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Theonomie, Autonomie und das Problem der politischen Macht

von Fernando Inciarte, Miinster

Auch wenn Vf. auf den im Plural des Untertitels angedeuteten
fragmentarischen Charakter” der Untersuchung! sowie darauf eigens
hinweist, daB ,,die Auswahl nicht in jedem Fall zwingend ist" (24), laft
die Behandlungsart der doch beriicksichtigten Aspekte des Themas an
Griindlichkeit nichts zu wiinschen {ibrig. Diese Aspekte sind auler-
dem die fundamentalsten. Mit einer Ausnahme: Die politische Dimen-
sion der Fragestellung wird ginzlich ausgeblendet. Das konnte nicht
ohne Folgen bleiben, liegen doch die Wurzeln des modernen ,,autono-
men“ Rechtsstaates in philosophisch-theologischen Auseinanderset-
zungen. Davon wird noch zu sprechen sein.

I

Der geschichtliche Einwand gegen das
Autonomiekonzept

~ Das Buch behandelt nicht so sehr eines der meist umstrittenen
Probleme der gegenwiértigen Moraltheologie, vielmehr ein solches,

1 Hilpert, Konrad: Ethik und Rationalitit. Untersuchungen zum Autonomie-
problem und zu seiner Bedeutung fiir die theologische Ethik. — Moraltheolo-
gische Studien. Systematische Abteilung. Hrsg. von Bruno Schiiller. Bd. 6.
Patmos Verlag, Diisseldorf: Patmos Verlag 1980, 615 S.

iiber dessen Teillssung weitgehend? Ubereinstimmung besteht; UTber-
einstimmung dariiber, daB} auch die Moraltheologie der in der Philoso-
phie — zumeist gegen sie oder doch an ihr vorbei - erkédmpften
Autonomie der Moral voll Rechnung tragen soll; Autonomie der Moral
wiederum in dem Sinne, daB diese der Vernunft entstamme und daher
prinzipiell der menschlichen Vernunft einsichtig sein miisse oder
miisse gemacht werden kénnen. — Womit sich natiirlich die Frage
stellt, welche Rolle dabei — bei der Bestimmung der Moral — Gott (oder
dem christlichen Glauben, aber auch so etwas wie Autoritdt, Gehor-
sam, Macht usw.) zukomme oder noch zukommen konne. Wie in
einem theologischen Rahmen nicht anders zu erwarten ist, erstrecken
sich die Ubereinstimmungen bis dahin, daB die geforderte oder,
zumindest von der Philosophie her, lingst verwirklichte Autonomie
mit einer theonomen Gestalt der Ethik vereinbar sei. Die Divergenzen,
aber auch die Unsicherheiten, beginnen damit, wie das Gebilde einer
theonom-autonomen Ethik konkret auszusehen habe: (nicht unbedingt
unvereinbare) Divergenzen unter den verschiedenen Ansdtzen, von
denen vier repriasentative unter der Ziffer 9.1.2 kurz (534-545) vorge-

2 Als Kritiker wenigstens der besonders beriicksichtigten Autonomiekonzeption
A. Auers werden auf S. 558 (Anm. 152) genannt Stoeckle, Ermecke, Ratzinger,
Ba]thase!r,. Rief, Spaemann, Rotter, allerdings auch Hilpert selbst.
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stellt werden; Unsicherheiten sowohl innerhalb der Ansidtze, von
denen, auch bei einer so begrenzten Auswahl, mancher (in Ermange-
lung einer der beiden, zumal der autonomen, Perspektiven: vgl. v. a. 8.
540 Anm. 61, zweiter Abschnitt) moglicherweise aus diesem weiten
Rahmen falle — als auch m. E. beim Autor selbst, der nach eingehender
kritischer Durchsicht im Ausgang vornehmlich von einem der vorange-
stellten Ansitze (demjenigen, wie gesagt, A. Auers) (Ziffer 9.2) und
nach Feststellung einiger Desiderate (585 mit Riickverweis auf Ziffer
bzw. Kap 8), deren Erfiillung durch ,,das derzeitige moraltheologische
Konzept der Autonomie® ihm ,zweifelhaft” erscheint (585), mit den
Worten schlieBt: ,Vorliegende Arbeit entwickelt selbst noch keine
Alternativtheorie, aber sie beansprucht, ein Prolegomenon dafiir zu
liefern.”

Man kann natiirlich diese Worte auch anders, und zwar wortlicher,
lesen. Némlich so, daB der Vf. aus dem weitgehenden Konsens heraus-
schert, daB er das Konzept der theonomischen Autonomie grundsatz-
lich fiir verfehlt hilt und daB er sich deshalb um ein Alternativkonzept
bemiiht. Ich glaube, dieser gegeniiber der Autonomiethese hérteren
Lesart nicht folgen zu miissen. Erstens scheinen mir die, zweifelosohne
ernsthaften, Bedenken, die der Vf gegen das theo-autonomische Pro-
gramm ins Feld fithrt, differenziert genug zu sein, um auch die
weichere Variante vertreten zu konnen. Zweitens wiirde andernfalls
selbst das im bescheidenen Singularis beanspruchte ,Prolegomenon®
zur Alternativtheorie umgekehrt zu hoch gegriffen sein — es sei denn,
es handele sich dabei um ein rein negatives Prolegomenon; denn fiir
ein positives fehlte m. E. noch eine hinreichende Klarheit auch schon
dariiber, ob das Autonome oder aber das Theonome dabei store: liest
man das Buch theologisch, wiirde man meinen, das erste, philoso-
phisch dagegen, das zweite. Einen dritten Grund fiir die weichere
Lesart mochte ich gleich gesondert anfithren, und zwar so, dab die
zwei ersten Griinde dabei etwas niher erldutert werden. Kurz, man
konnte zur Not — was der VE. nicht tut — den eben zitierten SchluBsatz
auch so lesen, dab der Akzent auf ,das derzeitige moraltheologi-
sche Konzept der Autonomie® fallt. Und jetzt der dritte Grund.

Der Haupteinwand, der gegen das Autonomiekonzept vom V£
erhoben wird, scheint mir der zu sein, daB ein solches Konzept nur
unter bestimmten, schlieBlich kontingenten historischen Bedingungen
verstehbar ist. Bedingungen, die vor allem zu einer verdnderlichen,
spezifisch neuzeitlichen Wirklichkeitsauffassung gefithrt haben oder
sich umgekehrt von dieser nihren. Nun sei diese ihrerseits wieder auf
einem besonderen Wahrheitsverstindnis beruhende verinderte Wirk-
lichkeitsauffassung weder irreligios noch atheistisch von Anfang an,
nicht einmal zur Zeit der Transzendentalphilosophie (vgl. 509) gewe-
sen, sie habe sich aber ihrer inneren Konsequenz nach am Ende
(Feuerbach, Schopenhauer, Nietzsche ...) als solche erwiesen. So
erklire sich der erbitterte Kampf, der seitens nicht nur des Lehramtes,
sondern gerade auch des weitaus griBten Teils der Theologie jahrhun-
dertelang und bis in die zweite Halfte unseres Jahrhunderts hinein
gegen den Autonomiegedanken gefithrt worden sei (vgl. 580). Diese
Tatsache ist nun nicht zu leugnen. Trotzdem wiirde ich diesem
Umstand weniger Bedeutung geben als der V£, fiir den er nicht bloB
terminologischer Natur ist. Das liegt wohl darin, daBl er — wie mir
scheint — vorwiegend in hermeneutischen Kategorien denkt, nach
denen der Zugang zur Wirklichkeit unvermeidlich vermittelt ist durch
deren mehr oder weniger begrifflich geronnene Auslegung - falls man
noch eine Wirklichkeit ,hinter* den Auslegungen anerkennt. Zweifels-
ohne liegen hier — wie es dem V{. iibrigens nicht verborgen bleibt (vgl.
u. a. z. B. 121, 585, v. a. Ziffer 8.13 bzw. 511-530) — die eigentlichen
methodischen und Grundlegungsfragen (Realismus/Idealismus-Streit),
die man klidren sollte, wollte man etwas mehr als ,ein Prolegomenon®
zum Autonomie-Theonomieproblem leisten.

Fiir die gegenwirtigen Zwecke mag es bei dem Hinweis auf die
seitens einer weniger rein hermeneutischen Einstellung leichter zu
vollziehende Trennung zwischen Begriff und Sache bleiben. Dann
haben Sitze wie die folgenden weniger Gewicht als ihnen vom Vf.
zugedacht: ,,Sucht man schon bei den Kirchenvitern, bei Thomas von
Aquin und anderen mittelalterlichen Theologen, bei den spanischen
Barockscholastikern, bei Alphons von Liguori vergebens nach diesem
Begriff oder Synonyma, so trifft man ihn auch in der Folgezeit nicht
an® (579). Oder: ,.Er begegnet in der katholischen Theologie erstmals
(dem Begriff nach zwar noch selten, aber eindeutig der Sache nach) bei
jenen Ethikern, die versuchen, Gedanken bei Kant und Fichte in ihre
Theorie zu integrieren” (ebd.). Hinzu kommt, dab letzterer Satz nach-
weislich falsch ist. Hier rdcht sich, daB der Vf. sich viel weniger mit

3 Anstatt ,,. . . negativer Teil der Hauptthese® muf} es im Titel wohl .. . . positiver
Teil .. .“ heiBen.

eigenen, theologischen, als mit sozusagen fremden, philosophischen,
Traditionen beschiftigt. Insofern scheint er einer selbst fiir AuBenste-
hende deutlich erkennbaren Tendenz in der heutigen Theologie zum
Opfer gefallen zu sein. Denn der Sache nach jedenfalls ist das Konzept
der Autonomie — ich will Thomas von Aquin vorldufig noch, Ambrosi-
us usw. gar ganz beiseite lassen — sogar noch frither als bei den
spanischen Barockscholastikern, ganz eindeutig etwa schon beim Kar-
dinal Roberto Bellarmino anzutreffen. Es ist bezeichnend fur die
soeben erwihnte Tendenz, dab der Vf. zwar selbstverstandlich Grotius'’
Paradesatz der autonomischen Ethik (,... etiamsi daremus ...%)
anfiithrt (vgl. 470). Nur war Grotius allerdigs kein katholischer Theolo-
ge. DaBb aber der Gedanke und dessen Kontext (... etiam si per
impossibile . . .) zumindest* auf Bellarmin (De membris Ecclesi-
ae, Opera Omnia, ed. Fevre, Bd. III, Paris 1870, S. 18), zuriickgeht,
diirfte nach der geschichtlichen These der Arbeit eigentlich nicht wahr
sein. Daran kénnen die Qualifizierungen (vgl. vor allem S. 105 mit
Anm. 21 u. S. 125) wenig indern, womit die These begleitet wird, daB
der methodische Umbruch, der die Autonomiethese moglich machte,
erst bei Descartes erfolgte (Ziffer 2.2). Das Ausbleiben der politikphilo-
sophischen und politikwissenschaftlichen Dimension wirkt sich hier
nachteilig auf die Arbeit aus. Sonst wére Vf. der Weg nicht verborgen
geblieben, der ausgehend von Hobbes und Locke (vgl. S. 122 u. 129)
zuriickfithrt zu der Renaissance- und Barockscholastik (s. unten IV).

Wie man sieht, sind es weniger sachliche als geschichtliche Griinde,
die den Vf. daran hindern, sich vorbehaltlos auf die Seite der Autono-
miethese zu schlagen. Nur dal} er — seinem betont hermeneutischen
Standpunkt gemél — zwischen beiden Arten von Griinden kaum einen
Unterschied machen darf. Sollten sich nun aber die geschichtlichen
Griinde als unhaltbar erweisen — und die angefiihrten Indizien schei-
nen mir diese Vermutung stark zu nahren -, dann miiBte er bei voller
Konsequenz, da keine sachlichen Griinde mehr iibrigbleiben kénnen,
seine Vorbehalte zuriicknehmen und seinen Widerstand aufgeben.
Soviel also zum dritten Grund fiir meine Option zugunsten der
weicheren Lesart: doch Autonomiekonzept, aber keines der derzeiti-
gen.

II

Die Untersuchung von geschichtlichen und
sachlichen Griinden

Wenn auch fiir den V. die sachlichen Probleme erst nach Erledi-
gung der historischen Frage nach Vorldufern der Autonomiethese
anfangen, dann nicht etwa, weil er — entgegen meiner Deutung -
zwischen Sache und Auslegung, Wirklichkeit und Geschichte unter-
scheidet bzw. trennt, sondern gerade weil er es nicht tut.

Auch nach Aufdeckung der Schwichen seiner historischen These
braucht er seine Vorbehalte gegen das Gesamtkonzept der Autonomie
nicht aufzugeben und mub insofern doch nach einem Alternativkon-
zept suchen — das er allerdings, wie gesagt, nicht liefert. Die Notwen-
digkeit des Alternativkonzepts wiirde sich, kurz gesagt, daraus erge-
ben, daB der Geanke der Autonomie neuzeitlich ist, die Neuzeit aber
endgiiltig vorbei sei. Was an seine Stelle nunmehr trete, miisse sich - in
theoretischer Hinsicht — aus den Humanwissenschaften ergeben, wel-
che nunmehr die Rolle zu {ibernehmen haben, die in der Neuzeit die
Philosophie und im Mittelalter die Theologie gespielt hétten. Diese
Deutung wiirde erkldren, warum das Buch mit einer ausfiihrlichen
Bestandsaufnahme dessen beginnt, was zur Autonomieproblematik
aus der Perspektive der humanwissenschaftlichen einschlieBlich der
biologischen Forschung zu sagen wére. Sie wiirde aber letztlich
zugleich auch einen evolutionistischen Ansatz voraussetzen, der
jedoch, soweit ich sehen kann, in dem Buch nicht explizit erscheint.
Die (vorldufig) letzte Konsequenz wire die sogenannte evolutionére
Erkenntnistheorie, deren unmittelbare Vorldufer beriicksichtigt wer-
den (Ziffer 1.2), deren philosophische Grundlagenunklarheiten aller-
dings notorisch sind.

Was nach Vf. an der Autonomiethese vorbei ist, ist, daB die Moral
der reinen Vernunft entstamme, denn das impliziert, daB die Moral,
wie diese Vernunft, unveranderlich sei. Nicht vorbei dagegen sei nach
ihm die ganze Tendenz der bei Descartes einsetzenden und bei Kant
ihren neuzeitlichen Hohepunkt erreichenden Autonomiethese, die
dann schlieBlich zur Humanwissenschaft der Postmoderne fiihrte. Der
Geschichte selbst sind allerdings keine Kriterien zu entnehmen fiir
oder gegen die Thesen der Autonomie, der Theonomie, der Theo-

4 Vgl. die Hinweise auf die Vorgeschichte dieser These in ]. Finnis, Natural
Law and Natural Rights, Oxford 1980, S. 54.



93 1982 Jahrgang 78 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 2 94

Autonomie oder einer eventuell in Sicht stehenden Uberautonomie,
die nicht der reinen, sondern der sozialen Vernunft, wenn man so will,
dem sozialen Wandel, entstammen soll. Thr sind nicht einmal Kriterien
fiir die Moral iiberhaupt zu entnehmen oder auch schon dafiir,
weshalb Moral sein miisse und nicht vielmehr Amoral. Jeder ideali-
stisch-hermeneutische Ansatz, der an so etwas wie Moral festhalten
will, findet sich immer schon iiberholt von Nietzsche (alles ist Interpre-
tation) oder aber auch von Heidegger, den der Vf., es sei denn im
Zusammenhang mit Nietzsches ,Gott-ist-Tod"-Spruch, nirgends
behandelt, der aber mir im Gesamtduktus der Arbeit (nicht in der
Diktion) eigentiimlich présent zu sein scheint. — Erst recht sind
Kriterien der Wahrheit der Geschichte nicht zu entnehmen. Man
miifte denn mit dem traditionellen Wahrheitsbegriff vollig aufriumen
(vgl. Ziffer 8). Die Alternative dazu ist, was die rein hermeneutische
Einstellung gerade verbietet: die Annahme einer grundsitzlichen Kon-
tinuitdt der Referenz. Selbstverstindlich kann diese Annahme leicht
zu historischen Kurzschliissen fithren. Dafiir hilt sie aber die Wahr-
heitsfrage, auch in der Beurteilung vergangener (meinetwegen auch
gewesener) Lehrstiicke grundsitzlich offen. Die zwei Positionen beziig-
lich Kontinuitit oder Diskontinuitit der geschichtlichen Referenz
kommen klar an einer wichtigen Stelle des Buches zum Ausdruck. Die
Stelle handelt von ,,A. Auers Erstaunen dariiber, daB} bei Darstellungen
der Geschichte des Autonomiebegriffs nie auf die bekannte Stelle R6m
2,14 eingegangen werde®. ,Man miiBte” — bemerkt dazu der V{. — ,auf
letzteres antworten: Weil sie eben fiir die Bildung des Begriffs und fiir
seine Verwendungen keine priigende Rolle gespielt hat; begriffs- (nicht
wirkungs-)geschichtlich blieb die Stelle irrelevant” (581). Weil der
verwendete Begriff nicht identisch ist, kann es sich also nicht um
dieselbe Sache handeln. Die Alternative dazu lige, wie gesagt, in der
starkeren Unterscheidung zwischen Sache und Auslegung, Geschichts-
und Sachgriinden, was ein gewisses Mall an Ungeschichtlichkeit oder
eine Begrenzung der Vergeschichtlichung der Wirklichkeit voraus-
setzt.

I

Grenzen der Vernunftautonomie. Bedeutung des
Willens fiir eine theonome Autonomie

Man konnte die Hauptsachfrage, losgeldst von der geschichtlichen
Frage, so herauspriparieren: Warum Theonomie und Autonomie der
Moral? Geht beides zusammen? Auf diese Frage mochte ich eine
méglichst einfache Antwort wagen: Theonomie wegen der Motivation,
Autonomie wegen des Inhalts. Womit auch die Antwort auf die Frage
nach dem Zusammengehenkonnen gegeben wiire, welches schlieBlich
ein Zusammengehen ist von Gesetzes-, Gebots- und Autoritéts-, gar
Gehorsamsethik einerseits und Liebes-, Freiheits-, Miindigkeitsethik
andererseits,

Zunéchst: So altmodisch sich diese Vereinbarkeitsformel — wegen
ihrer ersten Teilreihe — anhort, so glaube ich nicht, daB der Vf. ihr
vollig fremd gegeniibersteht. Seine meisterhaften Referate iiber die
Vertreter der Autonomiemoral werden von ihm ZuBerst selten durch
kritische Kommentare begleitet. Fast hat man den Eindruck, diese
seltenen Ausnahmen seien ihm unbedacht entschliipft. Ein konse-
quenter Hermeneutiker darf keine Kritik vom hohen RoB der Wahrheit
aus iiben, sondern nur nach Sinn fragen und alles zu verstehen
trachten. Eine dieser seltenen Ausnahmen findet sich indes in der
| Darstellung des Fichteschen Autonomiegedankens. Da heilt es: ,Es
eriibrigt sich fast, die negative Implikation dieses Sittlichkeitsprinzips
herauszustellen: Mit der ausschlieBlichen Griindung der Sittlichkeit
auf das Subjekt, in dem das Zusammentreffen von Urteil und sittli-
chem Trieb das Gefithl von GewibBheit hervorbringt, wird das
autorititsgeleitete Handeln noch radikaler als bei Kant aus dem
Bereich des Sittlichen ausgeschieden, ja es gilt als ein Prototyp des
Unmoralischen. Wer auf Autoritédt hin handelt, handelt [...] notwen-
dig gewissenlos® (220 u. f). ,Es eriibrigt sich . . .“ Hier hat der V. in der
Tat einen zentralen Punkt kritisch und nicht nur hermeneutisch
angesprochen. Demnach zu urteilen, scheint auch fiir ihn das gebots-
(und verbotsethische) Moment unabdingbar zu sein (vgl. Ziffer 8.5). Da
sich aber der Vf nicht immer (nicht einmal, wenn es sich um
zeitgendssische Autoren handelt, bei denen eine diachronische Dis-
kontinuitit der Referenz ausgeschlossen ist), so explizit fiir oder gegen
die von ihm referierten Auffassungen ausspricht wie in diesem Falle,
bin ich mir nicht sicher, welche Konsequenzen er aus dieser prinzipiel-
len Anerkennung zu ziehen bereit ist. Insbesondere bin ich mir nicht
sicher, ob er die Auffassung der Autonomietheologie teilt, wonach die

theonome Legitimation nur die ,Stringenz des sittlichen Sollensan-
spruchs” im allgemeinen betrifft, nicht aber die ,fiir die theologische
Ethik als illegitim herausgestellte extensive Kategorizitéit (Allgemein-
giiltigkeit im strengen Sinn)“ (vgl. 548). Letzteres wiirde — ebenso wie
der ,eschatologiche Vorbehalt* (9.1.3.5) — das Verbot einer Absolutset-
zung irgendwelcher Einzelnormen fiir das konkrete sittliche Verhalten
im Bereich der (des?) Kategorialen” einschlieBen (549).

Unabhingig nun davon, ob dies auch die Auffassung des Vf.s ist:
Wer die oben referierte (spontan unbedachte und gegen die eigenen
hermeneutischen Prinzipien geiibte?) Kritik an Fichtes Verabsolutie-
rung des Gewissens und dessen Ausspielen gegen die Autoritit {ibt,
kann nicht im gleichen Atemzug in diesem Punkt die normrelativie-
rende Position der Autonomietheologen einnehmen. Denn ebenso wie
die Fichtes (und Kants), ja mehr noch als jene, lduft diese Position auf
eine reine Gesinnungsethik in dem Sinne hinaus, dall nicht das, was
man jeweils konkret tut, sondern allein das Motiv (das Gut-Handeln-
Wollen) iiber die (positive) Moralitit der Handlung entscheidet. Evi-
dentermaBen ist dies ein wesentlicher Punkt in der ganzen Frage der
Autonomie und der Theonomie. Eine halbwegs ausreichende,
geschweige denn eine adéquate Behandlung kann hier nicht angestrebt
werden. Doch schon fiir die begrenzten Zwecke dieser Rezension muf
ich etwas weiter ausholen.

Der Haupteinwand gegen die Theonomie (als Heteronomie) wird
gewshnlich dem Komplex des Voluntarismus entnommen. Wenn ich
nur deshalb einer Verhaltensweise folgen soll, weil sie von Gott (oder
wem immer) gewollt wird, nichts garantiert mir, daB ich das Gute tun
werde. Der verpflichtende Charakter der Norm darf somit nicht priméar
im Bereich des Willens, sondern mul} in dem der Vernunft gesucht
werden. Das Problem stellt sich allerdings nur fiir den menschlichen
Willen. Fiir den gottlichen macht es keinen Unterschied aus, ob man
sagt, dab etwas deshalb gut ist, weil es von Gott gewollt war oder
umgekehrt. Beim Menschen dagegen konnen Vernunft und Willen
auseinandergehen. Dasselbe — nur aus einer anderen Perspektive —
kann auch so ausgedriickt werden: Die Vernunft ist Gott und Mensch
gemeinsam; der Unterschied ist nur gradueller Art. Der Mensch, und
zwar jeder Mensch, nimmt teil an der gottlichen Vernunft. Beim
Willen ist es anders: der Wille ist dem Menschen weit mehr zu eigen
als die Vernunft. (Und deshalb liegt die Méoglichkeit der Siinde
letztlich nur in dem Willen.) Das ist sowohl fiir das Verhéltnis der
Menschen untereinander wie fiir das eines jeden zu Gott wichtig. Das
bedeutet nicht, daB die Menschen durch die Vernunft miteinander und
mit Gott kommunizieren, durch den Willen dagegen sich voneinander
und von Gott absetzen wiirden, wohl aber, daf sie letzteres nur durch
ihn — und nicht durch die Vernunft - tun kénnen. (Ich darf in
Klammern darauf hinweisen, daB die Problematik der Kommunikation
das ganze Buch und dessen Thema untergriindig trégt: ,,. . . es ist doch
das Ziel dieses moraltheologischen Neuentwurfs, die Krise der Moral
zu bewiiltigen beziehungsweise die weitgehend verlorene Kommunika-
tion wieder herzustellen, . ..“)* Wieder anders ausgedriickt: Die Ver-
nunft irrt nur per accidens, der Wille (irrt und trifft das Richtige)
per se. Mit dieser Prizisierung wird die (Schopenhauerische) Vor-
stellung abgewehrt, der Mensch habe nichts Dringenderes zu tun, als
sich seines Willens zu entledigen und der Vernunft zuzuwenden. Hier
stehen wir an der Wurzel der autonomistischen Abirrung, vor der der
VA. selbst deutlich genug warnt (s. etwa 580f), ohne jedoch zur vollen
Eindeutigkeit zu kommen.

Es ist ndmlich falsch, daB die Kommunikation allein auf dem Wege
{iber die Vernunft zu erreichen sei. (Und das ist der Punkt, wo der V.
meines Erachtens nicht eindeutig genug gegen die - jetzt sage ich auch
selber nochmals - , autonomistische” Abirrung Stellung bezieht.) Bes-
ser gesagt: Es ist falsch, daB die Kommunikation rein auf dem Wege
iiber die Vernunft unter Ausschlufl der Willenskomponente (denn je
nachdem fallen auch beim Menschen Vernunft und Wille zusammen)
zu erreichen sei. Der Grundirrtum besteht — anders gewendet — darin,
daB man Macht (ein Phinomen, das man auch in bezug auf Gott dem
Willen zuordnet) mit Zwang oder Gewalt gleichsetzt. DaB damit alles,
was nicht reine Vernunft ist, verketzert werden mub, liegt auf der
Hand: allem voran Autoritit, Gehorsam und dergleichen mehr. Magli-
cherweise akzentuiere ich hier nur stirker, was der Vf. selbst andeutet
(ohne expressis verbis Repression von Autoritéit, Herrschaft von Zwang

5 Der Text fahrt fort: ,und man glaubt, dieses Ziel durch die Anerkennung des
Zustandes der modernen Sakularitdt erreichen zu kénnen, womit dann aber
implizit auch der dazu fithrende Prozel rehabilitiert ist* (S. 579). ,Entspre-
chend ist das erklirte Ziel der Vertreter der autonomen Moral Kommunikabi-
litdt“ (S. 533). Vgl. auch §. 563 u. passim.
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usw. zu scheiden®) — etwa bei der Warnung vor den emotionellen
Konnotationen des Wortes ,, Autonomie”: ,Mag es an den Rédndern
unscharf sein® — schreibt er —, ,s0 besagt oder assoziiert es — jedenfalls
in ethischen und pédagogischen Zusammenhdngen — Freiheit von
Repressionen, die als nicht einsichtig erscheinen und der allgemein
gesellschaftlichen Realitét (im weitesten Sinne) zuwiderlaufen und von
denen man rudimentir weiB, oder auch bloB vermutet, daB sie ,nur”
theologisch begriindet waren (zum Beispiel Gehorsam, Verzicht,
Anpassung, Leistung)® (581).

Das Ergebnis dieses Grundirrtums? ist, um es einmal mit einem
Titel von R. Spaemann zu sagen, die Utopia der herrschaftsfreien
Kommunikation. Freilich: hilt man die Utopie fiir das héchste Gut
(oder das hochste Gut fiir Utopie), dann erhilt der Begriff der Machtlo-
sigkeit auch noch einen unbedingt positiven Sinn, Dariiber, daB es sich
bei dem Ideal der Herrschaftsfreiheit um eine bloBe Utopie handelt, ist
sich der Vf. im {ibrigen vollkommen im klaren. Nicht eindeutig genug
dagegen kommt es bei ihm heraus, daB es sich dabei zwar um eine
echte Utopie, aber um kein echtes Ideal handelt. So etwa auf 8. 231, wo
es im AnschluB an Fichte zunichst heilt: ,Jeder muB bereit sein, sich
auf die verniinftige, zwangsfreie Auseinandersetzung einzulassen mit
dem Ziel, Ubereinstimmung unter allen zu gewinnen®, woran sich
dann wieder die Anmerkung anschlieBt: ,vgl. die Ausfithrungen zum
letzten Endzweck einer herrschaftsfreien Gesellschaft: SL [Das Prinzip
der Sittenlehre nach den Prinzipien der Wissenschaftslehre] 253;
Fichte ist sich dabei des prinzipiell utopischen Charakters dieses Zieles
bewuBt“. (Man beachte noch einmal die ungewollte [?] Gleichsetzung
von ,,zwangsfrei” mit , herrschaftsfrei”.)

In seinem Aufsatz ,Methodische und systematische Probleme in
Fichtes’ Grundlage des Naturrechts” (in: Der transzendentale Gedanke.
Die gegenwirtige Darstellung der Philosophie Fichtes, hrsg. von K.
Hammacher, Hamburg 1981) schreibt L. Siep: Es ist fraglich, ,ob
Fichtes Auffassung: eine verniinftige Begegnung zwischen Vernunft-
wesen habe ,notwendig eintreten’ miissen, iiberzeugen kann (...).
Denkbar ist auch, daB es immer und iiberall ein Verhéltnis von Zwang
und personlicher Herrschaft gegeben hitte. Menschen, die miteinander
sprechen, miissen nicht die Erfahrung wechselseitiger Anerkennung
oder gar die Idee herrschaftsfreier Kommunikation besitzen — Sprache
ist ebensogut als Instrument und Medium von Herrschaft denkbar”
(a.a.0. 302). Hier wenigstens ist die Idee klar ausgesprochen, daB
Vernunft (und damit auch Sprache, Adyog) mit Herrschaft zusammen-
gehen kann und so auch zumindest indirekt auf den Willen hingewie-
sen, was beim Vf. héchstens in solchen Wendungen wie ,,die Reflexion
auf die Sprache unter dem Aspekt der Handlung" sei eines der von der
Autonomiethese unerfiillten Desiderate (584 u. f) nur von weitem
anklingt.

Doch obgleich der Vi den vermutlich negativen Charakter von
Macht, Herrschaft, Autoritit, Gehorsam und so weiter nicht eindeuti-
gerweise zuriickweist bzw. deren positiven Charakter itberhaupt nicht
erwahnt — was beides zusammengenommen meines Erachtens die
Ambiguitdt seiner Position gegeniiber dem ganzen Gedanken der
Theoautonomie erkldrt —, so hat er, was das Schliisselproblem des
moralisch schlechten Willens angeht, an einer Stelle den Finger mit
groBter Prézision auf die Wunde gelegt — und damit auf den wunden
Punkt jedenfalls aller derzeitigen Konzepte der theonomen Autono-
mie. Im Zusammenhang mit der paradoxen Frage, welcher Gebrauch
der Freiheit (die doch als Autonomie sittlich zu bejahen ist!) nun
sittlich verwerflich sei (1), bemerkt Vf., dab an mancher Stelle seines
Systems der Sittenlehre nach den Prinzipien der Wissenschaftslehre
Fichte zwar diese landldufige (und fundamentale) Frage selber auch
stellt, dafl er aber auf sie dann keine Antwort gibt (noch geben kann)
(vgl. 230 mit Anm. 1808). Der Grund dafiir liegt in der frither (220) vom
Vf. - wie wir gesehen haben, und damit komme ich auf diesen

8 Zur Bedeutungsdifferenzierung in diesem Begriffsfeld vgl. jetzt aus der kanti-
schen Perspektive V. Gerhardt, ,Recht und Herrschaft”, in Rechtstheorie
1981, S. 53-94.

7 Vgl. die Kritik H. L. A. Harts an R. Nozicks liberalistischer Neigung, jede
Einschrinkung, die iiber die Wahrung von Menschenrechten hinausgeht,
schon als Vergewaltigung der Person anzusehen: ,,Between Utility and Rights",
in A. Ryan (ed.), The Idee of Freedom, Oxford 1979, besonders S. 82.
Mehr iiber dieses Thema unten im Teil IV.

8 Der Text dieser wichtigen Anmerkung lautet: ,,Fichte beantwortet die selbstge-
stellte Frage nur insoweit, als der Verstol gegen das Sittengesetz auf einer
Gewissensiiberzeugung beruht. Statt ,Welcher Gebrauch der Freiheit ist
unsittlich?" ... liegt der Antwort eher die Frage zugrunde: ,Welche Uberzeu-
gung von einem bestimmten Gebrauch der Freiheit — die als Uberzeugung des
Gewissens verbindlich ist — 1aBt sich mit dem Sittengesetz nicht vereinbaren?’
Diese betréchtliche Verschiebung in der Antwort ist nicht so erstaunlich, wenn

neuralgischen Punkt zuriick - verworfenen Verabsolutierung des
Gewissens als einzigem und (Gewissen und GewiBheit gehoren hier
zusammen) untriiglichem Moralitatskriterium.® Woraus sich durch
Kontraposition ergibt: Wer ohne eigene Einsicht handelt, handelt
unsittlich (,gewissenlos”) — daraus folgt die Verketzerung von Gehor-
sam, Autoritit usw. Hier wird nicht die Moglichkeit geleugnet, schuld-
haft unwissend zu sein. Im Gegenteil, als einzige Schuld erscheint hier
die Unwissenheit — allerdings nur die Unwissenheit beziiglich der
Verpflichtung zur Gewissensentscheidung oder zur Autonomie, wel-
che wiederum die einzige absolute Norm ist. Wohl aber wird hier die
Mbglichkeit geleugnet, sehenden Auges unsittlich handeln zu kénnen,
oder — was auf dasselbe hinauslduft — sich iiber konkrete Normen
sittlich zu vergreifen. Unsittlich ist (und handelt) demnach nur, wer
eine schlechte Gesinnung hat, d. h. wer nicht gut handeln will. Das
ergibt eine paradoxe und doch véllig kensequente Lage: Die Moral der
Autonomie, die auszog, die Vernunft — und mit ihr die verlorengegan-
gene Kommunikation - in ihre (absoluten) Rechte einzusetzen, endet
in einem extremen Voluntarismus und Dezisionismus. Denn demnach
handelt schon gut, wer das Gute tun will - gleichgiiltig, was er
tatsdchlich tut, gleichgiiltig folglich auch, wie konsequent er seinen
guten Willen (das Gute tun zu wollen) verfolgt.1®

Dieses Resultat, auf das m. E. auch das derzeitige Konzept der
autonomen Moral hinauslduft (deshalb ihre Ausblendung all dessen,
was mit der Stirkung des Willens, Askese usw. zusammenhéngt), ist
an sich nicht unvermeidlich. Es ist nur das unvermeidliche Resultat
eines verfehlten Ansatzes. Um mich auf den vom Vi. abgeschrittenen
historischen Horizont zu beschréinken: der Ansatz wird schon dadurch
verfehlt (es ist allerdings nicht der einzige Aspekt, der hier in Frage
kommt), daBl man mit Kant annimmt, die Vernunft kénne von sich aus
(als reine Vernunft) praktisch sein, ja sie sei es immer schon (auf den
Unterschied in diesem Punkt zu Thomas von Aquin hat Vf. selbst

man sich Fichtes Theorie des Bosen (s. 4.5.1) vergegenwiirtigt. Dort war die
Maglichkeit, trotz besserer Einsicht unsittlich zu handeln, als teuflisch ausge-
schieden worden.”
Der sittliche Trieb ,,ist nicht der kategorische Imperativ, sondern er treibt uns
lediglich an, uns selbst einen solchen zu bilden. Wenn das aber geschieht, ist
das verniinftige Wesen weder bestimmt durch die Materie, noch durch den
Begriff des materiellen Sollens, sondern es selbst bestimmt sich dann ,durch
den lediglich formalen und in ihm selbst erzeugten Begriff des absoluten
Sollens’. Somit gelangen wir an dieser Stelle wieder zu dem Begriff jenes zu
Anfang aufgestellten reinen Vernunftwesens mit seiner absoluten Selbstidndig-
keit, nur diesmal unter den Bedingungen der Wirklichkeit.
Unter diesem formalen Aspekt der Sittlichkeit, dem Fichte den Terminus
Moralitat' reserviert, stellt sich demnach die doppelte Anforderung, erstens
iiberhaupt mit BewuBtsein, und im besonderen mit BewuBtsein der Pflicht, zu
handeln; und zweitens nie gegen die eigene Uberzeugung zu handeln (darin
bestiinde die Bosheit im moralischen Sinn). Zusammengefalit lautet beides:
Jhandle stets nach bester Uberzeugung von deiner Pflicht® oder ,handle nach
deinem Gewissen'. Findet der absolut fordernde sittliche Trieb Befriedigung,
so entsteht das Gefithl der GewiBheit und Uberzeugung. Dann stimmen
Bewubitsein und urspriingliches Ich {iberein. Mit der GewiBheit ist auch ein
absolutes Kriterium gegeben, das erkennen 14Bt, ob ein theoretisches Urteil
iiber die Pflicht auch tatséchlich das ist, was vom Sittengesetz in Anwendung
auf Handlungssubjekt und Umsténde gefordert ist.“ Dann kommt die bereits
erwihnte kritische Bemerkung des Vi ,Es eriibrigt sich fast, die negative
Implikation dieses Sittlichkeitsprinzips herauszustellen.” Freilich, nicht ein-
mal diese Einlassung braucht als Kritik gemeint zu sein! Eine negative
Implikation braucht weder selber falsch zu sein noch die Falschheit ihres
Implikats vorauszusetzen. Wie dem auch sei. Der Text des Vf.s fahrt nach
Doppelpunkt so fort: ,,Mit der ausschlieflichen Griindung der Sittlichkeit auf
das Subjekt, in dem das Zusammentreffen von Urteil und sittlichem Trieb das
Gefiihl der Gewibheit hervorbringt, wird das autoritétsgeleitete Handeln noch
radikaler als bei Kant aus dem Bereich des Sittlichen ausgeschieden, ja es gilt
als ein Prototyp des Unmoralischen. ,Wer auf Autoritét hin handelt, handelt
[...] notwendig gewissenlos’. Unter ausdriicklichem Einbezug samtlicher,
auch der als gottlich ausgegebenen Gebote werden lediglich jene Funktionen
von Autoritit von diesem Verdikt ausgenommen, die auf die Eingliederung in
den Wissensstand des Zeitalters zielen und sich bei der Realisierung dieses
Zieles gleichzeitig in fortschreitendem Mabe selbst iiberfliissig machen (Erzie-
hung und Forschung). Die Verpflichtung auf das eigene sittliche Gewissen gilt
so kategorisch, daB Fichte schreiben kann: ,Was nicht aus dem Glauben, aus
Bestitigung an unserem eigenen Gewissen, hervorgeht, ist absolut Siinde‘.”
Mir scheint damit das wesentliche Anliegen der derzeitigen Autonomiekon-
zepte getroffen zu sein. Nicht so sicher bin ich mir hingegen, wie gesagt,
dariiber, wie weit dies auch Anliegen des Vf.s ist. Schon klarer bin ich mir
dariiber, dab in beiden Fillen es sich hichstens um ein nicht voll reflektiertes
Anliegen handelt, denn das Ganze lduft in der Tat auf eine Verabsolutierung
der menschlichen Vernunft hinaus.
10 Demgegeniiber ist etwa fiir Thomas der Wille, der dem irrigen Gewissen nicht
folgt, bise, derjenige, der dem irrigen Gewissen, und das heifit hier der irrigen
Vernunft, folgt, auf jeden Fall nicht gut. Der Wille!

©
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hingewiesen: vgl. 570). Damit stimmt der oben festgestellte Intellektu-
alismus in der Position Fichtes vollkommen iiberein. Indem geleugnet
wird, daB man Einsicht in einen moralischen Sachverhalt, in eine
sittliche Forderung haben und man dennoch seine Zustimmung dazu
verweigern, d. h. sich anders entcheiden kénne, wird das spezifische
Moment des Willens, dessen eigentiimliche, der Vernunft abgehende
Fahigkeit unterschlagen, per se zu irren. Mit dieser Fihigkeit ist aber
nichts anderes gemeint als die Méglichkeit, sich wider besseres Wissen
fiir das Schlechte zu entscheiden. Gerade deshalb darf die Losung der
Motivationsfrage m. E. nicht primér im Verstand, sondern muf im
Willen gesucht werden: Der Verstand (und hier mache ich keinen
Unterschied zwischen Verstand und Vernunft) mag noch so erleuchtet
sein — wenn der Wille nicht richtig liegt, hilft es nichts ... Deshalb
auch die Notwendigkeit des Rekurses auf so etwas wie einen Befehl
(oder auch ,nur* eine Bitte) seitens dessen, der auch die (inhaltliche)
Quelle des Guten ist. Denn (inhaltliche) Quelle des Guten oder auch
das Gute selbst zu sein, ist nicht schon Anreiz genug fiir einen
Verstand, der — wie die menschliche Vernunft - nicht von sich aus
praktisch ist. Da kann noch der Wille dazwischentreten und nein
sagen, was das einseitige Konzept der Autonomie (da es ja von der
reinen Vernunft als dem einzig Guten ausgeht oder — um es mit Blick
auf Schopenhauer zu sagen — da es ja unmoéglich die libertas
indifferentiae, ebensowenig wie {iibrigens schon Descartes,
akzeptieren kann (vgl. 347, 351, 367)) unbedingt leugnen muB. Freilich
bedarf es zusétzlich zur Einsicht nicht unbedingt eines Befehls: Es
kann durchaus — wie bereits ausgedeutet — bei so etwas wie einer Bitte
bleiben. Jedenfalls ist das der Punkt, wo, ob unter dem Namen einer
Gesetzes- oder einer Liebes- oder wie immer -ethik, die Theonomie
einzusetzen hat. Macht man indes den Weg der modernen Autonomie
so weit mit, dal man bei der reinen Vernunft schon sein (ethisches)
Geniige findet, dann kann man die Theonomie nur noch durch die
Hintertiir hereinlassen, weil man halt Theologe ist. Insofern sind die
Warnungen des Vf.s, das neuzeitliche Konzept zu {ibernehmen, vollig
berechtigt. Nur bin ich mir eben nicht ganz sicher, wo er selber steht:
Ob er z. B. bereit wiére, auf das von ihm offensichtlich nicht beriick-
sichtigte ratio-voluntative Konzept der frithen Barockscholastik
zurtickzugreifen, auf dessen Ankldnge bei Thomas er iibrigens selber
indirekt hinweist (Wille Gottes als Quelle der sittlichen Verbindlich-
keit: vgl. 570 u. 571); oder aber ob seine rein hermeneutischen Grund-
sitze ihm so etwas verbieten wiirden. Das wiére schade. Denn dieses
andere, echt auto-theonomische Konzept hat bereits die dezisionisti-
sche Komponente hinter sich gelassen, die das Autonomiekonzept der
Moderne durch Riickzug auf die reine Vernunft iiberwinden zu kén-
nen meinte, ihr aber so erst recht erliegen mubte. Es lohnt sich, noch
etwas néher darauf einzugehen, da ja hier der Punkt liegt, wo die
einzelnen Fiden der Autonomieproblematik (auch in theologischer
Hinsicht: Lehramt!) zusammenlaufen.!!

11 Ein biindiges Zeugnis des Umschlags einer herrschaftsverneinenden Reine-
Vernunft-Haltung in einen unbeabsichtigten Dezisionismus findet sich in
folgendem Text eines nicht weniger représentativen Aufklirungsphilosophen
der Gegenwart: ,,Es gibt also einen hichsten Punkt im Uberlegen, wo wir die
Entscheidung gerade nicht mehr objektiv begriinden kdnnen, wo vielmehr das,
was mein Bestes ist, sich seinerseits erst in meinem Willen konstituiert .. .)
Wire es nicht so, kénnte sich das Wollen in letzter Instanz noch auf Griinde
abstiitzen, so wiirde der Wille gewissermaBen seine Schwerkraft, seinen Ernst
verlieren, und das heiBt: es wire nicht mehr meine Stellungnahme® (E.
Tugendhat, SelbstbewuBtsein und Selbstbestimmung, Frank-
furt 1979, S. 238). Dieser Text befindet sich mitten in einer Auseinanderset-
zung mit Heidegger, dem vor allem sein politischer folgenschwerer Dezisionis-
mus vorgehalten wird! (a.a.0. S. 243). Was ist schiefgelaufen? Am Ende miisse
der Wille entscheiden — ohne Einsicht (ohne Grund). Wirklich? Ad pri-
mum, concedo, ad secundum, nego.Es stimmt: Wenn der Wille am
Ende nicht den Ausschlag gibt, dann bin ich es tatsichlich nicht, der entschei-
det, dann handelt es sich tatséchlich nicht um meine Entscheidung. Der
Wille — sagten wir schon frither - ist mir mehr als meine Vernunft zu eigen.
Aber das bedeutet doch nur, daB ich mich durch meinen
Willen iiber die Einsicht der Vernunft hinwegsetzen
kann. Insofern handle ich entgegen meiner Einsicht, die mir sagt, was ich tun
sollte beziehungsweise wie ich mich entscheiden miiBite. Aber entgegen
meiner Einsicht zu entscheiden, ist nicht ohne Einsicht zu entscheiden.
»Entgegen seiner Einsicht” schlieBt Einsicht gerade nicht aus, sondern ein.
Geschweige denn ,,gemiB seiner Einsicht”. — Mit alledem wird nicht ausge-
schlossen, daB der Wille sich auch irrational entscheiden kann. Damit ist nur
gesagt, dall der Wille als solcher nicht irrational ist und - selbst wenn er sich
fiir das Bése entscheidet — nicht irrational zu sein braucht. Insofern darf man
nicht auf Abbau von Macht und Autoritit aus sein, als wéren diese schon bise.
Wenn ich auf Autoritét hin handle, sehe ich zwar nicht, wo das Gute ist. Aber
schon der Satz vom ausgeschlossenen Dritten sagt mir, daB das Gute dort sein
kann, wo andere es sehen konnten. Auf diese Miglichkeit zu vertrauen, ist

v

Das Konzept der theonomen Autonomie und das
Problem der Macht

Das Hauptproblem der politischen Philosophie ist bekanntlich das
Problem der Legitimierung der Macht. Das Bediirfnis nach Legitima-
tion kann in der Theorie erwachsen aus der Idee, daB Macht grund-
sitzlich schlecht, daB sie ein notwendiges Ubel sei und deshalb der
Einschrankung, im Grenzfall der Abschaffung bediirfe. Nach dieser
Idee wird der Zustand der Anarchie als der Idealzustand der Gesell-
schaft betrachtet. Das theoretische Konzept des Anarchismus kann
nicht ernst genug genommen werden. Nicht nur, weil es heutzutage die
Sehnsiichte vieler Stromungen und Unterstrémungen (Alternativsze-
ne) nihrt. Wichtiger noch, weil sich auch die liberale Konzeption des
Staates, die den westlichen Demokratien historisch zugrunde liegt, von
ihm néhrt.

Alle christlichen Theologen und Philosophen halten dafiir, daf die
politische Macht von Gott kommt, keiner hat die Wahrheit der
paulinischen Aussage iiber den Urprung jeder Obrigkeit (Rom 13)
meines Wissens in Zweifel gezogen. Von da aus gesehen konnte man
meinen, zwischen der Grundidee des Anarchismus (und folglich des
Liberalismus) und der christlichen Lehre kénne keine Verstindigung
zustande kommen. Das derzeitige Autonomiekonzept der gegenwirti-
gen Moraltheologie ist aber, wie wir gesehen haben, au fond eindeu-
tig anarchistisch. Also miiBte dieses Konzept auf einem SelbstmiBiver-
stindnis der es vertretenden Theologen beruhen. Ein Einverstindnis
mit dem Grundkonzept des Anarchismus kénnte nur erschlichen sein.
Noch mehr: nicht nur das derzeitige, sondern {iberhaupt jedes denkba-
re Autonomiekonzept, sofern es christlich fundiert und so der paulini-
schen Stelle Rechnung trégt, scheint mit diesem Konzept unvereinbar
zu sein. Man miiBte sich endlich entscheiden: entweder echte Autono-
mie, und die wire grundsitzlich anarchistisch, oder aber echte Theo-
nomie. Die hértere Lesart (s. oben I): keines, nicht nur nicht das
derzeitige Autonomiekonzept (!), wiirde sich von selbst aufzwingen.
Die Ablehnung des Liberalismus seitens der Kirche im vorigen Jahr-
hundert wire so véllig konsequent. Miilte diese bei gleicher Konse-
quenz nicht auch den demokratischen Rechtsstaat ablehnen? Sind
nicht auch hier dubiose Anpassungsmanéver am Werke gewesen?

Nun meine ich, daB die Ablehnung des Liberalismus nicht nur
vollig konsequent, sondern sogar gerechtfertigt war. Aber nicht aus den
bisher angefithrten Griinden, das heiBt nicht deshalb, weil zwischen
Christentum und Anarchismus, sagen wir Paulus und Bakunin, keine
Ubereinstimmung méglich wiire, sondern aus anderen Griinden, die
den Liberalismus zwar ausschliefen, nicht aber die Idee des Rechts-
staates. Meines Erachtens ist das ein wesentlicher Punkt fiir die
Beurteilung nicht nur dieses Buches, sondern auch des Dekrets iiber
die Religionsfreiheit des Vat. II, auf das das Buch allerdings nicht
eingeht, dessen Zusammenhang mit der Autonomiethese aber auf der
Hand liegt.

DaB Christentum und Anarchismus, auch unter Beriicksichtigung
der Paulusstelle, nicht grundsitzlich unvereinbar sind, liegt an der
Lehre vom Siindenfall. Diese kann sich auf das Problem der Macht in
einer doppelten Weise auswirken: Entweder so, daB die politische
Macht, wenn nicht als Béses, so doch als Folge des Bésen, eben des
Stindenfalles erscheint, in welchem Falle das Christentum in seiner
Grundtendenz anarchistisch wiire, da ja die politische Macht dann im
besten Falle ein notwendiges Ubel darstellen wiirde, das man nach
Mbglichkeit mit der Austreibung des Bésen selbst beseitigen miibBte.
Unterschiede zwischen Christentum und Anarchismus blieben da
noch genug bestehen: fiir jenes wire die Macht immer noch nicht, wie
fiir diesen, das Bose selbst; Gott kénnte nach wie vor als allméchtig, der
Staat nach wie vor als Werkzeug seiner Allmacht betrachtet werden ...,
Oder aber so, dab die politische Macht — selbst wenn sie, solange nur
ein Ehepaar lebte, ihm faktisch nicht vorausgegangen sein konnte — als
grundsitzlich indifferent dem Siindenfall gegeniiber, nicht als dessen
Folge betrachtet wird.

Die erste dieser zwei Moglichkeiten bzw. eine Variante davon,
wonach der Staat Folge des Brudermordes an Abel ist, geht auf
Augustinus zuriick: Primus fuit terrenae civitatis conditor fratricida

nun nicht irrational. Das kénnte allerdings bedeuten: Handeln auf Autoritét
hin ist nur zuldssig, wenn der Realismus stimmt (A oder Nicht-A muB wahr
sein, unabhéngig davon, ob eingesehen wird, daB eines von beiden es ist). Und
damit auch, wenn der metaphysische Wahrheitsbegriff stimmt, den das neu-
zeitliche Autonomiedenken destruiert haben soll (Ziffer 8.10). Ein weites
Thema, von dem alles weitere abhéingt, tiber das aber hier nicht mehr gesagt
werden soll.
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(De civ. Dei, XV,5). In ihrer reinen Form wurde diese erste
Moglichkeit im voluntaristischen Nominalismus eines Ockham und
seiner Anhinger virulent. Auf Umwegen fiihrte sie schlieBlich einmal
zu der Theorie des Absolutismus (Hobbes), zum anderen zu derjenigen
des Liberalismus (Locke). Insofern als seine unmittelbaren faktischen
Waurzeln sich im Constitutionalismus der Glorious Revolution und
dessen (nachtréglicher) philosophischer Fundierung durch Locke
befinden, ist der demokratische Rechtsstaat auf den ersten Blick
leichter vereinbar mit dieser ersten Moglichkeit. Aber nicht nur deren
Gabelung in Absolutismus und Liberalismus, auch die Umwege, die
vom Ockhamismus bis zu der Gabelung selbst gemacht werden mubB-
ten, zeigen, daB zwischen dieser ersten, grundsitzlichen anarchisti-
schen Interpretationsmoglichkeit der politischen Macht innerhalb des
christlichen Denkens und der Idee des demokratischen Rechtsstaates
héchstens nur eine faktische, auf keinen Fall eine notwendige Filiation
besteht. Wir miissen daher kurz auf die Umwege eingehen und damit
auch auf die zweite Interpretationsméglichkeit der politischen Macht.
Dabei wird sich zeigen, inwiefern diese zweite, auch im Christentum
zuldssige Interpretationsmoglichkeit demokratischer und der Sache
nach autonomischer ist als die erste.

Die zweite wurde gerade von den frithneuzeitlichen katholischen
Theologen mit voller Ausdriicklichkeit entwickelt, die V{. leider génz-
lich auBer acht gelassen hat. Man kann sie z. B. schon bei Bellarmin im
oben erwihnten Werk (vgl. v. a. Cap. 6) ausgebildet finden. Sie ist aber,
obgleich sie in der Nachfolge Bellarmins und anderer vor allem durch
Suarez weiterentwickelt wurde, dem Jesuitenorden nicht eigentiimlich.
Sie ist z. B. bereits bei fritheren Theologen des Dominikanerordens wie
vor allem bei Vitoria zu finden. Dies 1aBt vermuten, daB sie schlieBlich
auf Thomas von Aquin zuriickgeht 1= Die Vermutung ist um so leichter
zu bestitigen, als sie schlieflich aristotelischen, wenn nicht gar &lteren
Ursprungs ist. Nun war Aristoteles gewiB kein Christ. Aber nach dieser
zweiten Interpretationsméglichkeit ist der Ursprung der politischen
Macht - ich sagte es bereits — géinzlich unabhingig von der Frage
erstens des Siindenfalls und zweitens der Siinde iiberhaupt. Das liegt
daran, daB fiir sie die politische Macht kein Ubel ist, auch kein
notwendiges Ubel, das man unbedingt klein zu halten hitte. Insofern
ist diese Theorie einerseits leichter vereinbar mit auBerchristlichen
Theorien als die erste, auf das Theologoumenon der Siinde angewiese-
ne Auffassung, andererseits ist sie nicht grundsitzlich anarchistisch
und so auch nicht sozusagen ,liberalistisch“. Erst recht ist fiir sie die
politische Macht nicht notwendigerweise (wenigstens als Folge des
Bésen) ein Ubel, sondern - wie alles Menschliche vor und nach dem
Siindenfall - etwas, wovon man, je nach Willens- und sonstigen
Dispositionen, sowohl einen guten als auch einen schlechten, gar bosen
Gebrauch machen kann. Deshalb schlieBt die Theorie — hnlich wie der
Liberalismus, aber aus anderen Griinden — es wiederum nicht aus, daB
die staatliche Gewalt unter Umsténden doch méglichst klein gehalten,
je nachdem sogar beseitigt werden muB — vorausgesetzt, man sorgt fiir
rechtliche Nachfolge. - Mit einem Wort: die Theorie griindet — wie
gesagt, aristotelisch — auf dem Gedanken, dall der Mensch von Natur
aus ein politisches Wesen ist. So kann die Legitimitétsfrage hier nicht
lauten: weshalb tiberhaupt Macht? Sie geht vielmehr dahin, welche
politische Macht gut und welche nicht gut sei. Nicht so sehr, weshalb
Krieg gerecht sei, sondern welcher . . . usw.

Diese Theorie ist ferner insofern tatséchlich, mag sie nicht unter
dieser Rubrik aufgetreten sein, autonom, als sie den Ursprung der
politischen Macht — folglich auch der moralisch guten politischen
Macht und wenigstens so weit auch der Moralitdt - in der menschli-
chen Natur, und das heilit jedenfalls auch vor allem in der Vernunft
erblickt. Sie ist sogar grundsitzlich demokratisch, denn sie kennt -
ebenso wie die rivalen anarchistischen Theorien des Absolutismus und
des Liberalismus — die Institutionen des Herrschaftsvertrages: Wenn-
gleich auch fiir sie alle politische Autoritét schlieflich von Gott kommt,
so wird sie — wie schon bei Thomas — von Gott unmittelbar nur dem
Volk verlichen, das dann die Macht einem einzelnen Herrscher iiber-
tragen kann. Darauf setzen die neuzeitlichen katholischen Theologen
und Philosophen noch mehr Nachdruck als Thomas von Aquin selbst
(In Epist. ad Rom. 13, lect. 1). Der Herrschaftsvertrag kann nach ihnen
deshalb mit dem Theorem der politischen Natur des Menschen zusam-
mengehen, weil er nicht die Frage betrifft, ob iiberhaupt, sondern nur
die, wem die Macht iibertragen werden soll (... jure naturali et
divino . . . non sit maior ratio-ut potestas illa sit in
uno quam in altero..., Vitoria, De potestate Civile,cap7;

11a Vgl J. Garcia Lopez, Los derechos humanos en Sto. Thomas, Pamplona
1979.

vgl. Bellarmin a.a.0.). Deshalb wurde selbst beziiglich der monarchisti-
schen Verfassung die Wahlmonarchie als urspriinglicher gegentiber der
Erbmonarchie betrachtet.

