,
Roberto: Note sul significato di suxta nel Liber Pontificalis; p.221—
236: Marin, Marcello: Sviluppi cristiani di una sentenza: Non dare
la spada al folle o al ragazzo; p. 237—249: Otranto, Giorgio: In
margine a una guerra giudaica: epoca di ambientazione e data di
composizione del Dialogo con Trifone di Giustino; p. 251-258:
Salmona, Bruno: Ragione e libertd in Gregorio di Nissa; p. 259—
271: 8illitti, Francesca: Prospettive culturali nel De Regno di
Sinesio di Cirene.

Culianu, Ioan P.: «Démonisation du Cosmos» et dualisme gnosti-
que. — RHR CXCVI, 1979, 3—40.

Munier, Charles: L'Eglise dans I'Empire Romain <ITe—IIle siécless.
Partie III: Eglise et cité. — P: Cujas 1979, 307 p. — Histoire du droit
et des institutiones de I'figlise en Occident II, 3.

Meinhold, Peter: Studien zu Ignatius von Antiochien. — Wiesbh: Stei-
ner 1979. XII, 89 S. = Veroffentlichungen des Instituts fiir Européi-
sche Geschichte Mainz XCVII. Abteilung fiir Abendléndische Religions-
geschichte; kart. DM 28,—.

Dassmann, Ernst: Der Stachel im Fleisch. Paulus in der frithchrist-
lichen Literatur bis Iren#us. — Mstr: Aschendorff (1979). XI, 335 S.
Bartelink, G.J.M.: OIAZ0OZE et OIASQTHY chez les auteurs
chrétiens. — OChP XLV, 1979, 267—278; p. 359—372: Merendino,
Erasmo: Gli inediti nella tradizione agiografica di S. Gregorio di

Agrigento.

Ortiz de Urbina, Ignazio, S]: Caratteristiche dell’ecumenismo di
S. Basilio. — Aug XIX, 1979, 389—401; p. 403—414: Cavalcanti,
Elena: “Theognosia per mezzo dello Spiritu e inconoscibilita dello
Spirito nel De Spiritu Sancto di Basilio di Cesarea; p. 415—428:
Micaeli, Claudio: L'influsso di Tertulliano su Girolamo: le opere
sul matrimonio e le seconde nozze; p. 431—442: Tibiletti, Carlo:
Ascetismo e storia della salvezza nel De habitu virginum di
Cipriano; p. 443-468: Lon g o 8 z, Stanislao: La tradizione nella con-
troversia ariana a, 318—362); p. 469—486: Romero Pose, Euge-
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nio: Et caelum ecclesia et terra ecclesia. Exégesis tironiana de
Apocalipsis 4,1; p. 487-506: Pudkarié, Djuro: La Chiesa e il
mistero trinitario nella predicazione di S. Agostino; p. 507—515:
Manns, Frédéric: La mort de Marie dans le texte dela dormition de
Marie.

Theognosti Thesaurus. Cuivs editionem principem curavit Jo-
seph A. Munitiz. — Turnhout: Brepols; Lv: University Pr. 1979.
CXXIII, 269 p. = Corpus Christianorum. Series Graeca V.

Cramer, Winfrid: Der Geist Gottes und des Menschen in friihchrist-
licher Theologie. — Mstr: Aschendorff (1979). IV, 95 S. — Miinsteri-
sche Beitrdge zur Theologie XLVI; kart. DM 36,— [Diss., Miinster]

Gryson, R.: Les élections épiscopales en Orient au IVe siécle. —
RHE LXXIV, 1979, 301—345.

Donner, Herbert: Pilgerfahrt ins Heilige Land. Die #ltesten Berichte
christlicher Paldstinapilger (4.—7. Jahrhundert). — Stu: Kathol. Bibel-
werk (1979). 435 S.; kart. DM 49,—.

Sancti Hilarii Pictaviensis Episcopi opera II, 1: De Trinitate.
Praefatio. Libri I-VII. Cura et studio P. Smulders. — Turnhout: Bre-
pols 1979. IX, 78%, 310 p. = Corpus Christianorum. Series latina LXII.