Die philosophische Theorie iiber den Ursprung der politischen
Macht, die die katholischen Theologen der frithen Neuzeit entwickel-
ten, ist sogar demokratischer als die Alternativtheorie.?? Letztere kann-
te urspriinglich nicht einmal die Idee eines Urvertrages, sondern lie
die politische Herrschaft aus direkter Einsetzung durch Gott entstehen.
Sie war mit anderen Worten theokratisch. Der Staat gehorte nach ihr in
den Bereich der Gnade. Zwar haben die Ockhamisten mit ihrem
Konziliarismus indirekt selber auch Entscheidendes zur Stirkung des
Gedankens eines demokratischen Staates beigetragen. Aber dieser
Beitrag war so weit nur negativ. Das theokratische Handicap, das ihre
Theorie urspriinglich belastete, zeigte sich ganz deutlich, als ihre
wesentlichsten Ziige von den Reformatoren in deren Lehre vom
gottgefalligen, weil direkt von Gott bestellten Herrscher {ibernommen
wurde. Zwar entging es den Reformatoren nicht, daB es unter den von
Gott bestellten Herrschern auch Tyrannen gibt. Doch dies wurde von
ihnen (weiterhin im Sinne der Gnade und Siinde, ohne Vermittlung
der menschlichen Natur, unmittelbar verbindenden theokratischen
Staates) dadurch erklirt, daB sich Gott gerade der Tyrannen bedient,
um besonders siindhafte Vélker zu bestrafen - falls das Gefiihl, einem
unbegreiflich entscheidendem Gott ausgeliefert zu sein, das Bediirfnis
nach einer Theodizee iiberhaupt entstehen lie. DaB in diesem Klima
ein Widerstandsrecht nachgerade unméglich war, braucht nicht betont
zu werden. Das Widerstandsrecht wurde zwar auch von der Mehrheit
der katholischen Denker abgelehnt. Der Jesuit Mariana bildete
zunichst eine Ausnahme. Aber das ist der Punkt, wo die protestanti-
schen Juristen und Theologen die Wendung zu vollziehen begannen,
die zumal iiber den Calvinismus zur liberalen Revolution fithren sollte.
Die aufregende Geschichte dieser allmahlichen Wendung, die zur
UUbernahme wesentlicher Aspekte der von der katholischen Gegenseite
entwickelten Staatslehre fithrte, ist jetzt im zweiten Band von Quinton
Skinners The Foundations of Modern Political
Thought (volume two: The Age of Reformation, Cambridge 1978)
nachzulesen, wobei dazu natiirlich nach wie vor vor allem die Werke
Otto von Gierkes iiber das neuzeitliche Naturrecht beizuziehen sind.
Fiir unsere Zwecke muB es hier mit der Feststellung geniigen, dab es
ausgerechnet auf der Grundlage des Naturrechts zu einer prinzipiellen
Ubereinstimmung zwischen katholischen und protestantischen Theo-
retikern kam. Dabei kreuzten sich die Wege, um wenig spater wieder
auseinanderzugehen, und zwar so, daB die Positionen weitgehend
umgetauscht wurden. Der Calvinismus entwickelte sich im konstitutio-
nellen England und dann in Amerika im Sinne des Liberalismus,
wihrend der Katholizismus - zumal im absolutistischen Frankreich
eines Ludwig XIV. und eines Bossuet, auf den sich die Ultramontanen
im vorigen Jahrhundert nicht selten beriefen'® - sich in der Lehre von
einem direkten Gottesgnadentum immer mehr der demokratischen
Elemente entledigte.

Man muB sich an dieser Stelle im Zusammenhang mit den Erorte-
rungen des Vf, beziiglich der kirchlichen Autonomieabneigung im
vorigen Jahrhundert fragen, weshalb es zur Verurteilung des Liberalis-
mus kam. Im Lichte der skizzierten Entwicklung, woriiber jetzt vor
allem noch das Buch von Richard Tuck Natural Rights Thorie.
Their Origin and Development (Cambridge 1979) beizuzie-
hen ist, das die Ambivalenz der Menschenrechtstheorien aufschluf-
reich darlegt, ist die Antwort darauf relativ einfach: wegen des volunta-
ristischen Charakters des Liberalismus im Sinne eines nominalisti-
schen Dezisionismus. Dieser Charakter eignet beiden: dem theokrati-
schen Staat des gnadenhaften, unerforschlichen Ratschlusses Gottes
und seinem liberalen Gegenpol. Diese Gemeinsamkeit ist weiter nicht

12 Die zentrale Bedeutung der politischen Dimension fiir die Autonomiefrage
geht auch daraus hervor, daB nur in dieser Dimension Autonomie sogar im
Sinne von Gesetzgebung ohne jede Kiinstlichkeit (s. vom Rez. diese Zeitschrift
1980, Jg. 76, Nr. 6, S. 493) gedacht werden kann. Man stelle sich etwa eine
Volksgemeinschaft vor, die ihre Beschliisse ohne jeden Zwang einstimmig fabBt:
nach gefaBtem BeschluB kénnen einzelne Individuen eines anderen Sinnes
werden, sind aber nunmehr daran gebunden (vgl. Finnis, a.a.0. 8. 253 im
Kapitel ,,Authority”).

13 Vgl z. B. Lord Acton, ,, The Vatican Council” (zuerst erschienen Oktober 1870)
wiederabgedruckt in The History of Freedom and other
Essays,London 1907 (z. B. S. 415). DaB die Gegner der Verkiindigung des
Infallibitidtsdogmas (darunter auch Acton selbst, s. a.a.0. S. 514) Bellarmin
zusammen mit Bossuet nannten, widerspricht nicht unserer These, da es sich
dabei nicht um die zivile, sondern um die ekklesiastische Macht handelt. Nur
in bezug auf die zweite vertrat Bellarmin eine nicht demokratische Auffassung
der Macht.



101 1982 Jahrgang 78 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 2 102

verwunderlich, hatte sich doch letzteres aus dem ersten entwickelt. Bei
beiden wird nicht gefragt, ob die Macht gut ist oder nicht, bei beiden
zdhlt nur die faktische Macht, und diese wird nicht qualitativ, sondern
héchstens (im Liberalismus ndmlich) quantitativ reguliert. Beide tren-
nen mit anderen Worten den Bereich der Moral von sich ab, der so zur
privaten Sache wird. Diese dezisionistische Wesensverwandtschaft
zwischen Absolutismus und Liberalismus wird eindrucksvoll bestatigt
durch Hobbes. Die liberalen Ziige seines Leviathan-Staates sind nicht
zu verkennen. Am deutlichsten treten sie in Erscheinung in der
Entgegensetzung von Recht und Gesetz, Freiheit und Verpflichtung
(Leviathan, cap. 14) oder, anders ausgedriickt, in der Verselbstédndigung
der Rechte gegeniiber den Pflichten. Bei den Rechten handelt es sich
nurmehr um subjektive Rechte, die einem jeden Anspruch verschaffen,
innerhalb der Gesetze mit seiner Freiheit nach Belieben zu schalten
und zu walten wie mit seinem Eigentum (dominium).

Um die kirchliche und damit auch die freilich vielfach im Namen des
ultramontanen Integralismus erfolgte Reaktion seitens der meisten
katholischen Philosophen und Theologen im vorigen Jahrhundert auf
den Liberalismus (vgl. Ziffer 9.2, speziell 9.2.5 und 9.2.6) recht einschit-
zen zu konnen, mull man die Tatsache beriicksichtigen, daB das
Autonomiekonzept der katholischen Denker der Frithneuzeit nicht
dezisionistisch war. Sie erkannten zwar bereits Freiheitsrechte im Sinne
der subjektiven Rechte an, aber sie warfen deshalb nicht die objektiven
Rechte iiber Bord, um nur noch das Pendant eines moralfreien Gesetzes
wie bei Hobbes und dem Liberalismus in Hianden zu behalten (vgl.
diesbeziiglich v. a. Suarez, Tractatus de legibus ac Deo
legislatore,vol I, S. 5 und f, Neapel 1872). Diese objektiven Rechte,
die so oder so noch das Geprige des frithgriechischen, nicht positivisti-
schen Nomos an sich trugen, griindeten bei diesen Philosophen und
Theologen auf der verniinftigen Natur des Menschen. Sie bildeten das
explizierte Naturgesetz oder bezeichnenderweise vielfach (wie beim hl.
Thomas) noch synonym damit das Naturrecht. Insofern waren sie fiir
den Menschen erkennbar, auch wenn — wie uns Bellarmin (s. oben I)
sagte — ,per impossibile” der Mensch nicht von Gott erschaffen
worden wiire. Wenn viele dieser Theologen die subjektiv bindende Kraft
des objektiven Rechts oder des objektiven Gesetzes, eindeutiger noch als
bei Thomas von Aquin®, in den Willen Gottes setzten, so war bei den
meisten damit nicht ein dezisionistischer Riickfall verbunden, konnte
doch nach ihnen Gott nur das Gute wollen (fiir Bellarmin z. B. vgl. a.a.0.
S. 18). Das Naturrecht, das inhaltlich sich vom ewigen Gesetz Gottes nur
wie der Teil vom Ganzen unterscheidet, besitzt hier noch einen
sittlichen Charakter. Und so ist umgekehrt der Inhalt der Sittlichkeit in
dem Sinne autonom, dab er rein von der Vernunft erkennbar ist. In
bezug auf die politische Macht, die ja nicht moralisch indifferent ist,
wird diese Autonomie dadurch betont, daf} die Lehre von den zwei (dem
natiirlichen oder politischen und dem tibernatiirlichen) Endzwecken
des Menschen schon kurz nach Thomas entwickelt wurde (Dante!). Die
politische Herrschaft, sagt fiir unsere Epoche derselbe Bellarmin, beruht
nicht auf dem Fundament der Gnade, sondern der Natur (a.a.O. S. 14).

Diese Tradition stellt einen dritten Weg zwischen der Theorie des
gottesfrommen Herrschers einerseits und der liberalen Staatstheorie
andererseits dar. Ohne Kontinuitdtsbruch kénnte sich das Dekret iber
die Religionsfreiheit auf diesen dritten Weg berufen, sollten Verstofie
gegen das Naturgesetz als Grenze der Anerkennung von Religionen
anzusehen sein. Bemerkenswert ist es auf jeden Fall, dal}, wie Skinner
(op. cit.) gezeigt hat, in diesem dritten Weg die einzig theoretisch
tragfidhige gemeinsame Basis im Zeitalter der Religionskriege gefunden
wurde. Insbesondere hat dieser dritte Weg Platz fiir so etwas wie
subjektive Freiheitsrechte, deren Theorie zur Zeit etwa eines Ballar-
mins — wie Richard Tuck (op. cit.) gezeigt hat — lingst ausgebildet
war, Er fithrt aber gerade nicht zu jenem Auseinanderfallen zwischen
Recht und Gesetz, Freiheit und Verpflichtung, welches gemeinsames
Merkmal nicht nur Hobbes’ und des Liberalismus, sondern auch der
Reformation war. Darin bekundet sich aufs neue die Ndhe zwischen
diesen zwei aus dem Geiste des Nominalismus geborenen Extremen.

Hinsichtlich der Beziehungen zwischen sittlicher Autonomie und
Theonomie besteht gegeniiber diesen Extremen der dritte Weg in einem

141, Finnis (a.a.0. S. 404 u. Anm. 87) insistiert darauf, daB nach Thomas von
Aquin der Wille Gottes uns unbekannt bleibt. Dieser Punkt ist wichtig fiir eine
die ratio und die Selbstbestimmung stérker betonende Interpretation der
Verpflichtung bei Thomas von Aquin. DaB aber alles, was gut ist, von Gott
gewollt wird, das ist fiir uns doch erkennbar. Vgl. zu diesem Komplex jetzt den
Aufsatz ,Uber die Unméglichkeit einer universalteleologischen Ethik“ (in
Philosophisches Jahrbuch 1981) von R. Spaemann, in dem auf den
Unterschied verwiesen wird zwischen dem legislativen und dem uns unbe-
kannten , Geschichtswillen” Gottes (S. 79 u. Anm. 13).

zweifachen Schritt, den auch Thomas gegangen war. Nach dem ersten
Schritt ist die Befolgung des Gewissens notwendige, aber nicht hinrei-
chende Bedingung der Moralitiit, da ja das Gewissen nicht nur irren,
sondern auch schuldig irren kann. Nach dem zweiten Schritt wieder ist
die Befolgung der objektiven Norm (also auch des Naturgesetzes)
notwendige, aber nicht hinreichende Bedingung des Heils. Mit diesem
zweiten Schritt wird rein theologisches Gebiet betreten, doch so, dab die
Folgen auch philosophischer Natur sind. Das Theologische betrifft vor
allem das viel diskutierte Problem des Propriums einer christlichen
Ethik. Mit den Verfechtern der Autonomiethese scheint Vf. die Auffas-
sung zu vertreten, daB das Proprium nur die Motivationsseite, und zwar
im Sinne einer Verstirkung, angeht, nicht dagegen den Inhalt der Moral
(vgl. Ziffer 9.1.3.9., S. 547). Gegen sie wendet er ein, die von den
Vertretern der Autonomiethese beanspruchte Trennung von Heils- und
Weltethos sei undurchfiihrbar (vgl. Ziffer 9.2.3, S. 567). Gegeniiber dem
zweifachen Schritt der traditionellen Position stellen beide Punkte m. E.
eine Verkiirzung dar: Zwischen Heils- und Weltethos fallt namlich die
Dimension der objektiven Sittlichkeit (zwischen deren notwendiger
Bedingung im Gewissen einerseits und der Gnade als hinreichender
Heilsbedingung andererseits) mitten hindurch. Das ist erstens deshalb
so, weil das Weltethos dabei verstanden wird im Sinne einer reinen
Gesinnungsethik (Gewissen als hinreichende Bedingung der Sitt-
lichkeit) — angereichert durch die Theorie einer objektiven Giiterabwé-
gung, in deren Bereich es jedoch Raum zwar fiir Ein- und Abschétzungs-
irrtiimer, nicht aber fiir sittliche Verfehlungen gibt; zweitens deshalb,
weil das Heilsethos hier, ob seine Trennung vom Weltethos nun
durchfithrbar oder undurchfiihrbar sei, zu letzterem nichts an Inhalt-
lichkeit oder Objektivitat hinzufiigen darf. An dieser Stelle zeigt sich
besonders deutlich die Abstammung der derzeitigen theologischen
Autonomiekonzepte nicht von dem beschriebenen mittleren Weg,
sondern von den zwei durch ihren (trotz rationalen Anspruchs) fakti-
schen Dezisionismus verbundenen Extremwegen einerseits des Libera-
lismus und andererseits des Gnadenvoluntarismus.

Die in dieser Rezension vertretene Auffassung, dabl die traditionelle
autonome Theonomie mit dem demokratischen Rechtsstaat, wenn-
gleich nicht mit dem Liberalismus als solchen, vereinbar ist, stimmt
vollkommen mit der traditionellen Doppellehre vom Gewissen iiberein:
Die Teillehre, wonach das Gewissen, auch das irrige Gewissen, bindet,
entspricht zwar der liberalen (und als solche am Ende und wider
Willen voluntaristischen) Perspektive der subjektiven Menschenrechte
und des neuzeitlichen Naturrechts. Aber sofern die absolute Bindung
des Gewissens nur notwendige, nicht hinreichende Bedingung der
Moralitdt ist, bleibt es nicht bei der negativen, formalen Freiheit des
Liberalismus, wonach frei nur ist, wer nicht gehindert wird zu tun, was
er tun will. Auch eine positive, inhaltliche Freiheit wird damit mora-
lisch gefordert. Diese setzt voraus, dal die eigene praktische Einsicht
oder - was auf dasselbe hinausliuft - der Wille, das Gute zu tun (die
Gesinnung), unabhéngig davon, w a s man tut, nicht letzter Grund der
Moralitdt sein kann. Damit stellt sich auf der Ebene der politischen
Theorie zwar die Frage, wie man unter diesen Umstdnden den Totali-
tarismus abwenden koénne. Doch das ist nur ein Fall mehr, an dem es
sich zeigt, daB der moglicherweise falsche Gebrauch eines Begriffs (in
casu, der positiven Freiheit) nicht zur Aufgabe des Begriffs selbst
veranlassen darf.1s

15 In seinem Aufsatz ,,What's Wrong with Negative Liberty” zu Ehren von Isaiah
Berlin (The Idea of Freedom, ed. by A. Ryan, Oxford 1979) hat dessen
Nachfolger auf dem Lehrstuhl fiir politische Philosophie in Oxford, Charles
Taylor, in diesem Sinne geschrieben: . .. being able to do what one wants can
no longer be accepted as a sufficient condition of being free (. ..), the subject
himself can't be the final authority on the question whether he is free; (.. .)
E?Sut once we admit that the agent himself is not the final authority on his own

eedom, do we not open the way to totalitarian manipulation? (...) The
answer is that of course we don't.” (a.a.0. S. 180). ,,. . . to rule this [nédmlich daB
das Individuum nicht letzte Autoritit dariiber sein kann, ob es frei ist] out in
principle is to rule out in principle that the subject can ever be wrong about
what he truly wants. And how can he never, in principle, be wrong, unless
there is nothing to be right or wrong about this matter? . . . The first step from
the Hobbesian definition gFreiheit als Negation #uBerer Hindernisse!] to a
positive notion, to a view of freedom as the ability to fulfil my purpose, and as
being greater the more significant the purposes, is one we cannot ielp taking.
Whether we must also take the second step, to a view of freedom which sees it
as realisable or fully realisable only within a certain form of society; and
whether in taking a step of this kind one is necessarily, committed to justifying
the excesses of totalitarian oppression in the name of liberty: these are
questions which (...) cannot simply be evaded by a philistine definition of
freedom which relegates them by fiat to the limbo of metaphysical pseudo-
questions.” (a.a.0. S. 193), AnschlieBend darf ich darauf hinweisen, dal} wie
»Autonomie” so auch ,Naturrecht® mehrdeutig ist, wobei das liberale (bis
heute noch: vgl. R. Nozick, Anarchy, State, and Utopia, New York 1974)
»anarchistisch” ist — das Wort rein als Terminus technicus verstanden.
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Fine autonome Moral, was ist das?

Von Bruno Schiiller, Miinster

J. B. Hirschmann, mein erster Lehrer in Moraltheologie, legte in den
Jahren 1953-1955 seinen Vorlesungen F.Hiirths, danach M. Zalbas
Handbuch der Moraltheologie zugrunde. Sowohl bei Hiirth als auch
bei Zalba steht im Kap. ,de lege nova“ zu lesen: ,Alle sittlichen
Gebote der ,lex nova' sind auch Gebote des natiirlichen Sittengesetzes.
Christus hat dem natiirlichen Sittengesetz keine einzige moralische
Vorschrift rein positiver Art hinzugefiigt . . . Das gilt auch vom Gebot
der Liebe. .. Die sittliche Forderung, Gott zu lieben und um Gottes
willen auch die Menschen, ist eine Forderung des natiirlichen Sitten-
gesetzes.“? Erst viel spéter habe ich diese These wirklich begriffen und
daraufhin in einigen Aufsitzen fiir sie plddiert.2 Wenn ich recht sehe,
ist das zumindest ein erster Grund dafiir, daB ich zu den Vertretern
einer autonomen Moral gezihlt werde. Was mub in diesem Fall
,autonome Moral® heifen? So viel wie ,naturrechtliche Moral’ wenn
man ,Naturrecht’ synonym mit ,natiirlichem Sittengesetz’ gebraucht,
was in unserer Tradition oft geschieht. Fiir eine naturrechtliche Moral
im Sinne dieser Tradition ist ein Zweifaches kennzeichnend: (1) sie
denkt die sittliche Forderung in der Weise der physei dikaion, wodurch
sie sich von jeder Spielart eines Moralpositivismus absetzt; (2) sie
schreibt die logisch urspriingliche Einsicht in diese sittliche Forderung
der Vernunft (ratio) zu, insofern diese im Sinne des hl. Augustinus
gnoseologisch vom Glauben (fides) als einer bestimmten Erkenntnis-
weise abgehoben wird. Sie behauptet damit, welche Bewandtnis es mit
der sittlichen Giite der Gesinnung und mit der sittlichen Richtigkeit
einer Handlungsweise habe, das kénne sich dem Menschen urspriing-
lich nur erschlisBen, indem er es selbst begreift und nicht etwa
dadurch, daB er sich (glaubend) auf die autoritative Versicherung eines
andern verlaBt.

Nun, genau ir. dieser Bedeutung wird auch schon seit langem der
Ausdruck ,autonome Moral’ verwendet. Dafiir einige Belege. Nach F.
Brentano heiBt eine Ethik dann ,autonom’, wenn als entscheidende
Instanz fiir die axiologische Differenz zwischen Gut und Schlecht
Jnicht ein positives Gesetz, sondern die eigene moralische Einsicht
herangezogen” wird.? M. Scheler schreibt von einer ,, Autonomie”,
die in ,der personlichen Einsicht in das in sich Gute und Bose*
besteht.? Bei L. Nelson liest man: ,Der heteronomen Ethik ebenso-
wohl wie dem ethischen Anarchismus stellt die Sokratisch-Platonische
Philosophie das Prinzip der Autonomie gegeniiber, d. h. das Prinzip
der Selbstgesetzgebung der menschlichen Vernunft.“ ,Man erorterte
damals die Frage: Haben die ethischen Normen von Natur aus Geltung,
oder beruhen sie auf willkiirlicher Setzung? ... ,Sokrates lehrte das
Bestehen von ,ungeschriebenen Gesetzen', d. h. von solchen, denen der
Mensch sich durch seine eigene Vernunft unterwirft, die er unabhéngig
von aller willkiirlichen Setzung in sich selbst findet.“s Unter kognitiver
Riicksicht besteht die Autonomie des Menschen darin, ,daB er das
Sittengesetz nur durch eigene Einsicht erkennen kann.“¢ Ubrigens
verweist A. Auer, der den Terminus ,autonome Moral' in die gegen-
wirtige Diskussion eingefiihrt hat, selbst auf Rém 2,147 Das aber ist

1F Hiirth/P. Abellan, De principiis, de virtutibus et praeceptis, Vol. 1,
Romae 1948, 43; M. Zalb a, Theologiae Moralis Summa, Vol. 1, Matriti 1952,
Nr. 368. Fiir weitere Belege dieser sehr alten und ékumenisch weitverbreiteten
These vgl. B. Schiiller, Der menschliche Mensch, Diisseldorf 1982, 12 f.

2 Zur theologischen Diskussion iiber die lex naturalis, TheoPhil 41 (1966),
481-503, Naturrecht und Offenbarung, in: Die pidagogische Provinz, 1968,
103-113; Die Bedeutung des natiirlichen Sittengesetzes fiir den Christen, in: G.
Teichtweier/W. Dreier (Hrsg), Herausforderung und Kritik der Moral-
theologie, Wiirzburg 1971, 105-130.

3 Grundlegung und Aufbau der Ethik, Bern 1952, 24.

4 Der Formalismus in der Ethik, Miinchen 51966, 468.

5 Vom Selbstvertrauen der Vernunft. Schriften zur kritischen Philisophie und
ihrer Ethik, Hamburg 1975, 120.

6 A.a.0, 176, In dieser Bedeutung findet man den Terminus ,autonome Moral‘
auch bei A. Messer, Ethik, Leipzig 21925; H. H. Wendt, Die sittliche
Pflicht, Gottingen 1916, 13; D. W. Herrmann, Ethik, Tiibingen 51913, 48.
Wohlverstanden, es geht mir nur darum, einen Sprachgebrauch zu
belegen, um nichts anderes.

7 Die Bedeutung des Christlichen bei der Normfindung, in: |. Sauer (Hrsg.),
Normen im Konflikt, Freiburg 1977, 51 f. Insofern man neuerdings einer
autonomen Moral eine Glaubensethik gegeniiberstellt, lafit sich die Synonymie
von ,autonomer Moral‘ bei einer Kenntnis der Sprache der Theologie fast rein
semantisch rekonstruieren. Wie dem Glauben die Vernunft gegeniibersteht, so
der Glaubensethik die Vernunfisethik = philosophische Ethik = (Th. Meyer)
Institutiones Iuris Naturalis seu Philosophiae Moralis Universae (Freiburg
1885).

bekanntlich jene Textstelle, die seit alters zur biblischen Legitimierung
der traditionellen Lehre von der lex naturalis herangezogen wird.

Die gerade belegte Synonymie von ,autonomer Moral' und ,natur-
rechtlicher Moral’ macht auf Anhieb begreiflich, warum ein katholi-
scher Theologe, sobald er den Ausdruck ,autonome Moral® {ibernom-
men hat, mit der allergroBten Selbstverstindlichkeit die These auf-
stellt, die sittliche Autonomie des Menschen sei ineins Theonomie.
Damit wiederholt er eben nur in einem andern Vokabular, was seit eh
und je in jedem Handbuch der Moraltheologie zu lesen steht: lex
naturalis est lex divina; ius naturae est ius divinum.

Allerdings, wie nicht anders zu erwarten, gibt es Theologen, die den
Satz: lex naturalis est lex divina, auch ganz anders wiedergeben.
Manche formulieren: Weder Autonomie noch Heteronomie, sondern
Theonomie. Andere meinen: Nicht Autonomie, sondern Heteronomie,
weil Theonomie. Oder man sagt: Weder Autonomie noch Theonomie,
sondern Leben aus dem Glauben.® Selbstverstindlich variiert auch die
Sprache der Philosophen. Der eine meint von der lex naturalis: Weder
autonom noch heteronom, sondern axionom. Ein anderer: Weder
autonom noch heteronom, sondern orthonom. Ein Dritter: Nicht sittli-
che Autonomie, sondern sittliche Souverinitit des Menschen. Und in
Kants Sprache wire der Ausdruck ,theonome Autonomie’ eine contra-
diction in adiecto. Denn fiir Kant sind ,Theonomie' und ,theonomer
Moralpositivismus’ Synonyma. Man muf also schlicht konstatieren,
daB die Adjektive ,autonom’, ,heteronom' und ,theonom' voces multi-
pliciter aequivocae sind.

Es wire eine interessante Aufgabe, daraus zu rekonstruieren, wie
Theologen und Philosophen von der Sprache denken und mit ihr
umgehen, Wie ist es zu erklaren, dab fiir viele Theologen ,autonom' auf
dem Felde der Ethik primér die Bedeutung ,anmaBend’, ,eigenmaéchtig’,
,selbstherrlich® oder auch ,gottlos‘ hat? Welche Rolle spielt dabei die
Annahme, aus der Bildung eines Wortes ergebe sich mit Sicherheit
seine Bedeutung? Wieweit wirkt in dieser Richtung verstirkend, dal
ein Kant den Terminus eingefithrt hat? Kant nach wie vor Antityp
von Autoritdt, so daB gilt: Was kann aus Koénigsberg schon Gutes
kommen! Jedenfalls scheint es fiir nicht wenige Theologen eine ausge-
machte Sache zu sein, daB ,christliche Moral® und ,autonome Moral’
einander ausschlieBen. Sie kénnen sich nicht dazu verstehen, einfach
zur Kenntnis zu nehmen, dafl ,autonom‘ auch im Kontext der Ethik
nun einmal ein homonymes Wort ist, nicht anders als ,teleologisch’,
,deontologisch’, ,utilitaristisch’, ,Vernunft', ,Gnade’, ,Klugheit’ und
zahllose andere Vokabeln. Wegen solcher Homonymien begann man
frither Ausfiihrungen iiber Gnade, Glaube oder Gewissen fast stereotyp
mit Bemerkungen wie: nomen ,gratiae’, nomen ,fidei’, nomen ,con-
scientiae’ varie accipitur. Nur so kann man auch, wie mir scheint, eine
Erorterung dessen beginnen, was alles ,autonome Moral® heilt: Der
Terminus ,autonome Moral‘ wird in verschiedenen Bedeutungen ver-
wendet, von denen manche in einem kontrdren oder kontradiktori-
schen Verhilinis zueinander stehen.®

Wenn nun autonome Moral und Anarchismus in einen inneren
Zusammenhang gebracht werden, so fillt es nicht schwer, dem den
Anschein einer analytischen Evidenz zu verleihen. ,Autonome Moral'
heiBe: nur der handelt moralisch, der ausschlieBlich seiner eigenen
Einsicht folgt. Wer sich der Leitung einer Autoritit unterstellt, ent-
schlieBt sich damit, gerade nicht der eigenen Einsicht, sondern der
Einsicht eines andern zu folgen. Also ist sein Handeln dadurch
unmoralisch, weil nicht mehr autonom, sonder heteronom. Aber ich
kann mich nicht entsinnen, je einem katholischen Theologen begegnet
zu sein, der im Ernst so gedacht hdtte. Wenn einem Theologen der
Glaube ein ,rationabile obsequium® ist, so auch die Erfiillung des 4.
Gebot des Dekalogs. Eigene Einsicht 16t mich begreifen, dab es sittlich
zuldssig oder geboten ist, mich der iiberlegenen Einsicht eines andern
anzuvertrauen. DaDB es sittlich legitime Autorititen gibt, denen zu
gehorchen mithin physei dikaion ist, daB mub sich logisch urspriing-

8 Vgl. dazu R. Hasenstab, Modelle paulinischer Ethik, Mainz 1977, 262 ff; R.
Bruch, Moralia varia, Diisseldorf 1981, 63-81.

9 Diesem Muster eines Beginns folgt der Historiker AlecR. Vidler, A Variety
of Catholic Modernists, Cambridge 1970, 1: ,I should state at the outset that,
while the term must be allowed to have many other meanings, by ,modernists'
I shall mean those who..." Dazu, welche Bedeutungen ,modernist’ im
Englischen haben kann, vgl. ders, The Church in an Age of Revolution,
Harmondsworth 1965, 179.
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lich der sittlichen Vernunft des Menschen erschliefen. Nur darum
kann gelten: fides supponit rationem.

Zugegeben, die sittliche Legitimitit irgendwelcher Autorititen liee
sich kaum noch einsichtig machen, wenn man annehmen sollte, wer
nur aus sittlich guter Gesinnung handle, der handle ebendeswegen
auch immer sittlich richtig. Eigenartigerweise scheint der Eindruck
entstanden zu sein, diese Annahme sei kennzeichnend fiir eine auto-
nome Moral, wie neuere katholische Moraltheologen sie vertreten, und
zwar deswegen, weil sich unter diesen Theologen eine mehr oder
minder ausgesprochene Neigung zu einer normativen Ethik teleologi-
scher Pridgung beobachten l4Bt. Dieser Eindruck muB auf einem
MiBverstdndnis beruhen. Zunichst, der Unterscheidung zwischen tele-
ologischer und deontologischer Ethik liegt ein ganz anderes fundamen-
tum zugrunde als der Unterscheidung zwischen einer autonomen und
einer nicht-autonomen Moral. Das 146t sich unmittelbar daraus ent-
nehmen, dall Kant, dessen Ethik geradezu fiir ein normatives Paradig-
ma einer autonomen Moral gelten kann, zugleich als der Deontologe
par excellence angesehen wird. Versteht man unter ,autonomer Moral’
dasselbe wie eine naturrechtliche Moral, dann bildet sie die Gattung
(genus), zu der teleologische und deontologische (= nicht-teleologi-
sche) Ethik als kontradiktorisch definierte Arten (species) gehoren.
Darum 148t sich nicht folgern: autonome Moral, also teleologische
Moral.

Zum andern, ich sehe nicht, wieso es in der Konsequenz einer
teleologischen Ethik liegt, daB sie die sittliche Giite der Gesinnung als
zureichenden Malistab fiir die sitlliche Richtigkeit einer Handlungs-
weise betrachte. Meist glaubt man, eine teleologische Ethik miisse sich
vor der entgegengesetzten Gefahr hiiten, ndmlich ihr ganzes Augen-
merk allein auf die sittlich richtige Tat zu richten und dadurch zu einer
Art Erfolgsethik zu degenerieren. Im {ibrigen ist in der gegenwértigen
innerkirchlichen Kontroverse iiber die Begriindung sittlicher Normen
nicht strittig, worin sittliche Giite besteht. Umstritten ist vielmehr nur,
welche Merkmale einer Handlung sie zu einer sittlich richtigen
Handlung machen. Es wire jedoch kaum begreiflich, welchen Grund
ein Theologe haben konnte, sich tiber lange Jahre hin vorwiegend mit
dieser Frage zu befassen, wenn er der Uberzeugung wére, eine Hand-
lungsweise sei, wenn siftlich gut, dann eo ipso auch sittlich rich -
tigh

Seit ca. 400 Jahren gibt es namhafte katholische Theologen, die der
Auffassung sind, die Unbedingtheit der sittlichen Forderung lasse sich
logisch vorgéngig zur Erkenntnis Gottes erfassen. Es ldge nahe, diese
These als Bedeutungsmerkmal in den Ausdruck ,autonome Moral’

10 So in bezug auf Kant schon V. Cathrein, Die sittliche Autonomie, in:
Stimmen aus Maria Laach 58 (1900), 137: ,Diese Autonomie (ist) ein revolutio-
néres, anarchisches Prinzip im schlimmsten Sinne des Wortes . . . (Sie) ist nur
das personifizierte ,Non serviam’ im Mantel der Wissenschaft.“ In dieser
Manier konnte man auch folgern, aus dem Wahrheitsanspruch der katholi-
schen Kirche ergebe sich radikale Intoleranz, die ihrerseits unter giinstigen
politischen Konstellationen zur spanischen Inquisation fithren miisse. Man vgl.
zu diesem Stil einer Auseinandersetzung nur E. von Hartmann, Phéno-
menologie des sittlichen Bewubtseins, Berlin 31922, 86: ,Der Katholizismus,
der im jesuitischen Ultramontanismus erst sein wahres Gesicht ohne verhiil-
lende Maske zeigt, hat das dringende Lebensinteresse, die Mitglieder seiner
Kirche im Stande der Unmiindigkeit zu erhalten, weil hierauf die Fortdauer
seiner Existenz beruht.“

11 Wenn man seit einiger Zeit besonders sorgfiltig zwischen sittlich gut und
sittlich richtig unterscheidet, so tut man das gerade in der Absicht, den
Fehlschlub zu vermeiden, eine Handlung sei, wenn sittlich gut, auch sittlich
richtig. Vgl. W. Korff, Kernenergie und Moraltheologie, Frankfurt 1979,
38—40; E. . Nagel, Methodisches zur Friedensethik, in: ders./N. Glatzel
(Hrsg.), Frieden in Sicherheit, Freiburg 1981, 229-258.

aufzunehmen. Doch scheint man das de facto nicht zu tun. Denn
soweit ich sehe, wird diese These von einigen Theologen, die sich
selbst zu einer autonomen Moral bekennen, ausdriicklich bestritten.
Darum kann es bei der semantischen Aquivalenz zwischen ,autonomer
Moral’ und ,naturrechtlicher Moral’ bleiben. Doch wohlverstanden, das
ist nur eine Bedeutung, die das Wort ,autonome Moral‘ hat. Es ist
zugleich jene Bedeutung, in der allein — wie mir scheint — gegenwirtige
katholische Theologen eine autonome Moral vertreten.1?

K. Hilperts Dissertation ,zum Autonomieproblem und zu seiner
Bedeutung fiir die theologische Ethik” ist ein imponierendes Werk. Auf
nahezu 300 S. werden als ,historische Modelle autonomer Ethiken”
Kant, Fichte, Feuerbach, Schopenhauer und Nietzsche dargestellt.
Dem geht eine ,,Ortsbestimmung des Autonomie-Problems® voraus, in
der u. a. iiber biologische Verhaltensforschung, Soziologie, Kritische
Theorie, Analytische Philosophie, Logischen Positivismus und Sprach-
analyse referiert wird. Die Dissertation umfalt 615 Seiten, das Ver-
zeichnis der verarbeiteten Literatur 29 Seiten. Es ist bewundernswert,
was Hilpert alles aufgenommen und intellektuell verarbeitet hat, wie er
es darlegt und erértert. Doch die Bewunderung fiir ihn und seine
Leistung verbindet sich mir mit der Verwunderung dariiber, daB
einem Doktoranden ein ideengeschichtliches Thema dieses extremen
Schwierigkeitsgrades gestellt werden kann. Hilpert scheint ein Gespiir
fiir die besonderen methodischen Probleme einer ideengeschichtlichen
Untersuchung zu haben. Die Zuriickhaltung, die er aufs ganze gesehen
in seinen Urteilen und Wertungen iibt, spricht dafiir. Darum wird er
sich wahrscheinlich auch bewult sein, dafl ihm seine eigene Disserta-
tion fiir Jahre Stoff genug zu erneutem Bedenken und Uberdenken
gibt.

Einen Punkt méchte ich herausgreifen, weil er illustrieren kann,
was ich vorhin zum Verhéltnis mancher Theologen und Philosophen
zur Sprache angedeutet habe. Hilpert kritisiert in schéarfster Form die
Art und Weise, wie Auer den Terminus ,autonome Moral' verwendet.
Er ist dezidiert der Auffassung, ,Autonomie’ und ,autonome Moral’
hitten in der Sprache der heutigen Menschen eine Bedeutung, die es
einem Theologen schlechterdings verbiete, diese Vokabeln so zu
gebrauchen, wie Auer es tut. Aus dieser Kritik und ihrer Begriindung
spricht das, was man bisweilen ,Homonymenfurcht’ nennt. Wer liest
ein Buch wie Auers ,Autonome Moral und christlicher Glaube“?
Meines Erachtens in allererster Linie Theologen, also Akademiker.
Meint Hilpert nun allen Ernstes, Akademiker seien nicht in der Lage,
bei ihrer Lektiire des Buches zu verstehen, was Auer unter ,autonom’
versteht? Falls er das meinen sollte und tatsidchlich recht hitte, dann
wiren die deutschsprachigen theologischen Fakultiten zu kritisieren
und nicht Auer. Denn das wiirde beweisen, dal man an diesen
Fakultiten eines jedenfalls nicht lernt: Texte zu lesen.

12 Wenn man universale Kommunikabilitat als Merkmal einer autonomen Moral
angibt, so expliziert man nur, was ,naturrechtliche Moral’ ex definitione
besagt Einigermalen merkwiirdig erscheint mir, wenn jemand meint, gerade
in einer Welt, die nicht mehr christlich sei, brauche es eine autonome Moral.
Soll das heifien, im (Jbergang von einer christlichen zu einer nicht-christlichen
Welt verdndere sich der gnoseologische Status sittlicher Werturteile? So etwas
wie die Anerkennung der Relevanz der Humanwissenschaften fiir die Ethik
wird man kaum als Bedeutungselement in den Ausdruck ,autonome Moral‘
aufnehmen, wenn man sich an den Regeln einer divisio logica orientiert.
Diese Regeln haben etwas mit der Rationalitét und Verstdndlichkeit menschli-
cher Rede zu tun. AuBerdem wiiBte ich nicht, wem gegeniiber man diese
Relevanz noch einschérfen miifite. Der eigenen Tradition gegeniiber? Fiir mich
sind einige Moraltheologen der &lteren Generation fest mit einer bestimmten
Humanwissenschaft verkniipft: Doms (Biologie), Miincker und Heinen (Psy-
chologie), Schéllgen (Soziologie), Kelly (Medizin), von Nell-Breuning (Gesell-
schafts- und Wirtschaftswissenschaft).

Ringgren, Helmer: Die Religionen des Alten Orients. - Gottingen: Vandenhoeck
u. Ruprecht 1979. 255 S. (Grundrisse zum Alten Testament. Das Alte
Testament Deutsch. Erginzungsreihe. Sonderband) kart. DM 24—

Es ist wohl kein Zufall, daB gegenwirtig Fachwissenschaftler davor
zuriickschrecken, grundlegende Zusammenfassungen der Religionsge-
schichte ihres Bereiches zu schreiben. Auch wenn man die Skepsis von
A. L. Oppenheim nicht teilt, der es fiir unmoglich erklarte, jemals eine
Darstellung der mesopotamischen Religion zu schreiben, wird man
leicht entmutigt. Der Zuwachs an Quellenmaterial ist in den letzten
Jahrzehnten so groB gewesen und traditionelle Deutungsschemata sind
so stark in Frage gestellt worden, dal erst eine Neuorientierung
erfolgen muB, ehe wieder eine Versuch gewagt werden kann, ,die“
altorientalischen Religionen neu zu deuten und - gar vergleichend -

darzustellen. Trotzdem haben natiirlich die Nachbarwissenschaften
ein Recht darauf, wenigstens Zwischenbilanzen vorgelegt zu bekom-
men.

Das vorliegende Buch will das tun und ,gleichzeitig bestimmte Elemente
hervorheben, die fiir das Studium des Alten Testaments von besonderem
Interesse sind“. Dabei ,erhebt es keinen Anspruch darauf, neue und originelle
Forschungsergebnisse darzubieten® (5). Es hat aber den groBen Vorteil, daB es
klar und tbersichtlich gegliedert ist: Fiinf Religionen werden vorgestellt: Agypti-
sche, Sumerische, Babylonische und Assyrische, Hethitische und Westsemitische
Religion. Diese grofen Kap. sind jeweils gleich gegliedert: nach einer sehr
knappen ,Einleitung” werden ,Die Géotterwelt” mit ihren wichtigen Gestalten,
dann die ,Mythologie* beschrieben. Es folgt — wohl mit Absicht immer ins
Zentrum gesetzt — ,Der Kult" und danach eine Erérterung des ,Konigtums®,
dessen enge Verbindung zum Kult ja auBer Frage steht. ,Gott und Mensch.
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Frommigkeit und Moral“ schliefen sich an und jeweils mit einer Darstellung des
,Jenseitsglaubens“ wird die Darstellung abgerundet. Ein Stichwortregister
beschlieBt das Buch, das zweifellos ein niitzliches, allen an der religiésen Umwelt
des Alten Testaments Interessierten hilfreiches Informationswerk geworden ist,
was ja auch der Zweck der Reihe sein soll.

Es mag ungerecht erscheinen, an dieses Buch Anspriiche zu stellen,
die es gar nicht erfiillen kann. So fehlt naturgemil, wenn man von der
duBeren Gliederung absieht, eine Gesamtkonzeption, die u.U. das
Ganze zusammenhielte — und sei es nur in Auseinandersetzung mit
dem AT. Sicher ist es schwer, die verschiedenen Religionen auch nur
einigermaBen zu wiirdigen, zumal wenn man die historische Tiefe
immer beibehalten muB. So aber ist eine Nivellierung entstanden, die
nicht nur den realen Verhiltnissen nicht gerecht wird, sondern auch
die Lektiire des Buches erschwert. Die Trockenheit der Diktion geht
sicher nicht nur auf die Ubersetzung bzw. die Verwendung einer
Fremdsprache zuriick, sondern ist auch in der weithin positivistischen
Darstellungsweise begriindet, die fiir das Buch gewi#hlt worden ist.
Dabei ist aber positiv hervorzuheben, dal eine Menge von Hypothesen
und eine Fiille an Material kritisch verarbeitet worden ist und ein
gesundes Urteil ist dem Vf. dankbar zu bescheinigen.

An einer Stelle scheint er allerdings der religionswissenschaftlichen
Schule des eigenen Landes zu stark verhaftet zu sein: Nur bei der
sumerischen Religion wird das Kénigtum gleich mit dem Beiwort
,sakral“ charakterisiert (100ff), obgleich das ja von Agypten mindestens
ebenso gegolten hitte. Es ist sicher nicht zu leugnen, daB es in Sumer
gelegentlich Konigsvergéttlichung gegeben hat. Aber auch W. H. Ph.
Rémer, Konigshymnen der Isin-Zeit S. 55ff bleibt hinsichtlich der
Bewertung einiger Epitheta, auf die sich R. hier beruft, doch sehr
zuriickhaltend. Unklar ist mir, auf welche sumerische Formel das
Beiwort ,fleischlicher Sohn des Gottes x“ anspielen soll, das es
angeblich recht haufig gibt. Wenn einmal , leiblicher Sohn Dagans” von
Rémer iibersetzt wird, so steht doch im Sumerischen ,der von D.
geborene/gezeugte Sohn“, was in der bekannten metaphorischen
Redeweise, die solches ja von den verschiedensten Gottern im Zusam-
menhang mit einem einzigen Herrscher sagen kann, lediglich eine
Legitimationsformel ist. Das heibt aber doch, daB} von einer Vergottli-
chung des Kénigs — von gelegentlicher kultischer Verehrung einmal
abgesehen — nicht die Rede sein kann. Der Konig steht natiirlich als
Représentant des Volkes in einem besonderen Verhiltnis zu den
Gottern; seine Stellung und sein Wissen verschaffen ihm auch eine
grofere Nihe zu diesen als sie der normale Sterbliche hatte, — aber
,Sohn (eines) Gottes® war auch ein sumerischer Herrscher nie.

Kein Rezensent kann in dhnlicher Weise wie R. fiir alle Bereiche
der Religionsgeschichte kompetent sein. Wenn ich noch einige Bemer-
kungen zur ,Westsemitischen Religion® folgen lasse, dann einmal
deshalb, weil ich mit ihr ein wenig vertraut bin, zum anderen aber auch
wegen ihrer besonderen Bedeutung fiir das AT und seine Umwelt. Die
Darstellung ist relativ ausfiihrlich (198-246), zeigt aber eine Schwiche,
die auch den anderen Kp. anhaftet: Eine Vermischung synchroner und
diachroner Betrachtungsweise. So werden hier besonders ugaritische
und jiingere Quellen nebeneinander und ineinandergesetzt, so daf} die
Charakteristika der Entwicklung, die verschiedenen Stadien, zu wenig
scharf hervortreten. Gerade fiir die atl Forschung ist es aber unerlal-
lich, hier zwischen Frithem und Spétem, Gleichzeitigem und Nachzei-
tigem zu trennen. Zu grob ist sonst die Versuchung, Einzelphdnomene
zu isolieren und zu vergleichen, was mit Sicherheit zu einer Verzer-
rung des Urteils fiihrt.

Einige Details: Wenn El als ,der Stier" bezeichnet wird (203), so sicherlich
wegen seiner besonderen Stirke — wobei das Epitheton durchaus archaisierend
aus einer Zeit stammen mag, als Baal noch nicht die beherrschende Rolle spielte
wie in klassisch ugaritischer Zeit. Die Serpentin-Stele aus Ugarit zeigt ihn aber
nicht ,mit einem Hornsymbol“, sondern er trigt die Hornermiitze, die allen
Hochgottern zukommt und in mesopotamischer Tradition steht.

S. 207 wird auf den Baal-Zyklus eingegangen, in dem der Gott als Sieger tiber
das Meer erscheint und schlieBlich die Konigsherrschaft iibernimmt. Das wird in
Gegensatz zum babylonischen Schépfungsepos gestellt — das aber gerade auch
diesen Aspekt betont. Im Enama eli§ wird zwar auch die Weltschopfung
geschildert, das Ziel des Lehrgedichts ist es aber, Marduk als Kénig der Gotter zu
erweisen. Die ,Fiinfzig Namen®, mit denen der Gott schlieBlich begabt wird, sind
weit wichtiger als die Schépfung; die Rezitation des Gedichts am Neujahrsfest
erneuert die Weltherrschaft des Marduk.

Wenn auf derselben Seite die Verbindung von Zeus und Baal-Hadad als
seltsam empfunden und bes. die'Erklarung als Sonnengott bezweifelt wird, so
darf doch nicht vergessen werden, dab im Hellenismus starke synkretistische
Krifte am Werk waren und , Zeus" nur Metapher fiir den hochsten Gott war, der
damals offenbar ganz allgemein unter astralem Aspekt gesehen wurde. Das gilt
deshalb auch von Baal Samém, wie z.B. ]. Ebach, Kulturentwicklung bei Philo
von Byblos (1979) 123 (mit Lit. in Anm. 37) deutlich gemacht hat.

Fiir die sehr komplexen Probleme im Zusammenhang mit dem Adonis-
Mythos (208ff) sollte der scharfsinnige Aufsatz von C. Colpe ,Zur mythologi-
schen Struktur der Adonis-, Attis- und Osiris-Uberlieferung®, AOAT 1 (1969)
23ff nicht unerwihnt bleiben; vgl. neuerdings auch S. Ribichini, Adonis.
Aspetti ,orientali“ di un mito greco (Rom 1981).

Der Gott Melgart (210f) ist nicht erstmals bei Asarhaddon im Vertrag mit Baal
von Tyros erwihnt, sondern er erscheint merkwiirdigerweise schon im 9. Jh. v.
Chr. als Gott des Barhadad, Kénigs von Aram(!) in der Stele von Brédsch (KAI
201). Aber das dndert nichts an der Tatsache, daB er ein phonizischer Gott war
und Stadtgott von Tyros.

Bei Horon (211) sollte nicht unerwihnt bleiben, daB er in den berithmten
Schlangenbeschworungen aus Ugarit (KTU 1.100 und 1.107) — und gegen M.
Tsevat halte ich die Deutung als Beschwérung fiir zutreffend — derjenige ist,
der anders als alle Gatter die magischen Praktiken kennt und das Gift zum
Verschwinden bringt (vgl. zuletzt P. Xella, I testi rituali di Ugarit I (1981) 224ff).
Er ist also — wie bereits die Beschworung I von Arslan Tas lehrte — der eigentliche
Herr der Beschwirung im westsemitischen Raum.

Der Gott der Moabiter Kamosch (211) ist ja auch aus Ugarit bekannt, wo er
zusammen mit {t bzw. zz genannt ist und in hryt lokalisiert wird (KTU 1.100,36
vgl. 1.123,5; 1.107,16 und s. P. Xella, a.a.0. 219f), und er kann vielleicht schon im
3. Jh. v. Chr. in Ebla nachgewiesen werden (G. Pettinato, Oriens Antiquus 15
[1976] 14f).

Gegen eine Verbindung der potnia Théron der Pyxis von Minet el-Béda mit
der Astarte, fiir die ja auch gar nichts spricht, hat sich zuletzt W. Helck,
Betrachtungen zur groflen Géttin... (1971) 157 Anm. 42 mit vollem Recht
ausgesprochen.

Bei Tinnit (215) ist irrtiimlich vermerkt, daB der Name der karthagischen
Gottheit nicht in Eigennamen vorkommt, was aber durch F. L. Ben z, Personal
Names in Phoenician and Punic Inscriptions (1972) 429ff klar widerlegt ist (s.
schon KAI II zu Nr. 53). Vgl. jetzt ferner die Monographie von F. 0. Hvidberg-
Hansen, La Déesse TNT (Kopenhagen 1979).

Natiirlich wiegen solch kleine Korrekturen nicht schwer gegeniiber
der gewaltigen Menge Stoff, die fiir dieses Buch bewiltigt werden
mubBten. Es ist uneingeschrankt anzuerkennen, daB der Zweck des
Bdes, die Information iiber die Religionen im Umkreis Paléstinas nach
modernem Stand zu geben, voll erreicht wird. Um so deutlicher tritt
die Aufgabe der Einzelwissenschaften hervor, den Wissensstand ihres
jeweiligen Spezialgebietes detailliert und kritisch und mit einer jeweils
adiquaten Methode baldmiglichst einmal selbstédndig zusammenzu-
fassen, um damit der {ibergreifenden Religionswissenschaft ein siche-
reres Fundament zu bieten, als es der vorliegende Bd notgedrungen
sein kann.

Tibingen Wolfgang Rollig

Theologisches Worterbuch zum Alten Testament. Hrsg. von G. Johannes
Botterweck und Helmer Ringgren. Bd Il Lfg. 6/7. jalal — jarad. —
Stuttgart, Berlin, Kéln, Mainz: W. Kohlhammer (1981), Sp. 641-896. br. DM
44~
Wieder einmal erweist sich ThWAT III, Lfg. 6/7, als gegeniiber

THAT I im Vorteil: Den nur 9 Stichwértern in THAT I entsprechen

hier 29 Stichwérter! Sachlich dominiert hier gegeniiber dort die theolo-

gische Information (vgl. schon die vorige Besprechung: ThRv 77, [1981]

187). Trotzdem ist es oft niitzlich, innerhalb des gemeinsamen Stich-

worterrepertoirs beide Lexika zu konsultieren.

Wieder seien ein paar Einzelheiten angemerkt bzw. diskutiert.

Im Haupt- und SchluBteil des Artikels jalal (Sp. 641-645) hat Baumann gut
den Sitz im Leben des Verbs im Rahmen der Volksklagefeier eruiert: Das Verb
signalisiert danach den im Volk weiterzugebenden ,,Aufruf zur Volksklage® (Sp.
643).

Ringgren bezieht in seinem Artikel janag, Sp. 667, zu Recht Stellung gegen
die herkommliche Auslegung von Ps 8,3. Trotzdem ist sein erneutes Plidoyer fiir
die Deutung des jon€ gim der Psalmstelle auf Gotter unglaubwiirdig — es bleibt
bei kleinen Kindern, deren Lallen Gott mehr verherrlicht als der kunstvolle, aber
vielleicht von Selbstgefilligkeit begleitete Gesang der Erwachsenen. Siehe zum
ganzen Fragenkomplex meinen Aufsatz ,Zur Stilisitk von Psalm 8* in: Gottes-
herrschaft — Weltherrschaft, Festschrift Bischof Dr. Dr. h.c. Rudolf Graber,
Regensburg 1980, 27.

Nach Branson (Artikel jasar) ist der ,, Adressat der (weisheitlichen) Unterwei-
sung ein Kind“ (Sp. 690). Die zu Recht in Sp. 695 erwdhnte Weisheitsschule hat
es doch wohl eher mit jungen Ménnern als mit Kindern zu tun gehabt. Ubrigens
ist von dieser Weisheitsschule nur ganz nebenbei die Rede. Von ihr hitte ruhig
etwas ausfiihrlicher die Rede sein kénnen.

Sp. 717 wird innerhalb des Artikels ja‘ap (Hasel) in Zusammenhang mit Jes
50,4ff zu Recht nicht von einem Gottesknechtslied, sondern von einem ,,Gottes-
knechtspruch® geredet — ein Lied séhe anders aus, vgl. Ps 22 —; demgegeniiber
fallt Otzen (Artikel jasar, Sp. 837) wieder in den alten Sprachgebrauch zuriick,
wenn er von ,,den JHWH-Knecht-Liedern® spricht. Wire in solchen Dingen nicht
eine strengere Redaktion angebracht?

Darf man heute noch mit Ruppert (Artikel ja‘as, Sp. 722), und sei es auch nur
in Anfithrungszeichen, von ,Tempora® sprechen, wenn man die hebréischen
Verbkonjugationen meint? Auch hier sollte die Redaktion eingreifen! Das hitte
man sich auch durchgehend dort gewiinscht, wo von einem Méadchen des
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Hohenliedes die Rede ist, falls dieses nicht im Text ausdriicklich als ,Braut®
bezeichnet wird (so Mulder, Artikel ja‘ar, Sp. 786, im Gegensatz zu Ringgren im
Artikel japah, Sp. 788, der richtiger von ,der Geliebten” spricht). Siehe auch
meine letzte Rez. zum vorliegenden Werk in: ThRv 77 (1981) 189. Interessant ist
die Darstellung der Position des jo‘és und der politischen Ratgeber oder ,Alte-
sten” Sp. 723ff.

Sehr informativ ist der lange, aber aufschlubreiche Artikel ja@gob von Zobel
(Sp. 752-777). ,Jakob“ ist fiir Z. ,Reprdsentant... einer Gruppe“, d.h. der
»Jakob-Leute” (Sp. 762), ohne dal} bestritten wird, daB in das Bild dieses Jakob die
Erinnerung daran eingeflossen ist, der ,,Urvater” dieser Gruppe ,habe einst als
Offenbarungsempfanger fungiert (ebd.). Zu Gen 32,23-33 heilt es: ,Man (wird)
in Jsrael’ eine mit religioser Weihe behaftete Bezeichung fiir die nunmehr die
El-Gottheit verehrende Jakobgruppe . .. sehen diirfen, nicht aber eine urspriing-
lich von den Jakob-Leuten unabhingige eigenstiandige, dann mit dieser ver-
schmolzene Stammesgruppe” (Sp. 763). Dennoch ist ,Jakob nicht gleich Israel”
und sind ,,die Jakob-Leute nicht die S6hne Israels” (Sp. 764). Alles andere bleibe
ungewill. Im Zuge der biblischen Tradtion ,ist Jakob zu einer Bezeichnung
geworden, die so etwas wie die Idee Israels in der Geschichte verkorpert”, wobei
,der Name Jakob... das Moment nationaler Einheit und Geschlossenheit”
betont (Sp. 777).

Jes 26,19 (vgl. Dan 12,2) wird von Wallis (Artikel japas, Sp. 853) auf eine
wirkliche Auferstehung hin gedeutet; anders und m. E. zu Recht H. Wildberger
in BK X/2, 1978, 902.994-998, wo der Text als Heilsorakel interpretiert wird, das
mit dem radikalen Bild der Totenerweckung arbeite (vgl. Hos 6,2!), wenngleich
dies ,an der Schwelle des Glaubens an eine tatsdchliche Wiederbelebung nach
dem Tode“ geschehe (996). Deutet man den Text im Sinne einer wirklichen
Totenerweckung, dann héngt er in der Luft und muB als spiterer Zusatz
betrachtet werden; andernfalls bildet er eine exakte Entsprechung zu dem
vorangehenden Volksklagelied, Jes 26,7-18, was exegetisch in jedem Fall vorzu-
ziehen ist.

Im ganzen stellt die Leiferung wieder eine groBartige exegetische
Leistung dar, die Fachleuten und exegetischen Laien viel Nutzen
bringen wird. Dank gebiihrt hierfiir wohl noch iiber das Grab hinaus
dem kiirzlich verstorbenen Hrsg., Prof. Botterweck. Mige ein anderer
diese Arbeit in seinem Geiste weiterbetreiben — zum Nutzen der
Fachwissenschaft und ihrer Interessenten!

Passau Gunter Krinetzki

Jenks, Alan W.: The Elohist and North Israelite Traditions. — (Missoula,
Montana): Scholars Press (1977). XIV. 147 S. (Society of Biblical Literature
Monograph Series 22 ). kart.

Unter den klassischen Pentateuchquellen ist der Elohist (E) seit
je die umstrittendste Grole gewesen. Mit Recht hat Heinrich Holz -
inger schon 1893 festgestellt: ,Die Scheidung von ] und E ist die
schwierigste Aufgabe der Textanalyse und in vielen Fillen gar nicht
mehr moglich” (Einleitung in den Hexateuch, Freiburg-Leipzig 1893,
485). Gerade diese Schwierigkeit hat in der neueren Forschung mehr-
fach dazu gefiihrt, die Existenz von E als eines eigenstdndigen literari-
schen Werkes iiberhaupt aufzugeben oder aber die traditionell ihm
zugeschriebenen Texte bzw. Textstiicke als redaktionelle Bearbeitun-
gen der jahwistischen Geschichtsdarstellung zu deklarieren. Unver-
kennbar ist auf jeden Fall der — gerade im Gegensatz zum Jahwisten —
fragmentarische Charakter der sog. elohistischen Texte, insofern sie
sich nicht zu einem durchlaufenden literarischen Erzdhlzusammen-
hang verbinden lassen. Demgegeniiber versucht die Arbeit von A. W,
Jenks, die eine umgearbeitete Fassung einer Dissertation von 1965
bei G. E. Wright darstellt, die These von einer urspriinglich einmal
selbsténdigen elohistischen Geschichtstradition neu zu begriinden.

Ein forschungsgeschichtlicher Uberblick (Kap. I), der sich mit der
Kritik an der traditionellen Elohistenhypothese seit der Jahrhundert-
wende auseinandersetzt, kennzeichnet die verdnderte Ausgangslage
fiir eine Analyse des Elohisten, insofern einerseits deutlich geworden
ist, daB die einzelnen Pentateuchquellen eher als Traditionssammlun-
gen einzelner Tradentenkreise zu verstehen sind, und sich andererseits
viele der klassischen linguistischen Kriterien fiir die Herauslésung der
elohistischen Texte als unzureichend erwiesen haben. Dennoch kann
an der Existenz einer eigenen elohistischen Tradition — parallel zur
jahwistischen Tradition — nicht gezweifelt werden. Bei der Durchsicht
und Analyse des auf E zuriickgehenden Materials (Kap. II) werden nur
solche Texte und Textstiicke als elohistisch angesprochen, sofern es
dafiir eindeutige Kriterien gibt. Stilistisch ist neben dem Kriterium der
Gottesbezeichnung Elohim vor allem die fiir E charakteristische Form
des Dialogs zwischen Gott und Mensch (Patriarchen bzw. Fiihrer des
Volkes, die jeweils stark prophetische Ziige tragen) von Bedeutung,
theologisch der prophetische Einschlag sowie ein hoher Grad an
theologischer Reflexion, wobei sich einzelne Themen wie die Gottes-
furcht oder das Problem von Siinde, Schuld und Vergebung als
tragende Elemente des elohistischen Werkes erweisen. Da sich einer-
seits im Bereich der Abraham-, Jakob- und Josefsgeschichten eine

Reihe von elohistischen Dubletten zu den J-Erzdhlungen finden, und
da andererseits die elohistischen Texte bzw. Textstiicke iiber den
ganzen Pentateuch — von den Patriarchenerzéhlungen in Gen bis zur
Wiistenwanderungstradition in Num - verteilt sind (vgl. die listenartige
Zusammenstellung der E-Texte 67f), legt sich der SchluB nahe, daB E
nicht nur eine mehr zufillige Sammlung von redaktionellen Hinzufii-
gungen zur ilteren Tradition ist, sondern ein umfassendes literarisches
und theologisches Werk gewesen sein muBl. Um Entstehungszeit und
geistesgeschichtlichen Standort der so bestimmten E-Tradition naher
zu bestimmen, wird sie mit jenen Traditionen verglichen, mit denen sie
die engsten Beriihrungen aufweist. Ein Vergleich der E-Tradition mit
der frithen nordisraelitischen Prophetie in Gestalt der Samuel- und
Elija/Elischa-Traditionen (Kap. III) a6t enge Beziehungen zwischen
dem elohistischen Mosebild und dem Samuel der vordeuteronomisti-
schen Uberlieferungen erkennen, wihrend gegeniiber den Elija/
Elischa-Traditionen groffere Unterschiede zu beobachten sind. Auf-
grund dessen ist der Ursprung des Elohisten am ehesten in prophe-
tisch-levitischen Kreisen um das Heiligtum von Silo im ausgehenden
10. Jh. v. Chr. - kurz nach der Reichsteilung - zu suchen. Ein Vergleich
der E-Tradition mit den spateren nordisraelitischen Traditionen von
Hos und Dtn (Kap. IV) 1Bt fiir Hos eher einen freien Gebrauch der
gleichen epischen Traditionen als eine direkte literarische Kenntnis der
E-Tradition vermuten, wihrend das Dtn und der Elohist einer gemein-
samen Quelle entstammen.

Die Arbeit stellt neu die Frage nach den Kriterien fiir die Isolierung
des Elohisten aus dem Zusammenhang des Pentateuch, ohne sie aber
konsequent genug zu handhaben. Neben dem Kriterium des Gottesna-
mens (Elohim) gehiren zweifellos Dubletten und Widerspriiche, Span-
nungen und Unebenheiten zu den wichtigsten Kriterien, um die
Annahme einer weiteren literarischen Schicht neben ] stiitzen zu
kénnen. Auf der anderen Seite kann aber nicht jede Dublette zum
Jahwisten aufgrund der durchaus fragwiirdigen Annahme, | und E
seien zwei parallele literarische Werke vergleichbarer Struktur und
vergleichbaren Umfangs, als elohistisch angesehen werden. Um wirk-
lich die Existenz einer urspriinglich einmal selbsténdigen elohistischen
Geschichtsdarstellung postulieren zu kénnen, reicht auch ein Hinweis
auf eine im Vergleich zum Jahwisten unterschiedliche Begrifflichkeit
und Erzdhlweise, auf andere theologische Denkvoraussetzungen und
Vorstellungen nicht hin. Dies alles liefle sich unschwer auch mit Hilfe
des Modells einer redaktionellen Bearbeitung des jahwistischen Wer-
kes erkldren. Zum Aufweis eines urspriinglich einmal eigenstindigen
elohistischen Werkes ist mehr gefordert. Neben einer zumindest
umriBhatft erkennbaren literarischen Struktur eines solchen Werkes
miifte die innere thematische Einheit seiner Teile nachgewiesen
werden. Erst wenn dies geléinge, konnte sinnvollerweise von einer
elohistischen Geschichtsdarstellung gesprochen werden.

Die Schwierigkeiten bei der Analyse des elohistischen Werkes
scheinen nicht zuletzt in einer falschen Erwartungshaltung begriindet
zu liegen, insofern ein solches im wesentlichen an der literarischen
Eigenart und Gestaltungstechnik des Jahwisten gemessen wird. Wird
demgegentiber E als eine - literarisch wie theologisch — eigengeprigte
Geschichtsdarstellung verstanden, dann bieten sich durchaus Ansatz-
punkte zur Losung des Problems einer zweiten selbstindigen
Geschichtsdarstellung neben ], ohne sogleich deren fragmentarischen
Erhaltungszustand behaupten zu miissen. Danach wiéren als elohi-
stisch nur solche Texte zu kennzeichnen, die sich einerseits als
geschlossene Erzdhlungen (nicht bloB Fragmente!) gegeniiber | auf-
grund literarkritischer Beobachtungen aufweisen lassen und die sich
andererseits neben dem Gebrauch des Gottesnamens Elohim durch
eine spezifische Kompositionstechnik wie innere thematische Ver-
kniipfung der einzelnen Erzdhlungen als literarisch zusammengehorig
erweisen. Bei einem solchen literarischen Ansatz 146t sich durchaus
innerhalb des vorpriesterlichen Pentateuch eine Folge von Erzihlun-
gen rekonstruieren, auf die sowohl das Kriterium der Vollstindigkeit
als auch der literarisch-thematischen Geschlossenheit zutrifft (vel.
dazu P. Weimar, BZAW 146, 75-78.165-167 und differenzierter
OBO 32, 140-198), was eine starke Reduktion des Umfangs des
elohistischen Werkes gegeniiber den klassischen Ansitzen mit sich
bringt. Eine elohistische Josefsgeschichte kann demnach ebensowenig
angenommen werden (die Spannungen im Text von Gen 37-50 verlan-
gen eine andere Erkldrung) wie eine Fortsetzung des Elohisten nach Ex
19/20 (wie iiberhaupt die Annahme eines Anteils von J/E an der Sinai-,
Wiisten- und Landnahmetradition aufzugeben sein wird). Aber auch
sonst konnen zahlreiche der traditionell E zugeschriebenen Texte
nicht als elohistisch verstanden werden (vgl. BZAW 146, 26-30 zu Ex
1,15-21 und OBO 32, 3811f.26-29 zu Ex 17 und 18).
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Bedarf somit das Problem der Aussonderung und Rekonstruktion
des Elohisten einer erneuten Uberpriifung, so gilt dies nicht minder fiir
die Frage des geschichtlichen Erfahrungshorizontes, aus dem heraus
das elohistische Werk zu verstehen ist. Entgegen der gingigen Herlei-
tung von E aus der Mitte des 8. Jh.s v. Chr. sieht J. im elohistischen
Werk ein Produkt aus der Zeit unmittelbar nach der Reichsteilung,
wobei die Kriterien fiir diese zeitgeschichtliche Einordnung von E aus
dem Vergleich mit den Samuel- und Elija/Elischa-Traditionen gewon-
nen werden. Doch muf} ein solcher Vergleich letztlich problematisch
bleiben, solange nicht die Frage von Umfang und zeitgeschichtlicher
Einordnung des vordeuteronomistischen Bestandes der Samuel- und
Elija/Elischa-Traditionen umfassender gekldrt ist, wobei einiges dafiir
spricht, daB der Anteil des Deuteronomisten sowohl an der Gestaltung
der Samuel- wie Elija/Elischa-Uberlieferungen wesentlich héher ein-
geschétzt werden mub.

Unberiihrt von solchen grundsitzlichen Bedenken bleibt der Wert
mancher Einzelbeobachtungen. Eine stirkere Beriicksichtigung der
neueren Literatur hitte moglicherweise zu differenzierteren Einsichten
gefithrt. Das Verdienst der vorliegenden Arbeit ist vor allem darin zu
sehen, erneut auf die Bedeutung sowie die literarische und theologi-
sche Problematik des gegeniiber dem Jahwisten meist vernachldssigten
Elohisten aufmerksam gemacht zu haben.

Miinster Peter Weimar

Koch, Klaus: Die Profeten II. Babylonisch-persische Zeit. — Stuttgart, Berlin,
Ko6ln, Mainz: Kohlhammer (1980), 216 S. (Urban-Taschenbiicher Bd 281),
kart. DM 14—

Der 1978 erschienene erste Bd wurde in dieser Zeitschrift [Th. Rv.
76 (1980) 454f] von ]. Scharbert besprochen, dessen positives Urteil ich
auch fiir den vorliegenden zweiten Bd gelten lassen médchte. Das Buch
ist in der zupackenden Art Wellhausens oder B. Duhms geschrieben
und vermutlich in der Vorlesungspraxis entstanden. (So erklart sich,
daB die Qumran-Schriften S. 89 erst vor 20 Jahren entdeckt worden
sind.) Der Verzicht auf gelehrte Auseinandersetzung und Literatur -
die Angaben S. 208f wiren noch entbehrlich gewesen - sollte die
Fachkollegen nicht davon abhalten, die von kritischer Glaubigkeit
getragene Sicht des Vf.s auf sich wirken zu lassen. Er ringt insbesonde-
re um das Spannungsverhéltnis zwischen prophetischer Verkiindigung
und duBerem Verlauf der Geschichte. Der in diesem Zusammenhang
hiufig wiederkehrende Lieblingsterminus ,Metahistorie” lenkt auf
jeden Fall die Aufmerksamkeit auf einen Sachverhalt, den andere nur
deshalb vernachldssigen, weil sie die Propheten zu Unrecht nicht
wesentlich fiir Vorherverkiinder halten. Spotter werden freilich Goe-
thes Faust zitieren: ,Denn eben wo Begriffe fehlen, da stellt ein Wort
zur rechten Zeit sich ein.”

Uberraschen wird das Zutrauen, mit dem der Vf. ochne nennens-
werte literar- und traditionskritische Umschweife den Gedanken des
Propheten, um den es ihm vor allem geht, in dessen Buch wiederfindet
(vgl. das Bekenntnis 192f). Wir werden wohl gelegentlich transponieren
miissen, wenn das, was er als Theologie des Propheten vorstellt, eher
die Theologie des Prophetenbuches ist. Weil also die Diskrepanz
zwischen historischer Wirklichkeit und (legitimer) biblischer Interpre-
tation des Prophetenlebens teilweise ausgeklammert, {iberspielt oder
geleugnet wird, sollte der Anfinger noch eine gewthnliche Einleitung
sowie eine Geschichte Israels zu Rate ziehen. Man braucht ohnehin
gewisse Grundkenntnisse, um das anspielungsreiche Buch voll verste-
hen zu konnen.

Einzelheiten aus dem Inhalt: Die Durchsetzung der deuteronomischen
Gesetzgebung im Zuge der joschianischen Reform fithrt zu verdnderten Voraus-
setzungen fiir die Prophetie der neubabylonischen Epoche (9-21). Der Vf. geht
also von der vorexilischen Entstehung des Deuteronomiums aus. Am ausfiihr-
lichsten wird begreiflicherweise Jeremia behandelt (21-86). DalB er unter Jojakim
seit 605 fiinf bis sechs Jahre im Untergrund gelebt hat (45, 52), wird vielen neu
sein. Unter Jojakim soll die joschianische Reform wieder auBer Kraft gesetzt
worden sein, was die scharfen Polemiken des Propheten erklart. In diesem
Zusammenhang unterbreitet der V. eine eigenwillige Erklarung des Kinderop-
fers, das er mit dem assyrischen Astralkult in Verbindung bringt (53-58). Nach
der ersten Eroberung Jerusalems, deren Schockwirkung m. E. {ibertrieben wird
(62), soll unter Zidkija wieder eine Reform stattgefunden haben. Nach (allzu)
kurzen Bemerkungen iiber Habakuk (86-89) und Obadja (89) wird Ezechiel
wieder ausgiebig berticksichtigt (88-123), ohne daB der Leser von der Problematik
des Buches viel zu spiiren bekommt. Deuterojesaja bleibt eine Prophetengestalt
gegen Ende der Exilszeit (124-155). Die Jahweknecht-Lieder (mit Jes 55,3-5)
werden mit Recht als deuterojesajanisch betrachtet. Bei der Frage, wer nun der
Knecht ist, war das Aufzdhlen von Sentenzen unvermeidlich; die individuell-
konigliche Deutung auf einen Davididen in der Umgebung Deuterojesajas erhilt
den Zuschlag. Als Prophetengestalten der persischen Epoche werden engagiert

und relativ ausfithrlich behandelt; Tritojesaja (156-163), Haggai und Sacharja
(163-178), Maleachi (179-183) und die Verfasser von Sach 9-11 und 12-14
(183-185). Nahum und Joel (!) werden zur vorbabylonischen Epoche gerechnet
(vgl. Bd I). Mit dem Jona-Biichlein wird ein SchluBstrich gezogen (185-188), denn
die Erérterung aller anonymen unechten Teile der Prophetenbiicher (z.B. Jes
24-27), die an sich hierhin gehért, hétte ins Uferlose gefiihrt. Die sonst inspirie-
renden SchluBbetrachtungen, die entgegen der Einteilung des Vf.s schon S. 188
beginnen, fragen nicht eindringlich genug nach den Griinden fiir das Erldschen
der Prophetie (190f). Der Verfasser des Buches ,Ratlos vor der Apokalyptik® hétte
auch mehr zu jener Propheteninterpretation sagen kénnen, die man Apokalyptik
nennt (191f).

In der 2. Auflage konnen einige Versehen und Schénheitsfehler beseitigt
werden. Manasse ist nicht GroBvater, sondern UrgroBvater Jojakims (58, Z. 16
v. u.). Jer 22,24ff ist nicht auf Jojakim, sondern auf Jojachin zu beziehen (62, Z. 6).
Der Prophet Hananja wird — unter dem EinfluB von Jer 29,26f? ~ versehentlich
Hauptpriester genannt (63, Z. 18). Der definitive Abfall Zidkijas kann kaum 590
erfolgt sein (66, Z. 4), sondern frithestens 589 bzw. 588 (je nachdem 587 oder 586
als Jahr der Eroberung Jerusalems anzunehmen ist); der Pharao Hofra regiert seit
588 und kann daher 590 nicht zum Aufstand verleiten. Das langsame Ersticken
Jeremias in einer Schlammgrube (66, Z. 13ff) ist Phantastik bestimmter Kommen-
tare; wohl war nach Jer 38,9 der Hungertod zu befiirchten. Man kann nicht sagen,
daB Nebukadnezzar 604 sein Konigtum iiber Juda angetreten hat (83, Z. 1), wenn
Juda damals (oder ein Jahr spiter) Vasallenstaat wurde. Ezechiel verzichtet
keineswegs immer auf poetische Gestalt (95, Z. 14 v.u. ff). Es wird manchen
Leser verwirren, wenn das deuteronomistische Geschichtswerk von Josua bis 2
Konige reicht (111, Z. 5ff). S. 114, Z. 8 lies 33,21 statt 34,21, Der Behauptung, dall
kein israelitischer Schriftsteller vor Deuterojesaja das Bise auf Jahwe zuriickge-
fithrt habe (134, Z.5f), steht schon allein Am 3,6b entgegen. S.151, Z. 4 lies
Pogrom und S. 185, Z. 22 VerstoB statt VorstoB. Die Abkiirzungen 2 Bar und 1
Henoch (191) sind nicht zu empfehlen. S. 199, Z. 4 v. u. lies Deuterojesaja statt
Jesaja. Den Stil des Vi.s wiirde ich nicht mit Scharbert (in der Besprechung des
ersten Bdes) als unertriglichen Fachjargon bezeichnen, sondern sogar anspre-
chend finden. Gegeniiber Extravaganzen wie jahwiisch und nabiisch darf man
nachsichtig sein. Schief sind allerdings Bildungen wie Multivoliprdsenz (196, Z. 6
v.u) und plerifor (200, Z.10 v.u.), die eventuell durch Multiprisenz und
plerophorisch zu ersetzen sind. Auch mit den Loccumer Richtlinien steht der V.
noch insofern auf KriegsfuB, als unnétigerweise die fritheren ,katholischen®
Namensformen Abdias, Aggdus, Zacharias und Malachias in Klammern beigefiigt
werden und S. 52, Z.8 sogar einfachhin Job (statt Ijob) gebraucht wird. Wen
wundert’s, daB S. 213, Z. 16 von der joschiajanischen Reform die Rede ist?

Das Sachregister und die Verzeichnisse hebréischer sowie griechischer und
lateinischer Begriffe erfassen beide Bde. Von einem Stellenregister ist abgesehen
worden.

Simpelveld (NL) Joachim Becker

Westermann, Claus: Der Segen in der Bibel und im Handeln der Kirche. -
Giitersloh: Mohn 1981. 118 S. (Giitersloher Taschenbiicher/Siebenstern Bd
1402) kart. DM 10,80

Dieses Biéndchen ist eine Lizenzausgabe der Arbeit mit gleichem
Titel, die 1968 bei Chr. Kaiser, Miinchen, erschienen war. Da diese
damals in ThRv nicht besprochen worden ist, sei das Taschenbuch hier
vorgestellt.

In einem ersten Teil ,Retten und Segnen“ (9-22) meint der Vf. einen
wesentlichen Unterschied zwischen dem rettenden Handeln Gottes und dem
Segen durch Gott in der Bibel feststellen zu kénnen. ,Retten und Rettung Gottes
werden als Ereignis erfahren, einem ,Eingreifen’ Gottes entsprechend. Das
Segnen ist ein stetiges Handeln Gottes, das da ist oder nicht da ist; es kann so
wenig in einem Ereignis erfahren werden wie das Wachsen, das Reifen oder das
Abnehmen der Krifte® (11f). Von daher glaubt er auch den wesentlichen
Unterschied ,beim Amt des Heilsmittlers“ (22) feststellen zu konnen: Der
Priester ist Mittler des stetigen Handelns Gottes, also des Segens; der Charisma-
tiker, der Prophet ist Mittler des ereignishaften Gotteshandelns, also des retten-
den Eingreifens Gottes in die Geschichte.

Im zweiten Teil ,Der Segen in der Bibel“ (23-97) wird zun#chst gezeigt, wie
man bisher in der Exegese des NT und AT den Segen verstanden und oft mit
dem rettenden Handeln Gottes vermengt hat, und dann ein Uberblick dariiber
geboten, wo im NT und im AT der Segen eine Rolle spielt. Dann versucht der Vf.
eine ,,Geschichte des Segens im Alten Testament” (43-61) zu erschlieBen. Dabei
geht er aber von den jiingsten Schriften aus und tastet sich dann itber Dtn und |
zu den alten Patriarchentexten vor. So findet er, daB in den &ltesten Schichten
der Patriarchenerzihlungen der Segen noch wie in der Umwelt Israels deutlich
magische Ziige trégt. | tilgt diese magischen Ziige nicht, sondern iibernimmt die
alten Erzdhlungen vom Segen der Erzviter, verbindet sie aber mit der Verhei-
Bung und macht so den Segen ,,zu einem Bestandteil der Geschichte Jahwes mit
seinem Volk® (60). In der deuteronomischen Theologie wird der Segen mit dem
Bund auf die Weise verbunden, daB er nun zu einem bedingten Segen wird, und
damit alle magischen Ziige verloren hat. Ahnlich ist es bei den Propheten, wo der
Segen aber eine geringe Rolle spielt. In P ist der Segen hauptséchlich Bestandteil
des Kults, wobei immer Gott als Subjekt des Segens gilt. Der Segen wird aber
auch zu einem Bestandteil des GruBes im Alltag, wo er als Wunsch erscheint. In
der Weisheitsliteratur, besonders in Ijob, erkennt man, daB die Bindung des
Segens an den Gehorsam gegen Gott nicht den Tatsachen entspricht, sondern
daB Segen oft gerade die Gottlosen zu erfahren scheinen. So merkt man, dafl der
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Segen Gottes unverfiighar ist. die Apokalyptik verwendet die Sprache des
Segens, wenn sie die Herrlichkeit des Gottesvolkes nach dem Anbruch der
endgiiltigen Gottesherrschaft beschreibt.

Bei der Besprechung des Segens im NT setzt sich der V. mit W.
Schenk, Der Segen im Neuen Testament, Berlin 1967, auseinander, der
den Segen mit dem rettenden, erlésenden Handeln Gottes vermengt
und anderseits der kultischen Segnung jede Bedeutung abspricht.
Demgegeniiber wird gezeigt, daBl der Segen durchaus auch im NT als
neben der Erlésung selbstindiges Geschenk und Angebot Gottes
erkennbar wird und daB auch der kultische Segen anerkannt wird.
Dabei bespricht der Vf. Stellen wie Eph 1,3; 1 Petr 3,9; Hebr 6; 12,17;
Rém 15,29; Mk 10,13-16 par; Lk 9,16; 24,30.50f u. a. Neben der
erlosenden Rettungstat Gottes behilt auch hier der Segen seine Bedeu-
tung, weil er das Wachsen, Reifen und stindige Leben der Gemeinde
und das Stetige im Leben des einzelnen Christen bestimmt und bei der
Parusie die Rettungsgeschichte zum Abschluf} bringt. Was den erlésten
im Eschaton geschenkt wird, ist Leben in Fiille, und das heiBt eben
Segen.

Im dritten Teil ,Der Segen im Gottesdienst und im Handeln der Kirche“
(99-115) bedauert der Vi, daB in seiner Kirche der Segen in der Liturgie und im
Leben des Christen eine sehr geringe Rolle spielt. Er pladiert fiir eine Aufwertung
und verweist auf die vielen Kirchenlieder, in denen vom Segen die Rede ist. Im
Gruf, im AbschluBsegen beim Gottesdienst, im seelsorglichen Gespréch, bei der
Segnung der Kinder, beim Segnen der Gldubigen an wichtigen Lebensabschnit-
ten (Konfirmation, Eheschliefung, Beerdigung) besteht Gelegenheit genug, den
Menschen die liebende Zuwendung Gottes in einem Segenswort zuzusprechen
und zu verkiinden. Dabei diirfen ruhig alt {iberkommene Formeln und Zeichen-
handlungen iibernommen werden, weil sich der Christ bewubt ist, daB es sich
hier nicht um Magie, sondern eben um Zeichen fiir die stetige Zuwendung zum
Menschen handelt.

Mit einem Bibelstellenregister schlieBt das Bandchen.

Heute trifft zwar der Satz nicht mehr zu; ,Die alt- und neutesta-
mentliche Theologie nehmen vom Segen und Segnen Gottes kaum
Notiz* (23). In dieser Lizenzausgabe ist die s. Zt. bis 1967 ausgewertete
Literatur in den wenigen Anmerkungen nicht ergéinzt worden. Heute
gibt es immerhin zahlreiche Untersuchungen iiber die biblischen
Termini fiir ,segnen, Segen“, und auch in den Handbiichern der
Theologie des AT und des NT kommt der Segen zur Sprache. Dennoch
sollte dieses Taschenbuch auch bei katholischen Theologen, vor allem
auch bei den Pastoraltheologen, Beachtung finden; es kénnte mithel-
fen, den heute sehr stiefmiitterlich behandelten Segen wieder in der
Theologie und in der Praxis der Kirche aufzuwerten. Aber auch die
Unterscheidung von rettendem, erlésendem Handeln Gottes und dem
Segen verdient Beachtung im theologischen Gesprich, wenn auch
vielleicht nicht so deutlich, wie der V. meint, im AT und im NT beides
unterschieden werden kann. So wiinscht man dem Biichlein eine weite
Verbreitung.

Miinchen Josef Scharbert

Vetus Latina. Die Reste der altlateinischen Bibel. Nach Petrus Sabatier. Neu
gesammelt und hrsg. von der Erzabtei Beuron. 25 Epistulae ad Thessalonicen-
ses, Timotheum, Titum, Philemonem, Hebraeos. Hrsg. von Hermann Josef
Frede. Lieferung 14 (Einleitung. 1 Th 1,1 — 2Th 2,2). Freiburg: Herder 1975
bis 1977. 320 S.

Die Ausgabe wird erdffnet von einer iiberaus gewichtigen Einlei-
tung, deren Umfang iiber zwei Lieferungen hinausgaht. Sie ist geglie-
dert in die Abschnitte A. Die Textzeugen; B. Die Texte; C. Der
griechische Text; D. Orientalische Ubersetzungen, Mit Abstand am
umfangreichsten (11-142) ist der Abschnitt iiber die Textzeugen. Von
S. 11-97 werden die Handschriften (Hs.) beschrieben, die bei der
Erarbeitung dieser Ausgabe herangezogen worden sind. Besonders
wertvoll sind die Charakterisierungen der Uberlieferungstrager durch
den Hrsg. Nicht selten enthalten sie gewichtige Bemerkungen zur
Textgeschichte, zumal in den Ausfithrungen iiber Abhéngigkeitsver-
héltnisse zwischen einzelnen Textformen. Vor allem in diesen Partien
hat der Hrsg. weithin auf eigene Forschungen und Veréffentlichungen
zurlickgreifen kénnen, die auf S. 10 genannt sind. Die erwdhnten
textgeschichtlichen Ausfithrungen gehtren zu den reizvollsten Teilen
der Edition und diirften fiir den nicht gerade spezialisierten Leser von
groBerem Interesse sein als Notierung hs. Varianten. Der Hrsg. selbst
sieht sich allerdings mehr der Konstituierung des Textes verpflichtet.
Die Grundlage bilden in den meisten Féllen Neukollationen, meistens
nach Photographien, in Einzelfillen auch Erstkollationen.

Unter den charakterisierenden Ausfithrungen zu einzelnen Hs. ragen heraus
die iiber die Nummern 75, 77 und 89 des Siglen-Verzeichnisses, d. h. iiber den
Codex Claromontanus (23/4), den Boernerianus in Dresden (25/6) und den vom

Hrsg. erstmals gewiirdigten Budapester Codex, der auber dem vollstdndigen
Paulus-Text einen weitestgehend erhaltenen Kommentar enthélt (dazu ausfithr-
lich: H. J. Frede, Ein neuer Paulustext und Kommentar. I. Untersuchungen. II.
Die Texte, Freiburg 1973-1974). Zu nennen sind auBerdem die reichhaltigen,
uibersichtlich dargebotenen Bemerkungen zum Codex G (Sangermanensis 15) auf
S. 37-40, in denen die Vulgata-Lesarten des Textes selbst in instruktiver Form
unter Beigabe des griechischen Textes mit den Randlesarten konfrontiert worden
sind.

Auf die Beschreibung der Hss. folgen zwei Exkurse iiber Paulus-
Prologe (98-119) und Paulus-Summarien (120-131). Hervorzuheben
sind die Ausfithrungen iiber Prol Paul 1 Primum quaeritur, zumal auf
Anm. 7, S. 101 mit Argumenten gegen die Verfasserschaft des Pelagi-
us.

Im Abschnitt iiber die patristischen Zitate (131-142) ist in deutli-
cher Form auf die Schwierigkeiten hingewiesen, die verbunden sind
mit dem Bemiihen, aus Zitaten, Paraphrasen und Anspielungen den
Wortlaut des Bibel-Textes zu gewinnen, den der betreffende Autor
seinen Worten zugrunde gelegt, oder vielleicht auch nur im Kopf
gehabt hat. Fragen, die sich bei der Benutzung des Testimonien-
Apparates von Fall zu Fall stellen, sind hier in groferem Zusammen-
hang in grundsétzlichen Darlegungen beriihrt. Der Hrsg. hat es sich
versagt, seine Ausfithrungen an Beispielen zu entwickeln. Ein beson-
ders instruktives Beispiel fiir die hier umschriebene Problematik bietet
der zu 1 Th 4,13 notierte Befund.

In dem frithesten Zeugnis Tert. pat. 9,1 heifit es: . . . respectus denuntiationis
apostoli, qui dicit: ne contristemini dormitione cuiusquam sicut nationes quae
spe carent. Die Wortfolge dormitione cuiusquam l4Bt erkennen, daB es sich hier
nicht um eine iibermédlig wortliche Ubersetzung handelt; Benutzung einer
vorliegenden lateinischen Fassung des Verses kann ausgeschlossen werden.
Wichtiger ist in dem vorliegenden Zusammenhang allerdings das Vorkommen
des Wortes nationes, das durch das Original nicht nahegelegt ist. Es diirfte sich
entweder um eine leicht polemische Konkretisierung des originalen oi Aowoi
(Vulgata: ceteri) handeln oder um eine unbewuBte Kontamination mit 4,5 non in
passione desiderii, sicut et gentes, quae ignorant Deum (Vulgata; Tert. Marc.
5,15,3 non in libidine, qua gentes). Fiir die Annahme einer Kontamination kénnte
sprechen, daB Tertullian pat. 9,3 den Begriff desiderium nennt. — Nicht Tertullian
ist hier allerdings das Wichtigste, sondern die Tatsache daB auch in anderen
Anfithrungen von 1 Th 4,13 das Wort genfes vorkommt, so verschiedentlich bei
Augustin. Bei ihm wird es sich, zumal in Briefen und Sermones, um veranschau-
lichende Konkretisierung des farblosen ceteri handeln, unter schwachem EinfluB
vielleicht des Wortlautes von 4,5. Ziemlich sicher Kontamination ist dagegen bei
Caesarius von Arles anzusetzen.

Neben Fillen wie diesen gibt es andere, in denen, wie jeder weil,
dem der Stoff nicht ganz fremd ist, nicht die Textform tradiert ist, auf
die der Ausleger sich bezogen hatte, sondern der entsprechende
Bibel-Text des Abschreibers. Sogar in gedruckten Ausgaben sind hin
und wieder vermeintliche Fehler der [Jberlieferung korrigiert worden.
Am Beispiel der Uberlieferung und der neuesten Ausgaben des
Ambrosiaster hat Frede eingehend dargelegt (136-140), welche Kompli-
kationen — mit der Gefahr von Fehlentscheidungen — dabei gegeben
sein konnen.

In der Darbietung des Textes ist an dem bekannten und bewihrten Bild mit
den verschiedenen Schema-Zeilen festgehalten. VerhéltnismiBig schwach vertre-
ten sind die Zeilen X (Zitate Tertullians und anderer frither Schriftsteller, die
moglicherweise direkt nach dem griechischen Original zitieren) und K (der alte
afrikanische Text), praktisch vollstindig aber D (belegt u. a. durch die oben
erwdahnten Hss. 75 und 77 sowie teilweise Augustin) und I (der Text des
Ambrosiaster, teilweise auch fiir Ambrosius, Hieronymus und Augustin anzuset-
zen), auBerdem natiirlich V (Vulgata, zuerst belegt bei Pelagius).

Zur Textgestalt selbst ist nicht viel anzumerken. In Th 1,514
scheint die Uberlieferung die gelaufigere Form pusillanimes (statt des
gedruckten pusillianimes) nahezulegen. Ein Schénheitsfehler sind die
Formen ipsae in den Apparaten zu den Briefanfingen S. 171 und 301.
Hoch zu rithmen ist jedoch wieder die iibersichtliche Anordnung der
auBerordentlich stoffreichen Informationen. Dabei stehen wir aller-
dings vor dem Dilemma, dal} die immer genauere Erforschung der
Uberheferung das Bild der Vergangenhe:t zwar reichhaltiger werden
1aBt, aber in zunehmendem Malle weniger klar und eindeutig,

Miinster Bernd Reiner Vob

Schenk, Wolfgang: Synopse zur Redenquelle der Evangelien. Q-Synopse und
Rekonstruktion in deutscher Ubersetzung mit kurzen Erlauterungen. — Diis-
seldorf: Patmos (1981). 138 S., kart. DM 32.80
Sch. mochte mit der deutschen Q-Synopse und Q-Rekonstruktion

die Hilfen der Zweiquellentheorie ,auch dem Nichtfachmann® ver-

deutlichen. Die Synopse ist durch eine ,Partitur® im Wechsel von

Normalschrift und Kursivschrift mit und ohne Unterstreichungen mit

diinerer oder stirkerer Linie so ausgezeichnet, daB die jeweils nach-
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folgende Q-Rekonstruktion abgelesen werden kann. Die kurzen Erldu-
terungen gelten jeweils der Q-Fassung.

Die Ubersetzung folgt leider nicht durchweg ,der Oberflichenge-
stalt des Textes“, sondern hédufiger ,der exegetisch erschlossenen
semantischen Tiefenstruktur® (13); Beispiele: Mt 3,7 par épyf = ,,End-
gericht Gottes"; 3,9 par: &k v Aidwv tottev = ,aus diesen Steinen
hier*, 4,1 par: fdPorog = ,,Gegenspieler Gottes; tepdle = ,heraus-
fordern* usw.

Leider ist der Satz der Synopse auch in Zeilen, wo das leicht
moglich und erforderlich gewesen wiire, nicht immer synoptisch ausge-
fallen. Keine Beriicksichtigung mehr fand auch A. Polag, Fragmenta
Q. Textheft zur Logienquelle (1979) mit zahlreichen abweichenden
Entscheidungen bei der Rekonstruktion von Q. So kann man diese
dem Nichtfachmann zugedachte ,Hilfe" nicht als optimal bezeichnen.

Freiburgi. Br. Rudolf Pesch

Lambrecht, Jan: Tandis qu’ll nous parlait. Introduction aux paraboles. Traduit
par Soeur Marie Claes. Préface de A. L. Descamps. — Paris/Namur: Editions
Lethielleux/Culture et Vérité (1980). 304 S. (collection ,le sycomore”, série
,chrétiens aujourd’hui“ Bd 7) kart.

Das Buch des Lowener Exegeten, das nach einer niederlindischen
Erstausgabe (Amsterdam 1976) zunichst ins Englische und nun auch
ins Franzosische iibersetzt wurde, geht auf Vortrége vor einem breite-
ren Horerkreis zuriick. Es ist zu begriilen, dab die soliden und
griindlichen Ausfithrungen des Vf.s auf diese Weise weiteren Lesern
zuginglich gemacht werden. Die franzisische Ausgabe hat zudem den
Vorteil, daB die ganz ausgezeichneten Bibliographien, die jeden
Abschnitt begleiten, auf den neuesten Stand (von 1979 ca.) gebracht
wurden.

Im einzelnen behandelt L. nach einem orientierenden Einleitungskap. (17-43)
folgende Texte, fiir die er teils andernorts gewichtige Vorarbeiten niedergelegt
hat: die Gleichnisse aus Lk 15 (45-82), das Gleichnis vom barmherzigen Samariter
(83-116), die Gleichrisse aus Mk 4 (117-144), weitere Gleichnisse aus dem MkEv,
namlich Mk 3,22-30; 7,1-23; 12,1-12; 13,28-36, mit einem Anhang tber die
markinische Parabe theorie (145-186), das Gleichnis von den zehn Jungfrauen
(187-212) und das Gleichnis von den anvertrauten Talenten (223-244). Den
AbschluB bildet etwas iiberraschend ein Kap. {iber die Schilderung des Endge-
richts in Mt 25,3146 (245-292) - iiberraschend deshalb, weil die Zugehorigkeit
dieses Textes zur Cleichnisgattung doch einigermalen fraglich erscheint. Ein
Autoren- und ein Stellenregister sind beigegeben (293-300). Als methodischer
Ansatz ist bewubt derjenige der historisch-kritischen Exegese gewahlt. Der
strukturalen Betrachtungsweise steht der Autor mit vorsichtiger Zuriickhaltung
gegeniiber (vgl. bes. 29f).

Das Buch von L. ist zu empfehlen. Es bietet Nichtspezialisten eine
anspruchsvolle Einfiithrung in die Gleichnisse Jesu und in Probleme der
Gleichnisforschung, und es hat aufgrund der guten Textanalysen und
der reichhaltigen Literaturhinweise auch fiir den Fachmann seinen
unstreitigen Wert.

Miinchen Hans-Josef Klauck

Dussaut, Louis: Synopse structurelle de I'Epitre aux Hébreux. Approche

s’Analyse Structurelle. — (Paris): (Les Editions du Cerf) 1981. VIII, 202 S,

art.

D. liefert eine strukturelle (nicht: strukturale) Zusammenschau des
Hebréderbriefes, die auf den Arbeiten von A. Vanhoye aufbaut und
diese in vieler Hinsicht weiterfiihren mochte. Es geht darin, kurz
gesagt, um die Klarstellung des wohliiberlegten Aufbaus des Briefes,
der als ein iiberaus harmonisches Ganzes gesehen wird. Allenthalben
hat es sich der Vf. zur Aufgabe gesetzt, die symmetrische Sprach- und
Darstellungsstruktur zu erkennen, die die einzelnen kleineren Einhei-
ten ebenso gepriigt haben soll wie das Ganze der Anlage. Im Endeffekt
ergibt sich ein ebenso kiinstlicher wie meisterhafter Aufbau des
Briefes, der zwar mit aller Griindlichkeit zu erarbeiten gesucht ist, der
aber zugleich wenig glaubhaft wirkt, weil formale Beobachtungen
schlechterdings nicht aufwiegen kénnen, was es um die je eigentiimli-
chen Sachaussagen ist.

Nach einem Vorwort von M. Carrez, das die wesentlichen Ergebnisse kurz
vorstellt, folgt vom V£. eine Beschreibung seiner Methode (5-15). Sodann bietet er
einen knappen Uberblick iiber die von ihm erarbeitete ,synopse structurelle” des
Briefes (18), zugleich identisch mit der Gliederung des analytischen Teiles (§ 1 bis
24; 19-146). Zwei zusammenfassende Abschnitte bilden den Schlufl. Der erste
(147-151: ,,concentrie générale“) beleuchtet den symmetrischen Aufbau im Blick
auf die Anfangs- und Schlubteile. Der zweite (152-163: ,,Synopse structurelle et
analyse du texte") gibt eine Ubersicht iiber die Strukturierung der einzelnen
Unter- und Teilabschnitte, ihren ausgewogenen Umfang und ihren exegetisch-
theologischen Ertrag. Es folgen sodann Anmerkungen (165-190) und ein biblio-

graphischer Teil (191-197). Die Auseinandersetzung mit der Sekundérliteratur
hilt sich in Grenzen (197f). Beigelegt sind ferner zwei Faltblatter des strukturier-
ten Textes (in Griechisch und Deutsch).

Insgesamt fillt die Beurteilung des erarbeiteten Gesamtbildes nicht
leicht. Indessen kann kein Zweifel dariiber bestehen, dal der Vf. seine
formalen Beobachtungen gewaltig iiberschétzt. Sie suggerieren eine
strukturelle Harmonie,wie sie nur in der Einbildungskraft eines Ausle-
gers bestehen kann, der keine Distanz zu seinen eigenen Beobachtun-
gen einhélt. Dabei sei in keiner Weise bestritten, dal — wie A. Vanhoye
wohl im wesentlichen richtig erkannt hat — sehr wohl der Hebréerbrief
das sprachlich, gedanklich und formal geschlossenste Dokument des
NT bezeichnet. Er ist es aber auch ohne jene gekiinstelte Symmetrie,
die der Vf. in Vorschlag bringt, zumal wenn es sich um eine urchristli-
che Homilie nach Art des gewif} sprachlich kunstvollen Predigtvortrags
der Synagoge handeln sollte. Der Vf. geht darauf nicht ein, sondern
konstruiert vielmehr einen Aufbau, der eher einem kubistischen Ent-
wurf der Moderne gleicht als einem eleganten jiidisch-christlichen
Vortrag mit sich konsequent entfaltenden Aussagekreisen zum Pre-
digtthema, hier nimlich zum Zeugnis der Erhéhung Jesu nach Ps
110.

Unsere kritische Distanz mag ungerecht erscheinen, aber sie ist
gerechtfertigt, bedenken wir iiber die Einzelergebnisse hinaus das
Endergebnis, das den Vf. zu dem ekstatischen Schlullsatz ermutigt:
,Tous traits qui attestent de I’Auteur de I'Epitre aux Hébreux, la
maitrise littéraire et le raffinement artistique d'un puissant théologien
et d'un génial architecte du texte!“ (163). Er unterscheidet drei gedank-
liche GroBabschnitte (1,1-5,12; 5,13-10,39; 11,1-13,21/25). Der erste
und der letzte bestehen aus wiederum je zwei Textsdulen von je zwei
Unterabschnitten. Der mittlere GroBabschnitt indessen wird mit drei
Textsdulen angenommen aus je zwei Unterabschnitten, wobei die
mittlere Textsaule (8,1-9,10; 9,11-28), weil zentral angeordnet, das
kephalaion von 8,1 umschreiben soll. Aber der Begriff bezieht sich
auf den Inhalt der Perikope, nicht auf deren Platz im Ganzen der
Darlegung! Die Wichtigkeit des theologischen Gedankens vom Neuen
Bund bleibt selbstverstandlich von solchem Einwand unberiihrt. Die
ganze Abwegigkeit der Deutung steigert sich indessen (163), wenn aus
der Siebenzahl der Textsiulen gar auf eine angestrebte Symbolik zur
Schopfungswoche geschlossen wird und aus der Anzahl der Unterab-
schnitte (4 + 6 + 4) auf den gematrischen Zahlenwert von , David®. Ist
es denn vorstellbar, dal der Autor des Briefes je an solche Finessen
gedacht haben soll? Aber der V. verirrt sich hier vollends im harmoni-
stischen Gestriipp seiner Analyse, sofern er iiberdies den Anfangs-
buchstaben des Christusnamens, sc. das Chi, im zentralen Strukturteil
des Briefes verschliisselt sieht, so daB er formuliert (163): ,,Cette ,Icone
Xristique* dévoile la structure cryptographique des 7 Colonnes de
I'Epitre, puisque son ,X' n'apparait que lorsque ses 14 Sections sont
,adaptées’ en 7 Colonnes, pour reprendre une expression chére a
l’auteur”.

Es ist nicht nétig, derlei Ergebnisse weiter hervorzuheben. Sie
wiiren nur geeignet, die sprachlichen Strukturanalysen abzuwerten, die
in der Tat zahlreiche beste Beobachtungen enthalten (!). Der Leser
selbst wird nur leider gezwungen, den Boden der Tatsachen selbst zu
suchen, weil er sich sonst in eine exegetische Mystik entfithren laft,
die mit Exegese und mit sprachlichen Analysen schlechterdings nichts
mehr zu tun hat.

Neuendettelsau August Strobl

Valero, Juan B.: Las bases antropologicas de Pelagio en su tratado de las
Expositiones. — Madrid: UPCM 1980. 398 S. (Publicaciones de la Universidad
Pontificia Comillas Madrid Series I. Estudios, 18, Theologa I, 11) kart. ptas
1400
Im Reigen der zahlreichen Untersuchungen tiber Pelagius, die in

den letzten Jahren erschienen sind, beschriinkt sich diese umfangrei-

che Studie auf nur ein e pelagische Schrift: auf die Expositiones

XIII epistularum Pauli. Dies hat den Vorteil, eine zweifellos

authentische Schrift des Pelagius zur Arbeitsgrundlage zu haben und

dessen Ideen vor Ausbruch der 6ffentlichen kirchlichen Kontroversen
zu studieren. Der Nachteil, der dafiir in Kauf genommen werden muf,
ist einmal die nicht leicht zu interpretierende literarische Eigenart
der Paulus-Kommentierung, wo in gelegentlich sehr knappen notulae

Schrifttext und Kommentar oft bruchlos ineinanderfliefen, so dab eine

verlidBliche abschlieBende Deutung der pelagischen Ideen allein von ihr

aus kaum méglich ist und zum andern der Verzicht auf das

Weiterverfolgen (und damit auf die genauere Kldrung) der Ideen des

Pelagius im anschlieBenden pelagianischen Streit.
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Ziel dieser breiten und weithin auch langatmigen und sich wieder-
holenden Untersuchung ist es, am Leitfaden anthropologischer Grund-
begriffe vor allem im Blick auf Akzentverschiebung und Diskrepanz
zwischen Paulus-Text und Pelagius-Kommentar zu zeigen, daf die
Anthropologie bei Pelagius nicht ein Thema unter anderen, sondern
der zentrale Gesichtspunkt seiner Exegese ist (356), ja daf der Paulus-
Text bei Pelagius zum reinen Instrument fiir die Auslegung seines
geschlossenen anthropologischen Systems wird (372).

Es ist unverkennbar, dafl dem Vf. mit Hilfe reichlich zusammenge-
tragenen Materials und in sorgfiltigen Analysen manche wertvolle und
weiterfithrende Einsichten beziiglich der anthropologischen Konzep-
tion des Pelagius gelungen ist. Das gilt vor allem fiir das dritte Kapitel
iiber den Heiligen Geist und dessen Wirken am Menschen. Dennoch
bleibt das Gesamthild, das diese Arbeit abgibt, m. E. unbefriedigend.

1. Der VI. vergleicht nicht selten den pelagischen Kommentar mit der — im
Sinne heutiger Exegese — genuinen Bedeutung einer paulinischen Schriftstelle
(bes. 183ff) und unterldlt es fast immer, den Pelagius-Kommentar im Kontext der
altkirchlichen vor- und nebenpelagianischen Paulus-Kommentierung zu stellen.
Auberhalb des Kontextes der altkirchlichen Paulusrezeption bekommen aber
nicht wenige pelagische Aussagen ein Gewicht, das ihnen s o nicht zusteht.

2. Das gleiche gilt verschirft beziiglich pelagischer Schliisselbegriffe, wie:
imago, imitare, consuetudo, occasio, posse, liberum arbitrium u. a. Diese werden
fast ausschlieBlich auBerhalb ihres geistesgeschichtlichen Zusammenhangs ent-
faltet und auch ohne Blick auf jene Erlduterungen, die Pelagius spéter nach
Ausbruch der kirchlichen Kontroversen gibt. Die diesbeziiglichen hermeneuti-
schen und interpretatorischen Hinweise, die der Rezensent in seiner eigenen
Pelagius-Arbeit (Gnade als konkrete Freiheit, Mainz 1972) gibt, werden nicht
wirklich zur Kenntnis genommen, und wére es auch in kritischer und ggf.
ablehnender Auseinandersetzung.

3. Der Vf. sieht richtig, daB das Denken des Pelagius im Kontext antimani-
chdischer Auseinandersetzung verstanden werden mufl. Die hermeneutischen
Konsequenzen fiir das Verstindnis der pelagischen Schliisselbegriffe und seiner
spezifischen Sprache werden daraus aber kaum gezogen. Wenn sich z. B.
Pelagius gegen eine (manichédische) necessitas peccandi wendet, so darf daraus
eben nicht fir Pelagius gefolgert werden: ,todo indica lo contrario de una
necesidad de pecado” (212), oder: ,,El hombre de Pelagio es un hombre constitu-
tivamente intacto“ (360). Vielmehr geht es Pelagius um den Versuch, die
paulinische Stindenmacht in einer antimanichdischen Sprache zu fassen. Dies
wird vom V£. zwar gelegentlich gesehen, aber interpretatorisch nicht durchgehal-
ten, so wenn es heilit, dab der paulinische ,Sozialcharakter der Adams-Siinde
mit seiner [des Pelagius] Idee der Freiheit unvereinbar ist” (322; &hnlich 387). Der
Vf. tibersieht, daB auch fiir Pelagius Adam wie Christus jeweils ,,caput® (und als
solche ,forma“) einer durch sie qualifizierten Menschheitsreihe sind.

4. Zu Unrecht wirft der Vf. Pelagius vor, daB die Idee einer Teilhabe am
Leben Christi und einer inneren Umformung des Menschen durch den Heiligen
Geist fehlt (382, 384). Hier macht sich besonders mifilich bemerkbar, daff dem Vf.
offenbar die wichtige Arbeit iiber Pelagius von C. Garcia-Sanchez, Pelagius
and Christian initiation, diss. Washington 1978, unbekannt blieb.

5. Zwischen Hauptteil der Untersuchung und dem zusammenfassenden
SchluBkapitel scheinen Widerspriichlichkeiten zu bestehen. So sagt der Vf. im
Hauptteil richtig (freilich nicht gentigend begriindet — siehe dazu die Arbeit des
Rez. 114-125), daB die verschiedenen heilsgeschichtlichen Etappen fiir Pelagius
nicht nur Wiederherstellung der urspriinglichen Natur des Menschen sind,
sondern auch Fortschritt und Uberhshung bedeuten (z. B. 276). In der Zusam-
menfassung dagegen wird herausgestellt (z. B. 384, 387), dal} die Heilsgeschichte
bei Pelagius n u r auf die Wiederherstellung des urspriinglichen schépfungsméBi-
gen Wesens ziele.

Diese kritischen Anmerkungen sollen jedoch nicht den positiven
Ertrag dieser Untersuchung, die die (nicht leicht zu bewiltigende)
Herausarbeitung anthropologischer Strukturen im Kommentarwerk
des Pelagius gut herausgearbeitet hat, schmilern.

Argerlich sind die unzd hligen Druckfehler.

Wien Gisbert Greshake

Die Kirche angesichts der Konstantinischen Wende. Hrsg. von Gerhard Ruh -
bach. - Darmstadt: Wissenschaftliche Buchgesellschaft (1976). XI, 421 S.
(Wege der Forschung Bd 306) gzl. DM 74.—

Die Epoche von Diokletian bis Theodosius d. Gr., in der sich das
Christentum von einer verfolgten religio illicita zur Staatsreligion des
romischen Imperiums wandelte, findet heute erneut weites Interesse.
So ist es zu begriifen, dafl die Wissenschaftliche Buchgesellschaft die
Forschung zu diesem Entwicklungsprozel einzufangen sucht. Nach
den Bden WdF 131 ,Konstantin der GroBe* und WdF 267 ,Das frithe
Christentum im rémischen Staat“ werden hier aus der kaum {iberseh-
baren und qualitativ sehr unterschiedlichen Literatur - einiges ist in
der Bibliographie (406-413) erfalBt — 20 Arbeiten zusammengestellt, die
einen Eindruck von den unterschiedlichen Bewertungsversuchen der
Ara Konstantins und seiner Nachfolger geben und so davon zeugen,
daB nur eine sehr differenzierte Betrachtung den Christen des 4. Jh. in
etwa gerecht werden kann. H. Lietzmann, H. von Campenhausen, H.

Berkhoff, K. Aland, W. EnBlin, W. Schneemelcher, A. Kartaschow, E.
Wolf, J. Straub, A. Mandouze, C. Schmitt, K. F. Nagel, ]. Cegka, R. A.
Markus und H.-]. Diesner kommen zu Wort. Schon ihre Namen biirgen
fiir sehr unterschiedliche Stellungnahmen.

Hinzu kommen 2 Originalbeitrdge: G. Ruhbach, Die politische
Theologie Eusebs von Caesarea (236-258), will das weitgehend negative
Eusebbild fritherer Forschung tiberpriifen. Zustimmen wird man sei-
nem Urteil: ,Euseb ist kein ,politischer Theologe’, weder im antiken
noch im gegenwirtigen Sinn des Wortes” (248), ,sein eigentliches
Interesse . . . ist kirchlich-theologisch orientiert” (250), und er ,vertritt
die theologische Deutung ... so einseitig, dall er die historischen
Gegebenheiten entweder iibersieht oder aber iiberinterpretiert” (251).
Nicht so apodiktisch wiirde ich behaupten, ,,dall Eusebs Theologie . . .
der Kirche ihre Mitverantwortung fiir Aufgaben des 6ffentlichen
Lebens nirgends ins BewuBtsein rief* (257). Es scheint mir auch nicht
gerechtfertigt, erst bei Martin Luther einen Neuansatz fiir eine geord-
nete, kritische Staat-Kirche-Beziehung feststellen zu wollen (vgl. 258);
dazu bietet — selbstverstandlich auf anderem geistigen Hintergrund —
bereits Synesios von Kyrene beachtliche Thesen (vgl. dazu Rom.
Quartalschrift 72 [1977] 43-56).

Auch der 2. Originalbeitrag des voliegenden Sammelbandes von G.
May, Die Groben Kappadokier und die staatliche Kirchenpolitik von
Valens bis Theodosius (322-336), weist am Beispiel der Groflen Kappa-
dokier, zu denen er auch Amphilochios von Ikonium rechnet, eindeu-
tig nach, daB sich auch im Osten bereits im 4. Jh. ,,in der Haltung der
Kirche zum Staat ein ProzeB der Besinnung und der kritischen
Distanzierung vollzogen hat” (335). Ruhbach hitte S. 258 Anm. 37
durchaus auch auf diesen Beitrag verweisen diirfen.

Ein nicht zu iibersehendes Ergebnis dieses Bdes diirfte sein, daB
trotz aller bisherigen Untersuchungen ,,das Verhéltnis zwischen Kirche
und Staat im 4. [h. bislang nur recht allgemein erforscht ist und weitere
Arbeit vor allem zu Detailfragen notwendig macht” (X). Gegeniiber der
Charakterisierung der Situation nach dem Toleranzedikt von 311 als
»allzu neu®, ,allzu unerwartet”, ,allzu ungewohnt®, die Ruhbach in
seinem Vorwort S. IX hervorhebt, kommt in diesem Bd wie in der
bisherigen Forschung die auch vorhandene Kontinuitit bzw. kontinu-
ierliche Entwicklung im Verhalten der Christen gegeniiber Umwelt
und Staat wie auch im innerchristlichen Leben allzu wenig zum
Ausdruck. Ein Originalbeitrag dazu hitte den Bd sinnvoll erginzen
konnen.

Es sollte sich inzwischen herumgesprochen haben, dafi Begriffe wie
»Konstantinische Wende“ und ,Mailinder Edikt“ wissenschaftlich
nicht mehr vertretbar sind.

Minster Winfrid Cramer

Martikainen, Jouko: Das Bise und der Teufel in der Theologie Ephraems des
Syrers. Eine systematisch-theologische Untersuchung. — Abe: Publications of
the Research Institute of the Abo Akademi Foundation (1978). XXXVII, 204
S. (Meddelanden fréan Stiftelsens fér Abo Akademi Forskningsinstitut Nr. 32),
kart.

Nach langjéhrigen syrologischen Studien in Abo, Cambridge und
Gottingen legt der finnische Theologe M. seine von der Theologischen
Fakultit der Abo Akademi angenommene Diss. vor. Er behandelt darin
das uralte und immer noch aktuelle Problem des Bésen, fiir das er bei
Ephrdm dem Syrer vielfiltiges und bisher unbearbeitetes Material
findet. Mit Recht betont er, daBl diesem Thema wegen der anthropolo-
gischen, soteriologischen und eschatologischen Implikationen eine gro-
Be Bedeutung zukommt. Ich kann ihm jedoch nicht zustimmen, wenn
er es als ,fiir die Entfaltung der Theologie Ephraems entscheidend®
bewertet. Ebensowenig finde ich in den Quellen und in der Abhand-
lung einen Beleg dafiir, daB gerade im ,syrischen Asketentum. .. ein
Sitz im Leben der theologischen sowie psychologischen Motivationen
fiir die Teufelsvorstellungen bei Ephraem gesehen werden” (5) kann.