Grant, Robert M.: Place de Basilide dans la théologie chrétienne
ancienne. — RevEtAug XXV, 1979, 201-216; p. 217—229: Lancel,
Serge: Les débuts du Donatisme: la date du “Protocole de Cirta” et
de l'élection épiscopale de Silvanus; p. 230-244: Doignon, Jean:
Points litigieux dans la tradition du texte du *“De ordine” «Livre II>
de saint Augustin; p. 245-248: Tardieu, Michel: Ephrem et Au-
gustin contre Mani; p. 249-255: ~: Vues nouvelles sur le manichéisme
africain?

Cignelli, Lino: Giovanni 14,28 nell'esegesi di s. Basilio Magno. —
Antonianum LIV, 1979, 582—595.

Ephraem Syrus: Sermones in Hebdomadam Sanctam. Ed. Edmund
Beck. — Lv: Corpus Scriptorum Christ. Orient. 1979, 12*, 87 D
CSCO CDXII = Scriptores Syri CLXXXI.

Trapeé, Agostino: 5. Agostino filosofo e teologo dell’'uvomo. — Div
XXIV, 1980, 53—67.

Storoni, A. Marina: El concepto de “ratio” en las obras de san
Agustin. — Augustinus XXIV, 1979, 231-288; p. 289-320: Garcia
Montaifio, Gonzalo: Doctrina agustiniana de la oracién; p. 321—378:
Lerena, Jeslis: San Agustin y la antigua liturgia hispanica.

O'Connell, Robert J.: When saintly Fathers feuded: The correspond-
ence between Augustine and Jerome. — Thought LIV, 1979, 344-364.

Wermelinger, Otto: Das Pelagiusdossier in der Tractoria des
Zosimus. — FZPhTh XCIII, 1979, 336—368.

Hudon, Germain: Les présupposés «sacramentels» de saint Léon le
Grand. — EgITh X, 1979, 323—341.

Una raccolta di Opuscoli Calcedonensi (Ms. Sinai Syr. 10). Edita
da Paolo Bettiolo. — Louv: Corpus Scriptorum Christ. Orient. 1979, 8%,
50 p. = CSCO CDIII = Scriptores Syri CLXXVII.

Gray, P.T.R.: The defence of Chalcedon in the East (541553, — Lei:
Brill 1979. VIII, 189 p. = Studies in the history of Christian thought
XX; hfl 64,—.

Leroy, Julien: L'influence de saint Basile sur la réforme studite
d’aprés les catéchéses. — Irénikon LII, 1979, 491—506.

4. Mittelalter und Neuzeit

Gy, Pierre-Marie: Le précepte de la confession annuelle et la nécessité
de la confession. — RSPhTh LXIII, 1979, 529-547; p. 549-560: Duval,
André: Le «droit divin» de l'intégrité de la confession selon le canon
7 «De Poenitentia» du Concile de Trente. Examen de linterprétation
du P. A. Amato.

Walloschek, Arnold: Zeugen aus benediktinischer Zeit. 60 ehemalige
Benediktinerabteien im Siiden Deutschlands. Thre Geschichte, ihr
fritheres und gegenwiirtiges Erscheinungsbild. — St. Ottilien: EOS 1979,
248 S.; geb. DM 29,80.

Mohr, Cornelia: Die Traditionen des Klosters Oberalteich. Teil 1, —
Mchn: Bedc 1979. 133, 284 S. — Quellen und Erérterungen zur bayeri-
schen Geschichte. N. F. XXX. [Diss., Miinchen]

Canart, Paul: Les Vaticani graeci 1487-1962. Notes et documents pour
I'histoire d’un fonds de manuscrits de la Bibliothéque Vaticane. —
CdV: Bibliotheca Apostolica Vaticana 1979. VI, 282 p., 51 illustr. —
Studi e testi CCLXXXIV.

Brogi, Marco: Ammissione di candidati di rito orientale in Istituti
Religiosi Latini. — Antonianum LIV, 1979, 701—732.

5. Mittelalter

Zahlten, Johannes: Creatio mundi. Darstellungen der sechs Schop-
fungstage und naturwissenschaftliches Weltbild im Mittelalter. —
Stu: Klett-Cotta 1979. 460 S. = Stuttgarter Beitrdge zur Geschichte und
Politik XIII; Lw. DM 148,—.