M. bezeichnet seine Untersuchung als eine ,,systematisch-theologi-
sche”. Da er zu empfinden glaubt, dab sich bei Ephrdm ,die verschie-
denen Themen ... zu einer Ganzheit fiigen” (12), eine ,innere Gliede-
rung seiner theologisch durchreflektierten, fast geschlossenen Gedan-
kenwelt* (37) vorhanden ist und sich ,ein Bild von seinem theologi-
schen System entwerfen” (37) 14Bt, beabsichtigt er, ,, méglichst genau
herauszufinden, um welche Gedankenkreise Ephraem die sich auf das
Thema . . . beziehenden Aussagen sammelt” (12). Gerade dieses Vorur-
teil und diese Zielsetzung werden einem Orientalen des 4. JTh.s und
seinem theologischen Entwicklungsstand nicht gerecht. Der bewubte
Ausschlub des ,genetischen Aspekts“ und des Vergleichs mit dem
theologischen und kulturellen Umfeld (vgl. 11f) fithrt dazu, daB die
genaue Position Ephrdms und der Eigenwert seiner Lehre nicht hinrei-
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chend erkannt und gewiirdigt werden. Der Vf. wire zu besseren
Ergebnissen gekommen, hitte er aus seiner Beschéftigung mit fritheren
Ephrimstudien (vgl. 2-11) die Konsequenz gezogen, die im Gesamt-
werk Ephrdms unsystematisch verstreuten Aussagen miglichst voll-
stindig zu sammeln, sie ohne Rekonstruktion eines kompletten
Systems nach Themenkreisen zu ordnen, sie zunichst werkimmanent
zu erschlieBen und dann im Rahmen des weiteren syrischen wie
nichtsyrischen Kontextes zu verstehen.

Nach einer Einleitung, in der er vor allem den gegenwirtigen Stand der
Ephrédmforschung darstellt, behandelt M. folgende Kap. Das Bise und die
gebundene Natur der Geschipfe — Der Teufel und die Freiheit des Menschen ~
Der Teufel und das Messiasgeheimnis Christi — Der Teufel, der Tod und die
Wiederherstellung des Paradieses, AbschlieBend fabt er die Ergebnisse zusam-
men.

Als Quellen benutzt M. die sicher echten Schriften Ephridms, die er
- das sei ihm bestétigt — gut kennt und sorgfiltig auszuwerten sucht.
Eine leichte Uberbewertung der Carmina Nisibena, die wiederholt dem
groBen Komplex ,,Andere Schriften“ gegeniibergestellt werden (82 u.
83, 86 u. 94), erklart sich wohl nur aus der besonderen Beschiftigung
des Vfs mit ihnen (vgl. XXXI und 1 mit Anm. 3). Richtig hebt er die
Bedeutung der literarischen Gattung fiir das Verstindnis der Aussagen
seines Autors hervor, doch leider schiitzt ihn diese Erkenntnis nicht
davor, in Fehleinschédtzung der dichterischen Formulierungen und der
dramatischen Gestaltung seiner Quellen zu behaupten, Ephrdam lehre
,einen Dualismus zwischen dem Teufel und Gott“ (1). Es ist ferner zu
begriifen, daB er sich um die ,fremde Begrifflichkeit® Ephrdms
bemiiht, allerdings nicht immer mit Erfolg, wie bereits E. Beck in
Oriens Christianus 63 (1979) 205-207 aufgedeckt hat.

Die Zahl der (Druck)fehler ist unverantwortlich gro und wird
durch die beigefiigten ,Berichtigungen” nur unwesentlich gemindert.
21 Fehler allein auf S. 59 sind keinem Leser zumutbar.

Miinster Winfrid Cramer

Schlunk, Helmut / Hauschild, Theodor: Die Denkmiiler der frithchristlichen
und westgotischen Zeit. - Mainz: Zabern 1978. IX, 254 S. 152 Taf. (Hispania
Antiqua Bd 1)

Hrsg. des Werkes ist des Autors Nachfolger in der Leitung des
Deutschen Archéologischen Instituts, Abteilung Madrid, Wilhelm
Griinhagen. Es ist interessant, seine fiinfseitige Einleitung zu lesen, die
mit der komplizierten Entstehung des Werkes bekannt macht. Hier
erfihrt man, um nicht zu sagen: erlebt man, in welchem AusmaB
Archéologie heute eine Art Unternehmertum ist. Nicht eigentlich die
Herkunft von J. J. Winckelmann ist fiir diese Wissenschaft in neuer
Zeit prigend geblieben, sondern diejenige von Heinrich Schliemann
her. Das Unternehmerische, gepaart mit dem immer mehr antiindivi-
dualistischen Zug in der Wissenschaft, vielleicht auch mit einer nach-
lassenden schépferischen Initiative des einzelnen, ist geradezu pridde-
stiniert, durch Schliefung von Marktliicken unsere Universalbildung
zu komplettieren vor allem mit Hilfe von Bildern, d. h. mittels
fotografisch und zeichnerisch aufgenommenen und ausgewerteten
archéologischen Materials. Es ist imponierend, was der heutige
Mensch alles anschauen kann in voluminésen Quartbédnden (DIN A 4):
vorziigliche fotografische Aufnahmen vertrauter, fremdartiger, erlese-
ner, interessanter Kunst von nah und fern. Regelrechte Expeditionen,
anonyme Team-Arbeit, zuletzt Geldgeber und oft tiichtige Verleger
stehen dahinter, die aus dem Verfiigharen das Beste und Wirkungsrei-
che eindrucksvoll herausholen. Der Philipp von Zabern-Verlag (Inh.
Franz Rutzen) ist ein solcher Verlag. Er hat den mit 153 (nicht 152, wie
es auf der Riickseite des Titelblattes heifit) sehr guten, teils vorziigli-
chen Tafeln in Schwarz-weil und 8 Farbtafeln ausgestatteten Bd
herausgebracht. Obwohl noch einige Glanzlichter stéren, erfreut man
sich an der deutlichen farbigen Gesamtaufnahme der silbernen Scheibe
des Theodosius in Madrid (Farbtafel I). Allerdings gibt es hier in der
Tafelbeschriftung sogleich etwas Stérendes. , Theodosius Missorium®
muB selbst dem gebildeten Laien unverstindlich sein. Es miifite
mindestens druckfehlerfrei sein, also: Theodosius’ Missorium. Dann
wiirde der Leser, falls ihm der Begriff fremd ist, angeregt, ihn durch
Nachschlagen zu ermitteln.

Hier kann nur in einigen Grundziigen der Text gewiirdigt werden,
fiir den S. und H. verantwortlich zeichnen. Der Erstgenannte behan-
delt Sarkophage, Mosaiken und Bauplastik. H. bespricht die Architek-
tur. Beide sind profiliert als Einzelforscher. Dies gleicht die oben
angesprochenen Tendenzen moderner Bilderbinder positiv aus.

Zugleich befruchten die beiden Forscher einander dialogisch im Sinne
iiberkommender Methodik. Fiir die Gruppe der Basiliken mit gegen-
stdndigen Apsiden (46ff, 172ff) hat S. in den wissenschaftlichen Zeit-
schriften der Region wichtige Vorarbeiten geliefert. Im vorliegenden
Werk wird der Kirchentypus dieser Art umsichtig besprochen und
verniinftig beurteilt im Zusammenhang mit dhnlichen Entwicklungen
im nordafrikanischen Kirchenbau, die Th. Ulbert in seiner monogra-
phischen Behandlung des Typus (Friihchristliche Basiliken mit Dop-
pelapsiden auf der Iberischen Halbinsel, 1978) wegzudisputieren sich
miihte.

Einen sehr wichtigen Beitrag zur frithchristlichen Architektur der
Iberischen Halbinsel liefert die eingehende Darstellung des Mauso-
leums, vielleicht eines Martyrerbaus von La Alberca in der Provinz
Murica (10f und 112ff), den vorher zuletzt H. in den ,Madrider
Mitteilungen“ 12, 1971, 170ff ausfiihrlich behandelt hat. Die friiheste
Phase des christlichen Kirchenbaus ohne Beziehung zu Grab und
Martyrium ist auf der Iberischen Insel nur schwer fabbar. Um so
deutlicher tritt ein eindrucksvolles Gegenstiick zu dem doppelgeschos-
sigen Grabbau von Marusinac in Dalmatien in Erscheinung, in dem die
Martyrerkirche des Hl. Anastasius erkannt worden ist, die zwischen
304 und 311 datiert ist ( s. zu dieser bedeutsamen Anlage Th. Klauser,
Vom Heroon zur Mirtyrerbasilika, 1942; jetzt in ,,Gesammelte Arbei-
ten 1974 (284ff). La Alberca (Taf 3) ist denn auch ganz auf der
Grundlage dieses Vergleichs bearbeitet worden: die schweren duBeren
Strebepfeiler, die eingeschriebene Apsis, der rechteckige Raum davor,
Krypta und oberes GeschoB, das Gewilbe. Die Identitdten sind groB.

Als Datum kommt die Mitte des 4. Jahrhunderts oder dessen zweite
Hilfte in Betracht. Die Mauertechnik, besonders die Fischgridtenform
von Bruchsteinschichten ist in Oberitalien und im Rheinland zeitent-
sprechend beobachtet worden. Ein Unterschied besteht in der Anzahl
der Bestattungen: vier hier, drei dort. Das Entscheidende: auch nur die
Spur von Martyrergrab und Martyrerkult fehlt. Es ist der Bann des
Vergleichs, der die Vorstellung vom Mértyrerbau (,,Martyrium®) weckt.
Nachgewiesen ist nichts, Es bleibt bei der Feststellung eines Mauso-
leums. Die Formulierungen auf S. 11 wagen sich zu weit vor. Selbst die
Frage, wo hier das Martyrergrab gelegen haben kénnte, schieBt iiber
das Ziel hinaus. Nachdenkenswert konnte eher die auf S. 115 gemachte
Beobachtung sein, dal frithmittelalterliche Kirchen Nordspaniens
(Asturien) dem Grundritypus von La Alberca mit den AuBen-Strebe-
pleilern folgen. Diese Auswirkung auf frithmittelalterliche Kirchen ist
auch fiir Marusinac in bezug auf den dalmatinischen Raum festgestellt
worden. Sicheres wird fiir die Iberische Halbinsel nicht gewuft.
Obendrein bleibt wegen der Spétdatierung von La Alberca Marusinac
der Vorrang an einzigartiger Bedeutung, die darin besteht, Mirtyrer-
grab und Altar des eucharistischen Opfermahls erstmals fiir uns
sichtbar zu verbinden. In diesem Punkt bleiben die iberischen Beob-
achtungen unergiebig.

Nach der Besprechung dieser frithen christlichen spatrémischen
Zeit nun die bedeutende Villa und das Mausoleum von Centcelles mit
den noch bedeutenderen Mosaiken. Alles mutet hier mehr als nach
grundherrlichem Reichtum nach herrscherlicher Atmosphédre an,
sowohl in den Umstinden als auch in den Themen als auch in der
kiinstlerischen Qualitét. Nach Anderung des Bauprogramms wurde der
mit Nischen angelegte Zentralraum der langgestreckten Villa zu einem
Mausoleum ausgestaltet und vollendet, einschlieBlich einer zugehori-
gen Krypta. Die abschliefende Kuppel wurde in drei aufsteigenden
Zonen mit kostbaren herrscherlichen, teilweise eindeutig christlichen
Mosaiken verziert, die im Zenit (dort begonnen) ihr ideeles Ziel
fanden.

Die christliche Thematik umfaBt den Guten Hirten, die Lazarus-
erweckung und den in der frithchristlichen Kunst weitverbreiteten atl
Themenschatz: die Stammeltern, Noahs Arche, die drei hebrdischen
Jinglinge in zwei Szenen (in ihrer Verweigerung der Gotzenanbetung
und im Feuerofen). Vom KuppelfuB aufsteigend zeigen die Mosaiken
eine monumentale Jagdszene, in deren Mittelpunkt der Jagdherr steht,
groB} hervorgehoben und in Korrelation zum Guten Hirten in der Zone
dariiber. Im Zenit sieht man zuletzt repridsentative Kaiserszenen mit
Thronenden auf hoher Kathedra und héfischem Personenkreis. Die VA,
haben ihrer Katalogbeschreibung S. 125 von einem Kompartiment der
Zenitbilder, um den Eindruck zu vergegenwirtigen, eine farbig geténte
Zeichnung als Farbtafel IV beigegeben. (S. 125 wird sie leider als
Farbtafel V falsch zitiert.) Eine der thronenden Gestalten teilt die
axiale Anordnung mit dem Guten Hirten und mit dem Jagdherrn. So
bietet sich die Komposition dem den Raum Betretenden dar. Im Zenit
natiirlich war der Gipfel dieser aufsteigenden Komposition sichtbar,
der jetzt zu sehr zerstort ist, um erkannt zu werden.
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S. wagt den SchluB, dal Constans, Kaiser Konstantins Sohn, der
350 auf der Flucht nach Spanien in den Pyrenden ermordert wurde,
hier sein Mausoleum erhielt durch seinen Bruder Constantius, der ihm
ein solches zwischen 353 und 357 als pwusiov schuf. Dies konnte den
Umbau der Villa motiviert haben. Zum Portritvergleich stehen nur
Miinzen zur Verfiigung, die eine sichere Bestétigung nicht zulassen.

Bei solcher Unsicherheit am entscheidenden Punkt muf man m. E.
einem Befund in den Mosaiken Rechnung tragen, den S. ganz auBer
acht gelassen hat. Er beschreibt auf S. 26 die Farbwirkungen und hebt
hervor, dalb das Bild des Guten Hirten durch einen goldenen Rahmen
und durch goldenen Hintergrund hervorgehoben ist. Auch die auf der
Kathedra Thronenden in der dritten Zone haben diesen Goldgrund
und Goldrahmen. Der Vf. betont: ,Es sind die &ltesten, vor goldnem
Hintergrund sich abhebenden Mosaiken, die wir bisher kennen® (26).
Eben dies will aber doch erst bewiesen sein.

Aus der fraglichen Zeit stammt in Rom das Mausoleum der
Constantina. Sie ist 354 auf einer Reise in Bithynien gestorben und
wurde anschliefflend in Rom im Mausoleum an der Via Nomentana
beigesetzt. Mag der Bau um diese Zeit schon fertig gewesen sein, die
Grundlagen der bekannten, viel restaurierten Mosaiken (J. Wilpert -
W. N. Schumacher, Die romischen Mosaiken der kirchlichen Bauten
vom IV.—=XIII. Jahrhundert, S. 46ff) gehoren in die Zeit um die Mitte
des 4. Jahrhunderts, eher danach. Thr Charakteristikum schlechthin ist
das Fehlen des Goldgrunds, wenn auch in der Darstellung der Gewin-
der durchaus Gold begegnet (s. Wilpert-Schumacher, S. 50). Die
Mosaiken von Centcelles riicken eindeutig in die Nachfolge der Mosai-
ken von S. Costanza. Dies hat Schumacher auf S. 9 seiner Einleitung zu
Wilpert-Schumacher mit Recht hervorgehoben. Damit kommt S.s
Identifizierungsversuch chronologisch in Schwierigkeit. Seine Diagno-
se, in Centcelles die ersten Goldgrundmosaiken zu fassen, verweist
deren Entstehung kunstgeschichtlich nach den Mosaiken an der rémi-
schen Via Nomentana. DaB das Atelier der spanischen Mosaiken dem
Westen des Rémischen Reiches entstammt, hat S. selbst betont (27).

Im Zusammenhang mit den christlichen Mosaiken der Mittelzone
hat der Vf. fiir die Technik der Hintergrundgestaltung auf grau-weiBe
Marmorsteine und farbige Glaswiirfel hingewiesen, ,wie wir das in
Rom von den Mosaiken der Katakombe des Clodius Hermes kennen*
(124). Katakombe des Clodius Hermes, wo? Es gibt ein Hypogéum des
Clodius Hermes unter S. Sebastiano an der Via Appia mit bedeutenden
Malereien, jedoch paganen. An Mosaiken sind mir dort nur schwarz-
weile FuBbodenmosaiken mit Végeln bekannt. Es gibt — in der Via
Bertoloni - die Katakombe des Hl. Hermes oder der HI. Bassilla. Von
Clodius Hermes ist da aber keine Rede. Offenkundig liegt eine
Verwechslung vor. Denn in der Catacomba di S. Ermete gibt es in der
Tat Mosaiken. Gelegentlich einer Begehung sah ich dort im untersten
3. Stockwerk an einer Treppe im Aufstieg zum 2. Stockwerk auf der
rechten Seite ein Arkosol-Wandgrab mit Mosaiken in schwarz, weil,
gold, griin und rot, darunter Daniel zwischen den Lowen links im
Arkosolbogen, in der Liinette einen schénen groBen Kopf, vielleicht
mehrere Kopfe, wohl Christus, vielleicht auch Christus mit einer Frau,
die seinen Gewandsaum beriihrt, und andere Bilder, thematisch und
sonst von der Art, wie S. sie bespricht. Vielleicht hat er diese gemeint.
Aber so allbekannt, wie er das an der fehlerhaften Stelle des Buches
ausdriickt, sind sie nun doch nicht (,wie wir das in Rom . . . kennen®).
In diesem Fall ist der Fehler léstig, weil der Leser ihn nicht zurechtriik-
ken und weil er folglich das Gemeinte nicht verifizieren kann.

Eine so komplexe Publikation wie die vorliegende kann nur in
Stichproben vorgestellt werden. Was bliebe zu sagen iiber das 7. Jh., wo
anderwirts unter dem Vordringen des Islams die christliche Kunst
schweren Schaden erleidet, die einheitlich westgotisch gewordene
Iberische Halbinsel aber ihrem Hohepunkt zustrebt, bevor dann zu
Beginn des 8. Jh.s die Westgotenherrschaft endet. Herrlicher Quader-
bau und in der GrundriBgestaltung ein Vorrang der Kreuzform, sei es
der gleichférmigen, sei es derjenigen mit Querschiff unmittelbar vor
der Apsis. Der Triumph einer tiefen Symbolik, die seit konstantini-
scher Zeit im Kirchenbau begann und seit Justinian herrschend wurde,
vollendete sich in hervorragenden westgotischen Beispielen wie der
Kirche S. Pedro de la Nave (Prov. Zamora) (Taf. 136ff) noch am Ende
des Altertums zu weiterfithrender Wirkung und Kontinuitit, als christ-
liche Kunst im Osten und in Nordafrika dem Ansturm der Araber
erliegt. Eine reichhaltige Publikation, deren Material instruktiv ist und
deren Problemstellungen forderlich sind.

Salzburg Josef Fink

Starozytne Reguly Zakonne. — Przeklad zbiorowy. Wyboér, wstepy, opracowanie
ks. Marek Starowieyski. Opracowanie redakcyjne ks. Emil Stanula. -
Warszawa: Akademia Teilogii Katolickiej 1980. (Pisma Starochrzescijanskich
Pisarzy Tom XXVI). kart.

In der von der Kath.-Theol. Akademie Warschau herausgegebenen
Reihe ,Pisma Starochrzescijariskich Pisarzy” (= Werke der frithen
christlichen Schriftsteller) erschien als Heft 26 im vergangenen Jahr
eine polnische Ubersetzung der frithen Monchsregeln (= Starozyt-
né Regulty Zakonne). Der Bd wurde herausgegeben von Marek
Starowieyski. Das Inhaltsverzeichnis zeigt jedoch an, daB weitere
Mitarbeiter gewonnen wurden, die einzelne Texte iibersetzt haben.
Die allgemeine Einfithrung und die meisten speziellen Vorbemerkun-
gen zu den einzelnen Texten schrieb M. Starowieyski.

Der 338 S. starke Bd, eine Ehrengabe zum Benediktusjubilium im
vergangenen Jahr, bringt trotz des allgemeinen Titels nur Ubersetzun-
gen der &ltesten lateinischen Ménchsregeln, jener Texte also, die das
Méonchtum der westlichen Kirche beeinfluten und bestimmten. Der
polnische Leser erhalt dadurch gleichsam als Einfithrung in das frithe
lateinische Ménchtum zunichst Zugang zu den Pachomiusregeln
(nach der lat. Ubersetzung des Hieronymus) und den Augustinusregeln
(in der jetzt gebrauchlichen Einteilung von Praeceptum und Ordo
Monasterii).

Die weiteren Regeltexte werden nach ihrer Herkunft zusammenge-
ordnet:

Gallische Regeln: Monita des Abtes Porcarius von Lérins; die
Monchs- und Nonnenregel des Caesar von Arles. — Italische Regeln:
Regel des Paulus und Stephanus; Magisterregel (Auswahliibersetzung),
Benediktusregel (vollstindig von Benediktinern der Abtei Tyniec tiber-
setzt; nach der bibliographischen Angabe S. 180 gibt es daneben zwei
andere polnische Ubersetzungen dieser Regel). — Iroschottische Regeln:
Kolumbanregeln (Monchsregel und Zénobialregel). — Spanische
Regeln: Die Regeln der beiden Briider Leander und Isidor von Sevilla.

Jedem iibersetzten Regeltext ist eine hilfreiche Einfithrung vorange-
stellt, die den Regelschreiber und seine Regel historisch einordnet und
deren spirituelle Bedeutung vorstellt. Die Einfithrungen sind erginzt
von angemessenen Literaturhinweisen, die die Vertrautheit des Hrsg.
mit dem Forschungsstand unterstreichen. Die bevorzugten Kontrover-
sen der monchsgeschichtlichen Forschung - Augustinusregel und
Benedikt-Magister — sind aufmerksam registriert, geschickt zusammen-
gefalit und in ihrem Ergebnis genau erfaBt. Ein Schriftstellenregister,
Namens- und Sachverzeichnis schliisseln den reichen Inhalt auf. — Die
polnische Viterausgabe hat mit dieser Verdtfentlichung, wenn auch in
bescheidenem Gewand, einen beachtlichen neuen Bd erhalten.

Freiburgi. Br. Karl Suso Frank

Alberti Magni Opera Omnia. Tomus V, Pars II: De natura loci ad fidem
Autographi. De causis proprietatum elementorum ad fidem Autographi. De
generatione et corruptione. Ed. Paulus Hossfeld . — Miinster: Aschendorff
1980. XXX, 285 S., 2 Tafeln. Halbpergament DM 305,—

In der Einleitung seines Kommentars zur Physik des Aristoteles spricht

Albert die Absicht aus, seinen Mitbriidern auf ihr Dringen hin die

naturwissenschaftlichen Biicher des Aristoteles zu erkliren. Als solche

nennt er die Physik, De caelo et mundo und De generatione et
corruptione. Die Erkldrung zur Physik ist fiir den noch nicht erschiene-
nen vierten Bd der Kélner Albertus-Ausgabe vorgesehen. Die Erkla-
rung zu De caelo et mundo liegt in dem ersten Teil des fiinften Bdes

vor, 1971 erschienen und herausgegeben von Paul HoBfeld (s. ThRv 67,

1971, 536-538). Die Erklarung zu De generatione et corruptione ist in

dem vorliegenden zweiten Teil des fiinften Bdes erschienen, ebenfalls

von H. herausgegeben. Zwischen De caelo et mundo und De generatio-
ne et corruptione hat Albert zwei pseudo-aristotelische Schriften
eingeschoben, De natura loci und De causis proprietatum elemento-
rum, deren Erklirung den zweiten Teil des fiinften Bdes eréffnet. DaB
diese Reihenfolge der Absicht Alberts entspricht, ersieht man deutlich
aus dem Autograph Alberts im Codex 273 der Wiener Nationalbiblio-
thek. Dieses Autograph enthilt von fol. 651-72v das Ende des Physik-
kommentars (lib. 8 tr.3 c.1 - Ende), von fol. 72v -142r De caelo et
mundo, von fol. 142r-156r De natura loci, von fol. 156r-168v De causis
proprietatum elementorum. Kurz vor dem Ende dieser Schrift bricht
das Autograph ab (p. 103,39 der Ausgabe). DaB die Erklirung zu De
generatione et corruptione unmittelbar folgte, kann nicht mit Sicher-
heit bewiesen werden, wird jedoch nahegelegt durch einen Hinweis am
Ende der Schrift De causis proprietatum elementorum, in welchem
Albert sagt, die am Anfang seiner naturwissenschaftlichen Werke
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gegebene Einteilung verlange, nun tiber das Entstehen und Vergehen
(de generatione et corruptione) der Dinge, die entstehen und vergehen,
zu handeln (p. 104, 47-50). In anderen Schriften Alberts, die zur
naturwissenschaftlichen Aristoteles-Paraphrase gehéren, nédmlich in
den Schriften Meteora, Mineralia und De anima, wird die Erklarung zu
De generatione et corruptione als bereits existierend vorausgesetzt.

Wie die Erkldrung zu De caelo et mundo, so sind auch die drei
Erklarungen des vorliegenden Teilbdes wahrend des Aufenthaltes
Alberts in Koln (1248-54) entstanden. In der Schrift De natura loci sagt
Albert ausdriicklich, daB sie in Kéln geschrieben wurde: Agrippinam,
quae nunc Colonia vocatur, in qua et istud volumen compilatum est (p.
33, 33-34). Der Hrsg. nimmt die Jahre 1251-54 als Abfassungszeit der
drei hier edierten Werke an. Im folgenden betrachten wir die drei
Werke im einzelnen.

I. De natura loci.

Der Titel des Werkes De natura loci ist nicht einheitlich. Albert selbst
gebraucht auch den Titel De natura locorum und andere Titel. Im Autograph
lautet der Titel: Liber de natura loci ex latitudine et longitudine eiusdem
proveniente. Das Explicit lautet: Explicit liber de natura locorum, quam habent
ex longitudine et latitudine eorum. In Hinweisen auf das Werk in anderen
Schriften gebraucht Albert verschiedene Bezeichnungen, z. B. Liber de longitudi-
ne et latitudine locorum (De caelo et mundo p. 118,1-2).

Als Quelle beniitzte Albert im dritten Traktat, der geographische Angaben
enthilt, die Cosmographia eines Pseudo-Aethicus, der im fiinften Jh. lebte. Die
Schrift wurde von A. Riese in der Sammlung ,Geographi Latini Minores*
(Heilbronn 1878, Nachdruck Hildesheim 1964) herausgegeben. Albert hat grofe
Teile dieser Schrift wértlich oder nahezu wértlich iibernommen. Der Hrsg, zéhlte
ungefidhr 65 Zusitze, durch die der Autor seine Quelle mehr oder weniger
erweiterte. In den ersten beiden Traktaten beniitzte Albert die pseudo-aristoteli-
sche Schrift De causis proprietatum elementorum. An vier Stellen zitiert er sie
ausdriicklich, an anderen Stellen beniitzt er sie stillschweigend, wie aus der
inhaltlichen Ubereinstimmung hervorgeht.

De nature loci liegt vollstindig im Autograph vor. Auber dem Autograph sind
42 Handschriften (Hss) bekannt, welche unsere Schrift enthalten, darunter drei
aus dem 13. Jh., drei aus dem Ubergang vom 13. zum 14. Jh., die iibrigen aus dem
14. und 15. Jh. Dazu kommen sechs weitere Hss, die Exzerpte oder Fragmente
enthalten. Der Ausgabe wurde eine photographische Reproduktion der Seite fol.
156r des Autographs beigegeben, die das Ende der Schrift enthilt. Fiir das
ungeiibte Auge ist sie nicht leicht zu lesen. Fiir die Edition mubBte natiirlich das
Autograph als Grundlage dienen. Dieses ist aber nicht ohne Fehler. Darum
mubBten auch die anderen Hss herangezogen werden. Durch Vergleichung mit
dem Autograph konnte der Hrsg. zwei Textgruppen unterscheiden, von denen
die eine (o) einen guten, die andere (B) einen weniger guten Text bietet. Zur
ersten gruppe gehoren die Hss R (Cod. Vat. lat. 718, 5.13) und V (Venedig, Bibl.
Naz. Marciana 3063 [cl. XII cod. 11], s.14). Zur zweiten Gruppe gehoren die Hss B
(Schaffhausen, Eisenbibliothek der Georg Fischer Aktiengesellschaft, s.13), E.
(Erlangen, Universitdtshibliothek 204, s.14), M (Oxford, Merton College 0.2.1,
s.14), N (Neapel, Bibl, Naz. VIIL. C. 37, s.13), P (Paris, Bibl. Nat. lat. 6510, 5.13/14),
S (Pommersfelden, Grifl. Schénbornsche Bibl. 282, 5.13/14). Die Lesart extrahens
(p. 13,42) ist meines Erachtens trotz der Bezeugung durch das Autograph und die
Textgruppe a nicht haltbar, da sie keinen verniinftigen Sinn ergibt. Mit den
Ausgaben von Lyon und Paris ist wohl zu korrigieren: extra hanc.

11. Statt des Titels De causis proprietatum elementorum gebraucht Albert in
Hinweisen auch den erweiterten Titel De causis proprietatum elementorum et
planetarum.

Die Hauptquelle dieses Werkes ist eine pseudo-aristotelische Schrift, die
denselben Titel trigt. Eine kritische Ausgabe derselben veranstaltete 1969 Stan-
ley Luis Vodraska (London, Diss.). Die Schrift ist im neunten Jh. zwischen 830
und 875 im Gebiet des heutigen Irak in arabischer Sprache entstanden. Sie wurde
von Gerhard von Cremona (t 1187) in das Lateinische iibersetzt. Albert hielt die
Schrift fiir ein Werk des Aristoteles, das unvollstdndig auf uns gekommen ist.
Bevor der Hrsg. die Ausgabe von Vodraska in die H4nde bekam, erarbeitete er
sich selbst einen vorlaufigen Text der pseudo-aristotelischen Schrift, wozu er drei
Hss, Vat. lat. 718 (s. 13, = a), Erfurt, Ca 2° 328 (s.13/14, = b), Paris, B.N, lat. 6325
(.13, = c), und die Aristotelesausgabe von Venedig 1560 (t.VI, = d) beniitzte. Der
so entstandene Text der pseudo-aristotelischen Schrift wurde, durch die Ausgabe
von Vodraska ergidnzt, der Erklirung beigegeben. Die daraus entnommenen
Worte sind im Kommentar kursiv gedruckt.

Die Erkldrung Alberts liegt bis auf einen kleinen Teil des letzten Kapitels im
Autograph vor. Die letzte Seite des Autographs, fol. 168v, ist der Textausgabe in
photographischer Reproduktion beigegeben. Das fehlende Stiick macht im Druck
65 Zeilen aus (p. 103, 39-104,50). Zu dem Autograph kommen 32 weitere Hss, die
den Kommentar Alberts enthalten, darunter zwei aus dem 13. Jh., sechs aus dem
Ubergang vom 13. zum 14. Jh., die {ibrigen aus dem 14. und 15. Jh. Exzerpte und
Fragmente enthalten weitere acht Hss. Fiir die Textausgabe mubte natiirlich das
Autograph die Grundlage bilden. Die iibrigen Hss wurden durch Vergleichung
mit dem Autograph in gute und weniger gute geschieden, ohne dali eine
Klagsifizierung vorgenommen wurde. Fiir die Edition wurden auBer dem Auto-
graph 13 Hss und die pseudo-aristotelische Quelle herangezogen. Am Schluf} der
Schrift findet sich eine primitive Landkarte, die nur eine einzige Hs (N = Wien,
Nationalbibl. 2292) sowie die pseudo-aristotelische Quelle bietet. Im Mittelpunkt
derselben steht die arabische Welt.

IIl. Dem Kommentar Alberts zu De generatione et corruptione liegt eine
griechisch-lateinische Ubersetzung zugrunde, die im Aristoteles Latinus als
translatio vetustior bezeichnet wird. Der Hrsg. hat der Erklarung Alberts die von
ihm beniitzte Ubersetzung beigegeben. Da bisher keine Ausgabe vorlag, erarbei-
tete er den Text selbst unter Beniitzung von vier Hss des 13. |h. und mit Hilfe des
griechischen Textes nach der Ausgabe von Bekker. Albert beniitzte, wie der
Hrsg. bemerkt, haufig auch interlineare Varianten, die er in seiner Hs vorfand.
Die Worte, die Albert seiner Vorlage entnahm, sind durch Kursivdruck hervorge-
hoben. Die Worte, die er dem Kommentar des Averroes entlehnte, sind durch
Hékchen (". . .") gekennzeichnet.

Der Kommentar Alberts ist in 39 Hss tiberliefert, darunter vier aus dem 13.
Th., sechs aus dem Ubergang vom 13. zum 14. Jh., die {ibrigen aus dem 14. und 15.
Jh. Dazu kommen weitere acht Hss mit Exzerpten und Fragmenten. Fiir die
Textausgabe wiihlte der Hrsg. vier Hss aus: B (Bologna, Universitétsbibl. 136
(102), s.15), C (Exfurt, CA 2° 378, 5.13/14), O (Oxford, Oriel College 21, s.14), V
(Venedig, Bibl: Naz. Marciana Lat. VI, 16 (= 2486, s.15). Die Auswahl macht den
Eindruck des Willkiirlichen und Zufélligen. Die Hs O wurde gewahlt, weil diese
Hs in dem Kommentar zu De caelo et mundo, den sie auch enthélt, weitgehend
mit dem Autograph iibereinstimmt. Die Hs O wurde auch beniitzt, um die Masse
der Hss in gute und weniger gute zu scheiden. Die Hs C wurde aus den weniger
guten Hss ausgewdhlt, weil sie ein zuverlassiger Zeuge dieser Klasse ist. In den
angefithrten Beispielen erscheint C aber immer unter den Zeugen, die die
richtige Lesart bieten. Die Hs V wurde ausgewihlt wegen der Nahe ihres Textes
zu dem Text der fritheren Ausgaben. Die Hs B wurde ,,nach Belieben* aus der
Klasse der guten Hss ausgewihlt. Dennoch versagt auch sie nicht selten. Das
Alter der Hss wurde bei der Auswahl nicht beriicksichtigt. Eine Klassifizierung
wurde nicht versucht. So besteht die Gefahr, daB die besten und zuverlissigsten
Zeugen auBer acht gelassen wurden.

Von den élteren Ausgaben der drei Werke des vorliegenden Teilbdes wurden
drei herangezogen: die Ausgabe von Venedig 1517 bzw. 1518, die Ausgabe von
Lyon 1651 und die Ausgabe von Paris 1890. Diese unterscheiden sich jedoch nur
geringfiigig voneinander. Auf andere, meist &ltere Ausgaben wird nach den
Primordia novae bibliographiae B. Alberti Magni von Melchior Weil (Paris 21905)
hingewiesen.

Die drei Textausgaben begleitet ein zweifacher Apparat. Der erste
enthalt die Varianten der Hss, der zweite gibt die von Albert beniitzten
und die vom Hrsg. angefithrten Quellen, vor allem Parallelen aus
anderen Werken Alberts, an. Am Schlub folgen fiir jedes der drei
Werke Verzeichnisse der von Albert und der vom Hrsg. angefiihrten
Autoren und der Sachen und Wérter. Das letztere ist sehr ausfiihrlich
und leistet darum fiir die ErschlieBung des Inhalts wertvolle Dienste.

Folgende Corrigenda seien angemerkt: p. VII, 58: statt quinta: quinque; p. IX,
49: statt Albertus: Alberti; p. X, 54: statt Averrois: Averroes; p. XXIV, 60: statt
homoeomera: homoeomerea; p. XXVII, 17: statt testatur: testetur; statt reprobat:
reprobet; p. 2,25: statt ero: ergo; statt li quet: liquet; das Deponens testari wird
mehrmals passivisch gebraucht, z. b. p. XXIV, 54. 59.

Eichstatt Ludwig Ott

Die Handschriften des ehemaligen Fraterherrenstifts St. Markus zu Butzbach.
Teil I: Handschriften aus der Nummernfolge Hs 42 — Hs 760. Beschrieben von
Wolfgang Georg Bayerer. — Wiesbaden: Harrassowitz 1980. 245 S. (Hand-
schriftenkataloge der Universititshibliothek GieBen 4) kart. DM 82.—

Auf die Erforschung der geistesgeschichtlichen Situation der Zeit
unmittelbar vor der Reformation richtet sich heute ein wachsendes
Interesse. Der vorliegende Katalog stellt hierzu eine Fiille noch wenig
bekannten aber dullerst bedeutsamen Materials vor.

Es ist ein seltener Gliicksfall, dab eine so geschlossene Sammlung von mehr
als 220 mittelalterlichen Handschriftenbanden und mehr als 300 Frithdrucken
weitgehend unversehrt und nahezu vollsténdig auf uns gekommen ist. Durch die
Uberfithrung der Bibliothek des ehemaligen Fraterherrenstifts St. Markus zu
Butzbach an die Landesuniversitit GieBen im Jahre 1771 ist uns dieser wertvolle
Bestand erhalten geblieben. Im Mittelpunkt der Sammlung, die dadurch beson-
dere Bedeutung fiir die Erforschung der Vorreformation erlangt, steht der
Nachla3 Gabriel Biels, der von 1469 bis 1479 dem Butzbacher Briiderhaus als
Prior vorstand, mehrere oberdeutsche Niederlassungen seiner Gemeinschaft ins
Leben rief und spéter an der neugegriindeten Universitdt Tiibingen lehrte. Biel
vertrat die devotio moderna, war einer der ersten Tiibinger Rektoren und eng mit
dem Grafen Eberhard im Barte von Wiirttemberg befreundet.

Nachdem 1966 H. Schiiling die Inkunabeln der Butzbacher Sammlung
vorgestellt hatte (Hermann Schiiling, Die Inkunabeln der Universititsbibliothek
GieBen, in: Berichte u. Arbeiten aus der Universititsbibliothek Gieflen, Bd 8
[1966]. Die Butzbacher Frithdrucke sind jeweils gekennzeichnet. In dem Folge-
band, der die Postinkunabeln verzeichnet, sind ebenfalls einige Butzbacher
Bénde genannt. Vgl. Bd 10 [1967].), war es ein dringendes Erfordernis, auch den
Bestand an Handschriften (Hss.) der Offentlichkeit bekannt zu machen. Bisher
war die Forschung angewiesen auf den in vieler Beziehung fehlerhaften und
unvollstindigen Katalog |. V. Adrians von 1840 (Johann Valentin Adrian, Catalo-
gus Codicum Manuscriptorum Bibliothecae Academicae Gissensis, Frankfurt
1840.) und auf die noch unsystematischen, wenn auch sehr aufschluBreichen
Arbeiten von M. Elze (Martin Elze, Handschriften von Werken Gabriel Biels aus
seinem NachlaB in der Gieflener Universititsbibliothek, in: Zeitschrift f. Kirchen-
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geschichte 81, 1970, S. 70-91.), der sein Augenmerk speziell auf die Handschriften
von Werken Gabriel Biels richtete. Der hier vorliegende und von W, G. Bayerer
bearbeitete Katalog (Er wird in der Reihe ,Handschriftenkataloge der Universi-
tétsbibliothek GieBen" unter Nr. 4 gefiihrt. Gegeniiber diesem ansehnlichen Band
erweisen sich die vorausgehenden Nummern nach Umfang, Inhalt, Bearbeitungs-
form und Ausstattung als bescheidene Broschiiren.) bildet nun den L. Teil einer
systematischen Aufarbeitung des gesamten handschriftlichen Bestandes dieser
Sammlung und enthilt die Beschreibung von 112 Hss.-Bden. Ein Teil I, der die
restlichen Bde, etwa 120 Nummern, vorstellen wird, soll folgen. Die Katalogisie-
rungsarbeiten wurden erméglicht durch die Férderung der Deutschen For-
schungsgemeinschaft, die 1972 die Butzbacher Sammlung in ihr Programm der
Verzeichnung abendléndischer Hss. aufgenommen hat. Seit 1979 ist dafiir das
Land Hessen als Unterhaltstréger der GieBener Bibliothek zustindig.

Eine Beurteilung des Katalogs méchte ich unter folgenden
Gesichtspunkten vornehmen:

1. Welche Hss. bilden den zentralen Bestand?

2. Inwieweit charakterisiert der Katalog die Hss. in ihrer Bedeutung
fiir die Forschung und welche besonderen Aufschliisse kénnen aus
ihm gewonnen werden?

3. Inwiefern ist dem Benutzer eine schnelle Orientierung méglich
gemacht?

1. Der zentrale Bestand

In dem von Schiiling verfaBten Vorwort heilt es, der Katalog verzeichne
+Handschriften vorwiegend theologischen und philosophischen Inhalts“. Dieser
Hinweis trifft insofern zu, als tatsdchlich der weitaus groBte Teil der von Bayerer
beschriebenen Hss. sich fachlich so einordnen 1aBt. Er sieht aber dariiber
hinweg, daB wir auch auf eine ganze Reihe von Hss. anderen Inhalts hingewie-
sen werden, etwa auf Legendensammlungen, juristische Textsammlungen,
Abschriften pépstlicher Bullen, historische, medizinische und astronomische
Aufzeichnungen, einen Bericht {iber die Pilgerreise eines Junkers nach Jerusa-
lem, die Beschreibung der Erscheinung eines verstorbenen Kreuzherrenbruders,
den Text einer Prophetie der Hildegard von Bingen, Gedichte, Lieder usw. Dazu
gehort auch die berithmte Mainzer Bibel-Hs. von 1454, einer der wenigen
Prachtbde, die im Umbkreis Gutenbergs zur Zeit des ersten Buchdrucks entstand.
Der von Bayerer beschriebene Bestand offenbart damit eine auferordentliche
Vielfalt von Themen und das macht ja gerade die Breite der Interessen der
Butzbacher Fraterherren fiir uns deutlich.

Im Mittelpunkt steht jedoch die Fiille der philosophisch-theologischen
Literatur, in der uns bedeutende Texte von Autoren aus allen Epochen der
abendléndischen Tradition, von ihren Anfingen in der Patristik bis ins 15. Jh.
vorliegen. Sie kann uns eine Vorstellung vermitteln von dem Material, das im
Alltag des wissenschaftlichen Arbeitens benutzt wurde. Denn es handelt sich
fast ausschlieBlich um Studien-Hss.

Neben der Bestimmung vieler Abschriften bekannter Texte aus Schriften der
Kirchenviter, aus der vielfdltigen Kommentar- und Quaestionenliteratur des 10.
bis 15. Jh.s, aus Traktaten, Expositionen und Predigten gelang es dem V£, einige
bisher unbekannte Schriften ans Licht zu heben und eine Reihe von Texten, die
bisher als anonym galten, eindeutig zu identifizieren. So finden wir von Wilhelm
von Ockham einen Dialogus de confessionibus audiendis, der uns bis jetzt nur in
dieser Hs. bekannt ist, und von Biel eine Disputatio super principium Veteris
Artis Aristotelis, die er 1441 an der Heidelberger Universitat hielt. Durch diesen
von Bayerer identifizierten Text kénnen wir einen interessanten Einblick in
Formen des damaligen Lehrbetriebs nehmen. Aus der Heidelberger Zeit Biels
haben wir eine Reihe von Schriften logischen Inhalts, so einen Tractatus de
logica, ein Commentum in tractatum primum et quartum abbreviatum Summu-
larum Logicalium des Petrus Hispanus, Quaestiones in librum Praedicamento-
rum Aristotelis und Quaestiones in Isagogen Porphyrii. Ferner werden Quaestio-
nes in libros Parvorum Logicalium Marsilii de Inghen und Quaestiones in librum
primum Analyticorum Aristotelis secundum Marsilium de Inghen von Bayerer
mit hoher Wahrscheinlichkeit Biel zugeschrieben.

Weiterhin ist auf eine lateinische Hs. von De anima des Aristoteles von 1426
mit einem Text des Johannes Buridanus als Marginalkommentar hinzuweisen
und auf einen Tractatus de anima von Petrus de Alliaco mit einem hochinteres-
santen Kommentar des Gabriel Biel, von dem sich nur in der Stadtbibliothek in
Trier noch eine Hs. befindet. Die Consolatio philosophiae des Boethius liegt in
zwei Exemplaren vor, dazu verschiedene Kommentare.

Aus den Besitzvermerken konnte aufgewiesen werden, daB Biel bereits um
1452 die Summa Theologica des Thomas von Aquin besaB, davon manche Teile
in kunstvoll mit Schmuckinitialen und Ornamenten ausgestatteten Bden. Baye-
rer hat in seinen Beschreibungen stets darauf hingewiesen, wenn das Butzbacher
Studienmaterial Spuren der Bearbeitung durch Gabriel Biel aufweist. Solche
Feststellungen sind fiir die Forschung von besonderem Wert.

Sehr stark vertreten ist auch die Sentenzenliteratur. Biel hatte sich die
Sentenzen des Petrus Lombardus bereits wihrend seiner Mainzer Jahre durch
eigenhéndige Abschrift besorgt. Wir finden sie in dieser Sammlung in drei
Exemplaren. Hinzu kommen mehrere Sentenzenkommentare, unter denen die
Reportatio des Wilhelm von Ockham besonders zu erwihnen ist. Bayerer macht
deutlich, wie intensiv die Sentenzenkommentare von Biel und seinen Schiilern
durchgearbeitet worden sind. Natiirlich sind hier die Schriften Biels selbst von
groBer Bedeutung. Von ihm besitzen wir eine Abbreviatio librorum IV Sententi-
arum Petri Lombardi, ferner eine Abbreviatio primi scripti Sententiarum Guilel-
mi de Ockham, die bereits in groBen Stiicken mit Prolog und Liber primus des
Bielschen Sentenzenkommentars iibereinstimmt, ferner einen Entwurf von

Buch II und III des Kollektoriums mit weitgehenden Ubereinstimmungen mit
dem Tiibinger Erstdruck von 1501.

Eine groBe Gruppe von Hss. stammt aus der Zisterzienserabtei Eberbach im
Rheingau. Aus den Beschreibungen wird deutlich, daB Biel wohl wihrend seiner
Mainzer Zeit — vor allem wihrend der Stiftsfehde, wo er sich im Rheingau
aufhielt, verbergen muBte und sein Mainzer Dompredigeramt nicht ausiiben
konnte — enge Beziehungen zu diesem Kloster pflegte. Manche Hss., die hier
angefertigt wurden, tragen die Schriftziige Biels, der Hauptschreiber aber ist
Peter Heylant von Erbach. Vermutlich hat Biel hier Hss. in Auftrag gegeben und
auch selbst hier Abschriften angefertigt. Sie sind eine Fundgrube interessanter
Texte. Wir finden Aristoteles-Kommentare, Psalmenkommentare, einen Kom-
mentar zum Hohen Lied von Nikolaus von Lyra, einen Kommentar zur Apoka-
lypse, Predigten von Johannes Chrysostomus, Leo dem GroBen, Gregor dem
Groben und Bernhard von Clairvaux, ein Exzerpt von De coelesti hierarchia des
Pseudo-Dionysius Areopagita, eine umfangreiche Expositio Augustins zum
Johannesevangelium neben vielen anderen Texten von Augustinus, Schriften
von Anselm von Canterbury, Bonaventura, Thomas von Aquin, Richard von St.
Victor, Heinrich Heinbuch von Langenstein, Heinrich Totting von Oyta, Petrus
von Alliaco und Johannes Gerson, Teile des Sentenzenkommentars des Duns
Scotus, dessen Quaestiones Quodlibetales ebenfalls vorhanden sind. Interessan-
terweise hatte Biel auch zahlreiche Schriften des Jakob von Jiiterbog in seinem
Besitz.

2. Zum Informationswert des Katalogs

Der Katalog spiegelt in allen Teilen die langjéhrige, intensive, dabei
duberst sorgfiltige Forschungsarbeit seines Vf.s wider, die vor allem in
den Hss.-Beschreibungen der z. T. sehr schwierigen Texte, aber auch
in dem sich anschlieBenden umfangreichen und griindlichen Verfas-
ser-, Namen- und Sachregister ihren sichtbaren Ausdruck gefunden
hat.

Wer den Katalog zur Hand nimmt, vermiBt jedoch zunichst eine
Einfiihrung. Der an diesen Hss. Interessierte mochte einiges erfahren
iber die historischen Zusammenhénge einer so bedeutenden Samm-
lung. Dazu gehort ein Bericht iiber das Entstehen der Butzbacher
Fraterherrenbibliothek und auf jeden Fall auch eine kurze Darstellung
der Biographie der zentralen Sammlerpersénlichkeit Gabriel Biels, der
den Bestand aufbaute. Gerade aus der besseren Kenntnis der Hss. kann
diese Biographie weitere Aufhellung erfahren, zumal sich grofie Teile
des Bestandes aufgrund der von Bayerer nachgewiesenen Besitzver-
merke den einzelnen Lebensabschnitten des Sammlers zuordnen las-
sen. Zudem wiren eine Erklirung des Aufbaus und der besonderen
Ziele und damit auch Hinweise auf die fiir die Erforschung der
spitmittelalterlichen Geistesgeschichte besonders bedeutsamen Hss.
wiinschenswert. Die spdrlichen Andeutungen Schiilings in dem kurzen
Vorwort konnen diesen Mangel nicht ausgleichen. Was in den je
einzelnen Hss.-Beschreibungen ohne erkennbaren inneren Zusam-
menhang nebeneinandergereiht erscheint, konnte durch eine einfiih-
rende Darstellung das Bild einer vielfiltig innerlich aufeinander bezo-
genen Ganzheit gewinnen.

Es empfiehlt sich daher, vor der Durchsicht des Katalogs den sehr
informativen Artikel des Bearbeiters Bayerer ,Libri capituli ecclesiae
sancti Marci. Zur Katalogisierung der Butzbacher Hss. an der Universi-
titsbibliothek GieBen“ (In: Wetterauer Geschichtsblitter 24 [1975], S.
57-91, mit 8 Tafeln u. 1 Textabbildung.) zu lesen, in dem die hier leider
fehlenden, doch dringend gewiinschten Auskiinfte iibersichtlich und
ausfiihrlich erteilt und auch einige interessante Hss. im Faksimiledruck
vorgestellt werden. Es ist unverstéindlich, dafll der Hrsg. Schiiling in
seinem Vorwort auf diese wichtige Arbeit von Bayerer nicht hingewie-
sen hat, die in Verbindung mit dem Katalog, den Informationswert
bedeutend erhdht. Es wire zu wiinschen, daB der Vf. aus seiner
griindlichen Kenntnis der Butzbacher Sammlung bei der Verdffentli-
chung von Teil II des Katalogs durch Voranstellen einer Einfithrung
den hier bestehenden Mangel behebt, zumal sich bei seiner weiteren
Arbeit seit Erscheinen des genannten Artikels sicherlich neue und
weiterflihrende Gesichtspunkte erdffnet haben diirften. Vor allem wiire
es zu begriifien, wenn er in diesem Zusammenhange in die im Katalog
wiederholt erwihnten Beziehungen Biels zur Zisterzienserabtei Eber-
bach im Rheingau durch eine spezielle Darstellung etwas mehr Licht
bréchte.

Wenden wir uns im folgenden vor allem den Hss.-Beschreibungen
zu. Sie gliedern sich jeweils in eine formale und eine inhaltliche Beschreibung.
Im formalen Teil finden wir neben der Lagenformel, den Lagensignaturen und
der Auswertung der Papier-Wasserzeichen vor allem die Kennzeichnung der
Schriftarten und der verschiedenen Schreiberhdnde. Hier wurden von Bayerer
recht interessante Entdeckungen gemacht, die im Bereiche der Biel-Forschung
neue Diskussionen auslésen diirften. Es gelang dem VE. oft, die Schreiber selbst
zu identifizieren. Vor allem konnte durch vielfiltige Schriftvergleiche Biel,
dessen Schriftziige zu verschiedenen Zeiten und in Rein- und Schnellschrift
héufig wechseln oder Schwankungen unterworfen sind, wodurch eine eindeutige
Bestimmung mit groBen Schwierigkeiten verbunden ist, als Schreiber umfangrei-
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cher Teile ermittelt werden. Der Bestand erhaltener Hss. Biels ist wesentlich
umfangreicher, als man vor dem Erscheinen des Katalogs annehmen konnte.
Ferner werden wir iiber Ornamente, Initialschmuck, Drolerien, Federstrichzeich-
nungen usw. informiert, wobei der Vf. besonders auch auf kunstgeschichtlich
Bedeutsames eingeht. Die Untersuchung der Einbénde gibt interessante Auf-
schliisse. Gelegentlich konnte die Buchbinderwerkstatt bestimmt werden, haufig
kamen eingebundene Fragmente von Pergament-Codices aus fritheren Jh.en zum
Vorschein, mitunter mit seltenen Texten, die Bayerer am Schlufl der jeweils
beschriebenen Bde einer besonderen Analyse unterzogen hat. Die Besitzvermer-
ke, manchmal radiert, iiberklebt oder mit Durchstreichung getilgt, wurden vom
VE. in vielen Fillen entziffert und ermiglichen ein Verfolgen des Weges, den
betreffende Handschriften genommen haben. Wir gewinnen so wichtige Auf-
schliisse dariiber, von wem Biel und seine Butzbacher Briider Hss. erworben
haben, zu welchen Universitdten und Klostern sie Beziehungen unterhielten und
mit wem sie zusammenarbeiteten. Von besonderem Interesse sind hier die
Kennzeichen, die zu dem schon erwihnten Kloster Eberbach im Rheingau
fithren.

Die Entstehungszeit der einzelnen Hss. ist in vielen Fillen exakt
angegeben, in anderen aufgrund aufwendiger Einzeluntersuchungen Bayerers,
etwa hinsichtlich der Wasserzeichen, der Schreiberhénde und Schriftarten, der
Einbande, Marginalien, Kostenvermerke usw. recht genau bestimmt. Uberhaupt
sind mit peinlicher Sorgfalt alle Hinweise, die eine Datierung oder Lokalisierung
ermoglichen, in nachpriifbarer Weise zusammengetragen. Daraus wird oft
ersichtlich, wann und unter welchen Umsténden Biel in den Besitz eines Textes
gelangte, und was weiterhin damit geschah, oder wann er etwa selbst eine Schrift
verfaBte, wodurch wir wichtige Erkenntnisse iiber den geistigen Werdegang, aber
auch tiber die Epochen seines Schaffens gewinnen kénnen. Der Katalog von
Bayerer trigt damit wesentlich dazu bei, Einblicke in die wenig bekannten
Studienzeiten Biels an den Universitidten Heidelberg, Erfurt und Kéln zu erlan-
gen sowie die Zeiten als Mainzer Domprediger, Butzbacher Prior und Tiibinger
Professor zu erhellen.

Hinsichtlich der inhaltlichen Beschreibung hat der Vf. die vielen
vornehmlich in den Sammel-Hss. anonym iiberlieferten Texte fast vollstindig
identifizieren kinnen. Fiir wenige Texte, bei denen eine Zuordnung nicht gelang,
wurde nach Sichtung des Inhalts ein Titel fingiert. Dabei wurden zugleich die
haufig im Kontext genannten Autoritdten namhaft gemacht, so dalb gute Voraus-
setzungen fiir eine spétere Identifizierung geschaffen wurden.

Alle handschriftlichen Texte sind durch die erfreulich ausfiihrliche, kursiv
gedruckte Wiedergabe von Initium und Explicit gekennzeichnet, dazu sind
gegenenfalls vorhandene Drucke und in guter Auswahl auch spezielle Literatur,
vor allem zur Textitberlieferung, angegeben. Wo zum Text einer Hs. bereits ein
Druck vorliegt, stellte der Vf. nach Maglichkeit einen Textvergleich an und
machte gegebenenfalls auf Textabweichungen aufmerksam, so daB bereits
anhand des Katalogs der Wert einer Hs. fiir die Forschung ersichtlich wird.
Erfreulicherweise setzte Bayerer die Butzbacher Hss. auch in Beziehung zu den
in GieBen erhaltenen Butzbacher Inkunabeln, so daB z.B. die Verbindungen
Biels zur Druckerei der Marienthaler Fraterherren in neuer Sicht erscheint.

Neben den Grundtexten werden auch die Marginal- und Interlinearkommen-
tare untersucht, in ihrer Eigenart bestimmt und in vielen Féllen einem Schreiber
und Vf. zugeordnet. Auf diese Weise kénnen wir nunmehr Kenntnis nehmen von
der speziellen Beurteilung der tradierten Texte durch die Butzbacher Briider vom
Gemeinsamen Leben und den von ihnen vertretenen Schulmeinungen. Bayerer
ist besonders zu danken, daB er diese wichtigen Nebenuntersuchungen nicht
vernachldssigt hat und die ermittelten Ergebnisse in seine Beschreibungen
einarbeitete.

3. Die praktische Handhabung

Der Leser wird das groBe Format (DIN A 4) des Katalogs angenehm
empfinden. Es erlaubt einen groBziigigen Druck, entsprechende Absiit-
ze und Seiteneinteilungen und fithrt so zu einer guten Ubersichtlich-
keit. Hinzu kommt die Vielfalt der verwendeten unterschiedlichen
Drucktypen, die ein schnelles Erfassen des Wesentlichen ermoglichen,
was sich vor allem in den Hss.-Beschreibungen positiv auswirkt.
Uberhaupt ist der Band handlich und lédt durch seine ansprechende
dullere Gestaltung zum Lesen ein. Dem VT, ist es auch gut gelungen, die
rechte Mitte zu finden zwischen der ein alles umfassendes Informa-
tionsbediirfnis befriedigenden Ausfiihrlichkeit und der schnell das
Wichtigste anfithrenden Kiirze. Das Wesentliche ist stets erfaBit und
erkennbar.

Einen Nachteil bedeutet das Fehlen der Hss.-Nummern am Seitenrand. Da
sich manche Beschreibungen iiber mehrere Seiten hinziehen und die Butzbacher
Hss. wegen dazwischenstehender Codices anderer Provenienz nicht in unmittel-
bar fortlaufender Nummernfolge signiert sind, erschwert dieser Mangel das
rasche Auffinden gesuchter Stellen. Da sich die GieBener Signaturen seit 1771
gedindert haben, frithere Literatur jedoch nach alten Signaturen zitiert ist, hat der
Vf. dem Katalog zur Erleichterung eine Signaturenkonkordanz beigegeben.

Das von Bayerer angefertigte umfangreiche, sehr sorgféltig und iibersichtlich
gestaltete Vf.-, Namen- und Sachregister gewihrt einen schnellen Uberblick iiber
die gesamte im Katalog vorgestellte Materie und weist auch auf viele Teilaspekte
hin. Es erfiillt seine Aufgabe vorziiglich, den Inhalt des Katalogs fiir Nachschlage-
zwecke so zu erschlieBen, daB der Leser jederzeit in die Lage versetzt wird, eine
aus seiner Sicht wesentliche Einzelheit zuverldssig und ohne groBe Umsténde
aufzufinden. Das von Schiiling zusammengestellte und dem groBen Register
Bayerers angehéngte Initienverzeichnis bedeutet zweifellos eine Bereicherung, ist

aber nicht vollstindig. Gelegentlich sind Initien von Texten, die in eine andere
Hs. eingearbeitet sind und auf die Bayerer in seinen Beschreibungen hinweist,
einfach iibersehen. Auch Initien kurzer Texte oder von Fragmenten sind nicht
beriicksichtigt. Ein Nachteil ist hier auch die allzu kurze, oft nur aus vier Worten
bestehende Wiedergabe der Initien. Es zeigt sich immer wieder, daf} eine Hs. nur
durch ein linger ausgefithrtes Initium eindeutig erkannt werden kann.

Auch das Literaturverzeichnis, ebenfalls von Schiiling zusammengestellt, ist
leider nicht vollstindig. Es iibersieht einige wichtige in der Hss.-Beschreibung
angegebene Artikel, kann aber immerhin eine Vorstellung vermitteln von der
Fiille der von Bayerer zur Aufarbeitung der Hss. herangezogenen Literatur.
Erwihnung verdienen die Nachtriige und Korrekturen des Vfs, durch die die
neueste Literatur Beriicksichtigung findet und nachtréglich gewonnene Erkennt-
nisse eingebracht werden, vor allem hinsichtlich bestimmter Augustinustexte
und der bedeutenden Hs. mit Ockhams Reportatio, die sich Biel bereits wéhrend
seiner Kélner Studienzeit verschafft hat.

In zusammenfassender Beurteilung ist zu sagen, dal der vorliegen-
de Katalog von Bayerer eine wissenschaftlich zuverldssige Bestandsauf-
nahme der zum Teil sehr schwierigen Texte der Butzbacher Hss.-
Sammlung darstellt. In ihm ist eine Fiille wertvollen Materials aufbe-
reitet und der Forschung zur Bereicherung unserer Kenntnis spatmit-
telalterlicher Geistesgeschichte vorgestellt. Es bleibt zu wiinschen, der
Teil II dieses Katalogs moge bald erscheinen, damit wir ein vollstandi-
ges Bild der wichtigen Butzbacher Hss.-Sammlung erhalten.

Mainz Franz Joseph Burkard

Graf, Friedrich Wilhelm: Die Politisierung des religiosen Bewubtseins. Die
biirgerlichen Religionsparteien im deutschen Vormirz: Das Beispiel des
Deutschkatholizismus  (Stuttgart-Bad Cannstatt): Frommann Holzboog
(1978), 441 S. (Neuzeit im Aufbau. Darstellung und Dokumentation Bd 5).
kart.

Bei der Lektiire des darstellenden Teiles dieses Buches, dessen
Haupttitel viel zu viel verspricht, fiihlte sich der Rez. an Karl Gutzkows
vielbdndigen Roman ,Der Zauberer von Rom® (1858-1861) erinnert.
Eine deutschkatholische Gemeindegriindung stellt Gutzkow darin an
dem Experiment des Obersten von Hiilleshoven dar. Seine beiden
Reformatoren, der aus westfilischem Geschlecht stammende Bonaven-
tura, der als Papst spiter den Namen Liberius II. annehmen wird, und
dessen Vater, der als Eremit im Waldenser-Tal von Castellungo lebt,
sind vom Deutschkatholizismus geprigt. Es ist ,in Deutschland schon
wieder wie zur Zeit Luthers. Ein Priester ist aufgestanden, der dem
Bischof von Trier die Aussetzung des Heiligen Rockes zum Verbrechen
am ,Geist der Zeit’ macht®. Der Geist der Zeit, d. h. doch wohl der
Deutschkatholizismus, hélt wenig von Dogma, Mystik, Heiligenver-
ehrung, Wallfahrtswesen, Papsttum, Zglibat — das alles ist nur ver-
nunftwidriger Ballast — um so mehr von dem Reformprogramm, das
der nie getaufte Papst Liberius II. unter dem Ruf: Freiheit, Freiheit
verkiindet. Die Tendenz seines Romans hat Gutzkow umschrieben mit
einem Satz, den auch G. fiir sein Buch hitte {ibernehmen kénnen: Ein
gelduterter von Rom befreiter Katholizismus, der nur der Hilfe deut-
scher Politiker bediirfe, um durch Trennung von der romisch-jesuiti-
schen Hierarchie die politische Einheit Deutschlands herbeizufiihren.
G. sympathisiert mit diesem Programm; er identifiziert sich weitge-
hend mit seinem Gegenstand und ld(t durchweg kritische Distanz
gegeniiber seinen Helden, ihren z. T. unbestimmt-verworrenenen Vor-
stellungen von der Kirche, ihrer Reform, von ,Tatchristentum® und
+Freiheit vermissen. Die zeitgenossische Kritik an dem Rongetum,
etwa C. E. Jarckes Bemerkung iiber das ,Pseudodeutschtum®, das
einen Gegensatz zwischen der kath., Kirche und der deutschen Natio-
nalitidt geltend machen méchte, hitte mehr Beachtung verdient. Der
Deutschkatholizismus, das sei gegen G.s Deutung als ,vormérzliche
Massenbewegung” doch geltend gemacht, blieb eine zahlenmabig
schwache Erscheinung, aber er machte viel Lirm, da eine Reihe der
1848er intellektuellen Vorkdmpfer ihn als willkommenen Verbiindeten
ansah.

Zum Thema ,Religitse Reform und Politische Revolution® sei hier
nur die Erklarung Rudolph Do wiats zitiert: , Ich ersuche die Zeitun-
gen, bei Nennung meines Namens das Pridicat deutschkatholischer
Prediger wegzulassen. Ich habe die religitse Bewegung stets nur als ein
Mittel zur social-politischen Agitation betrachtet. Jetzt ist die Maske
und folglich die ganze religivse Bewegung unnétig geworden, ich habe
nicht mehr das Geringste mehr mit ihr zu thun® (284).

Leider ist G.s Darstellung in einem recht gespreizten Deutsch geschrieben,
das von bestimmten Theorien stark beeinflubt und stellenweise kaum versténd-
lich ist. Hier eine kleine Kostprobe: “Deshalb wird die Abstraktheit der dlteren
kirchengeschichtlichen Literatur nur scheinbar {iberwunden, wenn man an ihre
Stelle eine vom modischen Pathos sozialgeschichtlicher Konkretheit getragene
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Interpretation setzt, die den religitsen Protest zu entschliisseln sucht, indem sie
die theologischen Reformprogramme zum bloBen Reflex der Klasseninteressen-
ten der sie vertretenden Subjekte stilisiert” (27). In dem Verzeichnis der Quellen
und Literatur vermisse ich u. a. F. ]. BulB: Das Rongetum in der badischen
Abgeordnetenkammer (1846); Friedrich Arnold Steinmann: Der Abfall deut-
scher Katholiken von der romischen Hofkirche (Wesel 1845); Ders.: Wunderthé-
ter und Ablasskrimer im 19. Jahrhundert (Wesel 1845); Alban Stolz: Ein
ernstes Wort fiir den alten katholischen Glauben gegen den sogenannten
Teutsch-Katholizismus (1848); Richard Newald / Eduard Duller: Ein deut-
sches Journalistenleben aus dem Vormérz (Ohlau 1935).

DaB A. Roskovanys vielbdandige Werke ,,Coelibatus et Breviari-
um” und ,,Romanus Pontifex” G. ,weder in 6ffentlichen Bibliotheken
zuginglich (gemacht), noch bibliographisch identifiziert werden®
konnten (376-377), vermag Rez. kaum zu glauben. Die Miihe eines
Registers hat sich G. erspart.

Fribourg Heribert Raab

Westphalen, Ludger Graf von: Aus dem Leben des Grafen Clemens August von
Westphalen zu Fiirstenberg (1805-1885). - Miinster: Aschendorff 1979.
(Versffentlichungen der historischen Kommission fiir Westfalen XVIII. West-
filische Biographien VII). 238 S. Ln. DM 48.—

Clemens August Wilhelm Liborius Graf von Westphalen zu Fiir-
stenberg, noch heute in der Familie respekt- und liebevoll ,der Alte
Herr" genannt, war zeit seines Lebens ein UnzeitgemédBer und Unange-
paBter. Trotz des erheblichen Aufsehens, das der adelsstolze , Erbkii-
chenmeister des Fiirstentums Paderborn” von 1841 an in politischen
Einzelaktionen weit {iber Westfalens Grenzen hinaus stets von neuem
erregte, geriet sein Name bald in Vergessenheit. Treitschke erwédhnt
ihn noch empért im 1894 erschienenen 5. Teil seiner ,Deutschen
Geschichte im 19. Jahrhundert” als Exponenten der ,frech(en)...
Sprache der erstarkten ultramontanen Partei” (Neue Ausgabe, Leipzig
1927, 283), in Schnabels Werk gleichen Titels fehlt erstaunlicher Weise
jeder Hinweis auf seinen Namen. In gingigen Nachschlagewerken ist
er nicht zu finden. Lediglich zwei landesgeschichtliche Spezialstudien
lagen bis zum Erscheinen der anzuzeigenden Biographie vor, die einen
der 25 Enkel des ,Alten Herrn“ zum Vf. hat. Sie will sowohl dem
Anliegen der Familie als auch dem der Forschung dienen. Der vorlie-
gende Bd laBt fiir beide Gruppen wohl kaum Wiinsche offen.

Von den elf zumeist unmittelbar aus den Quellen (dem NachlaB in Haus Laer
und dem Staatsarchiv Miinster) gespeisten Kap. sind die Kap. 1 (,Herkunft“), 6
(,Die Revolution 1848 in Fiirstenberg, hauptsdchlich bestehend aus der 1923
geschriebenen Chronik der Lehrerin Therese Freese) und 7 (,Der Besitz und
seine Verwaltung”; Westphalens Besitz gehorte zu den umfangreichsten Grund-
vermégen in den westlichen Provinzen, er verwaltete ihn mustergiiltig) ebenso-
wenig von allgemeinerem Interesse wie die zehn dem Bd beigegebenen Familien-
tafeln. In den restlichen Kap. entwirft der Vf. das fesselnde Lebensbild eines
selbstbewuBten, prinzipientreuen, aber auch sehr eigenwilligen, ja kauzigen
Mannes, der ,in seinem langen Leben ... ein erhebliches Stiick westfilischer,
preubischer und deutscher Geschichte verkorpert” (7).

Die Laufbahn dieses schwerreichen, darum unabhéngigen, pferde- und jagd-
besessenen Aristokraten beginnt durchaus standesgemél: nach dem Jurastudium
in Léwen, Berlin und Géttingen ist er bis 1829 Referendar, 1835-39 Landrat des
Kreises Meschede und langjdhriges Mitglied des Provinziallandtages in Miinster,
dessen eifriger Marschall er von 1858 bis 1865 ist. 1847 gehort er dem Vereinigten
Landtag, von 1854 bis zu seinem spektakuldren Ausscheiden 1866 dem Preuli-
schen Herrenhaus an. Der junge Westphalen - er schreibt Gedichte und ,Maxi-
men und Reflexionen a la Gothe“, dessen Werke er enthusiastisch verehrt,
huldigt der modischen Phrenologie 4 la F. ]. Gall und einer seinerzeit unerhorten
moralischen Freiziigigkeit — schockiert seine Standesgenossen (auch die Droste
ist indigniert) erstmals, als er 1829 die sieben Jahre dltere Kunigunde von Aicholt
heiratet. Nach dem ,Kélner Ereignis® 1837 fordert er im Mérz 1841 vor dem
Landtag in einem schroff formulierten Antrag die Freilassung des ihm véterlich-
freundschaftlich verbundenen Beichtvaters seiner (ersten) Frau, des in Minden
inhaftierten Erzbischofs Clemens August Droste zu Vischering, reist, als der
Antrag keine Mehrheit findet, eilends nach Berlin, um Friedrich Wilhelm IV. sein
Anliegen persénlich zu erldutern, Der in die Offentlichkeit gebrachte kénigliche
Tadel seines Vorgehens veranlaBt Westphalen, noch im Mai 1841 den preuBi-
schen Staatsverband zu verlassen und sich mit seiner Familie auf seiner Besit-
zung Erbach im Rheingau niederzulassen. Die versthnliche Haltung seines
Monarchen erlaubt ihm 1843 die Riickkehr nach Laer.

Erneutes Aufsehen erregt er durch sein groBmiitiges, iiber alle boswilligen
Klatschereien erhabenes Eintreten fiir die Gréfin Sophie Hatzfeld, der er vorbe-
haltlos ein Darlehen von 17 500 Talern gewihrt. Die , Affire" Hatzfeld bringt ihn
in Beriihrung mit dem jungen Ferdinand Lassalle, dem beredten Sachwalter der
Grifin, aus dessen ,Nachgelassenen Briefen und Schriften” die Korrespondenz
mit Westphalen bereits bekannt ist. 1848 tritt der Graf in dem beriihmten Kélner
Kassettenprozel als Leumundszeuge fiir Lassalle auf, 1855 brechen die Bezie-
hungen zu ihm ab. Lassalles verschollener ,Monster-Brief* vom Mai/Juni 1855
fand sich offensichtlich auch in Westphalens NachlaB nicht. Der Vf. erwahnt ihn
jedenfalls mit keiner Silbe.

Zehn Jahre spiter ein neuer Eklat: Eine von Westphalen ausgearbeitete, mit
deutlichen Spitzen gegen die Politik Bismarcks versehene Rede zum Gedenktag
der Vereinigung Westfalens mit PreuBen wird von Wilhelm I. drastisch gekiirzt,
der Graf, in seiner Ehre gekrankt, legt das Amt als Landtagsmarschall nieder.
Vollends zum Bruch mit PreuBen kommt es 1866. Der stets groBdeutsch empfin-
dende, allem Borrusianismus zutiefst abholde Westphalen kiindigt seinen Homa-
gialeid, an den er sich nach der Schlacht bei Koniggrétz und der Auflosung des
Deutschen Bundes nicht mehr gebunden fiihlt, kurzerhand auf und stellt seine
Mitarbeit im Herrenhaus ein, was zu mancherlei staatsrechtlichen Verwicklun-
gen fiithrt. 1868 legt er die Dokumentation ,Meine Stellung zur Politik ,Bis-
marck' vor, in der er eingangs seine vom Konig zensierte Rede vollstindig
abdruckt.

Wie in der Politik, so stellt Westphalen sich auch im kirchlichen Bereich
nicht einfach auf den ,Boden der Tatsachen“. Wohl von seinem ehemaligen
Hauskaplan, dem seit 1871 prominenten Altkatholiken Friedrich Michelis mit-
veranlaBt, stiirzt er sich Ende 1870 in eine briefliche Fehde mit seinem Jugend-
freund Wilhelm Emmanuel Freiherrn von Ketteler, dem Bischof von Mainz, der
auf dem 1. Vat. Konzil einer der fithrenden deutschen Gegner des am 18. Juli
1870 verabschiedeten Infallibilititsdogmas war, der sich dann aber, wie schlieB-
lich alle Bischife der sog. Minoritit, den Konzilsheschliissen vorbehaltslos
unterwarf. Zwischen den beiden kommt es zu einem iiber Monate sich hinzie-
henden ,harten Schlagabtausch” (183). Dieser Briefwechsel ist in Kap. 10 erst-
mals, wenn auch gekiirzt, verdffentlicht. (Vollstindig samt dem geplanten Nach-
wort Westphalens jetzt in: W. E. Freiherr von Ketteler, Simtliche Werke und
Briefe, Bd 1,3: Schriften, Materialien und Briefe zum Vaticanum I 1867-1875,
Mainz 1982, 915-950). Die Bemerkung des Vf.s, bis auf ein Schreiben Kettelers
seien alle Briefe bislang unverdffentlicht geblieben (186, 227), ist dahingehend zu
korrigieren, dah Westphalens Brief vom 21. 12. 1870 bereits in dem Organ der
Altkatholiken ,Deutscher Merkur® (1891, Nr. 36, 5. Sept., 281f) und auch das
(abweichende) Konzept des Ketteler-Briefes vom 13. 12. 1870 bei Pfulf III, 125,
abgedruckt ist. Westphalen, der von der geplanten Veréffentlichung des Brief-
wechsels von seiner Familie abgehalten werden konnte, erkldrt in dem Nachwort,
seine Absicht sei, ,durch die Einsicht in unsern Briefwechsel die Uberzeugung in
exacter und dabei nicht ganz unpopulerer Beweisfithrung zugénglich zu machen:
mit welch liiderlicher Oberflachlichkeit auf dem Vaticanum in Glaubenssachen
gepfuscht worden und mit welcher Verstocktheit an diesem Pfusch selbst gegen
besseres Wissen festgehalten wird“ (Ketteler 1,3, 949f). In #uflerst derbem Ton
artikuliert der Graf in seinen fiinf weit ausholenden Briefen gegeniiber dem
Freiherrn auf dem Bischofsstuhl das MiBlbehagen zahlreicher gebildeter katholi-
scher Laien an den Beschliissen des Konzils und vor allem an dem aus ihrer Sicht
inkonsequenten, ja feigen Verhalten der deutschen Minorititsbischofe. Ketteler
reagiert zundchst gelassen, spiter sichtlich ungehalten auf die sehr persinlichen
Attacken des theologisierenden Jugendfreundes, dem er schlielich barsch jed-
wede Kompetenz in diesen Fragen abspricht nach dem Motto ,,Schuster, bleib bei
deinem Leisten” (202). Statt der Verdffentlichung des Briefwechsels, gegen die
der Bischof sich keineswegs so entschieden ausspricht, wie das bei Pfulf III, 125,
Anm. 1, nachtriglich behauptet wird (in einem Schreiben der Prinzessin Solms
an Kettelers Sekretir Raich vom 9. 1. 1879), bringt Westphalen 1872 anonym das
Gedanken des Briefwechsels wieder aufnehmende ,Sendschreiben an einen
infallibilistisch gesinnten Freund“ ,Infallibilismus und Katholizismus“ heraus,
das in seinem Todesjahr in zweiter Auflage mit seinem Namen erscheint und
AnlaB fiir die Verweigerung des kirchlichen Begrébnisses in seiner Heimat wird.
Den Altkatholiken, die wahrend des Kulturkampfes gemeinsame Sache mit
Bismarck machen, schlieBt sich der Graf nicht an. Er bleibt auch hier ein
Unangepalter, der Einzelginger, der er sein langes Leben iiber war.

Das Buch, das sein Autor bescheiden einen ,Versuch“ nennt,
zeichnet sich durch seine kritische Objektivitit dem ,Alten Herrn®
gegeniiber und vor allem auch dadurch aus, daB es, so weit moglich
und nétig, die Quellen selbst zu Wort kommen 146t. Zu bedauern ist,
daB dem Vf. die Verhandlungsprotokolle des Herrenhauses ,nicht
greifbar“ (150) waren und somit Westphalens Berliner Aktivitdten
weithin im Dunkeln bleiben. Ein informatives Personenregister und 17
Bildbeigaben erhthen den Wert dieses wichtigen Beitrags zur Kirchen-
wie zur westfélischen Landesgeschichte.

Miinchen Christoph Stoll

de Rosa, Guiseppe: Wir sind alle auserwihlt. Uber das gemeinsame Priestertum

aller Gldubigen. — Miinchen, Ziirich, Wien: Verlag Neue Stadt (1980). 103 S.

kart. DM 10.80

Zur Lehre, dall alle Christen als auserwdhltes Geschlecht eine
konigliche Priesterschaft bilden (1 Petr 2,9), wird u. a. aus der Tradition
der Kirche hervorgehoben, daB die meisten Kirchenvéter im , konigli-
chen Priestertum® nicht nur ein Bild oder Symbol sehen, sondern eine
Wirklichkeit infolge der Eingliederung aller in Christus. DaB die
Unterscheidung des Priestertums der Glaubigen vom Amtspriestertum
in Reaktion auf die Reformation vom Konzil von Trient und von den
Theologen bis hin zum II. Vatikanischen Konzil betont wurde, belegt
der Vi. durch Zitate. Auf die heute maBgeblichen Aussagen des II. Vat.
beruft er sich ausfiihrlich, leider ohne genaue Zitate. Es widre doch
angebracht gewesen, zum Priestertum aller Gldubigen die Dogmatische
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Konstitution iiber die Kirche, Kap. II, 10/11 und III, 28, das Dekret iiber
das Apostolat der Laien, Art. 3, und das Dekret iiber Dienst und Leben
der Priester, Art. 2 und 10, zu nennen. — Der Vf. betont, daf} das
sgemeinsame Priestertum® aller Glaubigen sich nach dem II. Vatica-
num vom Priestertum ,des Dienstes”, dem Weihepriestertum, unter-
scheidet, daB aber die ganze Kirche eine ,priesterliche Gemeinschaft*
sei dank ihrer Teilhabe am Priestertum Christi.
Ein im heutigen 6kumenischen Gespriach verwendbares Buch.

Beverungen Oda Hagemeyer

Scheffczyk, Leo: Glaube als Lebensinspiration. Gesammelte Schriften zur
Theologie. — Einsiedeln: Johannes Verlag (1980). 446 S. (Sammlung Horizonte,
Neue Folge 18) geb. DM 69.—

Wihrend der erste Bd der ,,Gesammelten Schriften zur Theologie®
»Schwerpunkte des Glaubens” (im selben Verlag 1977) hervorhebt und
im Zusammenhang der heutigen Theologie bestimmt, liegt im vorlie-
genden Bd der Akzent auf dem Bezug wesentlicher Glaubensthemen
zum christlichen Leben.

Die ersten fiinf Beitrige befassen sich mit der ,,Glaubensvermitt-
lung*.

In ,Glaubensgeheimnis und Lebensbezug” (11-33) wird die Frage aufgegrif-
fen, wie Glauben angesichts der Geheimnishaftigkeit Gottes mdglich ist. Eine
Loésung versucht der Rationalismus, der allerdings den Glaubensinhalt fiir
erforschbar und verfiighbar hélt und das spezifisch Christliche preisgibt. Die
andere Losung, dauerndes Suchen und nicht das Finden der Wahrheit entspre-
che dem Menschen, kann den Unterschied zur Téuschung nicht angeben.
Christlicher Glaube umfasse dagegen schon im NT einen fiir das Heil bedeutsa-
men Inhalt und die Bereitschaft zur personalen Korrespondenz. Da der Glaube
kein irrationaler Gestus, sondern vollmenschliche Antwort auf Gottes Wort ist,
kann auf lehrhafte Aussagen nicht verzichtet werden. Die Schwierigkeiten
verschérfen sich jedoch, insofern der christliche Glaube als Begegnung noch
nicht zur unmittelbaren Schau und als satzhafte Lehre nicht zur eigentlichen
Erkenntnis des geneimnishaft verhiillten ,Gegenstandes” gelangt ist. Jedoch
braucht der Mensch angesichts dieser Schwierigkeiten nicht resignieren, sondern
soll vielmehr die darin verborgenen Chancen erkennen: Der Geheimnishaftigkeit
Gottes entspricht die des Menschen. Auch der Mensch ist letztlich nicht
erforschbar und verfiigbar, sondern gelangt erst im liebenden und erkennenden
Ubersteigen zum unergriindlichen Absolutum hin zur eigenen Sinnfiille.

Ein weiteres Thema der Glaubensvermittlung wird in: ,, Vernunft und Glaube
im Gegenwartsaspekt" (34-50) aufgegriffen. Die Verhiltnishestimmung von Glau-
be und Wissen ist eine bleibende Aufgabe, die biblisch in der Spannung zwischen
Welt- und Gottesweisheit oder der Erkenntnis der Klugen und Unmiindigen
anklingt und um die sich die Alexandriner, die Scholastik und das 1. Vat. bemiiht
haben; aber auch der Nominalismus, Rationalismus, Fideismus und Existentialis-
mus als miBgliickte Problemlésungen bezeugen die Notwendigkeit der Unter-
scheidung. Wihrend sich die menschliche Vernunft auf dem Weg des schluBfol-
gernden Denkens den Vernunft- und Tatsachenwahrheiten zuwendet, aber in
ihrer Endlichkeit (und Irrtumsféhigkeit) prinzipiell ein Jenseits der Grenze
anerkennen mub, bezieht sich der Glaube auf dem Wege des Vertrauens
gegeniiber dem untriiglichen Gotteswort auf dieses Uberverniinftige. Was die
Zuordnung beider Vermogen betrifft, mub zunichst gegen eine positivistische
Rationalitét die allgemeine Bedeutung des ,natiirlichen Glaubens® als einer nicht
vom Verstand bewirkten, vom Willen getragenen Zustimmung erkannt werden.
Ein solcher Glaube lafit sich aufhellen und bildet jenes Wissen, das notwendig ist,
damit der iibernatiirliche Heilsglaube einer freien, menschenwiirdigen Verant-
wortung und nicht irrationaler Willkiir entspringt. Aber auch die iibernatiirliche,
von der den Willen affizierenden Gnade bewirkte Zustimmung geschieht nicht
blind, sondern gem#B der Vernunft, wenn auch nicht von ihr verursacht. Ein
nicht von der Vernunft unterscheidbarer Glaube verliert seine Glaubwiirdigkeit,
wirkt zwanghaft und kann sein spezifisches Programm nicht angeben.

Der dritte Beitrag: ,,Glaubensversténdnis heute” (51-68) gilt der Bestimmung
des Glaubens als personalen Aktes und als inhaltlichen Fiirwahrhaltens. Diese
Untersuchung ist insofern eine wertvolle Ergéinzung des ersten Beitrags, als hier
biblisch von der Theologie des Wortes ausgegangen wird, das nicht nur Informa-
tion bietet, sondern personale Tat und Begegnung ist, die freilich nie chne das
intellektuelle inhaltliche Moment sein kann.

Die Berechtigung einer dogmatischen Schriftinterpretation wird in der
Abhandlung: ,Die Auslegung der Heiligen Schrift als dogmatische Aufgabe"
(68-90) aufgewiesen. Da die von den Hagiographen niedergeschriebene Offenba-
rung normativ ist und deren Sinn von der historisch-philologischen Exegese
herauszuarbeiten ist, stellt sich die Frage, ob eine dogmatische Schriftinterpreta-
tion Giberhaupt legitim ist. Dafiir spricht einmal, daB schon im NT das AT im
Licht des Christusereignisses ausgelegt wird. Sogar die evangelische Theologie
gesteht zu, dab die Dogmatik vom gegenwiértigen Glaubensbewuftsein ausgehen
miisse, wihrend die Exegese vor allem den Hagiographen zum Sprechen bringen
will. Ferner gibt es unleugbar eine Tradition als die Summe der Erfahrungen der
Kirche mit der Schrift, welche einen interpretatorischen Rahmen darstellt.
Komplizierter wird die Situation noch durch die kirchliche Lehrautoritiit: Der V.
betont dabei, daB} durch das formale (nicht inhaltliche) Moment der Unfehlbar-
keit ,bei einem Interpreten sogar ex definitione die Gewihr dafiir ist, daB dem

Text keine Gewalt angetan wird“ (83). Die dogmatische Interpretation darf aber
den durch Tradition und Lehramt ausgefalteten Inhalt nicht schon in die Schrift
hineinlegen, aber sie kann einen Ansatz finden, der in Kontinuitdt zum spéteren
Dogma steht. SchlieBlich muB aber die dogmatische Interpretation bedenken, daB
jede Verschirfung der Begriffe eine Einbufle an Bedeutungsfiille bewirkt und
insofern die Schrift auch hierin die breitere, lebendigere Grundlage bleibt. Diese
beachtlichen Erwdgungen kénnten nach Ansicht des Rez. noch am Knotenpunkt:
Kanonbildung (und dem Problem der Theologie des Neuen Testaments) illu-
striert werden.

Der néchste Beitrag: ,,Das Ende der Inspiration?” (91-109) zeigt, wie die heute
weithin vergessene Wahrheit von der Inspiration der heiligen Schriften ange-
sichts der neuzeitlichen Problemlage zu verstehen ist.

Der 2. Abschnitt: ,Gottbegegnung” umfalBt 6 Beitrége.

Die Abhandlung: ,Der Mensch als Berufener und Antwortender” (113-136)
kennt die Bedeutung des Fragecharakters des Daseins gegen der Auffassung vom
rein funktionalen Bion in der science fiction an, allerdings nicht als wvoll
wesensgemal, denn dann wire der Mensch in keuchender Hast einer totalen
Dynamisierung unterworfen. Das Fragen ist eingebettet in sein Suchen, das um
das Ziel des Suchens weil. Dieses Wissen entspringt dem Angerufensein durch
Gott, das die Personalitit schafft und menschliches Dasein als Antwortsein
bestimmt. Dieser Grundbezug verlangt die Personalitdt beider Partner (gegen
apersonale Gottesauffassung), aber auch die Offnung auf das menschliche Du,
das keineswegs nur Priifstein fiir die Echtheit der Liebe ist, sondern eigenstindi-
ges, jedoch ebenfalls angerufenes Du. Die Nichstenliebe wird in Entsprechung
zur innertrinitarischen Liebe erhellt. Insgesamt liegt hier ein bedeutsamer Beitrag
zur theol. Anthropologie vor.

Mit dem Thema , Dreifaltigkeit im inwendigen Leben® (137-152) wird aufge-
wiesen, wie die drei gottlichen Personen unter Vermeidung sowohl der Einseitig-
keit der nur immanenten, funktionslosen Trias als auch einer nur heilsékonomi-
schen ,,Scheintrias® nicht durch ihre Wirkungen, sondern durch einen eigenper-
sonalen Bezug dem Menschen einwohnen.

Die Abhandlung: ,Die Heiligkeit Gottes: Ziel und Form christlichen Seins“
(153-168), gilt einem Attribut Gottes, das, wie der V{. feststellt, in den bekannten
theologischen Werken, aber auch in den charismatischen Bewegungen (Heiliger
Geist!) nicht thematisiert wird. Ein solcher Ausfall eines Wertes ld6t Gott in
seinem tiefsten Sein nicht mehr ahnend verstehen, aber zugleich auch nicht
mehr den Kult und die Wiirde des Menschen, wie z. B. die Achtung vor der
Heiligkeit des Lebens verlorengeht. Die Heiligkeit als die Form des Christenle-
bens kann nur von Gott geschenkt und erbetet (1. Vater-unser-Bitte!) und durch
keinen Weltbezug ersetzt werden, wohl aber entspringen ihr die Kréafte der Liebe
und Hingabe.

Der ndchste Aufsatz: ,Gottes Liebe oder Gottes Gerechtigkeit” (169-177)
wendet sich gegen eine falsche Alternative, welche die Gerechtigkeit als Attribut
Gottes streicht, aber im Grunde die Analogie alles Sprechens von Gott verkennt,
ihn vermenschlicht, und so das Gottesbild (Heiligkeit!) und das Menschenbild
(Unernst der Siinde, Gewissen) reduziert. Demgegeniiber gilt: Nur wer Gottes
Gerechtigkeit und Rechtheit anerkennt, wird Gnade finden.

»Die Macht der Gnade und das Tun des Menschen” (178-184) versucht das
Verhiltnis von souverdner, all- (aber nicht allein-) wirksamer Gnade und
menschlichem Mittun zu bestimmen. — ,,Gott und das Leid" (190-206) greift das
alte Menschheitsthema auf dem Hintergrund der modernen phil. und theol.
Problematik auf.

Der 3. Abschnitt: ,Christus: Anfang und Ende” umfalit sieben
Beitrége.

»Chalcedon heute” (209-223) befaBt sich mit den Einwinden gegen das
Chalcedonense, die aber vor den Ergebnissen einer ernsthaften historischen
Forschung nicht bestehen konnen, und zeigt die Uberlegenheit dieser Christolo-
gie, auch im modernen Horizont, gegeniiber den neuen Entwiirfen.

Die Abhandlung: ,Jungfrauengeburt” - Biblischer Grund und bleibender
Sinn, (224-238) wertet zunidchst die biblischen Zeugnisse angesichts der mode-
rnen Einwinde gegen die traditionelle Glaubenslehre, behandelt dann ihre
Ausfaltung hinsichtlich der virginatas ante partum, in p. und post p. und stellt
schlieBlich den heilshaften Sinn der Jungfréulichkeit Mariens heraus, wobei
mehrere Aspekte aufgezeigt werden. Von diesem Sinn her mag man fragen, ob
die virginatis in partu, um deren Erhellung sich der Vf. im 2. Teil bemiiht,
tatsachlich tiber die virginatas ante et post p. hinaus etwas erbringt.

»Kreuz und Auferstehung: Der eine HeilsprozeB“ (239-257) ist das Thema der
néchsten Reflexion: Der Tod Jesu wird oft als Scheitern und sinnlos ausgegeben.
Dem wird entgegengehalten, dall schon die natiirliche Erfahrung (Stirb’ und
werde!), aber auch die Entwicklung im AT eine Sinnhaftigkeit des Todes ahnt,
die beim historischen Jesus noch deutlicher aufleuchtet. Eine Entkoppelung
beider Heilsmomente kann dem Tod erst im Nachhinein, von der Auferstehung
her, einen Sinn zuerkennen; dieser kann aber dann nur als Interpretament
verstanden werden, Nur in der Einheit des doppelphasigen Geschehens erlangen
Tod und Auferstehung ihr volles Gewicht und heilsgeschichtlichen Sinn in der
die Siinde tiberwindenden Hingabe bis zum Tod.

Der weitere christologische Beitrag: Der ,soziale” Jesus, (258-268) untersucht
Entwicklung und Grenzen (Teilaspekt, der das Zeichenhafte des sozialen Han-
delns nicht verdréngen darf!) der ,,sozialen” Jesusvorstellung.

Gerade diese Grenzen werden in der nédchsten Abwandlung: Der Auferstan-
dene: Universales Zeichen der Hoffnung, (269-286) deutlich. Das neuzeitliche
Hoffnungsdenken wandte sich natiirlichen Zielen zu, die sich aber angesichts des
Todes als briichig erweisen. Die christliche Hoffnung dagegen richtet sich auf
Gott und wird in ihrer auch den Leib ergreifenden Universalitit erst durch die
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Auferstehung Christi begriindet. Eine Spiritualisierung der Auferstehung wiirde
dagegen nur die Uberwindung der Todesangst bedeuten, die aber letztlich etwas
Subjektives (sogar Autosuggestion) bliebe, wenn nicht objektiv der sicher auch
den Leib betreffende Tod beseitigt wiirde.

Sinngemil gliedert sich diesem Thema das nichste an: Die Wiederkunft
Christi in ihrer kosmischen Bedeutung (287-310). Die Wiederkunft wird im
Schnittpunkt dreier Gedankenlinien betrachtet, nimlich des Wissens um die
Geschichtlichkeit der Heilsverwirklichung, um das Gekommensein des Eschaton
in Christus und der Totalitdt und die Universalitit der Vollendung. Diese
Thematik wurde in der aktuellen Theologie etwas gemieden. In diesem Rahmen
ist es unmoglich, die groBartigen Zusammenhénge (Individuum — Menschheit,
Mensch — Kosmos, Kosmos — Christus, Leib — Geist usw.), die der V{. mit diesem
Ansatz aufgezeigt hat, im einzelnen zu nennen; nach Meinung des Rez. handelt
es sich um einen der besten Beitrége zur Eschatologie in der letzten Zeit.

,Christwerden als Vollendung der Menschwerdung® (311-328) setzt sich mit
der vom evolutiven Denken gestellten Frage auseinander, wie die Vollendung
des Menschen zu verstehen sei. Vertreter dieses Denkens geben iiber eine
gewisse Perfektion des Menschen hinaus keine konkrete Auskunft. Theologisch
wird der Gottmensch (aber nicht der als solcher iiberholbare Mensch Jesus) als
Ziel und Weg der Vollendung herausgestellt, die konkret in der Heiligkeit beruht
- ein fiir Evolutionsdenker iiberraschendes Ergebnis, aber gibt eine andere Sicht,
in der die einmalige, uniiberholbare, nicht verzweckbare Wiirde des Einzelmen-
schen und doch seine Offenheit aufs Unendliche hin gewahrt wird?

Der 4. Abschnitt gilt dem Generalthema: Das Leben in der Kirche.

,Die Heilswirkung der Bule" erdffnet die Reihe von 6 Beitrdgen. Daran
schlieBit sich als kritische Analyse der heutigen Diskussion ,Die Frage nach der
eucharistischen Wandlung” (347-370): Der Vf. zeigt, daB die Motive fiir die
Abkehr von , Transsubstantiation” z. T. vage und gerade von aktuellen Bemiihun-
gen um das Wesen materiellen Seins her nicht stichhaltig sind. An den bekann-
ten Neuinterpretationen wird die gemeinsame Tendenz beméngelt, eine realon-
tologische, heilsrealistische conversio entis zugunsten einer anthropologischen
aufzugeben, derzufolge sich nur die Bedeutung oder allgemein: der Glaube,
indern. Zudem wird ,,Substanz” unter AusschluBl des materiellen Seinskonstitu-
ens auf ,Sinn“ reduziert, Demgegeniiber kann von der modernen Naturphiloso-
phie nichtempirische Materialitét, die aber keine Identifizierung von Materie und
Geist bedeutet, durchaus mit dem traditionellen metaphysischen Substanzbegriff
verbunden werden, so dali beim Wandlungsgeschehen auch die Materie erfaBt
wird.

»Eucharistie und Ehesakrament® (371-393) setzt sich mit der Forderung auf
Zulassung der geschiedenen Wiederverheirateten zur Kommunion auseinander.
Nach einer Skizzierung der aktuellen Forderung nach Zulassung werden die
biblischen und dogmengeschichtlichen Gegebenheiten gekldrt. Der eigentliche
systematische Gesichtspunkt, der eine Zulassung nicht erlaubt, ist die Abbild-
lichkeit des Mysteriums Christus — Kirche mit dem Mysterium der Eucharestie
und der Ehe. Wenn die Kirche ihr Wissen in der Eucharistie in héchster
Intensitét realisiert und dazu Einheit, opfernde Hingabe und Anerkennung des
Kreuzes als Heilsgeschehen gehort, wird durch die Wiederverheiratung dieser
Wesenskern zerbrochen. Die Eucharistie kann nicht etwas konkretisieren und
vertiefen (ndmlich Hauskirche), was keine Ehe ist. Sogar ein tatsédchlicher
Kommunionempfang kénnte nur die caro Christi, nicht aber den spiritus Christi
vermitteln, auf den es beim Sakrament e]genthch ankommt. Zuletzt werden noch
die verschiedenen Einwinde gegen die ,starre” Haltung der Kirche besprochen.

,Das Petrusamt in der Kirche: Ubergeordnet - eingefiigt" (394—412) zeigt
Sinn, Stellung und Aufgabe des Petrusamtes in der Kirche. Im Rahmen der
Sakramentalitit der Kirche wird dem Petrusamt die ,materiale und inhaltlich
erfiillte Einigungsfunktion® in der ,authentischen Lehrvollmacht, die ihm von
Christus, dem einen Lehrer und Offenbarer der Wahrheit zukommt®, zuer-
kannt.

Der Beitrag: ,Stellvertretung” und Sendung des Priesters (413-425) will den
heute durch einseitigen Personalismus und den Existentialismus, etwa Bult-
mann, auch in der Christologie oft nicht mehr angenommenen Stellvertretungs-
gedanken nahebringen, und zwar als inneres Moment der christusbezogenen
priesterlichen Existenz. Urmodell ist der Gottmensch in seiner doppelten, in
restloser Liebe zugleich auf Gott und die Menschen hin offenen Proexistenz.
Vielleicht hitte der Vf. diesen fiir das priesterliche Selbstverstdndnis sehr
wichtigen Artikel noch etwas auf heutige Probleme hin konkretisieren sollen. Der
letzte Beitrag handelt ,Vom Wesen des Katholischen® (426-437), das durch das
Sakramentale und die Aktivitit aus der Gnade bestimmt ist. Der Bd umfalt 24
Beitrdge. Davon wurden 13 in den letzten drei Jahren bereits anderswo verdffent-
licht, 3 stammen noch aus den 60iger Jahren, 5 sind Erstpublikationen. Ein
Personenregister erleichtert den Umgang mit diesem Werk und die Ubersicht.

Die angegebene, umfangreiche Literatur ist nicht erst nachtréaglich
eingefiigt, sondern schon bei der Abfassung der Einzelbeitrdge eingear-
beitet worden. Die theologische Aktualitit eines Themas ist meistens
in einem eigenen einfithrenden Abschnitt herausgestellt, mehrmals
werden zum SchluB konkrete Einwiéinde und Fragen aufgegriffen.
Insofern kann dieser Sammelbd auch den nicht berufsméabBigen Theolo-
gen zur Orientierung empfohlen werden. Stindig spiirt man den
Willen des Vf.s um eine biblische Fundierung der Themen und eine
Beriicksichtigung der kirchlichen Tradition, zugleich aber auch um
eine Aufnahme der Fragen der Gegenwart. Der Vf. ist nicht nur auf
theologischem und philosophischem Feld, sondern ebenso auf dem
Gebiet der Natur-Philosophie und -Wissenschaft bewandert, etwa

wenn er von der Struktur der Materie handelt. Trotz der Vielfalt der
behandelten Themen und der zu beriicksichtigenden Aspekte gelingt
dem Vf. denkerisch entschieden und begrifflich priéizise ein kldrendes
Vorantreiben und Beantworten der Fragen. Dieser Wille zur denkeri-
schen und begrifflichen Klarheit 16st jedoch nie das Mysterium auf,
sucht es aber im Sinn des verantwortbaren Glaubens zu verstehen. Die
Aktualitit der Fragen und ihre Aufarbeitung macht das Werk tiber die
Berufstheologen hinaus gerade fiir jene empfehlenswert, welche ihre
Pastoral theologisch fundieren wollen.

Augsburg Anton Ziegenaus

Hiring, Hermann: Die Macht des Bosen. Das Erbe Augustins. — (Ziirich, Kéln,
Giitersloh): Benziger Verlag/Giitersloher Verlagshaus (1979). 345 S. Okume-
nische Theologie Bd 3. Kart. DM 48.—

Zu den faszinierendsten Fragen zihlen bekanntlich jene, auf die
sich der Mensch keine schliissigen Antworten zu geben vermag. Solch
eine Frage ist die nach dem Wesen des Bosen bzw. nach der Macht des
Bésen, wie die vorliegende Tiitbinger Habilitationsschrift auch rheto-
risch wirksamer formuliert. In mancher der von der kirchlichen Tradi-
tion gegebenen Antworten wie in der Lehre von der Erbsiinde und vom
Teufel, in der Praxis des Exorzismus und im Axiom von der ,bosen”
Welt erblickt der Vf ,das Symptom einer seit langem verdréngten
Krise” (17). Was Not tut ist die kritische Auseinandersetzung mit der
Tradition, allem voran mit deren wirkungsgeschichtlich bedeutsamsten
Vertreter, Augustinus, dessen theologisches Denken sozusagen den
Schnittpunkt liefert, ,an dem sich biblische und philosophische Stro-
mungen zu einem kohdrenten und eminent traditionsbildenden
System zusammengefunden haben® (18). In einem geplanten 2. Bd will
er vom gegenwirtigen Wissensstand her das Thema weiterverhandeln.
Zunéchst geht es also um ein theologisches Aufarbeiten der Vergan-
genheit, genauer: jenes Erbes, das Augustinus der Christenheit hinter-
lassen hat.

Obgleich der Vf. die augustinische Auffassung vom Bésen einer
schonungslosen Kritik unterwirft, so vermeidet er doch jegliche Pole-
mik. Denn, ,,gerade an der Kritik Augustins und seinen Wirkungen, die
heute noch unveridndert hart geiibt wird und wohl auch zu iiben ist,
zeigt sich die epochale Grofe dieses Mannes® (141). Solche Klarstellun-
gen unterstreichen den serigsen Charakter der auf einem anspruchs-
vollen Niveau gefiihrten Auseinandersetzung (vgl. auch 159f, 184f). Ein
Zweites sei sogleich hinzugefiigt: Es zeugt von intellektueller Redlich-
keit, wenn der Vf. seinen eigenen Standpunkt nicht verbirgt, sondern
offen darlegt. Er weil um ,,die eigene Option“ und er versteht es auch
iiber ,seine parteiische Position und hermeneutischen Voraussetzun-
gen” kritisch zu reflektieren (185f).

Die eher systematisch als historisch orientierte Arbeit entfaltet das
Erbe Augustins in vier Themenkreisen: 1. Das Bose als Nichts, II. Das
Bose als das Schlechte der Welt, III. Das Bise als Siinde und IV. Das
Bése als Erbstinde, Da es sich bei den einzelnen Themenkreisen um
eine Folge von sich ablosenden Verstehensphasen handelt, verdeutlicht
die Darstellung zugleich die Entwicklung der Lehre Augustins iiber das
Bose.

Teil I (21-71) beginnt bei den Jahren der Bekehrung Augustins aus dem
Manichéismus, einem gnostisch-synkretistischen Religionssystem mit ausgeprag-
ter dualistischer Weltanschauung, anthropologischem Pessimismus, rigoroser
Weltverachtung und Weltflucht. Trotz des Anspruchs auf rationale Welterkla-
rung fithrten Augustin innere Widerspriiche des Systems zur Abkehr vom
Manichdismus. Die Begegnung mit dem Neuplatonismus sowie der dadurch
gewonnene Zugang zu einem neuen Gottesverstdndnis erleichtern die Bekeh-
rung. Der Bekehrte denkt Gott als rein geistiges Prinzip. Plotins Henozentrik
folgend erkennt Augustin die Nichtigkeit des Bosen: ,,Nicht gewuBt hatte ich, daB
das Schlechte nur eine Beraubung des Guten ist, bis dahin, daB es iiberhaupt
nicht ist® (51), heiBt es in den Confessiones (III,7,12), die der Vf. seinen
Ausfithrungen zum Teil I zugrunde legt. Obgleich bei Plotin die Materie, das
Nichtseiende und das Schlechte zu austauschbaren Benennungen geworden
sind, so bewahrt doch das theoretisch zum Nichts depotenzierte und als
»Beraubung" erkldrte Bése innerhalb der Ontologie ein bestimmtes Malb an
Aktivitat. Bei aller monistischen Explikation des Seienden weil} Plotin von einem
yungemischten Bésen" (Enn I1,8,15,9). Der Vi. spricht von einem ,dualistischen
Hintergrund® des Systems sowie von einer ,,Aporie des plotinischen Monismus"
(45f). Dualistische Residuen (pessimistisches Daseins- und Selbstgefiihl, Verding-
lichung des Basen im Materiellen, Dissoziierung von Seele und Leib) {iberraschen
somit auch bei dem zum Christ gewordenen Augustinus nicht.

Teil II (75-136) geht der fiir die Theologie Augustins nicht unwichtigen
Frage nach der Integration des Bisen im Kosmos nach. Die Analysen orientieren
sich an dem fiir diese Fragestellung programmatischen Frithdialog ,Uber die
Ordnung” aus dem Jahre 386, der, wie der Vf dies in einem detaillierten
strukturellen Vergleich nachweist, in seinen ordnungstheoretischen Vorstellun-
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gen weithin von Plotins Doppelschrift ,,Uber die Vorsehung" abhéngig ist. Beiden
Denkern ist die Einbettung des Schlechten in das umfassendere Ganze der
Ordnung gemeinsam. Wihrend jedoch die Ordnung bei Plotin eher den Charak-
ter einer ,anonymen Rationalitit“ annimmt, wird sie bei Augustin — bedingt
durch den kirchlichen Schépfungsglauben — von dem zwar ebenfalls der ratio
verpflichteten, letztlich jedoch souverdnen Schopfergott gelenkt (87). Die ,,Lokali-
sierung” des Bosen in der Materie schafft freilich fiir die Anthropologie Augu-
stins ein kaum iiberwindbares Problem, petrifiziert sie doch die Trennung von
Korper und Geist. Nicht zu Unrecht erblickt Haring darin den philosophischen
Ansatz zur Erbsiindenlehre des Kirchenvaters (91). Bei der Klidrung des Bésen
operiert Augustin vorziiglich mit &sthetischen Kategorien. So gelingt es ihm zwar,
das Bise in seiner weltimmanenten Funktion (Kontrast im Kosmos zur Verdeut-
lichung seiner Schonheit) in ein helleres Licht zu riicken, als freie Tat des
Menschen bleibt es jedoch aus der philosophischen Reflexion so gut wie
ausgeschlossen. Im Blick auf das Ganze der Ordnung bleibt somit das Bose
lediglich ,eine gliickliche Inkonsequenz" (124). Der Autor von De ordine glaubt
nicht, ,dal irgend etwas aulerhalb der Ordnung Gottes geschehen konnte,
obwohl das Uble, das geboren wird, keinesfalls durch die Ordnung Gottes zum
Entstehen gelangt. Aber jene Gerechtigkeit lieB es nicht zu und hat es auf den
ihm zugehorigen Platz verwiesen und zuriickgedrédngt” (I1,7,23). Haring nennt
diese Argumentation, wonach das Schlechte um der Ordnung willen sein miisse,
eine Verkiirzung der Problemstellung, weil sie ,,die Differenz von Schépfung und
endlichem Geschehen, von gittlichem Willen und menschlicher Freiheit unter-
schldgt” (123).

Teil IT1(137-180) legt die Wende im Denken Augustins anhand der bereits
387 begonnenen, jedoch erst 395 vollendeten Schrift ,,Uber den freien Willen*
dar. Die neuplatonisch-ontologische Erkldrung des Bisen wird zwar nicht aufge-
geben, sie tritt aber angesichts der neuen Fragestellung deutlich in den Hinter-
grund. Das Base wird jetzt als Siinde verstanden, fiir die Siinde selbst aber wird
der freie Wille des Menschen verantwortlich gemacht. ,Jeder Schlechte ist der
Urheber seiner eigenen Ubeltat®, lautet die Antwort auf die Frage nach dem
Urheber des Ubels in De libero arbitrio I,1,1. Muf} aber diese Antwort mit der aus
der Ontologie nicht in eine unaufgebbare Spannung geraten? ,Wie wird es
moglich sein, der Freiheit des Menschen ihr Recht zu geben im Rahmen einer
Metaphysik, die an dem Wesen der Dinge und an einem Stufenbau des Kosmos
orientiert ist?* — fragt der Vf. mit Recht (141). H. 148t auch keinen Zweifel
dariiber aufkommen, dall seiner Auffassung nach die in De libero arbitrio
gegebene Antwort Augustins auf die Frage nach dem Bésen dem christlichen
Menschenbild am néchsten kommt. Man wird jedoch Skepsis gegeniiber einer
Interpretation von De libero arbitrio anmelden miissen, wenn dabei von einer
,ungebrochenen Freiheit* des Menschen gesprochen wird, und Augustin beinahe
als ein Vorldufer des Pelagius gefeiert wird (146f, 150-153, 173 und des &fteren),
Trotzdem unterwirft H. auch dieses Freiheitsverstindnis Augustins der Kritik. Er
vermilt darin die sozialen Beziige und er zeiht Augustin des Individualismus
sowie der Vernachlissigung des Kreatiirlichen. Die entscheidende Frage in der
Reflexion tiber das Bose als Siinde lautet indes: Wie frei ist der Wille in seinen
Entscheidungen? Die Analysen von De libero arbitrio verweisen bei aller Beto-
nung der Verantwortlichkeit des menschlichen Willens zugleich auf dessen
konstitutionelle Schwiche. Den Grund dafiir erblickt Augustin im Anschlub an
die kirchliche Tradition in Adams Fall. Allerdings, so interpretiert H. Augustin,
der in seinem Wollen geschwichte Mensch trage lediglich Adams Strafe, nicht
auch seine Schuld. Von einer Erbsiinde kénne deshalb in diesem Stadium der
theologischen Entwicklung des Kirchenvaters noch keine Rede sein (178).

Teil IV (181-265) beginnt mit dem Abschnitt: ,Augustinus — Vater der
Erbsiinde”. Entgegen der gesamten Tradition und auch entgegen seiner fritheren
Meinung, so wird darin gezeigt, vertritt Augustin seit 397 die Lehre von der
Ursiinde aller Menschen in Adam. Wie kam er zu dieser Lehre? Uber seine
neigenwillige” Interpretation des Romerbriefes, sagt H. (193). Schon in der 68.
Quaestio seiner Sammlung De diversis quaestionibus LXXXIII verdeutlicht
Augustin R6m 9,20, die Stelle von der Macht des Tépfers iiber den Ton, im Sinne
seiner spateren Prédestinationslehre: Die Tonmasse — in der Bibel ,, Zeichen der
Nichtigkeit und Vergénglichkeit® — wird bei Augustin ,zur Siindenmasse, zur
Masse von Siindern als solche” (ebd.). Auch in der fiir die Prddestinations- und
Gnadenlehre des Kirchenvaters so wichtigen Schrift Ad Simplicianum aus dem
Jahre 397, die zusammen mit De peccatorum meritis et remissione aus dem Jahre
412 den Analysen von Teil IV zugrundeliegt, geht es um das Verstindnis von
Rom 9-11. Der Mensch, so lautet die Quintessenz der augustinischen Exegese,
hat vor Gott auf nichts Anspruch, es sei denn auf Verdammung. Diesen Status
der Rechtlosigkeit begriindet Augustin u.a. mit der kirchlichen Praxis der
Sauglingstaufe. Die Taufe ist deshalb zum Heil absolut notwendig, weil Adams
Stinde sich als Urschuld iiber alle Menschen ergieBt (214-218). Bei dieser
Interpretation der Adamssiinde kam Augustin die irrige Ubersetzung von Rém
5,12d aus dem Ambrosiaster zur Hilfe: sie ist jene (bose) Tat, ,in der alle
gestindigt haben” bzw. Adam ist jener Vorfahr, ,in dem alle gesiindigt haben".
Weil in der augustinischen Erbsiindenlehre die Fortpflanzung, die ,propagatio",
eine so dominierende Rolle spielt, deshalb spricht auch H. von einem ,,generi-
schen Realismus® (203) und von einer ,Biologisierung* des Bosen.

Nach einer Darstellung der Wirkungsgeschichte der Erbsiindenlehre Augu-
stins im Abschnitt 2 von Teil IV (219-238) folgt in einem 3. Abschnitt eine
Beurteilung dieser Lehre (239-265). H.s Auffassung nach griindet sie in der nicht
mehr haltbaren Theorie des sog. Monogenismus. Sie lasse sich aber auch
exegetisch nicht mehr aufrechterhalten, Der Bericht von Schépfung und Fall in
Gen 2 und 3 impliziere gewiB auch eine Theodizee, und wie Rom 5 so betone
auch das ganze AT, daB sich der Macht des Bisen niemand entziehen kénne.
Dal} sich aber die Siinde ,auf die Nachkommenschaft biologisch oder kraft

juridischer Gesamthaftung tibertrage®, dies lasse sich biblisch nicht begriinden
(221). Welche Konsequenzen fordert die Einsicht, dal die Schrift keine Erbsiin-
denlehre kenne, fiir die systematische Theologie? — fragt H. In seiner Kritik an
der nachaugustinischen Theologie, besonders aber an einigen Vertretern der
Gegenwartstheologie (L. Scheffczyk und K.-H. Weger), welche die traditionelle
Erbsiindenlehre ,meist unter Ausklammerung oder Verschleierung ihres Kern-
satzes” interpretierten (264), beklagt der Vf. das eben durch die Erbsiindenlehre
verursachte und gespaltene Wirklichkeitsverstdndnis in der Theologie. Uberwin-
den lieBe sich dieses beklagte Wirklichkeitsverstdndnis durch Riickgewinnung
jener der Bibel konformen Sehweise, wonach bei der Reflexion iiber das Bose der
Dialektik von Heil und Unheil, damit aber auch der Freiheit des Menschen
wieder mehr Rechnung getragen wiirde.