Jakobi, F. J.: Frith- und hochmittelalterliche Sozialstrukturen im Spie-
gel liturgischer Quellen. Bericht iiber ein Forschungsprojekt zur Er-
schlieBung, Edition und Auswertung der Gedenkiiberlieferung geist-
licher Gemeinschaften. — GWissUnt XXXI, 1980, 1—20.

Kurze, Dietrich: Héresie und Minderheit im Mittelalter. — HZ CCXXIX,
1979, 529573,

Kuné, Jacoba Hendrica: Die Auferstehung Christi im deutschen religid-
sen Drama des Mittealters. — Amst: Rodopi 1979. 250 S., 3 Taf. —
Amsterdamer Publikationen zur Sprache und Literatur XXXVI; hif 52,—.

Neiske, Franz: Das iiltere Necrolog des Klosters S. Savino in Piacen-
za. Edition und Untersuchung der Anlage. — Mchn: Fink 1979, VIII,
314 5. = Sociefas et fraternitas — Miinstersche Mittelalter-Schriften
XXXVI; Lw. DM 68,— [Diss., Miinster]

Gaiffier, Baudouin de: La personne et le culte de S. Posennus, —
AnBoll XCVII, 1979, 301—307; p. 387—396: Fontaine , Jacques: Bible
et hagiographie dans le royaume franc meérovingien ¢600—750;,

Fuhrmann, Horst: Zu kirchenrechtlichen Vorlagen einiger Papstbriefe
aus der Zeit Karls des GroBen. — DA XXXV, 1979, 357—367; S. 368—
394: Hartmann, Wilfried: Neue Texte zur bischéflichen Reform-
gesetzgebung aus den Jahren 829/31. Vier Diézesansynoden Halitgars
von GCambrai; S. 395-462: Werner, Karl Ferdinand: Gauzlin von
Saint-Denis und die westfrinkische Reichsteilung von Amiens (Mirz
880>. Ein Beitrag zur Vorgeschichte von Odos Konigtum; S. 463—486:
Schmitz, Gerhard: Hinkmar von Reims, die Synode von Fismes
881 und der Streit um das Bistum Beauvais; S. 487—513: Pokorn v,
Rudolf: Zwei unerkannte Bischofskapitularien des 10. Jahrhunderts;
S. 514-541: Boockmann, Hartmut: Zu den Wirkungen der ,Re-
form Kaiser Siegmunds®.

Hartmann, Wilfried: Laien auf Synoden der Karolingerzeit, — AHC
X, 1978, 249-269; S. 270—278: Peri, Vittorio: I laici nei sinodi della
crisi foziana; S, 279-289: Schmale, Franz-Josef: Zu den Konzilien
Paschals II.; S. 290-309: Fasolt, Constantin: The manuscripts and
editions of William Durant the Younger's “Tractatus de modo gene-
ralis concilii celebrandi”; S. 310-345: Schneider, Hans: Die Siegel
des Konstanzer Konzils. Ein Beitrag zur Geschichte der spétmittel-
alterlichen Reformkonzile.

Zacour, Norman P.: Petrus de Braco and his repudium ambitionis, —
MS XLI, 1979, 1-29; p. 3043: Szittya, Penn R.: ‘Sedens super
flumina': A fourteenth-century poem against the Friars; p. 215-251:
Abels, Richard — Ellen Harrison: The participation of women
in Languedocian Catharism; p. 252-330: Reynolds, Roger E.: The
‘Isidorian’ Epistula ad Leudefredum: An early medieval epitome of
the clerical duties; p. 331-353: Lapidge, Michael: Byrhferth and
the Vita s. Ecqwini; p. 354—386: Colled ge, Edmund — J.C.Marler:
Tractatus Magistri Johannis Gerson De mistica theologia: St. Pélten,
Didzesanarchiv MS. 25; p. 506—513: Taylor, Richard C.: St. Thom-
as and the Liber de causis on the hylomorphic composition of
separate substances; p. 524-534: Bouthillier, Denise: Un nouveau
témoin du De miraculis de Pierre le Vénérable: le manuscrit de
Neuchédtel Armoire de fer A 25.