Das Resiimee mit der Uberschrift: ,Die Aufgabe: Das Bése bewiltigen”
(267-284) faBt zunéchst Augustins Antworten auf die Frage nach dem Wesen des
Bisen biindig zusammen. Im Anschlufl daran stellt der Vf. das Programm vor,
das er, wie erwidhnt, in einem weiteren Bd zu entfalten gedenkt. Denn Augustins
Lehre vom Bosen wird fiir H. zu einer ,,Herausforderung zu eigenen Schritten*
(278-284). Herausforderung setzt bei aller Anerkennung der positiven Denker-
gebnisse Augustins im Ringen um das Verstidndnis des Bosen als ,eines durch
und durch denkwidrigen, eines radikal faktischen Phanomens" (278) Kritik
voraus. Sie konzentriert sich im Prinzip auf des Kirchenvaters Vertikalismus, der
von manichaisch-gnostischen Residuen abgesehen in der Henozentrik der Neu-
platoniker griindet.

Augustins innere Affinitdt zum Neuplatonismus wird im Laufe der
Untersuchung immer wieder betont hervorgehoben. Die Ontologie der
Neuplatoniker zeichnete sich durch eine unmibBverstandliche Hintan-
setzung alles materiell vor dem geistig Seienden aus. Im Rahmen dieser
Ontologie wird auch die Vernachlédssigung des Horizontalen mit all
seinen negativen Folgen verstindlich. Verstidndlich wird im Blick auf
diese Ontologie das Fehlen der zwar nicht in allen, aber in einzelnen
biblischen Schriften doch deutlich vorhandenen Dimension eines offe-
nen Weltbezuges. Eben, weil des Kirchenvaters Hermeneutik weithin
von der besagten Ontologie bestimmt war, wurden die Themen bibli-
scher Weltbejahung aus der theologischen Reflexion sozusagen ab-
wenn nicht gar ausgeblendet, dafiir jene bevorzugt herangezogen, die
dem Vertikalismus das Wort redeten. Dies klar zur Darstellung
gebracht zu haben, bleibt das groBe Verdienst der vorliegenden, in
fliissiger Sprache verfaliten Untersuchung.

Einige Details wird man jedoch mit einem Fragezeichen versehen
miissen. So z. B. die des tfteren geidulerte These, Augustin habe in De
libero arbitrio pelagianisches Gedankengut gleichsam vorweggenom-
men. Nun hatte Augustin selbst noch in den gegen Ende seines Lebens
niedergeschriebenen Retractationes sich gegen solche Anschuldigun-
gen zur Wehr gesetzt. Es geniige ein Satz aus diesen Retractationes zu
De libero arbitrio. Nachdem Augustin den Sinn sidmtlicher von den
Pelagianern zu ihren Gunsten herangezogenen Sitze aus De libero
arbitrio erneut dargelegt hat, heilit es dort [9,6: ,,Ecce tam longe
antequam Pelagiana haeresis exstitisset, sic disputauimus, uelut iam
contra illos disputaremus”. Der greise Bischof hat also seine Lehre iiber
den freien Willen so verstanden wissen wollen — zumindest behauptet
er dies als der Interpret seiner eigenen Schriften —, daB} diese mit seiner
Gnaden- und Erbsiindenlehre nicht in Widerspruch geriet. Wo immer
dies der Fall war, widerrief er bekanntlich expressis verbis.

Ein zweites Beispiel an Unstimmigkeiten: Im Abschnitt tiber die
»Begierde als Herrschaft des Fleisches” geilelt H. véllig zu Recht
Augustins Auffassung tiber die Sexualitdt in der Ehe und deren
sverheerende Wirkung auf das kiinftige Rollenspiel der Ehepartner”
(166). Im Rahmen dieser Kritik zitiert er den Satz aus De sermone
Domini in monte 1,15,41: ,Er (der christliche Ehemann), liebt in ihr
(seiner Gattin), daB sie Mensch ist, und haBt, daB sie Frau ist™“. Im
lateinischen Text steht jedoch: ,,..... odisse quod uxor est”. Also -
schlimm genug! - die Frau soll als Mensch geliebt, als Gattin gehalt
werden. Die Aufforderung in der Ubersetzung, ,die Frau zu hassen®,
kénnte Augustin pauschal zum Frauenfeind stempeln. Davon kann
jedoch schon deshalb keine Rede sein, weil er die ,virgines“ (doch
ebenfalls Frauen!) auBergewthnlich hochschitzte, Diese Kritik an der
Ubersetzung eines einzigen Wortes will keine Beckmesserei sein. Im
Gegenteil, weil der Rezensent die Auseinandersetzung H.s mit Augu-
stin fiir gelungen halt — die ausfiihrliche Rezension unterstreicht dies -,
bedauert er die gelegentlichen Verzerrungen.

Noch ein Letztes: Man mag zu Augustins Auffassung iiber das Bése
und zu ihrem Kern, der Lehre von der Erbsiinde, stehen wie immer.
Man wird indes zugeben miissen, daB es dem zeit seines Lebens damit
ringenden Kirchenvater nicht zuletzt dudurch gelungen ist, auch den
biblischen Gedanken vom Zorn Gottes und die Erlosung durch das
Kreuzesgeschehen theologisch ernst zu nehmen. Ernst genommen
wurde ferner das Wort vom Gericht, vom gegenwirtigen wie vom
eschatologisch ausstehenden. Wie H. nach seiner griindlichen Ausein-
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andersetzung ,mit dem hervorragendsten Vertreter der christlichen
Tradition” die Frage nach der Macht des Bésen in dem angekiindigten
zweiten Bd auch offenbarungstheologisch angemessener beantwortet
wird, darauf wird man nach der Lektiire des ersten Bdes, in der er sich
als Kenner der Materie ausgewiesen hat, gespannt sein.
GieBen/Wiirzburg Cornelius Mayer

Schneider, Stefan: Die ,kosmische“ GréBe Christi als Ermiglichung seiner
universalen Heilswirksamkeit an Hand des kosmogenetischen Entwurfes
Teilhard de Chardins und der Christologie des Nikolaus von Kues. —
Miinster: Aschendorff (1979). XXXIII, 544 S. (Buchreihe der Cusanus-
Gesellschaft Bd VIII) kart. DM 148.—

Der Autor ist mit K. Rahner der Uberzeugung, daB es ,das
brennende Anliegen eines breiten Stromes der heutigen Christologie
(ist), tiber einen rein offenbarungspositivistischen Christusglaubens
hinaus, das christologische Bekenntnis in gegenwirtig verantwortbarer
Weise innerlich zu erhellen und zu rechtfertigen® (242). So fordert K.
Rahner ,den denkerischen Mut, die Wirklichkeit Christi nicht nur
,wie ein nachtrégliches Vorkommnis in einer fertigen Welt zu betrach-
ten, sondern vielmehr in einer Perspektive, in der sie als Gipfel und
Abschlufi, als geheimes, von vornherein von Gott geplantes Ziel des
gottlichen Wirkens in der Schipfung erscheint’, als ein ,ontologisch ...
eindeutiges Ziel der Schopfungshewegung als ganzer, im Verhéltnis zu
dem alles iibrige vorher nur Vorbereitung und Umwelt ist™ (243).

Sch. ist der Uberzeugung, dab Teilhard diesen Mut gehabt und die
gestellte Aufgabe (so weit das ein einzelner vermag) erfiillt hat; er fihrt
némlich fort: ,Die Applikation dieses Desiderates begegnet uns im bes.
bei Teilhard, dessen evolutive Betrachtungsweise von dem Axiom
ausgeht, dab die Inkarnation nicht in einem ,genetisch amorphen
Universum erfolgt sei und darum in einer vorgingigen Relation zur
Gesamtentfaltung der Anthropogenese und im weiteren Sinne sogar
der Kosmogenese gestanden haben miisse (243). Damit ist die Absicht
des Autors zur Fertigung der vorliegenden Schrift (eine Dissertation
unter Anleitung von R. Haubst) und deren Durchfithrung gekenn-
zeichnet: Es gilt die ,kosmische® GroBe Christi herauszustellen — dies
aber nicht in einer exegetisch-dogmatischen Untersuchung, sondern
»an Hand des kosmogenetischen Entwurfs Teilhards de Chardins und
der Christologie des Nikolaus von Kues®.

Die Gliederung der Arbeit: Der erste Teil legt die ,kosmische” GréBe und
Funktion Christi in der Sicht der beiden Autoren dar (17-312); der zweite das
Erloser- und Heilswirken Jesu Christi aus der Sicht Teilhards im Vergleich zu
Cusanus (325-482); der dritte die Erméglichung des universalen Heilswirkens
Christi I.) nach dem neuen Testament, IL.a.) bei Cusanus und ILb.) bei Teilhard
(485-506). Der SchluB (513-529) bringt ,,Zusammenfassende Erwigungen”.

Diese Schrift gleicht formell wie materiell der frither hier angezeigten Arbeit
von Thomas Broch, Das Problem der Freiheit im Werk von Pierre Teilhard de
Chardin (vgl. ThRv 75/1979 Sp. 390f; ein nicht unwesentlicher Unterschied
besteht jedoch darin, daB Broch fast alle Zitate in Ursprache, Sch. jedoch in
Ubersetzung bringt). Auch sie gibt keine allg. Einfithrung in die Gedankenwelt
Teilhards, sondern ordnet alles thematisch — jetzt unter dem Thema: christus
evolutor bzw, christus- Omega bzw. christus universalis — und sie greift nicht die
eine oder andere Schrift Teilhards heraus, sondern gibt eine umfassende,
erstaunlich reichhaltige Zusammenschau zum Thema. Beide Schriften kénnen
eine neue Ara in der Auseinandersetzung mit dem Gedankengut des ,Evangeli-
sten des Christus Universalis“, was zu sein Teilhard vom Herrn erbittet (510),
einleiten, in der nicht mehr einseitig gepriesen oder ebenso einseitig verurteilt,
sondern sachlich dargelegt und geurteilt wird.

Sch. ist nicht blind fiir die Schwiichen Teilhardscher Aussagen: die
~erkenntniskritische Selbstkontrolle” kommt bei ithm ,zuweilen zu
kurz® (254); es gibt bei ihm ,miBverstandliche und ungeschiitzte
Aussagen” (passim; z. B. 33 Anm. 71); zumal sein Schépfungsbegriff ist
~unklar” (vgl. vor allem 183-192). Sch. urteilt aber auch - und m. E. -
zu recht: , Teilhards Denken ist auf weite Strecken sehr viel ausgewo-
gener als es vordergriindig scheinen mag" (370). Diese These erhiirtet er
durch genaue Analysen und Uberpriifungen einer Reihe von Einwin-
den gegen die Aussage Teilhards, wodurch seine Darlegungen zuwei-
len einen etwas apologetischen Ton bekommen. Wenn er sagt: ,,Unse-
res Erachtens beruht ein groBer Teil der Polemik gegen Teilhard auf
der unterschwelligen Voraussetzung, das Verhaltnis zwischen Natur
und Gnade in der klassischen Theologie fiir unproblematisch zu
halten. Wem aber die verwickelte Problematik bewuBt geworden ist,
fiir den muf die Kritik Teilhard gegeniiber zuriickhaltender ausfallen®
(482 Anm. 80), dann hitte er dies m. E. ohne Minderung des Wahr-
heitsgehaltes verallgemeinern kénnen: Wer die klassischen Aussagen —
in ithnen geborgen - einfach weitergibt, wird jede ihm neuartig erschei-
nende als ,,problematisch” empfinden und Argumente dagegen aufstel-

len! Teilhard ging neue Wege, er stellte ,,Arbeitshypothesen auf und
machte ,Artikulationsexperimente” (124) — mit welchem ,Erfolg® muB
die Zukunft zeigen!

Diese ebenso eindringliche wie lehrreiche Studie hat — leider! -
auch ihre Schwichen. Zunichst und ganz allgemein geurteilt, ist sie zu
lang; der Stoff, besonders dessen Darbietung konnte bzw. miibte
gestrafft werden. Sodann: Wer sich so intensiv wie Sch. in die Aussage
Teilhards, die ja auch zweifelsohne einen Zug ins Dichterische hat,
vertieft, ist in besonderer Weise zu einer ,,erkenntniskritischen Selbst-
kontrolle* aufgerufen.

Supersuperlative wie ,Innerlichstes* oder ,Endgiiltigstes” (424) liest man
nicht mit Freude in einer wissenschaftlichen Arbeit; auch nicht Genetiv-Ketten
wie z. B.: ,Unseres Erachtens ist die Relation des Vorgangs der christlichen
Involution des mystischen Leibes der Kirche . . .“ (444), oder Sitze wie: ,In diese
Sétze restimiert sich fiir Teilhard die christliche Hoffnung” (374). Dieses seien
einige Beispiele dafiir, daB die Arbeit nicht nur gestraffter, sondern auch
sprachlich stringenter gefal3it werden konnte.

Zwei Fragen seien noch gestellt: Sch. fragt nach der Aussage des
NT ausfiihrlich und eindringlich zuriick (261-321; 487). Das bedarf
keiner ndheren Begriindung, das ist von der Sache her vorgegeben: Kol
1,16 und 1,17 standen immer in der Mitte Teilhardschen Denkens und
dessen Werk kann als Exegese zu dieser Stelle verstanden werden.
Warum aber stellt Sch. Teilhard und Cusanus gegeniiber? Er bringt
einige Griinde fiir den von ihm vorgenommenen Vergleich (1-4), etwa,
dab beide scharfe Kritiker fanden, dali beide in einer Ubergangszeit
lebten, vor allem aber, dal ,das Denken beider durch und durch
christozentrisch” (1) war. Wenn dem so ist, ist dann die Kenntnis der
naturwissenschaftlichen Entwicklungstheorie (die doch bei
Cusanus sicher nicht vorhanden war!) notwendige Voraussetzung
firr eine Christozentrik, wie sie Teilhard entfaltete?

Das fithrt zur zweiten Frage: Sch. iibernimmt ohne Bedenken den
Teilhardschen Optimismus, daB die Entwicklung der Schépfung
auch ihren Gipfel hat (wie die Heilsgeschichte den ihren), und folgt
Teilhard in der kithnen These, daB es nicht zwei Gipfel geben konne,
sondern der eine dem anderen untergeordnet werden miisse. Hier wire
doch eine Besinnung auf die Fragwiirdigkeit dieser These angebracht
gewesen. Teilhard schreibt einmal: ,,Das Universum ist eine unermeBli-
che Sache, wo wir verloren wiren, wenn es nicht auf die Person hin
konvergierte” (107, Anm. 45). Woher weiB er aber um diese Konver-
genz ,auf die Person hin“? Aus gesicherter wissenschaftlicher Erkennt-
nis wohl kaum! Also sollte man doch nicht so leichthin die These z. B.
J. Monods vom Menschen ,als Zigeuner im Weltall“ beiseite lassen!
Trifft Teilhards Schau zu, wenn die naturwissenschaftliche Kompo-
nente dieser Schau nicht zutrifft?

Zwei verstandnis-erschwerende Druckfehler seien angemerkt: S. 47
mul} es heiBen: nach vorn (und nicht nach unten) und S. 496
Schopfung statt Schépfer.

Teilhard notierte kurz vor seinem Tode in sein Notizbuch: , Wenn
ich eine Sendung zu erfiillen hatte, kann man dies nur in dem MaBe
sagen, als man tiber mich hinausgeht* (39). Diese groBe, mit ebenso viel
Miihe wie Liebe durchgefiihrte Studie macht sehr deutlich, daf alle
schépfungstheologischen wie christologischen Erwégungen, je zurei-
chender sie sein sollen, desto mehr {iber die Aussage Teilhards
hinausgehen werden, nicht aber an ihr vorbei!

Bad Honnef Heimo Dolch

Herman Schell als Wegbereiter zum II. Vatikanischen Konzil. Sein Briefwech-
sel mit Franz Brentano und Nachschriften seiner Vorlesungen iiber Friedrich
Nietzsche, iiber christliche Kunst und iiber Fundamentaltheologie. Eingelei-
tet, kommentiert und hrsg. von Josef HasenfuB. - Paderborn, Miinchen,
Wien, Zirich: Schoningh 1978. 221 S. (Abhandlungen zur Philosophie,
Psychologie, Soziologie der Religion und Okumenik, Heft 38 der NF) kart.
DM 9.80
Der Wiirzburger Fundamentaltheologe HasenfuB, der sich jahr-

zehntelang um das geistige Vermichtnis seines frithen Vorgingers auf

dem Lehrstuhl, Herman Schell (1850-1906), verdient gemacht hat, legt
aus den Archivmaterialien des Nachlasses von Schell erneut einen Bd
vor. 1974 hatte er bereits die ,Briefe Schells an einen jungen Theolo-
gen” (Paderborn, Schéningh) herausgebracht. Diesmal vereinigt der
von ihm herausgegebene Bd mit dem Titel: ,Herman Schell als

Wegbereiter zum II. Vatikanischen Konzil“ Schells Briefwechsel mit

Franz von Brentano und je eine Vorlesungsnachschrift iiber Friedrich

Nietzsche, tiber christliche Kunst und iiber Fundamentaltheologie.
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Der Buchtitel erweckt freilich falsche Erwartungen, denn aus den
hier vorgelegten Texten laBt sich wohl kaum im Sinne der Wegberei-
tung ein konkreter Bezug Schells zum II. Vaticanum feststellen, so sehr
es zutrifft, daB es Schellsche Auswirkungen zu Beginn des 20. Jahrhun-
derts gibt, die diese Bezeichnung fiir ihn im allgemeinen und ganzen
rechtfertigen.!

Jeder, der sich mit der geistigen Situation im européischen Raum
um die Jahrhundertwende genauer befa(it hat, weill, dal} sich in dieser
Zeit diejenigen Bewegungen zu regen begannen, die fiir das nachfol-
gende 20. Jahrhundert bis weit tiber dessen Halfte hinaus bestimmend
waren. Die Bedeutung Schells ist schon darin zu sehen, dal der
Ausgang seiner philosophisch-theologischen Synthese an den wichtig-
sten Strémungen Anteil hat und sie in ihm schépferisch von der
Perspektive ihrer spekulativen Grundidee verarbeitet wurden.

Franz von Brentano ist der Begriinder der ,,Psychologie vom empi-
rischen Standpunkt®, der durch die Pragung und Betonung des Begriffs
des ,intentionalen Gegenstandes® die noch heute weithin wirksame
Methode der phinomenologischen Philosophie (nicht nur durch seinen
Schiiler Edmund Husserl) vorbereitet hat. Er ist eine der geistigen
GroBmichte, mit welcher sich Schell stindig auseinanderzusetzen
hatte. Zu Anfang der siebziger Jahre des vorigen Jh.s zog der ehemalige
kath. Priester von Brentano als Philosoph an der Universitit Wiirzburg
die junge Intelligenz scharenweise an und bewirkte bei vielen von
ihnen einen Bruch mit der Kirche.

Die Grofe schon des Studenten Schell war es — seine philosophi-
sche Diss. entstand unter Brentanos Anleitung -, dem verehrten
Meister hichsten Respekt zu zollen und ihm zugleich zu widerstehen.
Dieser Widerstand griindete nicht nur im Festhalten am lebendigen
Glauben der Kindheit, sondern ebensosehr in der Kraft gedanklicher
Durchdringung der philosophischen und theologischen Grundlagen
des Katholizismus. Schell hat wichtige Elemente seiner spdteren syste-
matischen Synthese von Brentano iibernommen, vor allem logische:
Wir nennen die Urteilslehre und die Bildung der Allgemeinbegriffe
unter Berlicksichtigung des modus obliquus und rectus. Auch die
stindige Verarbeitung der damals neuesten naturwissenschaftlichen
Probleme ist ihm methodisch durch diesen grofien Lehrer ermdglicht
worden.

Der Hochachtung Schells fiir den Lehrer Brentano entspricht die
Hochachtung des Lehrers fiir den Schiiler: fiir den bedeutenden Hérer
und Teilnehmer seiner Arbeitskreise, der eine beachtliche Diss. iiber
die Einheit des Seelenlebens bei Aristoteles (1873) geschrieben hatte
und der trotz des Brentanoschen Skeptizismus hinsichtlich der Kirche,
insbesondere der Transsubstantiationslehre und des Dogmas von der
Trinitit, Widerstand leistete und sich schopferisch gerade in Bereichen
entfaltete, die Brentano ablehnte. Hier fanden sich zwei grofe Geister,
die sich immer anzogen — iiber die naive Menge der schulméBigen
Eiferer erhoben - und sich zugleich aneinander schmerzlich reiben
muften. :

Das zeigt sich klar am hier vorgelegten Briefwechsel beider, der
darum ein einzigartiges geschichtliches Zeugnis aus der wichtigen Zeit
des Ubergangs in das 20. Jahrhundert ist. Keine Frage, daB zwischen
beiden Denkern auch so etwas wie eine Schicksalsgemeinschaft
besteht: Beide hatten wegen ihrer theologischen Abweichungen regel-
rechte Verfolgung zu erleiden — Brentano wegen offenkundiger und
Schell wegen vermeintlicher Heterodoxie. Es ist Schell hoch anzurech-
nen, daB er in den Jahren der Verdédchtigungen (auch wegen seines
Zusammenhangs mit Brentano) durch neuscholastische Eiferer (mit z.
T. kirchenpolitisch iiblem Hintergrund, der von Rom nicht durch-
schaut wurde, und mit dem unter den Pius X. nachfolgenden Pépsten
griindlich aufgerdumt wurde), an der Freundschaft mit Brentano fest-
gehalten hat. Dies ist die eine Seite. DaB er gerade in der Zeit tragischer
Isolierung (er konnte auf Grund kirchlicher MaBfnahmen keine Schule
bilden) sich nicht dazu verleiten lieB, den psychologischen Lockungen
Brentanos zu erliegen und sich aus gemeinsamer leidvoller Erfahrung
der Kirche dogmatisch und persénlich resignativ zu entfremden, ist die
andere. DaB er sich in dieser kritischen Treue bewihrte, ist wahre
Grofe. Schells unzweifelhafte Treue zur Kirche und zu seinen Freun-
den aber auch Schiilern (darunter spiter sehr bedeutsam wirkende
Laien) war das Geheimnis seines {iber den Tod hinaus fortdauernden
Wirkens, das die Tore zur schépferischen Erneuerung des deutschen
Katholizismus vor und nach dem Ersten Weltkrieg aufstiel.

1 Vgl. dazu: Vincent Berning: Die geistig-kulturelle Ausstrahlung des deutschen
Katholizismus nach 1945, in: Hans Maier (Hg.), Deutscher Katholizismus nach
1945, Miinchen 1964, 136f.

2 Vgl.: Ders.: Gott, Geist und Welt. Hermann Schelle als Philosoph und Theologe,
Paderborn 1978, S. 22-48.

Dariiber hinaus gewihrt der Briefwechsel eine Fiille von Einsichten
zur Situation der Zeit, gesehen jeweils mit den Augen des Einen und
des Anderen: Brentano, oft scharfsichtiger und realistischer, aber in
den Fragen kirchlich-religisen Denkens (eine offene Wunde bei thm)
resignativ, gelegentlich mit Ankléngen von Zynismus und aus Ressen-
timent fehldeutend, auf der andere Seite der aus liebender Bejahung
des gottlichen Wirkens in der Kirche durch den Heiligen Geist seine
Personlichkeit entfaltende Theologe — das ist trotz seiner zeitweisen
Unterbrechungen ein bewegender Dialog, der aus der Jahrhundertwen-
de unverindert lebendig zu uns heriiberdringt.

Schells in dieser Zeit fiir den deutschen Katholizismus einmalige
und unabhingige Geisteskraft wird an der Vorlesung iiber ,Friedrich
Nietzsche und das Christentum® (WS 1901/02) deutlich. Von ihrer
Wirkung auf seine Hérer hat mich einer derselben (Theodor Abele,
gest. 1965) lebendig ins Bild gesetzt. Jetzt endlich wird sie uns vermit-
telst der Nachschrift von Hugo Paulus (der mit Abele befreundet war)
selbst vorgelegt. Die Bedeutung dieser Vorlesung bestand in Zweierlei:
Einmal ist sie die meines Wissens fritheste Beschiftigung eines kath.
Theologen mit Nietzsche und beweist wieder einmal die besondere
seismographische Sensibilitit Schells fiir sich anbahnende Umbriiche
des Zeitgeistes, Das andere ist, daB er Nietzsches Fruchtbarkeit und
Gefahrlichkeit zu wiirdigen wuBte, dal er herauszustellen wubte, daB
das Christentum mit seinem schopferischen Gottesbegriff dem Anlie-
gen Nietzsches im Grunde gerecht zu werden vermochte und gleich-
zeitig dessen irrationale, endlichkeitsverlorene Schrankenlosigkeit auf-
deckte. Vieles in der spiteren Jugendbewegung wire anders verlaufen,
wenn diese Sicht Nietzsches sich hitte weiter verbreiten kénnen,
obwohl Schell in diesem Sinne auf fithrende Vertreter der kath.
Jugendbewegung, vor allem des ,,Quickborn® eingewirkt hat. Natiirlich
wird man nicht behaupten kénnen, dal Schell der ganzen Dimension
des Oeuvres von Nietzsche gerecht werden konnte. Noch lagen die
Ergebnisse der heutigen, bereinigten Nietzsche-Forschung nicht vor.
Aber es war der Beginn einer fruchtbaren Auseinandersetzung, in der
es heute noch Kldrenswertes gibt.

Die Vorlesung ,,Die Idee des Schonen und der christlichen Kunst*
(WS 1898/99) beweist die klare Konzeption einer philosophischen und
theologischen Kunstlehre, wenn auch die Nachschrift in ihrem zusam-
menfassenden Charakter nicht ganz liickenlos erscheint. Wie sich
Schells systematische Weite z. B. auch in einer abgeschlossen konzi-
pierten Sprachphilosophie ausdriickt, so 148t sich anhand dieser Vor-
lesungsnachschrift - wenn man die anderen Werke mit heranzieht (vor
allem: ,Das Wirken des dreieinigen Gottes” und ,Gott und Geist*) -
der GrundriB der Schellschen philosophisch-theologischen Asthetik
herausarbeiten. Auch hierin erweist sich die Bedeutung des von H.
vorgelegten Bdes bisher ungedruckter Texte Schells,

NaturgemiD bietet die von H. unter dem Titel ,, Fundamentaltheolo-
gie* vorgestellte Vorlesung aus den Semestern 1897/98 und 1899
(nachgeschrieben von Hans Riimmer) zur Apologetik weniger Neues,
weil ihre Thematik in den monumentalen Bden Schells: ,Gott und
Geist* (1895/1896) und ,Religion und Offenbarung” (1901) und ,Jah-
weh und Christus® (1905) umfassend entfaltet wurde.

Trotz des Voranschreitens der heutigen religionswissenschaftlichen
Forschung verdienen diese Arbeiten auch heute noch héheres Interes-
se. Das gilt auch von der Vorlesungsnachschrift. Die Uberlegungen
Schells etwa zur darwinistischen Evolutionstheorie sind auch heute im
Zeitalter des Neodarwinistischen Mikroevolutionismus sorgfiltiger
Beachtung wert. Dariiber hinaus wird man mancherlei Neues feststel-
len, denn Schell wiederholt sich nie, ochne neue Einsichten zu entwik-
keln, ohne neue Reichtiimer zu verstromen.

Die vorliegende Sammlung neu veroffentlichter Texte Schells (un-
ter Heranziehung der betreffenden Briefe Brentanos) verdient hohes
Interesse, nicht nur aus Griinden historischer Gewissenhaftigkeit,
sondern wegen der ungemeinen Bereicherung auch fiir unseren heuti-
gen Problemhorizont. Uber die nicht ganz befriedigende drucktechni-
sche Gestaltung im Verhiltnis der Schellschen Texte zur sorgsam
bemithenden Kommentierung des Hrsg. (die sehr verdienstlich ist)
wird man gern hinwegsehen.

Aachen Vincent Berning

Katholisches Soziallexikon. Hrsg. von Alfred Klose, Wolfgang Mantl und
Valentin Zsifkovitz. — Innsbruck, Wien, Miinchen / Graz, Wien, Kéln:
Tyrolia / Styria (1980). 3480 Sp. I-L Sp. Ln.

Die christliche Gesellschaftslehre (CGL) darf stolz sein auf dieses

Opus mit seinen 547 Artikeln aus der Feder von 210 Autoren -
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herausgegeben mit groBer Sachkunde und Akribie in gewohnter druck-
technischer Perfektion. Es wird dieses Lexikon nun zu den Standard-
werken nicht bloB der kath. Soziallehre gehéren, vielmehr bietet es
eine umfassende und iibergreifende Darstellung der Problematik ethi-
scher und praktisch-politischer Verantwortung bzgl. der bes. heute
anstehenden sozialen Frage. Das Suchen nach sicherer Orientierung,
wie in Wissenschaft und Politik verlangen, kann hier befriedigt und auf
ein ideologie- und utopiefreies weiteres Suchen in der sich geschicht-
lich wandelnden Welt hingelenkt werden.

Jedem Artikel ist ein Literaturverweis beigegeben; allerdings sind jene Litera-
turangaben, die sich mit den Hinter- und Urgriinden der sozialphilosophischen
und sozialtheologischen Problembereiche befassen, teilweise zu knapp und
veraltet. Dies trifft jedoch nicht fiir die Artikel zu, die gewshnlich in groBer
Léinge Begriffe und Probleme der sozialen Tatsachenbeurteilung und -gestaltung
behandeln. ‘In der Raumbeschrinkung zeigen viele gelehrte Autoren Meister-
schaft. Im groBen und ganzen ist das Opus wohlgelungen als Bestandsaufnahme
dessen, was heute in der vielgefragten, oft aber auch iiberfragten “Katholischen
Soziallehre" gilt. Es ist natiirlich nicht méglich, dieses groBe Opus hier im
einzelnen zu besprechen. Nur einige wesentliche Punkte sollen im Hinblick auf
die Weiterentwicklung der ,Katholischen Soziallehre“ diskutiert werden. Wir
tibergehen die zahlreichen, soziale Tatsachen beschreibende Artikel. Wer z. B.
iiber Bundesstaat, Verfassung, Mittelstand, Unternehmen, Agrarpolitik, Produk-
tion, Versorgungsstaat, Verwaltung, betriebliche Sozialpolitik, Arbeitsvertrag,
Unternehmen und Unternehmensverband, Parlamentarismus, Kapitalismus,
Sozialarbeit, Zukunftsforschung, Lenin, Marxismus, Biirokratismus usw. Nihe-
res wissen mochte, findet ausgiebige Belehrung im Lexikon. So reicht das
»Katholische Soziallexikon* bis weit in die zu verantwortende und zu gestaltende
soziale Tatsachenwelt hinein und bewahrt vor dem theoretisierenden Verbleiben
im Abstrakten.

Anerkennung verdient die Behandlung der lehramtlichen Stellungnahmen
der Kirche, vor allem der groBen Sozialenzyklien (Zsifkovitz), sowie die Darstel-
lung wichtiger Zeugen fiir die Entwicklung der Moraltheologie und Ethik (R.
Bruch).

Vier Fragen sind an das kath. Soziallexikon — besser hiebe es
vielleicht ,Lexikon der Christlichen Gesellschaftslehre”, weil es die
wissenschaftliche Begriindung und Vertiefung 1. der lehramtlichen
Sozialverkiindigung der Kirche und 2. deren Interpretation in der
katholischen Soziallehre im engeren Sinne zum Inhalt haben soll - zu
stellen:

Was sagt das Lexikon 1. tiber den Grundsatzbegriff des Sozialen; 2.
tiber die Sozialprinzipien und die sozialen Grundgesetze; 3. iiber das
seit langem gesuchte, alles umschlieBende soziale Grundprinzip, da
weder ein ,christlicher Sozialismus“ méglich, noch der ,Solidarismus*
zureichend begriindet sind; 4. {iber die Stellung des Sozialen und der
CGL innerhalb der Sozialwissenschaften und der Theologie aus?

Zu 1: Hier wird zu wenig Begriffsklares und Grundsatzwahres im
Lexikon geboten. Es wird das Soziale nicht mit Nr. 219 von Mater et
Magistra im Mit-Sein begriindet, welches die eigentliche soziale
Grundkategorie ist (alsesse in pluribus;im Unterschied von der
Substanz als esse in se und von Akzidenz als esse in alio).
Daher fehlt filr das Institut der Mit-Bestimmung die Angabe des
ontologischen Grundes; denn mit rein pragmatisch-utilitaristisch-poli-
tischen Erwédgungen ist jenes Institut nicht zu begriinden. Erst aus dem
Mit-Sein, und zwar dem funktionalen, folgt das funktionale Mithan-
deln und Mitgestalten, vor allem in Form der funktionalen Mit-
Bestimmung. Leider hat die Dikussion im kath. Raum diese Zusam-
menhénge auf Grund einer jahrzehntelang stehengebliebenen Sozial-
philosophie zu wenig beachtet. Daher ist auch der Artikel iiber
»Sozialisation” (vgl. Nr. 59 von Mater et Magistra) im ontologischen
Ansatz verbesserungsbediirftig.

Zu 2: Aus dem Versagen gegeniiber der Frage 1 folgt auch das
hinsichtlich der Frage 2. Es ist bedauerlich, wenn seit Jahren immer
wieder auf die von der ,Katholischen Soziallehre* aufgewiesenen
Sozialprinzipien, z. B. Personalitit, Gemeinwohl, Solidaritit und Sub-
sidiarit4t hingewiesen wird, ohne daf sie zureichend begriindet, unter-
einander in ein logisches System gebracht und schlieBlich ohne Beant-
wortung der Frage nach der Gesamtzahl solcher Sozialprinzipien
aufgezihlt werden. Heute unterscheiden wir, und das hitte eigentlich
das Lexikon registrieren miissen a) die vor-sozialen Prinzipien: Gott
und Mensch; b) die ur-sozialen Prinzipien: die Personenmehrschaften
in Seinsverbundenheit (= Gemeinschaften) und in gewillkiirter
Zweckverbundenheit (= Gesellschaft im engeren Sinne); c) die eigent-
lichen Sozial-Prinzipien: das allgemeine Sozial-Prinzip (nach dem wir
bis zur Stunde suchen miissen), die Strukturprinzipien (Ganzheit und
Gliedschaft und darin Subsidiaritit und Solidaritit), die Realprinzipien
(Recht, Wirtschaft, Kultur als Inhalt politischer Gemeinwohlgestal-
tung), die Integrationsprinzipien (Fithrung, Elite, Gefolgschaft), das

sozialideale Prinzip (ideelle Integration des Ganzen) und das personale
Wir-Prinzip (zur personalen Integration des Ganzen).

Diese langst in der CGL dargestellte Behandlung der Sozialprinzi-
pien findet im Lexikon keine ausreichende Beriicksichtigung. Seit
einem halben Jh. setzt man auf den ,,Solidarismus®. ,,Wir sitzen alle in
einem Boot", sagt z. B. der hochverdiente O. v. Nell-Breuning.
Ubersetzt man das in die Sprache der Prinzipien, dann heiBt das: Der
auf einem sicher giiltigen Sozialprinzip, dem der Solidaritit, aufbauen-
de Solidarismus setzt das richtig verstandene Ganzheits- und Glied-
schaftsprinzip voraus. Hat man sich in der kath. Soziallehre gefiirchtet,
ein miBverstandenes Ganzheitsprinzip kénnte in einen Organizismus,
z. B. nach Art von O. Spann, fithren? Jedenfalls kommen wir heute,
wie seit Jahren in der CGL betont, mit dem Prinzip der Solidaritit
nicht aus. Und: Es gilt nur in einem sozialen Ganzen, wie das
Subsidiaritétsprinzip; unter verschiedenen Ganzen gilt das Auxiliari-
tatsprinzip (z. B. zwischen Kirche und Staat, die ja kein soziales
Ganzes bilden!). Ein Beitrag von W. Kerber sucht das ,Soziale* zu
erfassen, erwdhnt auch die ,Prinzipien der Partizipation, Solidaritit,
Subsidiaritat”, mul aber aus o. g. Griinden noch vertiefter begriindet
werden. Gerade der Artikel von W. Kerber zeigt, wie sehr die CGL
noch ,unterwegs” ist und auch sich als solche auf die Zukunft hin
gerieren mulf}!

Zu 3: Die Frage nach einem universalen ontlogisch begriindeten,
werterfiillten, psychologisch werbenden, allgemein verstindlichen,
briickenbauenden sozialen Grundprinzip ist vielleicht die allerwichtig-
ste. Kliber, der den einschldgigen Artikel verfaBite, bewegt sich noch
im Gestrigen. Das Soziale als ,,Ordnungsganzes” mul ontologisch aus
dem Prinzip der Ganzheit, das in den Gliedern und ihrem Mit-Sein
realexistent wird, verstanden werden und nicht als ein bloB akzidentel-
les Relationsgebilde und noch weniger als Substanz; also weder als
individuelles liberalistisches ,Sandhaufengebilde® noch als totalitari-
stisch-kollektivistisches alles und alle verschlingendes Ungeheuer.

Warum geht das Lexikon nicht ein auf die immer wieder von den
Pdpsten in ihren Sozialverkiindigungen und vor allem vom Vat. II
herausgestellte nattrliche und iibernatiirliche Familienhaftigkeit des
Menschen? Hier haben wir doch das in der Schépfung und erst recht
in der Erlésung grundgelegte universale Sozialprinzip (vgl. Quadragesi-
mo Anno 1931, Nr. 137).

Von diesem Geiste miiite man heute doch in einem kath. Sozialle-
xikon mehr zu lesen bekommen. Nach dem 2. Weltkrieg hat der Rez.
mit dem Gesagten versucht, das soziale Grundprinzip des ,,Familiaris-
mus” (Paderborn 1947 und G. Ermecke, in: Warterbuch der Politik,
Heft V, 71-78, Freiburg 1951 und o6fters, vor allem auch in: Mausbach-
Ermecke, Kath. Moraltheologie III, 1961) aufzubauen. Es wire gut,
wenn das Lexikon auch die Aussagen iiber die Sozialtheologie auf Gal
3,28 aufgebaut hitte. Hier ist die Magna Charta Socialis Christiana zu
Grunde gelegt. Ohne dieses Fundament hiingt das dort Gesagte weithin
in der Luft. Hier vor allem mull sowohl aus theoretischer Einicht wie
praktisch-politischer Notwendigkeit die Antwort gegen Individualis-
mus und Kollektivismus gesucht werden. Der Solidarismus allein
reicht nicht aus.

Zu 4: Leider ist auch die Kath, Soziallehre als CGL im Lexikon
nicht ausreichend und klar genug definiert. Nach heutigem Verstind-
nis ist darunter jene theologische Disziplin zu verstehen, welche im
engeren Sinne im Lichte der Botschaft Christi das menschliche Gesell-
schaftsleben erforscht und im weiteren Sinne alle heilsrelevanten
Erkenntnisse anderer (!) Sozialwissenschaften in sich aufnimmt, wie
die der Tatsachenwissenschaften: Sozialdeskription, Soziologie, Sozial-
genetik und Wesenswissenschaften Sozialphilosophie. Von hier aus
sind der Artikel ,Sozialwissenschaft* von Pelinka aber auch der
sonst ausgezeichnete von W. Weber zu erginzen.

Es bleibt noch ein kurzer Hinweis auf den magistralen Artikel von J.
Messner (Sozialethik), auf die leider, wie die Literaturangaben auch
zeigen, defektiven Artikel von Teichtweier (Gewissen, Moral,
Sittengesetz, Tugend) — es fehlt z. B. das Eingehen auf die heute
umkéampften Methoden der Deontologie und der Teleologie - und auf
die mehr moralpsychologisch- und pastoral ausgerichteten Artikel von
B. Hdaring tiber Ehe und Familienplanung.

Insgesamt: Das Lexikon ist eine beachtliche, aber auch sehr ergin-
zungsbediirftige Leistung, Sehr dankbar muff man sein fiir das Mitar-
beiterverzeichnis (VI-XII), das Personenregister (XVI-XXXV) und das
Sachregister (XXXVI-L). DaB bei der Fiille der zu registrierenden
Daten Unvollstandigkeiten zu verzeichnen sind, tut dem groBen Wert
des ganzen Opus keinen Abbruch.

Bochum Gustav Ermecke
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Die Welt menschenwiirdig gestalten. Dokumente zum Kolpingtag Leverkusen

1979. (Koln): Kolping Verlag (1980). 128 S. DM 6.80

Dokumentiert sind die Predigt von Erzbischof Kardinal Héffner
und das Hauptreferat des Prisidenten der Bundesanstalt fiir Arbeit J.
Stingl sowie drei bei dieser Ditzesantagung gehaltene ,Fora“: 1. ,Der
Mensch und seine Arbeitswelt”, ein vorbildlich offen, ehrlich und
sachlich verlaufener Gedankenaustausch (10-46); 2. ,Der Mensch in
seiner Familie, nur Einfithrungsreferat und SchluBerklirung des
Arbeitskreises (47-74) und 3. ,,Der Mensch in seiner sozialen Umwelt*,
nur Einfithrungsreferat (75-88), woran sich eine ,Erkliarung des Sach-
bereichs Gesellschaft und Politik”, gemeint ist offenbar zum Sachbe-
reich Ges. u. Pol,, anschlief3t (89-92).

Die Tagung gereicht dem Diézesanverband zur Ehre.

Frankfurt O.v. Nell-Breuning S.].

Schobel, Paul: Dem FlieBband ausgeliefert. Ein Seelsorger erfiahrt die Arbeits-
welt. Mit Nachwort von F. Steinkiihler. (Miinchen/Mainz): Kaiser/Griine-
wald (1981). 152 S. (Gesellschaft und Theologie, Abt. Sozialethik Forum 12).
kart. DM 16.80
Der Untertitel bezeichnet genau den Inhalt des Buches; es bietet

erlebte Erfahrung aus der Arbeitswelt, genauer aus der Arbeit am

FlieBband. Das ist zwar gliicklicherweise nur ein verhiltnismiBig

kleiner Bereich der weiten Welt der Aebeit, zeigt aber deren Probleme

besonders deutlich. Uberzeugend zeigt der Vf., daB nicht so sehr der

Arbeiter der Kirche ,.entfremdet” als vielmehr die Kirche dem Arbeiter

»fremd"” ist und woraus sich das erkldart. Wie im letzten Jh., so liege es

auch heute an einer ,falschen gesellschaftlichen Analyse“; habe die

Kirche damals den Arbeiter und seine neuartige gesellschaftliche Lage

verkannt, so gebe sie sich heute der Tduschung hin, den ,Arbeiter”

gebe es gar nicht mehr, er sei in der ,nivellierten Mittelstandsgesell-
schaft” aufgegangen (128). Das ist m. E. richtig gesehen; aber auch wer
die Lage nicht so sieht, wird sich dem Eindruck der von Sch. erlebten

Tatsachen nicht verschlieen kénnen.

Auch darin mochte ich dem Vf. zustimmen, da die Kirche den
Gewinn an Vertrauen, den der Synodenbeschluf , Kirche und Arbeiter-
schaft” ihr eingebracht hatte, durch ihr zwar rechtlich unanfechtbares,
pastoral aber ungliickliches Verhalten gegeniiber den Arbeitnehmern
ihrer eigenen Einrichtungen und Anstalten und deren gewerkschaftli-
chen Vertretung wieder eingebiifit hat (132).

Was der Vf. insgesamt von der Kirche, insbesondere den Kirchenge-
meinden, fordert, ist hoch gegriffen und schwer zu erfiillen; nichts-
destoweniger mu B es erfiillt werden.

Ein Buch, das, obwohl es keinerlei wissenschaftliche Anspriiche
stellt, auch in einer wissenschaftlichen Rezensionszeitschrift gewiirdigt
zu werden verdient.

Frankfurt Oswald v. Nell-Breuning S.]J.

Boekholt, Peter: Das Geheimnis der Eucharistie in der kirchlichen Rechtsord-
nung. Der GrundriB der partikularen Geseztgebung fiir die Bistiimer in der
Bundesreupblik Deutschland. — Rom: LAS (1981). 192 S. (Biblioteca di
Scienze Religiose 36) kart. L. 15 500
Der als Wissenschaftlicher Assistent am Lehrstuhl fiir Kirchenrecht

der Theologischen Fakultdt Trier tdtige Vf. fiillt mit seiner an der

Fakultét fur Kanonisches Recht der Pipstlichen Universitit der Sale-

sianer Don Boscos in Rom erstellten Diss. tiber die rechtliche Ordnung

der Eucharistie eine nicht unerhebliche Liicke im Sakramentenrecht.

Als eine Zusammenfassung der nachkonziliaren Rechtsentwicklung,

die noch keinen AbschluB in einem neuen Kodex hat, ist diese Arbeit

zu diesem fiir die Kirche zentralen Thema zu begriiBen.

Der scheinbar antinomische Titel weist die Arbeit als eine nicht
ausschlieBliche juristisch konzipierte aus. Vielmehr versteht sie sich als
ein Beitrag zu der seit dem II. Vat. neu umschriebenen Verbindung von
Theologie und Recht und trégt zur interdisziplindren Forschung bei.

Die Eucharistie, die zur Wesensstruktur der Kirche gehort, wird
hinsichtlich ihres juridischen und pastoralen Charakters untersucht.

Dabei geht der Vf. von der nicht unumstrittenen These aus, ,daB die
Verwesentlichung der Seelsorge durch das kanonische Recht geschieht”! (19, 178)
Er greift den auf Thomas von Aquin zuriickgehenden Grundsatz auf, daB
kirchliches Recht auf den Sakramenten griindet (16); diese wiirden nicht nur von
der Kirche verwaltet, sondern géiben ihr dariiber hinaus die spezifisch juridische
Struktur (15). In diesem Sinn erweist der V£, die Eucharistie als sakramentale und
rechtliche Institution, ,da die Teilnahme an der Eucharistie die rechtsgiiltige
Verwirklichung der Einheit der Kirche ist im Bekenntnis des einen Glaubens, in
der gemeinsamen Feier des Gottesdienstes und in der briiderlichen Einheit der
Familie Gottes" (15).

Beziiglich der Feier und des Vollzuges der Eucharistie untersucht der Vf. die
Normen und Gesetze der Universalkirche sowie der Teilkirchen in den

Bistiimern in der Bundesrepublik Deutschland. Weil die Bereiche der einzelnen
Teilkirchen nicht in allen ihren Pragungen und Situationen im gesamtkirchlichen
Recht beriicksichtigt werden kénnen, ist es eine lohnende Aufgabe, die Normen
der einzelnen Dibzesen, die im Rahem der Liturgiereform notwendig wurden,
darzustellen, zu vergleichen und ihr pastorales Anliegen herauszustellen. Die
aktive Teilnahme an der Eucharsitiefeier als Quelle und Hohepunkt des ganzen
christlichen Lebens in rechtlicher und pastoraler Relevanz stellt der V. heraus.
Sie erweist sich in der t4tigen Mitfeier des Opfers, das die Gldubigen durch den
Priester und mit ihm gemeinsam darbringen als rechtsgiiltige Verwirklichung der
Einheit der Kirche im Bekenntnis des einen Glaubens. Die daraus resultierenden
Rechte und Pflichten werden hinsichtlich der verschiedenen Aufgaben und
Dienste untersucht. Im einzelnen behandelt der Vf. die rechtliche Einbindung
der Eucharistie im Leben der Gemeinde, die Kommunionfeier als Quelle des
Lebens und die Liturgiereform in der partikularen Gesetzgebung.

In einer Zeit der Revision des Kirchenrechts und einer damit
bisweilen verbundenen Rechtsunsicherheit ist es dem Vf. zu danken,
daB er die heute fiir einen Kanonisten nicht leichte Arbeit der Sichtung
partikularrechtlicher Normen vorgenommen hat.

Eine Beschrinkung auf wesentliche Erlasse und Verordnungen
entspricht der These der Arbeit. Wenn die Diss. auch nicht als
erschopfendes Nachschlagewerk herangezogen werden kann, so
umschreibt sie doch den Rahmen nach-konziliarer Gesetzgebung und
partikularrechtlicher Méglichkeiten. Sie ist ein Beitrag zur theologisch-
pastoralen Grundlegung des Kirchenrechts sowie zu zentralen Frage-
stellungen in der 6kumenischen Diskussion.

Miinster Ilona Riedel-Spangenberger

Zur Sache. Theologische Streitfragen im ,Fall Kiing“. Im Anhang die Ordnung
des rémischen und bischéflichen Lehrverfahrens, mit einer Einleitung von
Heribert Heinemann. Hrsg. von Ludwig Bertsch und Medard Kehl. —
(Wiirzburg): Echter (1980). 211 S. kart. DM 19.80
Bereits die Gruppe der Hrsg,, grofenteils Professoren an der Hoch-

schule Sankt Georgen in Frankfurt, biirgt fiir Qualitét. In der Tat wird

hier — im Gegensatz zu manchen anderen Verdffentlichungen im

Umfeld des ,Falles Kiing” — ein sachbezogenes Gesprich ver-

sucht, jenseits von Polemik und vereinfachender Apologetik. Der

Anhang mit dem Text der Ordnungen des Lehrverfahrens Roms und

der deutschen Bischofskonferenz runden die sieben Beitriige, von

Fachleuten verschiedener Provenienz verfalBt, ab.

Der erste Beitrag stammt aus der Feder des Neutestamentlers
Johannes Beutler und mochte anhand der Aussagen der Schrift
selbst, der Dokumente des Zweiten Vatikanums und theologischer
Uberlegungen aufweisen, daB die Schrift, recht verstanden, ein unfehl-
bares Lehrbuch ist (im Gegensatz zu Kiing, der expressis verbis
behauptet, es gebe in der Christenheit weder ein a priori unfehlbares
Lehramt, noch ein a priori unfehlbares Lehrbuch). Der Beitrag ist
insofern von besonderer Bedeutung, als die zur Debatte stehenden
Fragen relativ selten aus ntl Perspektive behandelt wurden. Hie und da
hat man Riickfragen, so etwa, ob die Enderwartung Jesu und der
frithen Gemeinde tatsdchlich (nur) in den ,Bereich menschlicher
Zukunftserwartung und -berechnung gehort* (14), wie der Vf. sagt,
oder nicht doch den Inhalt des ntl Kerygmas so tangiert, daB die Frage
der ,,Wahrheit“ der Schrift vor dem Hintergrund der Naherwartung
weiter durchdacht werden miite. — Die Uberlegungen von Her-
mann-Josef Sieben sind aus dessen bereits vorliegenden Arbei-
ten schon bekannt, stellen aber eine willkommene Zusammenfassung
dar. Ahnliches darf man zum Beitrag des Dogmengeschichtlers Alois
Grillmeier sagen. Klaus Schatz weist {iberzeugend nach, daB
sich letztlich die minimalistische Interpretation des Dogmas von der
pépstlichen Unfehlbarkeit durchgesetzt hat. Diese Erkenntnis richtet
sich gegen Kiing: ,,Auch eine unfehlbare Definition ist noch offen fiir
weitere Geschichte. Sie ist kein isoliert dastehender Satz, der nicht
mehr der Interpretation bedarf. Sofern Kiing unter ,garantiert’ richti-
gen Sitzen, die ,von vornherein nicht falsch sein kénnen’, Sitze
versteht, die gleichsam ins Leere hineingestellt werden konnen und
nicht mehr des Zusammenhangs mit der ganzen Heilswahrheit bediir-
fen, um tberhaupt sinnvoll verstanden zu werden, ist auch dies als
typisch neuzeitliches MiBverstdndnis abzulehnen“ (109). Die Grund-
aussagen des Beitrags von Medard Kehl kann man auch schon aus
anderen Veroffentlichungen erschlieBen. Man ist aber auch hier fiir die
Zusammenfassung dankbar, liest mit Interesse die Anmerkungen zum
»otil“ Kiings (der in der ganzen Diskussion offensichtlich zu wenig
bedacht wurde) und die sorgféltigen Erwéigungen zum Pro und Contra
des Entzugs der Lehrerlaubnis. Die Darlegungen von Peter Hiiner-
m ann sind wohl mit das Beste und am meisten Ausgewogene, was es
in dieser Kiirze zur Sache gibt. Auch dieser Beitrag, urspriinglich ein
offentlicher Vortrag von Januar 1980, war schon bekannt, ist aber
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nunmehr weiteren Kreisen zugénglich. Wenn Ludwig Bertsch im
letzten Beitrag die Frage ,Was ist Firmung?“ stellt, so fillt der Beitrag
nur scheinbar aus dem Rahmen. Anhand der Darlegungen Kiings zum
Firmsakrament féllt ndmlich Licht auf sein Verstdndnis von Rechtferti-
gung (mit diesem Problem war er ja zuerst, in seiner Diss., an die
theologische Offentlichkeit getreten). Die von Kiing angekiindigte, aber
zum Zeitpunkt der Abfassung dieser Besprechung noch nicht vorlie-
gende Sakramentenlehre konnte, so Bertsch, in vieler Hinsicht Klarun-
gen zu seiner theologischen Position bringen: ,,Sie beantwortete nicht
nur die Frage, was ist Firmung, sondern auch die Frage, was ist
Sakrament, was ist Kirche, ja, sie wire eine Antwort auf die Frage, wer
ist Jesus Christus, durch den wir gerechtfertigt sind“ (185).

Dal} es sich bei diesem Sammelwerk um einen wirklichen (und
auflerdem wohlfeilen) Beitrag ,,zur Sache” handelt, braucht nach allem
Gesagten kaum mehr unterstrichen zu werden. Wenn doch eine
kritische Anmerkung gestattet sei, so besteht sie in der Frage, ob man
sich hinreichend {iber den potentiellen Leserkreis Gedanken gemacht
hat. Dem Theologen diirfte das meiste schon durch Veroffentlichungen
der Autoren an anderer, leicht zuginglicher Stelle bekannt (oder von
dorther erschlieBbar) sein, der Nichttheologe wird selten ohne Riick-
griff auf jene anderen Verdffentlichungen weiterkommen.

Marburg Harald Wagner

Odermatt, Ambros OSB: Ein Rituale in beneventanischer Schrift. Roma,
Biblioteca Vallicelliana, Cod. C 32, Ende des 11. Jahrhunderts. — Freiburg
Schweiz: Universititsverlag 1980. 376 S. (Spicilegium Friburgense, Texte zur
Geschichte des kirchlichen Lebens. Vol. 26) kart.

Die liturgische Buchgattung ,Rituale” hat in der letzten Zeit erfreu-
liche Aufmerksamkeit gefunden, Dabei mull bemerkt werden, daB die
Bezeichnung Rituale schillernd ist und zudem mancherlei Differenzie-
rungen notig sind. Immerhin besagt Rituale im allgemeinen meist
wenigstens so viel: es handelt sich um ein Werk, das liturgisches Gut
(im engeren Sinn) enthilt, welches man nicht dem Stundengebet
(Brevier), der Messe (Sakramentar/Missale) und dem Pontifikale (fiir
Bischéfe) zuteilen kann. Auf dieser Basis grenzt der Vi. seine Studie
iitber das Rituale noch weiter ein: Es ist weder Pfarreirituale noch
Klosterrituale (bestimmte monastische Stiicke fehlen) im engeren Sinn;
eher eigentlich ein ,Sakramentar-Rituale”, das aber im kldsterlichen
Umbkreis beheimatet ist (vgl. dazu 40; 100f). Dabei sind Art und Umfang
des Buches speziell aus der damaligen Situation von Klostern zu
erkliren, die bestimmte (iiber das Kloster im engeren Sinn hinausge-
hende), besondere pastorale Obliegenheiten bzw. Befugnisse (z. B.
Taufrecht) hatten. Liturgiegeschichtlich gesehen ist der Bd ein markan-
ter Schritt auf dem Weg zu den eigenstéindigen Ritualien.

Das im Titel vorkommende ,beneventanisch besagt zur Groborientierung
zunéchst soviel, daB der Entstehungskreis des Werkes in Siiditalien um Benevent
(in den Apenninen, nordostwiérts von Neapel) liegt. Die Untersuchung eines
solchen Buches mull man schon von vornherein als erfreulich bezeichnen, da aus
dieser Gegend hinsichtlich der engeren Thematik ,Rituale” nicht allzuviel
bekannt ist.

Was den Aufbau der vorliegenden Studie angeht, behandelt der Vf. nach
Angabe der Quellen in einer Einleitung zunichst die Fragekreise: Ritualien
allgemein und Geschichte nebst Bedeutung von Benevent; sodann folgt die
Untersuchung der Ritualehandschrift C 32, die heute in Rom, in der Bibliothek
des Klosters St. Maria in Vallicella (Biblioteca Vallicelliana) aufbewahrt wird,
hinsichtlich ihrer buchkundlichen und inhaltlichen Seite. Dem schlieBt sich in
einem zweiten Teil die Edition des Textes an.

Zur Wiirdigung und Einordnung der Hs. ist folgendes anzumerken.
Das EinfluBgebiet von Benevent kann man durch zwei Grenzen
bestimmen: Die Linie Terracina-Chieti und Salerno-Bari. Bedingt
durch das Abruzzengebiet hat sich dieser Bereich vorwiegend nach
Siiden orientiert. Politisch gesehen war dem Fiirstentum Benevent ein
wechselhaftes Schicksal beschieden, spéter, von 1073-1860, bildete es
einen Teil des Kirchenstaates. In kirchlicher Hinsicht ist zu erwihnen,
dafl das um 529 gegriindete Kloster Montecassino im Gebiet des alten
Herzogtums Benevent liegt. Liturgisch betrachtet hatte Benevent ver-
schiedene vom rémischen Brauch abweichende Traditionen, die z. T.
auch gegen die romischen Einheitsbestrebungen verteidigt wurden.
Hinsichtlich gottesdienstlich relevanter Beziehungen nach ,,auswérts”
sind vor allem Montecassino, Byzanz und Mailand ins Auge zu fassen.
Dabei mub betreffs jeweils echter Abhéngigkeiten das Urteil detailliert
ausfallen. (Zu 65: Der Ausdruck ,Vormesse” des Karfreitags scheint
etwas antiquiert und miBverstandlich.)

Beim untersuchten Kodex C 32 handelt es sich um eine Pergament-Hs. in
beneventanischer Schrift, hauptsédchlich des ausgehenden 11. [h.s. (Zu 77, letzte
Textzeile, Schlul: ,ein langes" ist miBverstdndlich.) Was die Entstehung betrifft,
so weist die Hs. auf ein unter direktem EinfluB von Montecassino stehendes

Kloster hin (85). Naherhin stammt das Manuskript laut Vf. sicher aus einem
Kloster, wahrscheinlich aus einem der Benediktiner.

Hinsichtlich der Einzelpartien bemiiht sich der Vf. einerseits um
Herausarbeitung, Darstellung und Erklirung der verschiedenen Ordi-
nes. Daneben versucht er aber auch, diese Riten durch Vergleich mit
Unterlagen aus der gleichen Zeit und dem gleichen Gebiet in einen
groberen Gesamtzusammenhang zu stellen, Das geschieht speziell fiir
Taufe, Versohnung — BuBle, Krankenliturgie, Sterbe- und Totenliturgie
und die dem Rituale beigefiigten Materialien zur Messe.

Zur Taufe des vorliegenden Rituale ist zu bemerken, daBl der feierliche
Haupttaufordo noch Spuren des alten Skrutinienritus trdgt. Als Termin fiir die
Skrutinien kommt evtl. die Fastenzeit in Frage, fiir die eigentliche Taufe ist die
Osternacht anzusetzen. Bei den ausdeutenden Riten begegnen wir neben dem
Taufgewand auch schon der Taufkerze. Bemerkungen betreffs Téuflingskommu-
nion und Firmung fehlen. AuBer dieser Ordnung findet sich noch ein einteiliger
Krankentaufritus, der fiir Notfalle gedacht ist.

Der Umkreis BuBe begegnet uns im Rituale in Form des Beichtordo des
altgallischen Traditionskreises. Als aufschluBreiche Abhandlung wire hier W.
Lentzen-Deis: BuBe als Bekenntnisvollzug. Versuch einer Erhellung der sakra-
mentalen Bekehrung anhand der BuBliturgie des alten Pontificale Romanum;
Freiburg 1969, zu erginzen. — Auch im BuBbereich tritt eine lingere Normal-
form, die einteilig ist (und eine Mehrzahl von Pénitenten im Auge hat) sowie
eine Kurzform fiir Kranke (fiir einen BiiBer) auf.

Beziiglich der Krankenliturgie bietet das Rituale den Krankenbe-
such und die Krankensalbung. Bei letzterer erfolgt ein ausdriicklicher
Hinweis auf die Salbung der ,fiinf Sinne". Der Salbung geht (gewthnlich) die
BuBe voran, nach der Unctio folgt die Kommunion. Der Krankensalbungsordo ist
relativ kurz und a0t vermuten, dall er — gegeniiber zeitgenossischen oft sehr
langen Ordnungen - auch in der Praxis tatsichlich ofter Verwendung fand.

Die Sterbe- und Totenliturgie bezieht sich auf die drei Phasen: 1.
Sterben und Empfehlung des Verstorbenen (Commendatio), 2. Sorge fiir den
Toten, Uberfiithrung, Totenoffizium und Messe, 3. Bestattung (danach die Ves-
per). Verschiedene Anzeichen deuten darauf hin, daB die Feier gemeindliche
Aspekte (also nicht so sehr Klosterverhiltnisse) im Auge hatte.

An Sakramentalien kommt im Buch noch die Benediktion der Osterspei-
sen vor. Es handelt sich um die Segnung von Eiern, Kése und Fleisch, wie sie
dhnlich auch andernorts iiblich ist.

Materialien zur Feier der Eucharistie begegnen uns im Rituale zundchst
bei den einzelnen Sakramenten (z. B. Taufe und Bufle) und bei der Bestattung.
Dazu kommen einige beachtenswerte Partien dieses Umkreises in einem eigenen
Abschnitt. Sie umfassen: Ankleidungsgebete des Priesters, Vorbereitungsgebete
(Praeparatio), Einzug mit Eroffnung, Elemente des Wortteils, die Gabenberei-
tung, Kanon (mit Sondergut), Kommunionkreis und Danksagung (mit SchluBritus
bzw, RezeB). Dabei sind die (gegeniiber den Sakramentaren) sekundiren Elemen-
te (,Zwischenschaltungen®) in starkem Malle dem ,rheinischen MeBordo* um
1000 mit seinem Hauptstrahlungspunkt Mainz verpflichtet. Weitere Sonderhei-
ten verweisen, #hnlich wie bei anderen Eigentiimlichkeiten der Hs., auf den
Raum Benevent — Montecassino.

Der Untersuchung schlieBt sich die textkritische Edition des Kodex an. Ein
zweigeteilter Apparat notiert wissenswerte Details der Hs. und Quellen. Ver-
zeichnisse der Initien, Handschriften, Namen und Sachen helfen die Materialien
zu erschlieBen.

Die Arbeit stellt eine in sachkundiger Weise verfalite, wertvolle
Bereicherung unserer Liturgiekenntnisse im 11. Jh. dar. In besonderem
MabBe bildet sie einen beachtenswerten Beitrag zur Entstehungsge-
schichte des Rituale im engeren Sinn, vor allem im siiditalienischen
Gebiet. Fiir den Leser sehr hilfreich und dem Verstdndnis dienlich ist
die nach Untersuchung der einzelnen Ordnungen jeweils gebotene
knappe ,,Zusammenfassung”. Vielleicht hitte ein kurzes ,SchluBkapi-
tel* als Gesamtzusammenfassung (Kennzeichnung des Stellenwertes
der Hs. und Extrakt aus den Resultaten) unter Skizzierung des zeitge-
nossischen Rahmens den Ertrag der Abhandlung noch einmal abschlie-
Bend schlaglichtartig zu BewuBtsein bringen kénnen.

Insgesamt gesehen zeigen die Ergebnisse, dalb sich Konzeption und
Miihe reichlich gelohnt haben. Es wire zu wiinschen, dab die liturgie-
geschichtliche Ritualeforschung daraus weitere Impulse gewinnt.

Bamberg Hermann Reifenberg

Les Homélies festales d'Hésychius de Jérusalem, publiés par Michel Aubi-
neau. Vol. II, des Homélies XVI-XXI et Tables des deux volumes, Bruxelles,
Société des Bollandistes 1980, S. 610-1008 (Subsidia Hagiographica IL) kart.
Dem in ThRv 76 (1980) 283-285 besprochenen ersten Bd seiner

Hesychius-Ausgabe hat der unverdrossene Editor schon nach zwei

Jahren einen abschlieBenden zweiten Bd mit dem Homilien XVI-XXI

folgen lassen, der das gleiche hohe Lob verdient wie sein Vorgénger.
Diesmal kann der Editor allerdings von den sechs Stiicken, die hier

noch auf die 15 Homilien des 1. Bdes folgen, mit Sicherheit nur die
groBe und interessante Homilie XVI ,In conceptionem Joannis prae-
cursoris” seinem Autor zuweisen: iibrigens die dlteste Homilie {iber
den T#iufer, die uns aus der Alten Kirche erhalten ist.
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Allerdings ist seit Erscheinen des Bdes noch eine zweite, gleichfalls
sicher dem Hesychius zugehtrige Johannes-Homilie aufgetaucht, die
nur in armenischer Fassung erhalten ist; in einem Artikel der Analecta
Bollandiana hat der bekannte ,Arménisant Charles Renoux diese von
ihm erst 1979 entdeckte Homilie im armenischen Urtext und in
franzosischer Ubersetzung verdffentlicht; unser Hesychius-Editor hat
im 2. Teil dieses Aufsatzes mit gewohnter Akribie die Kommentierung
tibernommen: Ch. Renoux - M. Aubineau, Une homélie perdue
d’Hesychius de Jérusalem sur St. Jean Baptiste, retrouvée en version
Arménienne: Anal. Boll. 99 (1981), 45-63.

Bei Homilie XVII unseres Bdes handelt es sich um ein kaum dem
Hesychius zugehodriges Fragment einer Martyrerpredigt. Nr. XVIII
stellt eine fiir den Liturgiker wichtige Palmsonntagshomilie unsicherer
Herkunft dar, die aber nach ihren hyper-allegorischen Methoden
weder Titus von Bosra (+ spétestens 378) noch Hesychius, dem die
meisten Mss sie zuschreiben, gehort.

Die Stiicke XIX und XX in S. Longinum Centurionem stammen
wobhl erst aus dem 6. bis 8. Jh. und sind eigentlich beide eher romanhaft
ausgestaltete Longinus-Passionen als Homilien (so auch Geerard 6589/
6590). Den Reigen schlieft unter Nr. XXI eine Homilie iiber den
Evangelisten Lukas, die spater sein muf als Proklus (+ 441).

Insgesamt hat der Editor somit 21 Stiicke zum Dossier der dem Prediger
Hesychius zugehérigen oder zugeschriebenen Stiicke beigetragen, von denen
zwel Drittel bisher unediert waren, und von denen sich 16 als echt erwiesen
haben.

Die ungewdhnliche Akribie, mit der A. seine Homilien auf mehr als
500 Seiten Einleitung nach allen Seiten befragt und durchleuchtet hat
(man vgl. nur in dem hier besprochenen Bd die imponierende Liste der
Autoren, zu denen Querverbindungen gezogen werden), macht die
zweibdndige Ausgabe zu einer wahren Fundgrube zunichst fiir den
Patrologen. Er gewinnt nicht nur endlich ein klares Bild der Person-
lichkeit und der Anschauungen des sympathischen Jerusalemer Predi-
gers, er lernt auch aus dem ihm nicht gehérigen Gut eine Menge Neues
zur so lange vernachldssigten Geschichte der griechischen Predigt des
christlichen Altertums. Die Historiker von Liturgie und Hagiographie,
die Erforscher des patristischen Griechisch und nicht zuletzt die
Historiker der Spiritualitdt kénnen mit hohem Gewinn fiir ihre Diszi-
plinen rechnen, auch dort, wo es sich um spétere Stiicke handelt; denn
auch diesen sicher unechten Stiicken hat der Editor bewubt die
gleiche, jeweils das Umfeld behutsam erschliebende Akribie angedei-
hen lassen. So gewidhren die Einleitungen zu den Homilien XIX und
XX dem Historiker der altchristlichen Volksfrommigkeit wertvolle
Einblicke in die hinter solchen Mértyrer-Romanen stehende volks-
fromme Mentalitéit in der 2. Hilfte des ersten Jahrtausends im christli-
chen Osten.

An Einzelbeobachtungen habe ich notiert:

Zu der Bemerkung iiber die historisierende Tendenz in den Palmsonntagspe-
rikopen 734, A. 5 verweise ich auf meine einschl. AuBerung ThRv 76 (1980) 285.

Bd II des Manuale di storia liturgica von Righetti, das 737, A. 5 nach der
Ausgabe Milan 1955 zitiert erscheint, liegt inzwischen in 3. Auflage aus dem Jahr
1969 vor. Fiir den Liturgiker wichtig ist, was 755, A. 2 im AnschluB an einen
Passus aus der Palmsonntagspredigt zur Interpretation des Hosanna im Osten
gesagt wird.

Zum Ansatz von Ostern auf den 25. Mérz in der 2. Longinus-Passio (XX, 13)
wire im voraufgehenden Kommentar S. 858 in der dort (A. 1) zitierten Untersu-
chung von A. Strobel iiber Ursprung und Geschichte des frithchristlichen
Osterkalenders: TU 121, Berlin 1977 auf die Seiten 370-372 hinzuweisen gewe-
sen, auf denen diese élteste aller Osterdatierungen behandelt wird. — Aber auch
Strobel weil} nichts von den liturgischen Implikationen dieses Osterdatums. Zu
ihnen wire zu vergleichen: A. Baumstark, Die geschichtliche Stellung der
Oration ,,Gratiam tuam quaesumus Domini®; Jahrb. fiir Liturgiewiss. 3 (1923)
108-110, Ae. Lohr, Der 25. Mirz. Ein osterliches Datum, in: Vom heiligen Pascha.
Osterbuch der Abtei Herstelle, Paderborn 1950, 81-89; H. Weigl, Die Oration
»Gratiam tuam quaesumus, Domine“. Zur Geschichte des 25. Mirz in der
Liturgie: Archiv fiir Liturgiewiss. 5 (1957), Bespr. 230.

Vom Kap. 8 der Lukashomilie gilt wieder - diesmal mit noch gréBerer
Deutlichkeit — das Wort (ThRv 76 [1980] 284) vom ,,Quellgebiet des Akathistos-
Hymnus®.

In der neuentdeckten, in den Anal. Boll. edierten Johannes-Homilie ist die fiir
Herodes gebrauchte Pridikation ,étrangleur étranglé” (Anal. Boll. 99, 56. 59) im
Grunde eine Teufelspridikation; vgl, zu dieser altchristlichen und m. a. Motiv-
welt vom geprellten Teufel den instruktiven Aufsatz von ]. Zellinger. Der
gekoderte Leviathan im Hortus deliciarum der Herrad von Landsberg: Hist. Jahrb.
45 (1925) 161-177.

Unter den frivolen Haltungen der T#nzerin Salome begegnet in der gleichen
Homilie iiberraschenderweise das Kreuzen der Beine (Anal. Boll. 99, 56. 61).
Unwillkiirlich erinnert man sich daran, wie sehr es bis heute im Osten verpont
ist, diese Haltung beim Beten einzunehmen. In der Golgathakapelle in Jerusalem
ging noch 1976 eine alte Griechin umher und veranlalBte energisch jeden Pilger,

auch wenn er in dieser Haltung im Gebet versunken war, sie unverziiglich
aufzugeben; so zu beten sei Siinde (dpapric).

Dal fast 50 Seiten Indices den Reichtum der zweibéndigen Ausgabe
erschlieben, verdient noch einmal die lobende Anerkennung eines
Werkes, das dem Forscherfleill, der Geduld und dem Darstellungsge-
schick des bekannten Editors alle Ehre macht.

Trier Balthasar Fischer

Lanczkowski, Giinter: Einfiihrung in die Religionswissenschaft. — Darmstadt:
Wissenschaftliche Buchgesellschaft 1980. 116 S. (Die Theologie) kart.
DM 29.50
Giinter Lanczkowski (geb. 1917), Professor fiir Religionswissen-

schaft an der Universitit Heidelberg, hat seiner ,Einfithrung in die

Religionsphanomenologie” (1978) jetzt eine ,Einfithrung in die Reli-

gionswissenschaft® folgen lassen. Zu diesem Themenkreis hat der Vf.

unter dem Titel ,Selbstverstindnis und Wesen der Religionswissen-
schaft“ schon 1974 eine Sammlung von Beitrigen hervorragender

Religionswissenschaftler herausgegeben, die ebenfalls bei der Wissen-

schaftlichen Buchgesellschaft (Reihe: ,,Wege der Forschung”) erschie-

nen ist.

»Einfithrung in die Religionswissenschaft” ist die ausgereifte Frucht
seiner zwanzigjdhrigen Lehr- und Forschungstitigkeit. Das Buch ent-
halt alles, was man von einer ,Einfithrung” in eine wissenschaftliche
Disziplin erwartet. Kurz und biindig, iibersichtlich gegliedert und in
einer klaren Sprache wird das Fach vorgestellt und von verwandten
Disziplinen abgegrenzt. Es versteht sich von selbst, daB in einer
gerafften , Einfithrung” vieles Hinweis und Andeutung bleiben muB.

Im einleitenden Kp., ,Die aktuelle Bedeutung der Religionswissen-
schaft® (1-18), zeichnet L. ein eindrucksvolles Bild von der geschichts-
gestaltenden Kraft der Religionen in Vergangenheit und Gegenwart. In
dieser brillanten Schilderung fehlt allerdings die Auseinandersetzung
der Religionen mit dem atheistischen Kommunismus, der nicht nur als
ideologische GroBmacht iiberall présent ist, sondern auch weite Gebie-
te, die als Doménen von Weltregionen galten, unter seine politische
Herrschaft gebracht hat. Trotz der Ausblendung dieses wichtigen
Aspektes im religiosen Ringen der Gegenwart gelingt es L., die welige-
schichtliche Bedeutung der Religionen ins helle BewubBtsein zu heben
und Interesse fiir das Studium der Religionswissenschaft zu wecken.

Der erste Abschnitt beschreibt in drei Kp.n die ,,Objekte der Religionswissen-
schaft" (19-38). Schwerpunkt ist das Kp. ,Religion und Religionen“ (19-30), in
dem der Vf. einen Allgemeinbegriff von Religion eruiert und von ,,pseudoreligié-
sen Erscheinungen“ abgrenzt. Die Kp. ,Religionsinterner Pluralismus® (30-35)
und , Interreligitse Stromungen” (36-38) machen deutlich, daB die Vielgestaltig-
keit religiosen Lebens, die nicht nur im Pluralismus der verschiedenen Religio-
nen, sondern auch innerhalb ein und derselben Religion reichen Ausdruck
findet, nicht durch einen abstrakten Religionsbegriff aus dem Blickfeld verdréingt
werden darf.

Der zweite Abschnitt ,Religionswissenschaftliche Disziplinen® (39-65) befalit
sich mit den Aspekten und Methoden der verschiedenen Ficher der Religions-
wissenschaft. Besprochen werden: Religionsgeschichte, Religionsphdnomenolo-
gie, Religionstypologie, Religionssoziologie, Religionspsychologie.

Der dritte und vierte Abschnitt ist dem Verhiltnis von ,Religionswissen-
schaft und Theologie” (66-70) sowie jenem von ,Religionswissenschaft und
Philosophie” (71f) gewidmet.

Im Abschnitt ,Religionskritik” (73-75) unterscheidet der Vf. zwei Formen
von Religionskritik: die ,radikale” und die ,schleichende”. Mit der ,radikalen
Kritik®, ,die Religion als Religion von vornherein bestreitet und immanenten
Bedingungen philosophischer, psychologischer oder soziologischer Provenienz
unterstellen will“, habe die Religionswissenschaft iiberhaupt nichts zu tun (73).
Mit der ,schleichenden Religionskritik”, die das Wesen der Religion durch
,Herabsetzung religioser Fakten“, durch unzuldssige Verallgemeinerung und
Ubertragung von Begriffen verfdlsche, miisse sich die Religionswissenschaft
jedoch entschieden auseinandersetzen (73f).

Die Abschnitte ,Religionswissenschaft als akademisches Fach" (76-79) und
»Fachorganisation und Kongresse" (80-81) orientieren iiber die Geschichte der
Religionswissenschaft als einer akademischen Disziplin und iiber internationale
religionswissenschaftliche Kongresse seit 1900. In dem Abschnitt ,Forschungs-
richtungen und Forschungsaufgaben“ (82-90) kommen einzelne Themen zur
Sprache, die in der religionswissenschaftlichen Forschung der letzten Jahrzehnte
im Vordergrund standen: ,Gottesglaube und Mythos®, ,Typen religioser
Autoritit”, ,Der Kult, ,Symbole®, ,Der Evolutionismus und seine Uberwin-
dung”. Ein Register orientiert iiber den gebotenen Stoff (111-116).

Von den zahlreichen Problemen, die in einer ,Einfithrung® gleich-
sam gebiindelt vorhanden sind, soll nur ein wichtiger Punkt bespro-
chen werden - der Religionsbegriff.

Wie die Geschichte der Religionswissenschaft, so zeigt auch L.s
Darstellung, dal die Gesamtkonzeption einer Religionswissenschaft
vom Religionsbegriff abhéngt. Fiir L. ist die Religionsgeschich-
t e mit Recht ,,die unabdingbare Grundlage jeder weiteren religionswis-
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senschaftlichen Forschung” (39). Deshalb sei der Religionsbegriff auch
aus der empirischen Vielfalt historischer Religionen zu gewinnen.

Mit andern bedeutenden Religionsforschern vertritt L. die Auffas-
sung, dab Religion — trotz aller Unterschiede und Gegensitze im
Erscheinungshild der historischen Religionen - eine zusammenhin-
gende GrobBe sei (19). Daraus ergibe sich ein Allgemeinbegriff
von Religion.

Aber der Vf. geht noch einen Schritt weiter. Trotz aller Unterschie-
de und Gegensitze seien in den historischen Religionen iibergreifende
Gemeinsamkeiten vorhanden, die nicht nur ,AuBerlichkeiten oder
Randerscheinungen® betrédfen, sondern ,zentrale, wesensmibBige Ele-
mente” (23). So finde sich in allen (!) Religionen ,gleichermaBen und
jeweils uranfanglich und unableitbar die Korrespondenz zwischen den
Menschen einerseits und andererseits dem Ubermenschlichen, AuBer-
weltlichen, Unbedingten und absolut Jenseitigen, der Transzendenz,
die in der personhaften Gottheit verehrt wird“ (23) Daraus ergibe sich
auch ein allgemeiner Wesensbegriff von Religion.

Die Definition des Vf.s lautet: Religion ist ,ein unableitbares Urphi-
nomen, eine Grofe sui generis, die konstituiert wird durch die existen-
tielle Wechselbeziehung zwischen der Gottheit einerseits, deren Mani-
festation der Mensch erfihrt, und andererseits den Reaktionen des
Menschen, seiner ,Richtung auf das Unbedingte®, die sich in Vereh-
rung und Anbetung, in ethischer Lebensgestaltung und kultischer
Handlung, in der Beschreibung eines Heilsweges realisiert, der von
Leid und Siinde befreit und zur Erlésung fithrt“ (23).

Mit diesem einheitlichen Religionsbegriff hat der Vf. Religion als
eine GroBe sui generis von allen anderen Gebieten des menschlichen
Lebens abgegrenzt. Die Eigenart des Gegenstandes fordere sowohl die
»Eigenstindigkeit der religionswissenschaftlichen Forschung” als auch
eine addquate Betrachtungsweise seiner verschiedenen Aspekte, ,de-
ren Gegenstdnde dann nicht Fdchern zugewiesen werden diirfen, die
von inaddquaten Voraussetzungen ausgehen® (23). - Die Bedeutung des
Religionsbegriffs fiir die Gesamtkonzeption einer Religionswissen-
schaft und ihrer Disziplin ist evident! — Damit hat L. Position bezogen
und seinen religionswissenschaftlichen Standort eindeutig umschrie-
ben.

Gegen die Position des Vf.s, der sich zweifellos in wesentlichen
Punkten auf eine starke Strémung in der Geschichte der Religionswis-
senschaft seit Schleiermacher berufen kann, lassen sich jedoch schwer-
wiegende Einwédnde vorbringen. Obwohl er selber betont, dall die
Religionsgeschichte die Grundlage jeder religionswissenschaftlichen
Forschung sei und deshalb auch ein einheitlicher Religionsbegriff aus
der Religionsgeschichte eruiert werden miisse, ist sein eigener Reli-
gionsbegriff selektiv und normativ.

Zwei Einwénde, aus Religionsgeschichte und religionswissenschaft-
licher Forschung, versucht der Vf. selber umgehend zu entkriften:

1. Da die Beziehung des Menschen zu einer auBerweltlichen
personlichen Macht fiir seinen Religionsbegriff konstitutiv ist,
eliminiert er den frithen Buddhismus aus der Religionsgeschichte und
betrachtet ihn als Philosophie. = 2. Er korrigiert den Begriff des
»Heiligen®, der seit Nathan Sbderblom und Rudolf Otto in der
religionswissenschaftlichen Forschung weithin als Kriterium fiir das
Wesen der Religion verwendet worden ist. Das , Heilige* sei iiberhaupt
keine unpersénliche GréBe, sondern eine Qualitit, die ganz und gar
einer personlichen gottlichen Macht zukomme (251).

Aber ,sind mit dieser Ausklammerung des urspriinglichen Bud-
dhismus aus der Welt der Religionen® alle Einwinde aus der Religions-
geschichte beseitigt? MiiBten nicht auch spitere Formen des Buddhis-
mus ausgeschieden werden? Lassen sich das unpersénliche Numen der
Upanischaden und starke apersonale, monistische Strémungen im
Hinduismus unter den Religionsbegriff des Vf.s subsumieren?

Der Religionsbegriff des Vf.s enthilt aber noch andere ,zentrale,
wesensmabige Elemente”, die keineswegs universale Geltung bean-
spruchen kénnen: Wie verhilt es sich mit der so stark hervorgehobe-
nen ,Transzendenz“? Handelt es sich z.B. bei der Brahman-
Atman-Lehre wirklich um das Verhiltnis des Menschen zum ,,absolut
Jenseitigen®, ,, AuBerweltlichen®, zur ,, Transzendenz, die in der person-
haften Gottheit* verehrt wird? Wird nicht im allgemeinen Denken der
Upanischaden die Wirklichkeit der Einzelerscheinungen geleugnet
und das Selbst mit dem gottlichen Geist, der unpersénlich ist, identifi-
ziert? Damit wird aber auch ein weiteres Begriffselement fragwiirdig:
Ist eine solche Beziehung ,Verehrung und Anbetung®? Oder
denken wir an die heidnische Antike, in der der Kosmos als Einheit
und Ganzheit, als ein 9¢iov angesehen wird. LBt sich dieser antike
Kosmos in ein ,Diesseits” und ,Jenseits” aufspalten? Stehen sich hier

»diese” Welt und das ,,absolut Jenseitige” gegeniiber? Und wie steht es
mit den Religionen der Naturvilker? Ein Kenner wie K. Th. PreuB
betont, daB die Naturvélker, im Gegensatz zu den Erlésungsreligionen,
vollstdndig auf dem Boden des Diesseits stehen. Handelt es sich hier
nicht um eine , Transzendenz ins Diesseits”? Ferner: Ist dieethische
Lebensgestaltung wirklich in allen Religionen die Reaktion des
Menschen auf die Manifestation der Gottheit? Hat Milamowitz so
unrecht, wenn er vom ,,Glauben der Hellenen“ sagt: ,,Die Gétter haben
die Sittlichkeit von den Menschen lernen miissen” (I, 346)? Weiter: Ist
der Heislweg in allen Religionen wirklich die Befreiung von ,, Siin-
de“? Wie ist der Begriff der , Erlésung® zu verstehen, wenn alle
Religionen Heilswege zur Erlésung sein sollen? — Bei der groBen
Verschiedenheit der Religionen scheint Skepsis gegeniiber einem allge-
meinen Wesensbegriff von Religion angebracht. Geniigt der religions-
wissenschaftlichen Forschung zur Umschreibung ihres Gegenstandes
nicht ein Religionsbegriff, der lediglich definiert, welche geschichtli-
chen Phénomene als ,religits” anzusehen sind? Und eine solche
Definition wire schon schwierig genug!

Der Religionsbegriff des Vf.s fithrt weiterhin zur Abgrenzung von
Erscheinungen, ,.die bisher als Religion verstanden worden sind oder
verstanden werden konnen“. Er selbst scheidet die ,Magie“ und die
verschiedenen Formen ,neuzeitlicher Weltfrémmigkeit® aus (27-29).
Aber durchziehen nicht zahlreiche magische Praktiken fast alle Reli-
gionen? Dringt nicht Magisches vielfach bis ins Zentrum vor? Kann
man so einfach per definitionem etwa das Wort brahman, insofern es
.rituelle Magie“ bedeutet, aus den Hymnen und Opferbriuchen der
Veden oder der brahmanischen Kulthandlungen eliminieren? Wird
nicht der Religionsbegriff des Vf.s angesichts der Komplexitit religitser
Wirklichkeit zum selektiven Purgatorium historischer Erscheinun-
gen?

Offensichtlich normativ ist die im Religionsbegriff des Vf.s enthalte-
ne These, dall der Mensch in der Religion die Manifestation der
Gottheit erfahre. Hier wird in der Nachfolge Schleiermachers,
Ottos und Heilers die metaphysische Existenz des Numen als causa
prima des religitsen Erlebnisses vorausgesetzt, auf die der Mensch im
religiosen Akt reagiere. Damit ist aber die Grenze, die historischer
Forschung gezogen ist, {iberschritten. Die Geschichtsforschung kann
nur positive, beobachtbare Phinomene, also die veritas historica zum
Gegenstand haben. Sie tiberschreitet ihre Kompetenz, wenn sie ontolo-
gische Feststellungen trifft. Das gilt auch fiir die Religionsge-
schichte. Auch hier kann sie nur feststellen, was Menschen religios
gedacht, gemeint, geglaubt oder praktiziert haben, nicht jedoch, daB
das Erlebte auf eine metaphysische Realitit zuriickgeht. Sie kann also
sagen, dal Menschen glauben, im religiésen Erlebnis eine Manife-
station der Gottheit zu erfahren, nicht jedoch, daB ,,der Mensch die
Manifestation der Gottheit erfahrt®, Die Frage, ob irgendeine unsicht-
bare Gottheit existiert oder nicht, ist ein ontologisches, kein histori-
sches Problem. Die Frage nach der veritas metaphysica der Religionen
gehort in die Religionsphilosophie oder Theologie.

Der normative Religionsbegriff des Vfs ist schlieBlich auch der
Grund dafiir, daf er einer rein empirisch ausgerichteten Psychologie und
Soziologie die religionswissenschaftliche Kompetenz bestreitet, weil sie
mit ihrer immanenten Betrachtungsweise dem transzendenten Charak-
ter des religiosen Objekts nicht gerecht werden kénnten. Verlangt wird
eine dem dargelegten Religionsbegriff adéquate Religionssoziologie und
Religionspsychologie. So wird z. B. die Aufgabe der Religionspsychologie
folgendermalien beschrieben: ,Vorgegeben ist stets das numinose
Objekt, das Heilige, die Gottheit, und Aufgabe der Religionspsychologie
ist es, den Reflex auf die Erfahrung des Abseluten im Kreaturgefiihl des
Menschen, in seiner Psyche zu studieren® 63).

Der Religionsbegriff des Vf.s ist in Wirklichkiet nicht induktiv aus
der Religionsgschichte gewonnen, sondern enthélt bereits eine reli-
gionswissenschaftliche Theorie.

Miinster Johannes Dérmann

Honnefelder, Ludger: Ens inquantum ens. Der Begriff des Seienden als solchen
als Gegenstand der Metaphysik nach der Lehre des Johannes Duns Scotus. —
Miinster: Aschendorff (1979). XII, 468 S. (Beitrdge zur Geschichte der
Philosophie und Theologie des Mittelalters, N.F. Bd 16) kart. DM 98.—

Die vorliegende Studie untersucht nach den Worten des Vf.s ,die
den Gegenstand der scotischen Metaphysik exponierende und damit
die Metaphysik selbst grundlegende formale Betrachtung des Begriffs
des»Seiendend” (51). Sie verfolgt das Ziel, die von Scotus an verschiede-
nen Stellen seines Werkes und in unterschiedlichen Problemzusam-

-menhéngen vorgetragene Lehre vom »Seiendenc darzustellen und ihre

philosophische Systematik herauszuarbeiten,
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Mit grofer methodischer Sorgfalt und reichem systematischen Wissen legt
der Vf. im Einleitungskapitel (1-54) angemessen ausfiihrlich die Schwierigkeiten
seiner anspruchsvollen Zielsetzung dar, aus der theologischen Synthese des
Scotus den genuin philosophischen Charakter der Frage nach dem Seienden als
solchen zu erheben und damit ein zentrales Stiick »Philosophie« dieses Autors zu
prisentieren. Wenn ein Denker, wie Scotus, sein Werk maBgeblich als Theologie
versteht, wie stellt sich innerhalb eines so konzipierten Werkes die Frage nach
dem >Seienden als solchen?® Darf sie als urspiinglich philosophische Frage
erwartet werden in dem Sinne, daB sie dem Anspruch der Philosophie gentigt,
eine von nichts anderem abhéngige, serstec Weise von Wissen und Wissenschaft
zu sein? Mit Recht warnt der Vf. vor einem frither nicht selten praktizierten
Interpretationstypus, der die Rekonstruktion der ;Philosophiec mittelalterlicher
Autoren ohne ausreichende Beriicksichtigung ihres Selbstverstindnisses als
Theologen vornahm. Konsequent geht er daher aus von einer Erorterung des
Begriffs der Theologie und schreitet dann fort zu einer Bestimmung des Verhalt-
nisses der Theologie zur durch die Frage nach dem »Seienden als solchen:
konstituierten Metaphysik, wobei die wissenschaftstheoretischen und anthropo-
logischen Probleme dieses Verhéltnisses deutlich hervortreten.

Ein wichtiger Punkt dieser Erérterungen ist das >Erstec, auf das die wesentli-
che Ordnung der in einer Wissenschaft abgeleiteten Sdtze und die Prinzipien
einer Wissenschaft bezogen sind, das serste Subjektc. In diesem Zusammenhang
fithrt der Vf. aus: ,In der Lectura und der Ordinatio gebraucht Scotus an Stelle
des Terminus serstes Subjektc auch den Terminus serstes Objekt: (obiectum
primum)“ (7). Dementspechend spricht der Vf. vom ersten Subjekt-Objekt: der
Theologie bzw. Metaphysik.

Ich zogere etwas, diesem letzten Interpretationsvorschlag des Vf.s
voll zuzustimmen und hétte es selbst lieber gesehen, wenn er die im
nidchsten Satz vollkommen richtig dargelegte Unterscheidung von
Subjekt und Objekt einer Wissenschaft beibehalten hatte. In diesem
Zusammenhang 146t sich aber m. E., im Blick auf Textgestaltung und
Variantenapparat, die Frage stellen, ob aus textkritischer Sicht in der
Editio Vaticana, auf die sich der Autor beruft, alles getan wurde, um
der terminologischen Unsicherheiten etwa bei der Gegenstandsbestim-
mung der Theologie innerhalb der Texttradition der Ordinatio Herr zu
werden (vgl. Ordinatio, prol., p. 3, q. 1, ed. Vat. I 89-91). Allerdings
wird der weitere Gang der vorgelegten Untersuchung von dieser Frage
nicht belastet.

Das Verhiltnis von Theologie und Philosophie bzw. Metaphysik ist auch fiir
Scotus, wie der Vf. ausfiihrt, eingebettet in das umfassendere Verhéltnis von
Natiirlichkeit und Ubernatiirlichkeit im Vorgang von Offenbarung und Glauben
und muB prinzipiell diesem folgen. Die theologia nostra ist bei ihrem Bemiihen
um wissenschaftliche Einsicht in die geoffenbarte Wahrheit angewiesen auf eine
methodische Reflexion auf das in ihr enthaltene Wissen. Damit wird die
Funktion der Philosophie, speziell der Metaphysik, deutlich: Die geoffenbarte
Wahrheit muB, um verstanden zu werden, durch ein von ihr vorausgesetztes
natiirliches Wissen vermittelt werden. Philosophie steht in einem Dienstverhélt-
nis zur Theologie. Nach Scotus miiBte der Theologe, kénnte er nicht auf eine
ausgearbeitete Philosophie zuriickgreifen, selbst zum Philosophen werden, um
der Theologie zur Gestalt sicheren Wissens zu verhelfen. Dennoch beriihrt die
Indienstnahme der Philosophie durch die Theologie nicht deren eigene
Urspriinglichkeit. Obwohl fiir Scotus die Theologie als wissenschaftlich legiti-
miertes Reden von Gott nicht auf Philosophie bzw. Metaphysik verzichten kann,
besteht fiir ihn keine Notwendigkeit, eine geschlossene Metaphysik vorzulegen.
Die Metaphysik des Scotus ist daher nur als Resultat einer Interpretation zu
gewinnen, die den philosophischen Anstrengungen in den verschiedenen theolo-
gischen Kontexten nachgeht und anschliefend systematisch zu ordnen ver-
sucht.

In den drei Hauptkapiteln seiner Studie zeigt der Vf. eine iiberra-
gende Vertrautheit mit dem gesamten Werk des Scotus, wie sie nur
Frucht einer jahrelangen Beschéftigung mit diesem Autor sein kann.

Im ersten Kapitel, ,Das ;Seiende« als Gegenstand menschlicher Erkenntnis
und Wissenschaft® (55-143), geht der Vf. auf die Probleme des >Seiendenc als des
ersten adaquaten Objekts des Verstandes und als des ersten Subjektes der
Metaphysik ein. Mit dem ersten Problem, das Scotus innerhalb der Frage nach
der natiirlichen Erkennbarkeit Gottes und der Notwendigkeit und Moglichkeit
iibernatiirlicher Offenbarung behandelt, kommt unvermeidlich die Frage nach
dem Begriff des »Seiendenc zur Sprache, wobei der Vi. vor allem auch die
zeitgendssische Diskussion iiber Aristoteles’ und Avicennas Meinungen iiber das
sErsterkannte« der menschlichen Seele ausbreitet. Die Frage nach dem Subjekt
der Metaphysik verfolgt der V. in den Quaestiones in libros Metaphysicorum
Aristotelis und in der Ordinatio (einschlieBlich der Lectura). Als erstes Ergebnis
erhalten wir: Die Méglichkeit einer wisschenschaftlichen Erkenntnis des »Seien-
den als Seiendencwird in einer ersten Weise sichtbar durch die Bestimmung des
»Seienden¢ in formaler Zuordnung zu Vermoégen und Habitus als des ersten
adaquaten Objektes des Verstandes und des ersten Subjektes der Metaphysik.

Im zweiten Kapitel, ,Der Begriff des ;Seienden in der Erkenntnis” (144-267),
entfaltet der VI. den Begriff des ;Seienden: im einzelnen. Hierbei geht er
datailliert auf die Probleme des Ursprungs des Begriffs ein sowie auf die
Abstraktion und die Unterscheidung von intuitiver und abstraktiver Erkenntnis
im Hinblick auf die Erkenntnis von >Seiendem.

Das dritte Kapitel, ,Der Begriff des ;Seiendenc in der Aussage” (268-395), ist
hauptsichlich dem zentralen Thema der Univozitat der Aussagbarkeit von
»Seiendem« gewidmet. Scotus’ Auffassung von der Aussageweise des Begriffs des

»Seiendenc ist begriindet wiederum in seiner Lehre vom >Ersterkannten in den
drei Ordnungen des Ursprungs, der Vollkommenheit und der Adéquation. In der
Behandlung der dritten Ordnung kommt Scotus zu dem Resultat, daB es fiir
unseren Verstand kein erstes im Sinne der Virtualitit addquates natiirliches
Objekt geben kann, sondern allenfalls ein im Sinne der Gemeinsamkeit addqua-
tes Objekt, d.h. es muB sich ein >Erstesc finden lassen, das sich als ein
»Gemeinsamesc von allen anderen aussagen liBt. Als ein solches erweist sich fiir
Scotus der Begriff des >Seienden:. Die Moglichkeit, diesen Begriff als Gemeinsa-
mes auszusagen, basiert aber fiir Scotus (und darin hat ihm bekanntlich sein
groBer Kritiker Ockham recht gegeben) auf der univoken Pradikation des Begriffs
des »Seiendenc Nur wenn sich diese Moglichkeit als legitim herausstellt, ist die
Méglichkeit und Einheit einer Metaphysik als Wissenschaft vom >Seienden als
Seienden« (und auch die Méglichkeit der Theologie als Wissenschaft) vertretbar.

In einem lingeren SchluBkapitel, ,Die formale Exposition des »Seienden als
solchenc und ihre Bedeutung® (396-434), verdeutlicht der VI. den systematischen
Gesamtsinn der Teilschritte innerhalb der formalen Exposition der scotischen
Metaphysik, die in den voraufgegangenen Erérterungen fiir sich und unter
Beachtung des verschiedenen Kontextes ausgefithrt wurden. Er kommt zu dem
Urteil, daB das Metaphysikverstandnis des Scotus als der ,konsequenteste,
umfassendste und in sich geschlossenste Versuch des Mittelalters” gewertet
werden darf, Metaphysik als Wissenschaft vom >Seienden: als einem (transzen-
dental) >Allgemeinenc zu konzipieren (397). Metaphysik ist nach Scotus unter
den Bedingungen des status iste ,Wissenschaft von einem Erstenc im Sinn eines
schlechthin Gemeinsamen als dem ersten Subjekt dieser Wissenschaft und dem
ersten addquaten Objekt eines endlichen Verstandes” (398). Sie tritt nach
Meinung des Vf. auf ,in einer bis dahin unbekannten Weise als reine sscientia
transcendensc im ausschlieBlichen Sinn einer sscientia de transcendentibus,
wobei die stranscendentiac nicht die sentia transcendentiac sind, sondern die die
obersten Gattungen iibersteigenden Bestimmungen, wie sie als Inhalte entspre-
chender Begriffe erscheinen” (402f). Mit der formalen Bestimmung der Metaphy-
sik als »Transzendentalwissenschaftc habe damit Scotus ein Metaphysikpostulat
formuliert, das — mit aller Vorsicht gesagt — fiir die folgenden Jahrhunderte bis
hin zu Kant Metaphysik als Transzendentalwissenschaft zum Programm habe
werden lassen.

Der Vf. hat eine Studie vorgelegt, die hochste Anerkennung ver-
dient. GewiB sind viele Einzelheiten dieses umfangreichen Buches
nicht neu. In seiner Gesamtheit stellt es aber einen originellen und
selbstindigen Beitrag von hoher intellektueller Kraft dar. Dabei ver-
wendet der Vf. eine Interpretationssprache, die der ,realistischen®
Erkenntnislehre des Scotus durchaus angemessen ist und den schwie-
rigen Text erschlieBt, wenngleich einem durch die Schule der ,Nomi-
nales“ gegangenen Leser manche ,hermeneutische” Sprachelemente
des Vf. nicht unbedingt notwendig erscheinen. Immense Scotus-
Kenntnis und souverdne Beherrschung der einschldgigen Literatur
haben ein Werk entstehen lassen, auf dessen Standard die weitere
Scotus-Interpretation Riicksicht nehmen mub.

Miinchen Gerhard Leibold

Schwanz, Peter: Analogia imaginis. Ein Beitrag zur kritischen Auseinanderset-
zung mit der philosophischen Theologie Paul Tillichs. Zugleich der Versuch
einer Hinfithrung zu dem Ansatz eines Systems als christologisch-anthropo-
logischem Modell. — Géttingen: Vandenhoeck & Ruprecht (1980), 175 S. kart.
DM 64.—

Gehalt und Intention nach ist dieses in Zeitschriftenaufsitzen z. T.
schon erschienene aber einheitlich konzipierte und sorgfaltig bearbei-
tete Buch ein philosophisch-theologischer Entwurf, der das Heilsge-
schehen auf geeignete philosophische Begriffe bringen und zugleich
eine Auseinandersetzung mit dem Text des dreibindigen Werkes
»Systematische Theologie” von Paul Tillich sein will.

Der Inhalt, der unter vier Themen (Subjekt-Objekt-Schema, Inhalt und Form,
Relation und Substanz, Funktion und Sein) erértert wird, liefe sich so umreiBen:
Der Mensch, das natiirliche Selbst, ist aufgefordert, als Weltzentrum die Welt zu
strukturieren, ohne sie dabei in sich einzuziehen; denn ohne Zentrum ist die
Welt nicht Welt und ohne Welt ist das menschliche Selbst leer. Als natiirliches
Selbst ist der Mensch dieser Aufgabe nicht gewachsen; er ist deswegen nicht nur
- wie gelegentlich bei Tillich - versucht, sondern in der Tat gendtigt, gewisserma-
Ben einer Selbstvergbtterung zu erliegen (54, 138), um die Welt als Welt
entstehen und bestehen zu lassen (29). Was so dem natiirlichen Selbst notwendig
und zugleich unméglich ist, wird erst durch eine neue Bewegung — die zweite
Phase des Prozesses des personalen Aktes oder des Personseins (42) — ermdglicht,
darin das natiirliche Selbst durch ein neues Selbst, das als Sein-Selbst auch
konkret Grund des Seins ist, ersetzt wird. Indem es konkret im menschlichen
Personzentrum (26, 152) verwirklicht wird, hebt das Sein-Selbst das natiirliche
Selbst auf, ohne dabei den Unterschied zwischen menschlichem und géttlichem
Selbst zu verwischen. Vielmehr entsteht dadurch ein Verhiltnis, das ein wirkli-
ches Drittes (59, 108) und gegeniiber dem natiirlichen Mensch-Welt-Verhaltnis
etwas Neues ist. Dieses dann iiber den Tod hinaus fortdauernde Neue kann Sch.
mit dem paulinischen soma pneumatikon gleichsetzen, das im Menschen durch
Bezogenheit auf den auferstandenen Christus zustandekommt (49, 104).

Den philosophischen Schwerpunkt der Auseinandersetzung mit
Tillich bildet Sch.s Versuch, die Substanz-Ontologie, die bei Tillich
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immer zu drohen scheint (87, 106), durch einen transzendentalen
Relationismus (62) zu ersetzen, d. h. durch einen Verhiltnisbegriff, in
dem Verhéltnis Substanz einschlieBen kann, wihrend jedoch umge-
kehrt Substanz Verhéltnis ausschlieBen muB. Dadurch will Sch. Tillich
gegeniiber klar herausstellen, dall und wie Gott und das Reich Gottes
nicht als Dimension - auch nicht als letzte oder Tiefendimension — des
schon bestehenden Seins, sondern als eine neue die alte in sich
aufhebende Wirklichkeit zu verstehen sind. Der theologische Schwer-
punkt liegt darin, dab hier der erste Moment des Prozesses (das
Offensein des Menschen, das ,,Vakuum® oder die ,heilige Leere“) nicht
.schon als Einbruch Gottes in die menschliche Passivitit sondern als
hochste Aktivitdt des Menschen zu verstehen ist: ,dieses Vakuum ist
der vom Menschen bereitete Ort, an dem Gott nun selbst wirken kann”
(82). Der Mensch ist also nicht nur genétigt sondern auch fahig, sich so
zu offnen, daB er die von Gott kommende Fiille empfangen kann. Er
mub und kann von sich aus daher von Gott reden und Gott als Postulat
aufstellen, um der Existenz Sinn zu verleihen, obzwar ein Postulat
noch nicht Wirklichkeit ist (115). Bricht Gott als das das Negative
erfiillende Positive ein, so ist das sowohl Konkretisierung Gottes und
eines neuen menschlichen Selbst wie auch Verifizierung des Postulats
(116). Wir miissen von Gott reden — so betont der Vf. im Gegensatz zu
einem weit verbreiteten Thema aus der dialektischen Theologie -,
nicht weil er uns schon begegnet ist, sondern weil wir nur so die
Existenzfrage postulierend beantworten kénnen.

Als Grundlegung einer philosophischen Theologie ist der in diesem
Bd vorgefithrte Entwurf ein beachtenswerter Ansatz dazu, die Schwi-
che der geldufigen evangelischen Fundamentaltheologie hinsichtlich
des Mensch-Gott-Verhiltnisses zu iiberwinden. Er lieBe sich zwar
wohl erst durch noch eingehendere Analysen als stichhaltig erweisen,
aber er ist prézis und einheitlich dargestellt. Als Beitrag zum Tillich-
verstdndnis ist demgegeniiber der Wert schon dadurch erheblich
vermindert, daB Sch. sich fast ausschlieBlich auf Tillichs ,,Systema-
tische Theologie” beschrinkt und dabB er auf die einschldgige Sekun-
dérliteratur nicht eingeht. Denn fiir das Gott-Welt-Verhéltnis miiBte
man z. B. die ,Religionsphilosophie mit in Betracht ziehen; zudem
sind die terminologischen Ungenauigkeiten bei Tillich wie auch die
Problematik des Seins-Selbst als Seinsgrundes schon &fters zum The-
ma gemacht, und es ist nicht leicht einzusehen, inwiefern Sch. die
Tillichdiskussion wirklich fordert. Dariiber hinaus scheint Sch. einem
MiBverstdndnis anheimgefallen zu sein, indem er zu iibersehen
scheint, daB bei Tillich - vor allem in ,Systematischer Theol.” - die
Begriffe ,Essenz” und , Existenz” Abstraktionen vom wirklichen ,,Le-
ben“ bezeichnen, so dall die Gleichsetzung von Essenz und Existenz
mit , Theonomie® und ,, Autonomie” — letztere sind aus der Geistesge-
schichte gewonnene und auf gewisse Perioden der Geschichte
anwendbare Begriffe — den Inhalt und die Absicht der Begriffe wesent-
lich entstellen mub.

Auf alle Fille ist jedoch diese Abhandlung, die der V. als kldrende
und korrigierende Weiterfithrung von und Festhalten an der grundle-
genden Tillichschen Konzeption versteht (144, 152), ein Zeugnis davon,
wie die Theologie Tillichs immer wieder als Ansporn zum eigenen
Denken und zur Aneignung des theologischen Gehalts wirkt.

Charlottesville Robert P. Scharlemann

Lotz, Johannes B., Person und Freiheit. Eine philosophische Untersuchung mit
theologischen Ausblicken. — Freiburg, Basel, Wien: Herder (1979). 191 S.
(Quaestiones disputatae Bd 83) kart. DM 28.50
Der Titel deutet die zwei Teile des Buches an. Im ersten wird der

Personbegriff philosophisch (ontologisch, existenzial, dialogisch und

ethisch-rechtlich) sowie theologisch (trinitarisch, christologisch und

bzgl. des Dialogs von Gott und Mensch) differenziert. Im zweiten Teil
erfolgt die Entfaltung des Freiheitsbegriffs. L. geht aus vom Wesen
menschlicher Freiheit (Determinismusproblem, Freiheitserfahrung,

Wahl und Entscheidung) und stellt diese der absoluten Freiheit Gottes

gegeniiber. Die anschlieBende theologische Reflexion erértert die trini-

tarische Freiheit, unsere erloste Freiheit, die Freiheit-Gnade- sowie die

Providenzproblematik. Die damit philosophisch und theologisch diffe-

renzierte Freiheit der Person wird dann in ihrer Gesellschaftlichkeit

und Geschichtlichkeit betrachtet, was zur abschlieBenden theologi-
schen (christologischen, ekklesiologisch-heilsgeschichtlichen) Refle-
xion fithrt.

Das Buch hat einfiihrenden Charakter. Es ertdffnet den Einblick in
ein Denken, das vielleicht der Gegenwart erst fremd werden mubBte,
um von ihr als etwas Neues wiederentdeckt werden zu kénnen. L.
kommt vom transzendentalen Thomismus her (Person als ,,Offenbar-
keit des Seins“) und durch alle Aneignung neuen philosophisch-

theologischen (insbesondere existentialistischen und dialogisch-perso-
nalistischen) Denkens sowie durch alle Aufbereitung der Thematik in
einer einfachen, klaren Sprache hindurch ist in der ganzen Gedanken-
fithrung stets die prézise und differenzierte Begrifflichkeit und Argu-
mentation des Aquinaten spiirbar. Auf diesem Boden gelingt es L.,
diesen sehr weit gespannten thematischen Bogen in erstaunlicher
Kiirze und vorbildlicher Klarheit auszuleuchten, wobei er immer
wieder zu originellen Antworten kommt bzw. alte Antworten originell
vermittelt, wie z.B. in der Frage nach dem menschlichen Ich in
Christus. Die Beurteilung des Buches wird primér davon abhéngen, wie
der Leser philososphisch und theologisch zu diesem thomistischen
Boden spekulativer Argumentation steht.

Wien Arno Anzenbacher

Wer ist der Mensch? Entwurf einer offenen und imperativen Anthropologie.
Hrsg. u. bearb. von Hugo Staudinger und Johannes Schliiter, —
(Stuttgart, Bonn): Burg (1981). 366 S., Lw. DM 32.—

Dem Vorwort ist zu entnehmen, dall das Werk im Auftrag des
Instituts fur wissenschaftstheoretische Grundlagenforschung, der For-
schungsstelle des Deutschen Instituts fiir Bildung und Wissen, entstan-
den ist. Es ist nach dem Buch ,,Chance und Risiko der Gegenwart —
Eine kritische Analyse der wissenschaftlich-technischen Welt“ der
zweite Bd innerhalb des GroBprojektes ,Wissenschaftstheoretische
Aufarbeitung der geistigen Trends der Gegenwart als Herausforderung
des Glaubens an die eindimensionale Rationalitét®. Beitrige von 18
namhaften Wissenschaftlern aus Theologie, Philosophie, Biologie, Psy-
chologie, Pddagogik, Soziologie, Politologie, Medizin und Geschichte
wurden von den Hrsg. nach sprachlicher Bearbeitung in den einheitli-
chen Gesamttext integriert, dessen Teile nicht namentlich gezeichnet
sind. Das Werk gliedert sich in einleitende Voriiberlegungen, drei
Hauptteile, SchluBiiberlegungen sowie Anmerkungs- und Registerteil.

Die Voriiberlegungen setzen sich wissenschafts- und erkenntnis-
theoretisch mit den ,,Hauptschwierigkeiten einer modernen Anthropo-
logie“ auseinander und entwickeln an der Differenz zwischen dem
modellbedingten, methodisch-abstrakten bloB Richtigen und dem
Wahren bzw. Wesentlichen das Desiderat einer Anthropologie, welche
am Wesentlichen orientiert ist und Reduktionismen iiberwindet. Es
wird demnach eine Anthropologie in Aussicht gestellt, in welcher die
philosophisch-ganzheitliche Sicht tonangebend ist.

Diese Erwartung wird allerdings im folgenden nur sehr bedingt
erfiillt. Der erste Hauptteil , Besondere Fihigkeiten und Eigenarten des
Menschen® (33-129) bringt zwar eine reiche Fiille vielfaltigen Materi-
als. Er informiert tiber biologiche Ausstattung, die Wechselwirkung
von Leib und Geist, Abstraktionsvermégen, Sprache, Erbe-Milieu-
Problem, Selbstdarstellung, Symbole, bewuBtes Erleben, Gefiihl, Phan-
tasie und Spiel, Lern- und Handlungstheorie. In allen diesen Kp. wird
der Unterschied zwischen Mensch und Tier herausgearbeitet und die
jeweilige Besonderheit des Menschen dargestellt. Stets liegt ein Vor-
verstdndnis des Menschen zugrunde, das dem Tenor der philosophia
perennis und dem christlich-abendlindischen Menschenbild ent-
spricht. Das wertvolle, meist auch hervorragend ausgearbeitete Mate-
rial illustriert bunt dieses Vorverstéindnis. Es fehlt jedoch praktisch
villig die philosophische Explikation dieses Vorverstindnisses. Das
mag Absicht gewesen sein. Nur fithrt eben dieses Vorherrschen der
empirisch-einzelwisschenschaftlichen Sicht zu Konsequenzen: Begriffe
wie ,Geist”, ,Freiheit", ,Wille®, ,BewuBtsein®, , Erkenntnis®, ,,Gefiihl“,
»Abstraktion* etc. werden mehr oder weniger alltagssprachlich einge-
filhrt und finden bis zum Ende des Buches keine philosophische
Prizisierung. So sehr die Differenz Mensch-Tier erdrtert wird, die
Differenz zwischen Geist und Sinnlichkeit bleibt trotz eines knappen
Hinweises (33f) offen.

Die transzendentale bzw. exsitentiale Bedeutung von ,Vernunft®,
»Moralitdt®, ,Gesellschaftlichkeit®, ,Geschichtlichkeit* und ,Sprach-
lichkeit” wird im ersten Teil nicht aufgewiesen. Merkwiirdigerweise
bleibt die Fragestellung der Themen ,Moralitit”, ,Gewissen” und
»Sittlichkeit” im ganzen Buch unthematisiert, denn die beildufigen
Erwdhnungen in den anderen Teilen (z. B. 200ff, 288ff) haben nur
peripheren Charakter. Damit bleibt aber die Palette der menschlichen
Féhigkeiten und Eigenarten in einem unvermittelten Nebeneinander
stecken.

Das wirkt sich aus auf den zweiten Hauptteil ,Die Eigenart
menschlicher Sozialgebilde” (131-215). Eine im Sinne der Voriiberle-
gungen , wahre“ und ,wesentliche“ Anthropologie hitte die Sozialge-
bilde anthropologisch zu vermitteln, also zu zeigen, wie sie aus der
Eigenart des Menschen, aus seiner Existentialitdt und Bediirfnisstruk-
tur, aus seiner existentialen Gesellschaftlichkeit entspringen. Eine
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,imperative“ Anthropologie hitte auBerdem den sozialethischen
Gesichtspunkt der in den Sozialgebilden zu realisierenden Humanitt
einzubringen und anthropologisch zu differenzieren, was sicher nicht
dadurch geleistet wird, daB standig Grundgesetz und Menscherechts-
deklarationen zitiert werden. Tatsdchlich wird vélkerkundlich iiber
Ehe und Familie, politologisch iiber politische Ordnungen, historisch
iiber die Wirtschaft, religionswissenschaftlich iiber die Religion und
wiederum historisch iiber den innerstaatlichen Pluralismus gehandelt.
Die Kp. haben den Charakter vorziiglicher Lexikonartikel {iber die
genannten Stichworte und sind dufierst informativ. Es ist wissenswert,
daB Schweine ,nachweislich seit etwa 6500 v. Chr. im Irak gehalten®
wurden (155) und ,die ilteste Form der Zange” ,seit etwa 3000 v. Chr.
in Mesopotamien gebraucht wird“ (157). Was aber soll diese Informa-
tionsfiille in einer Anthropologie, wenn sie nicht im Rahmen einer
anthropologischen Vermittlung steht, sondern eben bloB richtig ist? Im
folgenden wird expliziert, ,dal Offenheit und Freiheit (!) Vorbedin-
gungen dafiir sind, dab bei der Entwicklung des Kosmos, der biologi-
schen Evolution und der Geschichte der Menschheit Neues hervorge-
bracht wird® (198). Bei aller Wertschitzung des dabei gebotenen
empirischen Materials ~ wie kann man nach Kant so problemlos den
Freiheitsbegriff nivellieren?