Campbell, Richard: Anselm’s theological method. — SJTh XXXII,
1979, 541—-562.

Barlow, Frank: The English Church 1066—1154. A history of the
Anglo-Norman Church. — Lo, NY: Longman (1979). XII, 840 p.; £ 15—,

Servatius, Carlo: Paschalis II. (1099—1118;. Studien zu seiner Person
und seiner Politik. — Stu: Hiersemann 1979. XII, 401 S. — Pépste und
Papsttum XIV; Lw. DM 138,— [Diss., Saarbriicken]

Giamberardini, Gabriele: La predestinazione assoluta di Cristo
nella cultura orientale prescolastica e in Giovanni Scoto. — Antonia-
num LIV, 1979, 596—621: p. 622—680: Martinez Fresneda, Fco.:
La doctrina de la plenitud de la gracia de Cristo en la “Summa
Halensis”; p. 681—700: Reh o, Cosimo: Il messaggio escatologico da
Gioacchino da Fiore a Bonaventura da Bagnoregio.

Henricus de Gandavo: Opera omnia V: Quodlibet I. Ed. R.
Macken. — Lv, Lei: Universitaire Pers 1979. XCIV, 262 p. — Ancient
and Medieval Philosophy. De Wuli-Mansion Centre. Series II, 5.

Welp, Dorothée: Willensfreiheit bei Thomas von Aquin. Versuch einer
Interpretation. — Frb/S: Universitidtsverlag 1980. 248 S.; sfr 35,—.

Potestda, Gian Luca: Antropologia ed escatologia nel “Periphyseon”
di Giovanni Scoto. — SC CVII, 1979, 367—379.

Awerbuch, Marianne: Weltflucht und Lebensverneinung der ,From-
men Deutschlands“. Ein Beitrag zum Daseinsverstindnis der Juden
Deutschlands nach den Kreuzziigen. — AKG LX, 1978, 53—93; S. 203—
212: Weinfurter, Stefan: Zum bischéflichen Kapellanat und seiner
Bedeutung fiir Kéln. Bemerkungen zu einer Neuerscheinung iiber die
Bischofskapelle.

Jaspers, Gerardus Johannes: Stephan von Landskron, Die Hymel-
strasz. Mit einer Einleitung und vergleichenden Betrachtungen zum
Sprachgebrauch in den Frithdrucken ¢Augsburg 1484, 1501 und 15105. —
Amts: Rodopi 1979. 176 S. = Quellen und Forschungen zur Erbauungs-
literatur des spiiten Mittelalters und der frithen Neuzeit XIII.

6. Gesamte Neuzeit

Steck, Karl Gerhard: Katholizismus und Neuzeit. — ThR N.F. XLIV,
1979, 285—318.

Dannheimer, Wilhelm — Wilhelm Zahn — Georg Kuhr: Ritter-
schaftliches Pfarrerbuch Franken. Bearbeitet von Georg Kuhr. — Neu-
stadt a.d. Aisch: Degener [in Komm.] 1979. XXIV, 576 S. — Einzel-
arbeiten aus der Kirchengeschichte Bayerns LVIII; geb. DM 96,—.

Kiefner, Theo: Die Waldenser auf ihrem Weg aus dem Val Cluson
durch die Schweiz nach Deutschland 1532-1755. Bd. I: Reformation
und Gegenreformation im Val Cluson 1532—1730. — Gé&: Vandenhoedk
& Ruprecht 1980. 535 S., 30 Abb., 1 Kt.; Lw. DM 68,—.

7. Reformation und katholische Erneuerung

Schréer, Alois: Die Reformation in Westfalen. Der Glaubenskampf
einer Landschaft. Band I: Die westfdlische Reformation im Rahmen
der Reichs- und Kirchengeschichte. Die weltlichen Territorien und die
privilegierten Stiidte. Die Zweite Reformation. Ergebnisse. — Mstr:
Aschendorff (1979). XVI, 695 S.; Lw. DM 98,—.

Chantraine, Georges: Erasme et saint Basile. — Irénikon LII, 1979,
451—490.

Cohn, Henry J.: Anticlericalism in the German Peasants’ War, 1525. —
Past and Present LXXXIII, 1979, 3—31.

Leijssen, Lambert: Martin Bucer und Thomas von Aquin, — ETL LV,
1979, 266—296.

Martin, A, Lynn: Fabio Mirto Frangipani and papal policy in France.
The case of an independent-minded nuncio. — AHP XVII, 1979,
197—-240.

Der linke Fligel der Reformation. Politische Entscheidungen der
Reformationstheologie und ihre Relevanz fiir heute. [Tagung] vom
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7. bis 9. April 1978. Leitung: Udo Titgemeyer. — Loccum: Evangeli-
sche Akademie (um 1978). II, 233, 4 S. = Loccumer Protokolle 1978, 3.

Firth, Katharine R.: The apocalyptic tradition in Reformation Britain,
1530-1645. — Oxf, Lo, NY: Oxford Univ. Pr. 1979. VI, 281 p. =
Oxford historical monographs.

Kunzler, Michael: Humanistische Kirchenreform und ihre theologi-
schen Grundlagen bei Gerhard Lorich, Pfarrer und Humanist aus
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Bochinger, Erich — Eugen Paul: Einfilhrung in die Religionspad-
agogik. — (Mchn:) Kaiser; (Maz:) (Matthias-)Griinewald(-Verl.) (1979).
195 8. = Studium Theologie V; kart. DM 22,—.

Dienst, Karl: Glaube, religitse Erfahrung, Erziehung. Religionspéd-
agogische Beitrdge. — (Gii:) Giitersloher Verl.-Haus G. Mohn (1979).
143 5. = Giitersloher Taschenbiicher Siebenstern DCCL.

Bieger, Eckhard — Michael Marlet— Karl Heinz Weger: Religions-
kritik. Argumente fiir und wider ein religitses Menschenbild, Kurs-
programm mit audiovisuellen Medien. — (Mz:) (Matthias-)Griinewald
(-Verlag) (1979). 160 S. = Projekte fiir Religionsunterricht und Erwach-
senenbildung VIII; kart. DM 22,—.

Schwebel, Horst: Theologie des Wortes — Theologie des Bildes. —
EvE XXXII, 1980, 5—20; 8. 20-38: Stock, Alex: Uber das Bild Gottes
im Evangelischen Religionsbuch; S. 38-58: Niibel, Hans Ulrich:
Comics fordern den Religionspddagogen heraus; S.59-82: Schmidt,
Heinz: Wie Bilder sprechen; S. 82-93: Brockmann, Gerhard: Bil-
der reden mit.

Sistermann, Rolf: Literatur und Ideologie im Religionsunterricht.
Die ideologiekritische Behandlung literarischer Texte. — (Zii, Eins,
Kéln:) Benziger (1979). 231 8. = Studien zur praktischen Theologie
XIX. [Diss., Pddag. Hochschule Rheinland]

XV. Liturgiewissenschaft
(einschl. Kirchenmusik und christl. Kunst)

Enchiridion euchologicum fontium liturgicorum. A cura di Enzo
Lodi. T. I. II: Clavis methodologica cum commentariis selectis. — R:
Ed. Liturgiche; Bononiae: o. Verl. 1979. XXX, 1866 p.; VIII, 252 p. =
Bibliotheca “Ephemerides Liturgicae”. Subsidia XV; Lire 100 000.

Hermans, J.: Benedictus XIV en de liturgie. Een bijdrage tot de
liturgiegeschiedenis van de moderne tijd. — Brugge: Uitg. Emmaus;
Boxtel: Kath. Bijbelstichting (1979). 410 blz.; hfl 80— [Diss., Leuven]

Lachaga, ]J. M. de: Minorités nationales et liturgie romaine. L'exemple
de la liturgie en basque. — (P:) Le Centurion (1979). 287 p.

Thomas, Robert: Initiation aux auteurs Cisterciens. — (Rochefort: Ed.
La Documentation Cistercienne 1978). 175 p. — Pain de Citeaux XLIL

The Ministry of the Word. A handbook to the 1978 lectionary. Ed. by
Geoffrey Cuming. — Lo: Bible Reading Fellowship; Oxf, Lo, NY:
Oxford Univ. Press 1979. XX, 311 p.; £ 2,95.

Daiber, Karl-Fritz: Der Gottesdienst als Mitte der Gemeindearbeit, —
WissPr LXIX, 1980, 74-90; S. 90—104: Stalmann, Joachim: Liturgie-
geschichte als praktische Theologie; S. 104—122: Schulz, Frieder:
Zur Liturgik der kirchlichen Handlungen insgesamt.

Hovda, Robert W.: The vesting of liturgical ministers. — Worship LIV,
1980, 98—116.

Magrassi, Mariano — Bonifacio Baroffio — Luciano Pacomiq:
La chiesa che prega nel tempo. A lode della sua gloria. La liturgia
delle ore. — (To:) Marietti (1979). 143 p.; Lire 3000.

Heinz, Andreas: Die ,Oratio Fidelium" im deutschen Sprachraum zwi-
schen Tridentinum und Vaticanum II. — L] XXX, 1980, 7—25.

Baumgartner, Jakob: Der Karsamstag — ein liturgischer Hohlraum? —
HID XXXIV, 1980, 1-25.

Reckinger, Francois: Kinder taufen — mit Bedacht. Eine Darstellung
der Diskussion um die Kindertaufe im katholischen Raum seit 1945
mit kritischer Stellungnahme und pastoralen Ausblicken. — (Kall:)
Salvator-Verlag (1979). XXXI, 407 S.

Blankenburg, Walter: Kirche und Musik. Gesammelte Aufsitze zur
Geschichte der gottesdienstlichen Musik. Zu seinem 75. Geburtstag
hrsg. von Erich Hiibner u. Renate Steiger. Mit 2 Abb., — G&: Vanden-
hoeck & Ruprecht (1979). 359 S.; kart. DM 24,—.

Lausberg, Heinrich: Der Hymnus ,Veni Creator Spiritus’. — (Opladen:)
Westdeutscher Verl. (1979). 212 S. = Abhandlungen der Rheinisch-
Westfilischen Akademie der Wissenschaften LXIV; Lw. DM 65,—.

Offele, Winfried: Das ungeliebte Gesangbuch. Plddoyer fiir ein besse-
res ,Gotteslob”. — Ffm, Bern, Las Vegas: Peter Lang (1979). 303 S. =
Theologie und Wirklichkeit X; sfr 46,—.

Szoévérffy, Joseph: A guide to Byzantine hymnography. A classified
bibliography of texts and studies. Vol. I. — Brookline, Mass.; Leyden:
Classical Folia Ed. 1978. XVIII, 183 p. = Medieval classics: Texts and
studies XI; hfl 52,—.

Ulbert, Thilo: Frithchristliche Basiliken mit Doppelapsiden auf der
Iberischen Halbinsel. Studien zur Architektur- und Liturgiegeschichte.
(Mit 12 Taf. u. 8 Falttaf) — B: Mann Verlag (1978). XII, 203 S. —
Deutsches Archdologisches Institut. Archdologische Studien V.

Razza, Leonello: La Basilica Cattedrale di Frascati, — (Frascati:) Asso-
ciazione Tuscolana “Amici di Frascati” 1979. 282 p., 101 fig. e tav.

L’Art religieux. Abbayes, églises et cathédrales. Ouvrage publié sous
la direction de Roger Brunet assisté de Suzanne Agnely et Henri
Serres-Cousiné. — P: Libr. Larousse 1978. 480 p., cartes, tableaux —=
Beautés de la France.

Die Kirche zum Heiligen Kreuz in Hildesheim. Von J. Zink [u.a.]. -
(Hild:) Bernward (1980). 240 S., 235 Abb. — Die Diézese Hildesheim
in Vergangenheit und Gegenwart XLVI/XLVII, 1978/79.

Der Altar des 18. Jahrhunderts. Das Kunstwerk in seiner Bedeutung
und als denkmalpflegerische Aufgabe. Von Albert Knoepfli [u.a.]. —
(Mchn, B:) Dt. Kunstverl. (1978). 290 S., zahlr. Abb, im Text — For-
schungen und Berichte der Bau- und Kunstdenkmalpflege in Baden-
Wiirttemberg V; Lw. DM 65,—.
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