In vieler Hinsicht wesentlich ist das Kp. iiber Rechtsordnungen und
Naturrecht; aber auch hier wird nicht versucht, die Sinnebene des
Rechts anthropologisch zu vermitteln. Fiir die meisten Beitrdge des
zweiten Teils ist der anthropologische Kontext des Gesamtprojekts
irrelevant.

,Personaltitit als Kennzeichen des Menschen und seiner Sozialord-
nungen® (217-302) ist Thema des dritten Hauptteils. Vom Schliisselbe-
griff der Personalitit aus werden Personalgemeinschaften, besonders
Ehe und Familie, beleuchtet und im Hinblick auf ihre Unersetzbarkeit
auf Grund bleibender Bindungs- und Anerkennungsbediirfigkeit erdr-
tert. Probleme der personalen Liebe und die (auch theologisch reflek-
tierte) Bosheit als Preisgabe der personalen Grundbestimmung kom-
men zur Sprache. Thematisch fillt das ausgezeichnete SchluBkp. iiber
die Spannung zwischen eschatologischer Erwartung und gesellschaftli-
cher Vollendung durch Politk etwas aus dem Rahmen. Der Vorzug
dieses Teils liegt darin, daB einleitend die Begriffe ,Individualitét®,
Identitit", , Geschichtlichkeit* und ,Personalitidt” griffig differenziert
werden, wodurch die Voraussetzung einer dichteren anthropologi-
schen Vermittlung der weiteren Themen gegeben ist. Hier hitte sich
die Chance geboten, im Rahmen des Personalitétsbegriffs eine gewisse
Systematik menschlicher Existentialitit zu entwickeln, um dem Desi-
derat des Ganzheitlichen, Integralen gerecht zu werden. Dieser Ver-
such wurde nicht gemacht. Ebensowenig wurde versucht, die ontologi-
sche Frage nach dem Menschen als der leibhaftig-daseienden Tran-
szendentalitdt zu stellen, also nach der Konstitution der Person als
eines in sich vermittelten, wahrhaften Seienden in der Differenzproble-
matik von Geist, Vitalseele und Leib bzw. Korper.

Das Buch bietet eine reiche Vielfalt von Materialien aus den
verschiedensten Disziplinen. Es zeichnet sich aus durch Offenheit auf
die theologische Fragestellung hin. Eine Anthropologie jedoch ist das
Buch nicht, eher eine wertvolle Materialsammlung zur Anthropologie.
Vom Wahren und Wesentlichen des Menschseins erfiahrt man eher
wenig. Aber man findet viel Richtiges. Ob damit der Glaube an die
eindimensionale Rationalitét zu erschiittern ist, erscheint fraglich.

Wien Arno Anzenbacher

Ahlers, Botho: Die Unterscheidung von Theologie und Religion. Ein Beitrag zur
Vorgeschichte der Praktischen Theologie im 18. Jahrhundert. — (Giitersloh):
Giitersloher Verlagshaus Mohn (1980). 167 S., kart. DM 38.—

Was fithrte am Ausgang des 18. Jh.s zur Ausbildung der Prakti-
schen Theologie als einer eigenstidndigen theologischen Disziplin, die
sich auf theoretische Weise mit der ,Praxis" befaBit? Schleiermacher
hat in seiner ,,Kurzen Darstellung des theologischen Studiums” (1811)
dieses Motiv der Verselbstindigung des theologischen Interesses am
,Praktischen® prignant umschrieben: ,Das Bediirfnis der praktischen
Theologie entsteht also nur fiir den, in welchem religitses Interesse
und wissenschaftlicher Geist vereint sind“ (zit. nach 164). Vorausge-
setzt wird in diesem Zitat eine Unterscheidung von Religion und
Theologie, ,die Theorie und Praxis in ihr je verschiedenes Recht setzt*
(162). Erst dann, aber auch gleichzeitig mit dieser Entwicklung, kommt
eine spezifische, eben von der praktischen Theologie zu verhandelnde
Problematik zu BewuBtsein. Anders ausgedriickt: Solange Theologie
und Religion noch ungeschieden sind, braucht es keine eigensténdige
praktische Theologie zu geben.

Die vorliegende Studie, eine beim Tiibinger praktischen Theologen
D. Réssler angefertigte Dissertation, bietet eine interessante und auf-
schluBreiche Rekonstruktion der Vorgeschichte der praktischen Theo-
logie unter der leitenden Fragestellung, wie sich Theologie und Reli-
gion begrifflich und institutionell allméhlich auseinanderentwickelten.
Sein Material hat der Vf. durch minutitse Interpretationen von Schrif-
ten protestantischer Theologen aus dem 18. [h. gewonnen.

Die Entwicklung verlief in drei sowohl theologie- als auch frommigkeitsge-
schichtlich epochalen Schritten, die hier nur kurz angegeben werden konnen:

(1) In der altlutherischen Orthodoxie gilt die Theologie insgesamt als prakti-
sche Wissenschaft. Religiése und kirchliche Praxis werden begriffen als direkte
Fortsetzung und Verlingerung der Theologie. ,,In gewissem Sinne ist Theologie
selbst Element dieser Praxis, insofern sie unmittelbar in die Predigt und den
Unterricht der Kirche eingeht und darin zur Darstellung kommt. Es gibt keine
Praxis, auf die sie sich allererst noch beziehen miiBte; sie ist — so gesehen — ihre
eigene Praxis.” (76)

(2) Wihrend in der orthodoxen Theologie das subjektiv-innere Verhltnis des
Individuums zur kirchlichen Institution und Lehre keine Rolle spielt und es vom
Ansatz ihres Denkens auch gar nicht kann, steht dieses umgekehrt fiir den
Pietismus im Vordergrund. Theologie wird in Funktion zur ,praxis pietatis”
definiert, wobei diese Praxis ,nicht die institutionelle Tétigkeit der Kirche,
sondern die freie Titigkeit des einzelnen® (51) meint. Mit dieser Bestimmung
kehrt der Pietismus das Verhiltnis von Theorie und Praxis ins diametrale
Gegenstiick zum orthodoxen Verstindnis um, ist jedoch vom gleichen Anliegen
geleitet: die Einheit beider in Theologie und Religion zu wahren.

(3) Faktisch war diese jedoch im Streit zwischen Orthodoxie und Pietismus
auseinandergefallen. Sie konnte darum nur in neuer Form wiederhergestellt
werden. Dazu bediente sich die christliche Aufkldrung der folgenreichen begriff-
lichen Unterscheidung von Theologie und Religion. ,Indem Theologie sich von
Religion unterscheidet, stellt sie unter verdnderten Bedingungen jene Einheit
reflexiv wieder her, die spitestens mit der Auseinandersetzung von Orthodoxie
und Pietismus zerbrochen ist. Die Theologie wird darin allgemein, daB sie sich
zur universellen Theorie gestaltet und so sowohl die Welt als Gegenstand enthlt
und legitimiert als auch diejenige Praxis, die ihr vorausliegt, die Religion und
damit das praktische Interesse. Sie nimmt das praktische Interesse selbst wahr,
indem sie ihre Selbstunterscheidung von der Religion vorantreibt; die Unter-
scheidung entlastet zwar einerseits die Theologie von der Restriktion, ausschliefi-
lich praktisch zu denken, befreit aber andererseits auch die Religion von dem
Druck, das Wissen der Theologie praktisch zu machen.” (160)

Indem der Vf. diese Epochen nicht nur problem- und argumenta-
tionsgeschichtlich nachzeichnet, sondern ihre Darstellung mit Hilfe der
wissenssoziologischen Perspektive um ihren kirchlichen und gesell-
schaftlichen Kontext erweitert, gelangt er zu duBerst aufschlubreichen
Ergebnissen. Die unterschiedlichen theologischen Argumentationsver-
suche spiegeln eine umfassende gesellschaftliche Entwicklung wider,
die fiir Theologie und Kirche héchst folgenreich war. Der verzweifelte
Versuch der orthodoxen Theologie in ihrer Spitphase, die Allgemein-
heit der Lebenswelt mit ihrer unmittelbaren Einheit von Theorie und
Praxis zu retten, war schon bei seiner Formulierung vom Gang der
Ereignisse iiberrollt. Der Pietismus entsprach der Logik des gesell-
schaftlichen Differenzierungsprozesses mit seiner Proklamation der
Individuierung der Religion sowie der Privatisierung des frommen
Denkens. Damit wurde eine neue Bewertung der Subjektivitit eingelei-
tet, die zum bisher {iberwiegenden Interesse an institutioneller Identi-
tit in nicht mehr unmittelbar zu verséhnender Spannung steht. Die
dadurch sich ergebenden Probleme sind es, die schlieBlich zur Verwis-
senschaftlichung der praktisch-theologischen Reflexion gefiihrt haben
— eine Problemlage, die fiir diese Disziplin immer noch aktuell ist.

Miinster Norbert Mette

Guhr, Ekkehard: Personale Beratung. Voraussetzung und Methode. — Gottingen:

Vandenhoeck & Ruprecht (1981). 297 S., kart. DM 29.80

Der Vf. sieht vier traditionelle , Arbeitsbereiche, die sich mit dem
psychisch leidenden Menschen befassen . .. Psychiatrie, Psychothera-
pie, psychologische Therapie und Seelsorge”. Thnen stellt er in dieser
Dissertation die ,personale Beratung® als fast eigenstandige Hilfsme-
thode gegeniiber (100).

Auf den ersten 60 Seiten folgt der Leser der , personalen Beratung®
einer selbstmordgefahrdeten Depressiven. ,Interdisziplindr® sollen
dabei ,Medizin, Psychotherapie, Kommunikationswissenschaften,
Theologie, Sprachwissenschaften und die Naturwissenschaft” einbezo-
gen werden (19), wenn auch naturwissenschaftliche Grundlagen kaum
zu finden waren. Von der medizinischen Psychiatrie, die fiir Depres-
sionsforschung zustindig ist. werden uns die Ansichten von Jaspers
und Bleuler, also die frithesten Untersuchungen, referiert (101ff), nicht
jedoch die seit 25 Jahren als maBgebend anerkannten Vertreter klini-
scher Depressionsforschung, die ihre Ergebnisse biochemisch nachwei-
sen konnten (z. B. Kielholz, Hole, Hippius, Helmchen u. a. m.).
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Nachdem aus der Psychiatrie seit langem bekannt ist, daB depressi-
ve Phasen selten ldnger als ein Jahr dauern, danach aber auch ohne
Behandlung abheilen, kann das Beispiel einer erfolgreichen ,personal-
en Beratung” nach tiber zwdlf Monaten bei einer Depressiven also
nicht von dem Wert der Methode iiberzeugen.

Wer hingegen einen Uberblick iiber psychotherapeutische und
psychologische Beratungsmethoden sucht von den verschiedenen tie-
fenpsychologischen Schulen iiber Gespréchs- und Verhaltenstherapie
bis zu der hier entwickelten ,,Kommunikationstherapie®, der findet mit
vielen Quellenangaben zahlreiche Methoden zutreffend dargestellt.

Wenn jedoch ,Kirche® verstanden wird als ,Kommunikationspro-
zeD der Gesellschaft” (193), die unter dem ,Defizit personaler Kommu-
nikation® leidet, so daB sich ,,in der Interaktion auch der Seelsorgesitu-
ation symmetrische oder komplementire Beziehungen konstallieren,
die systeminternen Regeln unterworfen sind . . .“ (207), so fragt sich der
Leser, warum wohl der Vf. sich stets auf die wichtige Sprachwissen-
schaft beruft. (Lehrte nicht schon Luther, ,dem Volke aufs Maul
schauen“?!)

Wahrscheinlich will das Buch sagen und begriinden, wie eine echte,
verstehende, zwischenmenschliche Zuwendung mit ihrem Rat ver-
zweifelten Menschen helfen kann. Wie gerne wiirde der Leser erfah-
ren, welche Bedeutung der Seelsorge als Glaubenshilfe bei dieser
wichtigen Aufgabe zukommt. Doch davon schweigt das Buch.

Berlin Klaus Thomas

Klessmann, Michael: Identitiit und Glaube. Zum Verhiltnis von psychischer
Struktur und Glaube. - (Miinchen/Mainz): Kaiser/Griinewald (1980). 227 S.
(Gesellschaft und Theologie. Abt.: Praxis der Kirche Nr. 33), kart. DM 32—

Der Verfasser, ,,Supervisor” am Seelsorgeinstitut in Bethel, begreift
in dieser seiner Diss. ,,die Person als ein in verschiedenen Dimensionen
gegliedertes Feld®, ,orientiert und konkretisiert ... an der epigeneti-
schen Feldtheorie Eriksons® (169). In dieses ,Feldmodell” ist ,die
Beziehung von psychischer Struktur und Symbolen des Glaubens . . .
ontogenetisch und systematisch in ihrer Interdependenz ablesbar”.
Daraus ergibt sich die Aufgabe des Seelsorgers: , Er soll die Interdepen-
denz bestimmter, vom Klienten geduBerter Symbole mit dessen psychi-
scher Struktur wahrnehmen und verarbeiten® (170).

An anderer Stelle spricht der Vf. verstiandlicher: er will ein Modell
entwickeln ,an Hand dessen differenzierter erfat werden kann, wie
der Glaube sowohl formal als auch inhaltlich mit der psychischen
Struktur in Beziehung steht”.

Diese Grundaufgabe des Buches sucht der VE. in sechs Hauptteilen darzustel-
len:

Im ersten klart (?) er die Hauptbegriffe von ,Struktur”, die er u. a. als
»Ganzheit” . . . in ,spannungsartiger Interaktion” in einer ,Invarianz des ,inneren
Systems'“ zeigt (11). Als Glauben sieht er mit Paul Tillich ,das Ergriffensein
durch das, was uns unbedingt angeht® (14).
 Im 2. Hauptteil fithrt der Vf ,von Freud zu Erikson® in einer kurzen
Ubersicht iiber die Trieblehre, die ,Ich-Psychologie® bis zur Strukturtheorie
(21-32).

Der 3. Hauptteil entwickelt ,Erik H. Eriksons epigenetische Theorie® und
zeigt dessen ,,acht Phasen in der Entwicklung des Menschen® auf (50-70), von
denen zwar die ersten (z. B. ,Urvertrauen gegen UrmiBtrauen® mit anderen
entwicklungspsychologischen Forschungen iibereinstimmen, die letzten jedoch
»Generativitat gegen Stagnation® und ,Integration gegen Verzweiflung® vermé-
gen wenig zu tiberzeugen.

Der 4. Hauptteil setzt sich mit der ,neueren Religionspsychologie” auseinan-
der, deren Erkenntnisse der Vf. fiir sein Thema jedoch als unzureichend und
~problematisch” ablehnt (71-81).

»Psychische Struktur und Glaube im Modell des Feldes® lautet das Thema
des 5. Hauptteils. Dabei geht der V£, von dem Feldbegriff Kurt Lewins aus, den er
in seiner Anwendung in ,engster Nihe zum gestaltpsychologischen Versuch
einer Ganzheitshetrachtung” sieht (86).

Mit Skizzen macht der Vi. Personlichkeitsstrukturen der ,epigenetischen
Theorie” in verschiedenen Schichten anschaulich (102-105) und ,integriert"
dabei die Feldtheorie Kurt Lewins und die epigenetische Theorie Eriksons
(140).

Jede der frither dargestellten ,Entwicklungsphasen entspricht dabei der
Bildung eines Bereiches im Feld der Person® (83-142).

Der letzte Hauptteil schliefilich zeigt den ,harmonischen Zusammenhang
von Theologie- und Religionspsychologie®, , weil das Wort Fleisch geworden ist*,
ist es ,nur in ... der Form des Symbols zugénglich”. Darum spricht der Vf. von
»Gott" und vom , Kreuz" als Symbolen (152-154) und versteht, ,,Religionspsycho-
logie als Symbolkritik* (157). =

Der Schlul} will alle diese - recht theoretischen — Uberlegungen offenbar fiir
die Praxis der Seelsorge fruchtbar machen, aus der der Vf. auch einige Beispiele
berichtet (161-166). Die ,, Deutungsarbeit an den Symbolen“ sucht der V. auf eine
»iberschaubare Anzahl von Grundmustern zu reduzieren und damit zu vereinfa-
chen®.

Damit wird Seelsorge zu einer ,Hilfe zur Reifung der Person ..., d. h. zur
Differenzierung und Integration sowohl der Symboldimension als auch der
Dimension des organismischen Prozesses, des Ich-Prozesses und der Repriisen-
tanzen des Sozialprozesses®,

Das Buch also sucht unter psychologischen Fragen den Vorgang der
Seelsorge zu kliren und sieht dabei nicht so sehr den Menschen in
seinen Néten und Glaubenszweifeln (obwohl der VE. {iber ausgedehnte
praktische Erfahrungen im Clinical Pastoral Training in den USA
sowie in der Krankenseelsorge verfiigt); vielmehr sieht er seine Aufga-
be in dem Aufstellen einer theoretischen Konstruktion der Persénlich-
keit, von der her die Seelsorge geschehen soll. Fragen nach der Bibel,
nach dem leidenden, sorgenden und zweifelnden Menschen stellt das
Buch nicht.

Berlin Klaus Thomas

Dreher, Martin Norberto: Kirche und Deutschtum in der Entwicklung der
Evangelischen Kirche Lutherischen Bekenntnisses in Brasilien. — Géttin-
gen: Vandenhoeck & Ruprecht 1978. 259 S., 1 Karte (Arbeiten zur kirchlichen
Zeitgeschichte. Reihe B: Darstellungen Bd 6) geb. DM 46.—

Wiahrend eines Praktikums in einer Gemeinde der «Igreja Evangéli-
ca de Confissdo Luterana no Brasily (kurzweg «Igreja dos Aleméess
genannt) konnte der von deutschen Einwanderern abstammende brasi-
lianische Vf. als Theologiestudent nach einem Gottesdienst die Fest-
stellung machen, daf} die in deutscher Sprache gehaltene Predigt von
ca. 70 % der Kirchenbesucher nicht verstanden worden war, obwohl
die Gottesdienste dort immer in deutscher Sprache gehalten wurden.
Auf seinen Vorschlag hin, auch Gottesdienst in der portugiesischen
Landessprache zu halten, erhielt D. die zunéchst verbliiffende Ant-
wort, man kénne nicht evangelisch sein, ohne zugleich Deutscher zu
sein. Durch diese Erfahrung wurde die (1975 in Miinchen beim
Fachbereich Evangelische Theologie als Diss.) vorgelegte Untersu-
chung angeregt. Bemerkenswert ist, daB selbst V£. (im Vorwort) einem
Freund fiir die ,Hilfeleistung bei der Bewiltigung sprachlicher Proble-
me* dankt und darauf hinweist, daf die Diss. vor der Versffentlichung
»noch einmal sprachlich {iberarbeitet wurde®.

D. geht es darum, den Weg aufzuzeigen, den die Evangelische
Kirche Lutherischen Bekenntnisses in Brasilien zuriicklegen muBte:
»BEs war ein Weg, der sie von der Struktur einer Einwandererkirche zu
einer einheimischen, bodenstindigen Kirche in Brasilien fithrte. Bei
diesem ProzeD sah sie sich mit denselben Problemen konfrontiert, mit
denen auch die iibrigen Einwandererkirchen konfrontiert waren. Das
Festhalten an ihrem Glauben war sehr oft mit dem Festhalten an den
Traditionen ihrer ethnischen Gruppen und an ihrer Sprache gekoppelt,
so dal} diese Traditionen und die Sprache sehr oft quasi zu notae
ecclesiae wurden (15).%

Da sich das Archiv seiner Kirche in Brasilien erst im Aufbau
befindet, ging der Autor unter Auswertung deutscher (im wesentlichen
unveréffentlichter) Archivakten der Frage nach, wie sich eine von
Idealismus und Romantik beeinflufite Theologie im Leben und in der
Gestalt deutsch-brasilianischer Gemeinden und Synoden im Kontext
der brasilianischen Geschichte (seit der Unabhangigkeit 1822) ausge-
wirkt hat,

Kirchenprésident Ernst Schlieper (geb. 1909 in Rio Grande do Sul)
sagt zur Sprachenfrage: ,Die Kirche wird das Recht zur Bewahrung der
Muttersprache anerkennen. Immer aber wird sie der gegebenen Wirk-
lichkeit Rechnung tragen miissen und in der Sprache reden, die die
Sprache der Menschen ist, an die sie sich wendet. Das bedeutet, daf
die Kirche in Brasilien wohl auf lange hinaus eine zwei- bzw. mehr-
sprachige Kirche wird sein miissen und daB von jedem Pfarrer erwartet
werden mul, daB er neben der deutschen die portugiesische Sprache
beherrscht (227).“ Diese Haltung Schliepers macht D. sich in seinem
Kapitel , Theologische Neubesinnung* zu eigen. Sie gilt z. Z. als die
offizielle Haltung zur Sprachregelung in allen brasilianischen Synoden,
die somit nicht den Fehler begingen, wie D. hervorhebt, den Bruch mit
der Vergangenheit radikal zu vollziehen; denn die Entscheidung, jetzt
nur noch in der Landessprache zu predigen, wire die Umkehr eines
Extrems, das man in der Vergangenheit vertreten hat.

Die mit guten Verzeichnissen (231-259) und einer iibersichtlichen
Karte ausgestattete Untersuchung des fleifigen Vf.s beschrinkt sich
auf das Gebiet der Riograndenser Synode und der Lutherischen
Synode. Die Darstellung der Problematik auf dem Gebiet der Mittel-
brasilianischen Synode und des Evangelischen Gemeindeverbandes
}fon Santa Catarina und Parana soll zu einem spiteren Zeitpunkt

olgen.

Minster Werner Promper
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Ri, Sangbae, Jean: Confucius et Jésus-Christ. La premiére théologie chrétienne en
Corée d'aprés I'ceuvre de Yi Piek, lettré confucéen, 1754-1786. - Paris: Editions
Beauchesne (1979). 161 S. (Beauchesne Religions 10), FF 82,-

Der konfuzianische Gelehrte Yi (Familienname) Piek (Vorname,
sprich: Bjock) ist der eigentliche Griinder der ersten katholischen
Gemeinde Koreas. Aus der Missionsgeschichte ist bekannt, wie er (noch
vor dem Empfang der Taufe) durch das Studium verschiedener am
Kaiserhof zu Peking durch Jesuitenmissionare verfaliter Schriften mit
den Grundwahrheiten der christlichen Lehre vertraut wurde. Fiir die
ersten koreanischen Landsleute, die er fiir den christlichen Glauben
gewinnen konnte, bearbeitete er zwei poetische Lehrschriften, die R. (in
Zusammenarbeit mit S. L. Ha) 1976 in Seoul herausgegeben hat.

In den Kapiteln ITI-VII (75-160) der nun vorgelegten Arbeit zeigt R.
(Priester der Erzditzese Taegu) anhand dieser (1970 entdeckten) Texte
auf, wie die Lehre des K'ung Futse (Meister K'ung, 551479 v. Chr.) fiir Yi
Wegweiser zum christlichen Glauben wurde und wie er das konfuziani-
sche Begriffssystem als Instrumentarium fiir die Ansétze einer originel-
len koreanischen Theologie benutzte, die er wegen seines frithen Todes
(im Alter von 32 Jahren) leider nicht weiter entfalten konnte.

Um den Leser auf das Verstindnis seiner theologischen Analysen
vorzubereiten, bietet R. in einem ersten Kapitel eine Lebensskizze des Yi
Piek und einen Uberblick iiber die Urspriinge der koreanischen Chri-
stenheit (21-32) sowie eine hilfreiche Zeittafel (33-35) der Geschichte
Chinas und Koreas.

Kap. I (37-73) fithrt in die Textgeschichte der Schriften des Yi Piek
ein und bietet erstmals eine vollstindige, gut verstandliche franzdsische
Ubersetzung (mit 163 aufschlufireichen Anmerkungen sowie einem
Anhang simtlicher Anmerkungen, mit denen Yi Piek seinen Original-
text ausgeriistet hatte).

Im Quellen- und Literaturverzeichnis (11-14) erscheinen jeweils
gesondert Schriften in koreanischer bzw. chinesischer Sprache sowie
solche westlicher Herkunft. Unter den «Publications occidentales» findet
sich als einziges Beispiel fiir die in der Einleitung (15) gebrandmarkten
«formes les plus aberrantes» der Theologie die franzésische Ubersetzung
der «Teologia de la Liberacion» des Gustavo Gutiérrez. Die im Hinblick
auf den politischen Parallel-Kontext verdffentlichte (s. Z. von der
Regierung Park verbotene) koreanische Ubersetzung bleibt unbeachtet.
In diesem Zusammenhang sei auch hingewiesen auf den in Concilium
(1978, 327-331) erschienenen Beitrag von Fumio Tabuchi SJ: «Der
Theologe im Gefingnis: Kim Chi Ha».

R’s originelle Untersuchung wurde im Sommer 1977 von der Theologischen
Fakultit des Institut Catholique de Paris als Dissertation angenommen. Ihre
Aufnahme in die von Charles Kannengiesser herausgegebene Reihe «Beauchesne
Religions» sichert ihr die weltweite Verbreitung, die sie verdient, um auch in
anderen Regionen und Kontinenten gleichartige Studien anzuregen und den
Pluralismus einheimischer Theologien zu férdern.

In der «Bibliografia Missionaria 1979 wurde R’s Arbeit irrtiimlich unter seinem
koreanischen Vornamen Sangbae eingeordnet.

Minster Werner Promper

Muskens, Martin: Partner im nationalen Aufbau. Die katholische Kirche in

Indonesien. — Aachen: Missio aktuell 1979. 327 S. kart. DM 25.—

Bis vor wenigen Jahren mufte man zu Biichern in hollindischer
und englischer Sprache greifen, wollte man sich iiber Indonesien, das
grofte Inselreich der Erde, mit seiner reichen Geschichte und Kultur
informieren. In letzter Zeit sind auch in deutscher Sprache gute Werke
herausgekommen. Dazu zéhlt auch die vorliegende Arbeit.

Der V£, ein holldndischer Priester, hat nach einer lingeren Studien-
reise durch Siidasien und Indonesien an der Katholischen Universitét
zu Nijmegen promoviert mit der Arbeit: ,Indonesié, een strijd om
nationale identiteit. Nationalisten, Islamieten, Katholieken” (Paul
Brand, Bussum, 1968). Von 1970-1977 weilte er in Indonesien, griindete
im Auftrag der indonesischen Bischofskonferenz das katholische Infor-
mationszentrum in Jakarta und zeichnet als Hrsg. der vierbandigen
Geschichte der katholischen Kirche in Indonesien (Sejarah Gereja
Katolik Indonesia, Ende/Jakarta, 1972-1974), in die sein o. g. Werk als
letzter Bd eingefiigt wurde.

Der Untertitel ,,Die katholische Kirche in Indonesien“ kdnnte zur
irrigen Meinung verfithren, es handle sich um eine Darstellung der
katholischen Kirche Indonesiens in Geschichte und Gegenwart. Doch
geht es dem V£ nur um einen Teilaspekt, ndmlich um den Beitrag der
Kirche beim nationalen Aufbau.

Er beschreibt die Elemente der indonesischen Kultur: Stammesreligionen,
javanische Religion und Islam in ihrer Entwicklung und ihrem Aufeinanderwir-
ken (17-118); die Krifte, die in den Jahrzehnten der Vorbereitung auf die
Selbstindigkeit eine Rolle spielten: nationale Bewegungen, Islam, Kommunismus

(121-166); schlieBlich das Ringen um die nationale Identitat im politischen
Geschehen seit Erreichen der Unabhingigkeit (167-308), Die katholische Kirche,
ihre Entwicklung und ihr Beitrag, wird nur jeweils wie ein Anhang zu jeder
Epoche behandelt. Fine ausfiihrliche Bibliographie (309-322) und ein Stichwort-
verzeichnis (323-327) beschliefen das Buch.

Auf wissenschaftlichen Apparat wird in der deutschen Ubersetzung
verzichtet. Doch zeigen die fritheren hollindischen und indonesischen
Ausgaben, wie sehr der V. mit der einschldgigen Literatur vertraut ist
und sie auch beniitzt hat.

Indonesien und die Kirche in diesem weitriumigen Gebiet verdie-
nen unser Interesse, schon weil dieser Staat mit seinen 130 Millionen
Bewohnern das fiinftgrofte Land der Erde ist. Seine politisch-
strategisch wichtige Lage zwischen dem tibervélkerten Asien und dem
weithin menschenleeren Australien, seine rasche Bevilkerungszunah-
me und sein potentieller wirtschaftlicher Reichtum weisen auf eine
bedeutende Rolle in der Zukunft hin. Zudem besitzt Indonesien eine
reiche Geschichte und Kultur und bildet in der Dritten Welt ein
gelungenes Beispiel dafiir, wie viele Stimme verschiedener Kultur und
Sprache zu einem Staat zusammenwachsen kénnen.

Vorliegendes Werk gibt einen guten Einblick in die religiosen und
kulturellen Stréme, die zum heutigen Indonesien gefithrt haben und in
ihm noch lebendig sind. Es macht Besonderheiten der heutigen indo-
nesischen Situation aus der Geschichte her verstdndlich. Nur die
folgenden seien hier hervorgehoben:

1. Das Ringen um die Alternative: Islamstaat oder religids neutraler Staat, in
dem jedoch ebenfalls der Glaube an Gott als einer der fiinf tragenden Pfeiler des
staatlichen Lebens anerkannt wird. Es gibt wohl kein zweites Land, in dem die
Kontroverse um das Fiir und Wider eines Islamstaates von Anfang an bis heute
mit solcher Intensitit und Ausfithrlichkeit in politischen Debatten wie in der
Literatur erértert wird und dadurch auch von AuBenstehenden mitverfolgt
werden kann. Die beiden Fronten bestimmen auch heute noch in hohem Malie
das nationale Leben.

2. Der im groBen und ganzen gewaltlosen Aufstieg des Kommunismus zur
stirksten politischen Bewegung des Landes in einem doch so religids veranlagten
Volk. Er erfolgte unter geschickter Ausniitzung der im Volk lebendigen nationa-
len wie messianischen Erwartung und fand ein plotzliches Ende beim Versuch
endgiiltiger Machtergreifung, Weil der Kommunismus vom Volk nicht marxi-
stisch, sondern religits verstanden wurde, fithrte die Enttduschung tiber sein
Versagen gerade in seiner Hochburg, Mittel-Java, in den Jahren nach 1965 zu
einer Hinwendung vieler seiner Anhénger zum Christentum.

3. Der starke EinfluB der katholischen Kirche, der in keinem Verhiltnis zu
dem prozentual geringen Anteil der Katholiken an der Gesamtbevblkerung steht.
Im Gegensatz zu vielen Landern der Dritten Welt wird die Kirche nicht als
Fremdkirper angesehen, Sie ist vielmehr in das nationale Leben integriert, weil
die indonesischen Katholiken sich von Anfang an in die nationale Bewegung und
spater in den Freiheitskampf eingeschaltet haben und weil die Kirche heute
durch ihr Erziehungswesen und andere soziale Dienste einen bedeutenden
Beitrag zur Entwicklung des Volkes leistet. Diesen Beitrag der Kirche zum
Volkwerden und zum nationalen Leben Indonesiens aufzuweisen, ist das Anlie-
gen des Vis.

Bedauerlicherweise hat man die statistischen Angaben von 1972
nicht auf den heutigen Stand gebracht, wo doch gerade in den letzten
Jahren das Wachstum der Kirche besonders stark war. Man fragt sich
auch, warum die in der indonesischen Ausgabe genannten Bewegun-
gen der Religionen auf hochster Ebene, die inzwischen noch fortge-
fithrt wurden, in der deutschen Ausgabe unerwéhnt bleiben. Gewil,
sie haben bisher zu keinen sichtbaren Erfolgen gefiihrt, sind aber doch
Zeichen des guten Willens, vor allem seitens der Regierung, die sie
angeregt hat, und sie kinnten bei der gegenwiértigen Spannung zwi-
schen Islam und Christentum doch noch gréBere Bedeutung erlangen.
Vor allem aber hitte man dieser Arbeit eine sorgféltigere deutsche
Ubersetzung gewiinscht. Nicht nur erschwert der ungefeilte Stil die
Lektiire. Die Sétze sind zuweilen so verschwommen, daBl der Rezen-
sent oft die hollindische oder indonesische Ausgabe -~ die englische
Ubersetzung hatte er nicht zur Hand, - zu Hilfe nehmen mufite, um
herauszufinden, was der Autor nun wirklich sagen wollte, ganz zu
schweigen davon, dall an meheren Stellen der Sinn geradezu entstellt
ist.

Der Vi wollte den Beitrag der Kirche zum nationalen Aufbau
Indonesiens herausstellen, nicht eine Gesamtdarstellung der Kirche
bieten. Noch immer bleibt darum eine solche Darstellung der Kirche
Indonesiens in Geschichte und Gegenwart fiir europdische Leser — wie
sie die evangelischen Kirchen in Miiller-Kriiger, Der Protestantismus
in Indonesien, bereits besitzen - ein unerfiillter Wunsch. Mulders
»Missie in Tropisch-Nederland* fithrt nur bis zum Zweiten Weltkrieg.
Das reiche Material, das in der vierbindigen Sejarah Gereja Katolik
}irlldonesia zusammengetragen wurde, kénnte als wertvoller Baustein

enen.

Bad Waldsee P. Martin Booz OFM Cap.
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2. Altes Testament
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Migsch, Herbert: Gottes Wort iiber das Ende Jerusalems. Eine literatur-, stil-
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Dio nel postesilio Sapienziali; p. 173-190: Festorazzi, Franco: Il Qohelet:
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Gross, Walter: Die Gottesebenbildlichkeit des Menschen im Kontext der
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Oberforscher, Robert: Glaube aus Verheifung, Aktualitit der Patriarchen-
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Petersen, David L.: The roles of Israel’s prophets. — Sheffield: (JSOT Press)
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E.: Mark 16:8 and the apostolic commission.
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Marxsen, Willi: Der zweite Brief an die Thessalonicher. — Zii: Theolog. Verlag
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Adolf Martin: 1l secondo Concilio ecumencio e la sua ricezione: stato della
ricerca; p. 367-370: Renoux, Charles: Note sur L’ascension d’Isafe dans la
tradition liturgique hiérosolymitaine.

Trevijano Etcheverria, Ramén: La escatologia del Evangelio de Tomas
dogién 3. — Salm XXVIII, 1981, 415-441.

Halperin, David |.: Origen, Ezekiel's Merkabah, and the Ascension of Moses.
- ChH L, 1981, 261-275.

Quacquarelli, Antonio: L'unita dei due Testamenti nell’iconografia del II e
IIT secolo. — Vetera christianorum XVIII, 1981, 253-274; p. 275-285: Burin i
Clara: tj Vyloavovory d1dookelric. Una norma di vita cristiana in Tito 2, 1; p
987-307: Carletti, Carlo: Pagani e cristiani nel sepolcreto della »piazzolac
sotto la Basilica Apostolorum a Roma; p. 309-331: Ferrua, Anfonio: Note al
Thesaurus linguae latinae. Addenda et corrigenda al vol. I, p. 331-389:
Orlandi, Tito: Gregorio di Nissa nella letteratura copta; p. 341-355:
Pavan, Vincenzo: Is 54, 1 (Laetare sterilis) nella catechesi dei primi due
secoli; p. 357-382: Simonetti, Manlio: Per typica ad vera. Note sull’
esegesi di Ireneo; p. 383-392: Viscido, Lorenzo: Similitudini tratte dal
mondo animale in Clemente Alessandrino; p. 393—422: Bertelli, Gioia: Per
una f?toria di Bari paleocristiana: note sul mosaico sotterraneo della cattedrale
(13 fig.). 2

Sesboﬁgé, Bernard: La preuve par les Ecritures chez saint Irénée. A propos
d’un texte difficile dupiivre 111 de I’ Adversus Haereses. - NRTh CXIII, 1981,
872-887.

Sauser, Ekkart: Das Bild von der Auferweckung des Lazarus in der frithchrist-
lichen und in der &stlichen Kunst. - TrThZ XC, 1981, 276-288.

Stroumsa, Gedaliahu G.. Aspects de l'eschatologie manichéenne. - RHR
CXCVIII, 1981, 163-181.

Schwager, Raymund: Fluch und Sterblichkeit — Opfer und Unsterblichkeit.
Zur Erlosungslehre des Athanasius. — ZkTh CIII, 1981, 377-399.

Lippold, Ad(ﬁsfz Bischof Ossius von Cordova und Konstantin der Grobe. -
7ZKG XCII, 1981, 1-15; S. 16-38: Collins, Richard: Beobachtungen zu
Form, Sprache und Publikum der Prosabiographien des Venantius Fortuna-
tus in der Hagiograhie des romischen Gallien.

Orlandis, José / Domingo Ramos-Lisson;: Die Synoden auf der Iberi-
schen Halbinsel bis zum Einbruch des Islam 7115, — Pad, Mchn, Wien, Zii:
Schéningh 1981. XVII, 377 S. = Konziliengeschichte. Reihe A: Darstellungen.

Simonetti, Manilo: La Disputatio contra Acephalos del diacono Rustico. -
Aug XXI, 1981, 259-289; p. 291-316: Van de Paverd, Frans: Disciplinari-
an procedures in the Early Church; p. 317-328: Swift, Louis |.: Basil and
Ambrose on the six days of creation; p. 329-337: Filoramo, Giovanni:
Pneuma e photismos in Clemente Alessandrino; p. 339-364: Mees, Micha-
el: Textformen und Interpretation von /n 6 bei Epiphanius; p. 365-372:
Milhau, Marc: Un texte d’'Hilaire de Poitiers sur les Septante, leur
tradition et les autres »traducteurs« Jn psalm. 2,2-3y; p. 373-389: Cipriani,
Nello: Echi antiapollinaristici e aristotelismo nella polemica di Giuliano
d’Eclane; p. 391-397: Zumkeller, Adolar: War Augustins monasterium
clericorum in Hippo wirklich ein Kloster? Antwort auf eine neue Hypothese
A. P. Orbans.

Burns, Paul C.: The christology in Hilary of Poitiers’ commentary on Matthew.
— R: Institutum Patristicum »Augustinianume 1981. 149 p. = Studia Epheme-
ridis »Augustinianume« XVI; Lire 12 000.

Szidat, Joachim: Historischer Kommentar zu Ammianus Marcellinus Buch
XX-XXI. Teil 2: Die Verhandlungsphase. — Wiesh: Steiner 1981. 102 ., Kt. =
Historia. Einzelschriften XXXVIII; kart. DM 32,-.

Mossay, J.: Eusébe, Hist. Eccl., ITI, 30-38, dans le Ms. Princeton. Mus. Art. Gr.
Acc. 41.26. — Muséon XCIV, 1981, 217-230; p. 231-234: Gordon, R. P.. A
Syriac exposition of Psalm 15; p. 235-258: Haile, Getatchew: Fekkare
Haymanot or the faith of Abba Giyorgis Saglawi.

Sagot, Solange: Le »Cantique des Cantiques« dans le »De Isaac« d’Ambroise de
Milan. - RechAug XVI, 1981, 3-57; g 59-100;: Wright, David F.: The
manuscripts of the “Tractatus in Iohannem”™ A supplementary list; p.
101-196: Berrouard, Marie-Francois: L'exégése augustinienne de Rom.,
7,7-25 entre 396 et 418, avec des remarques sur les deux premiéres Epériodes
de la crise spélagiennec p. 197-288: Dubarle, Dominique: Essai sur
'ontologie théologale de saint Augustin.

Augustinus, Aurelius: Der Gottesstaat De Civitate Dei. Band I Buch I-XIV.
Band 1I: Buch XV-XXII In deutscher Sprache von Carl Johann Perl. - Pad,
Mchn, Wien, Zii: Schoningh 1979 (ersch. 1981). XLII, 989 S.; X1V, 982 S.

Saffrey, Henri-Dominique: Les Néoplatoniciens et les oracles clialdaiques. -
RevEtAug XXVII, 1981, 209-225; p. 226-244: Molager, Jean: La prose
métrique de Cyprien. Ses rapports avec la prose rythmique et le »cursusg p.
245-263: Hiubner, Wolfgang: Die praetoria memoriae im zehnten Buch der
Confessiones. Vergilisches bei Augustin; p. 264-277: Berrouard, Marie-
Francois: Les Lettres 6* et 19* de saint Augustin. Leur date et les renseigne-
ments qu'elles apportent sur 1'évolution de la crise »pelagienne«; p. 278-300:
Lemarié, 1osegh: L’homéliaire 48.12 de la Bibliothéque Capitulaire de
Toléde. Témoin de deux sermons anciens inédits et du sermon «Quod nos
hortatus est dominus nosters; p. 301-305: Doignon, Jean: Commentaire
doctrinal et littéraire du sermon «Praeclara huius diei solemnitas sancto me
ordine compellity; p. 306-309: La Bonnar diére, Anne-Marie: Note criti-
que sur une anthologie des Enarrationes in Psalmos.

Hamm, Berndt: Unmittelbarkeit des gottlichen Gnadenwirkens und kirchliche
Heilsvermittlung bei Augustin. — ZThK LXXVIII, 1981, 409-441.

Lawless, George P.: The rule of saint Augustine as a mirror of perfection. —
Angelicam LVIII, 1981, 460-474.

Geerlings, Wilhelm: Das Freundschaftsideal Augustins. — ThQ CLXI, 1981,
265-274.

Verrando, Giovanni N.: Liberio - Felice. Osservazioni e rettifiche di carattere
storico-agiografico. — RSCI XXXV, 1981, 91-125.

Sancti Petri Chrysologi collectio sermonvm a Felice episcopo parata,
sermonibvs extravagantibvs adiectis. Cvra et stvdio Alexandri Olivar. Pars IL
~Turnhout: Brepols 1981; p. 367-752 = Corpvs Christianorvm. Series latina
XXIV A.

Ratzinger, iose%h: Das 1. Konzil von Konstantinopel. Seine Voraussetzungen
und seine bleibende Bedeutung. - Internationale katholische Zeitschrift
»Communio« X, 1981, 555-563.

Suttner, Ernst Christoph: Das nizAo-konstantinopeler Glaubensbekenntnis
und unser Dialog mit der orthodoxen Kirche. - ThPQ CXXIX, 1981,
317-327.

Duval, Yves-Marie: La présentation arienne du concile d'Aquilée de 381. A
Er0£os des »Scolies ariennes sur le concile d’Aquilée par R. Gryson. - RHE

XXVI, 1981, 317-331.
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Crabbe, Anna M.: The invitation list to the Council of Ephesus and Metropo-
litan hierarchy in the fifth century. - JThSt XXXII, 1981, 369-400.

Olivar, Alexandre: Sever d’Antioquia en la historia de la predicacié. — Revista
Catalana de Teologia V, 1980, 403—442.

Heinzer, Felix: Anmerkungen zum Willensbegriff Maximus’ Confessors. —
FZPhTh XXVIII, 1981, 372-392.

4. Mittelalter und Neuzeit

Hauschild, Wolf-Dieter: Kirchengeschichte Liibecks. Christentum und Biir-
gertum in 9 Jahrhunderten. - Liibeck: Schmidt-Rémhild 1981. 569 S.

Lecherbonnier, Y.: L'abbaye de Cérisi-Belle-Etoile. Etude économique et
sociale <1215-1500. = APraem LVII, 1981, 5-27; p. 28-35: Cenefeldt, H. E.:
Abbatia Jasoviensis; p. 3646: Timmermann, Fritzz Maria Franziska
Peters, die letzte Priorin des Klosters Rumbeck; p. 47-75: Valvekens, .
B.: De visitatione canonica Abbatis Parcensis Drusii in Hispania; p. 76-80:
Backmund, Norbert: Das Manuskript «Res Praemonstratenses» des Gré-
ﬁoire Ducrocq in der Stadtbibliothek Laon (Nr. 538 I); p. 103-113: Valve-

ens, . B.: Spiritus Sanctus et B. Deipara-Virgo apud auctores Praemonstra-
tenses saeculi duodecimi, potissimum apud Philippum de Harveng.

Zur Geschichte der Juden im Deutschland des spiten Mittelalters und der
frithen Neuzeit. Hrsg. von Alfred Haverkamp. Redaktion: Alfred Heit. — Stu:
Hiersemann 1981. XI, 319 S. = Monographien zur Geschichte des Mittelalters
XXIV; [enth.:] 8. 1-26: Graus, Frantisek: Historische Traditionen iiber
Juden im Spétmittelalter Mitteleuropay; S. 27-93: Haverkamp, Alfred: Die
Judenverfolgungen zur Zeit des Schwarzen Todes im Gesellschaftsgefiige
deutscher Stédte; S. 94-121: Voltmer, Ernst: Zur Geschichte der Juden im
spatmittelalterlichen Speyer. Die Judengemeinde im Spannungsfeld zwischen
Konig, Bischof und Stadt; S. 122-162: Irsigler, Franz: Juden und Lombar-
den am Niederrhein im 14. Jahrhundert; S. 163—204: R§11, Walter: Zu den
Judeneiden an der Schwelle zur Neuzeit; S. 205-220: Maimon, Arye: Der
Judenvertreibungsversuch Albrechts II. von Mainz und sein MiBerfolg 1515/
16y S. 221-242: Cohen, Daniel ].: Die Entwicklung der Landesrabbinate in
den Deutschen Territorien bis zur Emanzipation; S. 243-293: Press, Volker:
Kaiser Rudolf II, und der ZusammenschluB der deutschen Judenheit, Die
sogenannte Frankfurter Rabbinerverschwérung von 1603 und ihre Folgen.

5. Mittelalter

Das altenglische Martyrologium. Hrsg. von Giinter Kotzor. I. II. — Mchn:
Verlag der Bayer. Akad. der Wissenschaften; Mchn: Beck 1981. XX, 461 S.;
VII, 449 S. = Abhandlungen / Bayerische Akademie der Wissenschaften,
Philosophisch-Historische Klasse. N, F. H, LXXXVIII; kart. DM 98,—.

Marenbon, John: From the circle of Alcuin to the School of Auxerre: logic,
theology and philosophy in the early Middle Ages. — Cambr: Cambridge Univ.
Pr. 1981. IX, 219 p. = é/ambridge studies in medieval life and thought XV,

Eckenrode, T. R: The Venerable Bede and the pastoral affirmation of the
christian message in anglo-saxon England. - DR IC, 1981, 258-278; p. 279-287:
gm_br es, Robert: The doctrine of purgatory according to St. Thomas

quinas.

Steinbauer, Gaby: St. Ulrich — Patron des Bistums Augsburg. Unters. zur
Ulrichslegende. — St. Ottilien: EOS 1981. 60 S., 1 Ill., Noten; kart. DM 3,80.

Lambert, Malcolm D.: Ketzerei im Mittelalter. Hiresien von Bogumil bis Hus.
{II]Jb;rSE agswii. Engl. von Gerhard Windfuhr]. — Mchn: Callwey 1981. 576 S.,

. Ppb; 58,~.

Kienzler, Klaus: Glauben und Denken bei Anselm von Canterbury. — Frb/B,
Bas, Wien: Herder 1981. 413 S,; kart. DM 98,~. [Habil.-Schrift, Freiburg/B]

Delaruelle, Etienne: L'idée de croisade au Moyen Age. Avant-propos de
André Vauchez. Introduction par Jean Richard. - To: Bottega d’Erasmo 1980,
XI, 292 p.; Lire 35 000,

Kossova, Alda Giambelluca: 1l messaggio evangelico nella missione pastorale
di san Feodosij di Kiev. Note sulla »Vita del venerabile padre nostro Feodosij,
egumeno del Monastero delle Grotte« di Nestore. — Cristianesimo nella storia
11, 1981, 371-399.

Emmerson, Richard Kenneth: Antichrist in the Middle Atges. A study of
medieval apocalypticism, art and literature. — Seattle: Univ. of Washington Pr,
(1981). X, 366 p., 11 fig.; $ 19,50.

Huerga, Alvaro: Los criterios metodolégicos del didlogo ecuménico segin 8.
Ramon de Penyafort. — Angelicum LVIII, 1981, 367-388; p. 389-419: Wojl-
ciech, Felix / B. Bednarski: La psychanalyse de l'agressivité a la
lumiére de la psychosynthése de Saint Themas d’Aquin.

Franciscus Assisiensis Sanctus: Ecrits (Opera, franz., lat.) Texte latin de I'éd.
K. Esser, introd., trad., notes et index par Théophile Deshonnets [e. a.]. - P:
Ed. du Cerf 1981. 408 p. = Sources chrétiennes CCLXXXV.

Fink, Humbert: Franz von Assisi. Der Mann, das Werk, die Zeit. - Mchn: List
1981. 348 S.; Lw. DM 36,80.

LeGoff, Jacques: Franz von Assisi zwischen den Erneuerungsbewegungen und
den Belastungen der feudalen Welt. — Conc XVII, 1981, 688-696; S. 696-705:
Beer, Francis de: Der heilige Franziskus und der Islam; S. 706-712:
Mollat, Michel: Die Armut des Franziskus: Eine christliche und gesell-
schaftliche Grundentscheidung; S. 713-720: Fabbretti, Nazareno: Franzis-
kus, die Bewegung des , Evangelismus” und Gemeinschaften im Volksmilieu;
S, 721-727: Desbonnets, Thedphile: Franziskanisches Schriftverstind-

nis.

Rotzetter, Anton: Die Gegenwart Gottes in der Welt und die Herrschaft der
Kleriker. Ein ideologiekritischer Beitrag zum kirchlichen Amtsverstéindnis
aus franziskanischer Sicht. — FStudien LXIII, 1981, 188-202; S. 203-220:
Fleming, John V.: The iconographic unity of the blessing for Brother Leo;
S. 221-226: McEvoy, James: Der Brief des Robert Grosseteste an Magister
Adam Rufus. Adam von Oxford O.F.M.; ein Datierungsversuch; S. 227-239:
Macken, Raymond: Die Editionstechnik der ,Opera Omnia“ des Heinrich
von Gent.

Manselli, Raoul: Il gesto come predicazione per san Francesco d’Assisi, —
CollFr LI, 1981, 5-16; p. 17-44: Schmucki, Octavianus: Opera intuitu
octavi centenarii a sancti Francisci Assisiensis nativitate edita; p, 107-149:
gisher. Arthur L.: The Observant's transformation of the Convent of La

erna.

Flood, David: Die wirtschaftliche Grundlage der franzikanischen Bewegung in
ihrer Entstehungszeit. - WiWei XLIV, 1981, 184-204.

LaPassion desJongleurs. Texte établi d’aprés la Bible des sept estaz du monde
de Geufroi de Paris. Ed. critique, introduction, notes et glossaire par Anne
Joubert, Amari Perry. — P: Beauchesne (1981). 250 p., 4 pl. = Textes, dossiers,
documents IV; F 90,—,

Die dlteste Urbare der Deutschordenskommende Niirnberg. Bearb. von
Gerhard Pfeiffer. — Neustadt/Aisch: Degener 1981. 250 S. = Vertffentlichun-
gen der Gesellschatt fiir Friankische Geschichte. Reihe X: Quellen zur Rechts-
und Wirtschaftsgeschichte Frankens X; kart, DM 32,—.

Godding, Robert: Une ceuvre inédite de Thomas de Cantimpré. La »Vita
Ioannis Cantipratensis«. — RHE LXXVI, 1981, 241-316.

Péano, Pierre: La »Quaestio Fr. Petri Iohannis Olivi« sur I'Indulgence de la
Portioncule. - AFrH LXXIV, 1981, 33-76; p. 77-102: Brogliato, Bortolo: 11
primo monastero delle Clarisse di Vicenza, S. Maria all'Araceli; p. 103-145;
Cenci, Cesare: Il Commento al Vangelo di S. Luca di Fr. Costantino da
Orvieto, O.P,, fonte di S. Bernardino da Siena.

Raimvndi Lvlli opera latina. T. IX: 120-122. In Monte Pessvlano anno
MCCCV composita. Edidit Aloisive Madre. — Turnhout: Brepols 1981.
XXXVII, 326 p. = Corpvs Christianorvm. Continvatio mediaevalis XXXV.

Richter, Vladimir: Zur Texttradition von Duns Scotus’ ordinatio. — ZkTh CIII,
1981, 446—456.

O’Malley, John W.: The feast of Thomas Aquinas in Renaissance Rome. A
neglected document and its import. — RSCI XXXV, 1981, 1-27; p. 28-39:
Avarucci, Giuseppe: Problemi ed ipotesi sull’origine del culto mariano a
Loreto. In margine ad alcuni studi recenti.

Perarnau, Josep: Documents de tema inquisitorial del bisbe de Barcelona, Fra
Ferrer d’Abella «1334-1344. - Revista Catalana de Teologia V, 1980,
443-478.

Gregorius Ariminensis OESA: Lectura super primum et secundum sententi-
arum. T. 1: Super primum: Prologus. Ed. Willigis Eckermann collaborante
Manfred Schulze. Dist. 1-6 elaboraverunt Manuel Santos-Noya ... - B, NY:
de Gruyter 1981. CIV, 522 p. = Spétmittelalter und Reformation VI.

Kadlec, Jaroslav: Studien und Texte zum Leben und Wirken des Prager
Magisters Andreas von Brod. - Mstr: Aschendorff 1982, XVIII, 322 S. =
Beitrdge zur Geschichte der Philosophie und Theologie des Mittelalters. N.F,
XXII; kart. DM 98,-.

Cavigioli, Jean-Daniel: Les écrits d’Heymericus de Campo <1395-1460: sur les
ceuvres d’Aristote. - FZPhTh XXVIII, 1981, 293-371.

Stirnimann, Heinrich: Der Gottesgelehrte Niklaus von Fliie. Drei Studien. —
Frb/S: Universititsverl. 1981. 350 S., 78 Abb,, davon 12 ganzs. Farbtaf =
Dokimion VII; sfr 48,—.

Berkemeier-Favre, Marie-Claire: Die Miniaturen der Nicolaus-de-Lyra-
Bibel in der Zentralbibliothek zu Luzern (Msc 3945 fol). - ZSKG LXXIV,
1980, 1-123 u. 42 Abb.; S. 125-160: Ladner, Pascal: Kardinal Cesarinis
Reformstatuten fiir das St. Leonhardstift in Basel.

Zumkeller, Adolar: Erbslinde, Gnade und Rechtfertigung im Versténdnis der
Erfurter Augustinertheologen des Spitmittelalters. — ZKG XCII, 1981,
39-59.

Brann, Noel L.: The abbot Trithemius 1462-1516:. The renaissance of monastic
humanism. — Lei: Brill 1981. XX, 400 p. = Studies in the history of Christian
thought XXIV; hfl 124,—.

Farge, James K.: Biographical register of Paris Doctors of Theology 1500-1536,
With a pref. by Jean-Claude Margolin. — Toronto; Pont. Inst. of Mediaeval
Studies 1980. XVI, 562 p. = Subsidia Mediaevalia X: $ 25,~.

Wunderli, Richard M.: London Church courts and society on the eve of the
Reformation. — Cambridge, Mass.: Mediaeval Academy of America 1981. XII,
163 p., 4 tables = Specufum anniversary monographs VII; paper $ 5,

6. Gesamte Neuzeit

McGrath, Alister E.: Justification: Barth, Trent, and Kiing. — SJTh XXXIV,
1981, 517-529.

Op ﬁe noorth, Ernst: Die Reformierten in Brandenburg-PreuBen — Minder-

eit und Elite? — Zeitschrift fiir historische Forschung VIII, 1981, 439-459.

Van Vugt, Joos: De verzuiling van het lager onderwijs in Limburg. 1860-1940.
- AGKatKN XXIII, 1981, 17-60; p. 61-79: Willemsen, Jan: Academische
Leken missie actie; p. 80-117: Lenferink, Henri: De terugkeer van een
katholieke eenheidspartij na de tweede Wereldoorlog; p. 118-185;: Olden -
hof, H.: Het einde van de Jezuitenmissie in Friesland.

Penco, Gregorio: Il concetto di »spiritualitd benedettina« nelle riflessioni
storico-dottrinali dell’'epoca contemporanea. — SC CIX, 1981, 191-209.

7. Reformation und kath. Erneuerung

Die Reformationszeit, Martin Greschat (Hrsg.. [Bd.] I.-II. — Stu, B, Kéln,

%z: Kothlﬂhammer (1981). 355 S., 335 S. = Gestalten der Kirchengeschichte V.
5 je 79~

Meier, Klaus-Jiirgen: Arbeitshilfe Kirchengeschichte, Reform und Reformation.
— Stu: Calwer Verlag 1981. 96 S, Ill, graph. Darst., 1 Kt. = Arbeiten zur
Pédagogik XXII; kart. DM 19,80.

Boyle, Marjorie O'Rourke: Christening pagan mysteries. Erasmus in pursuit of
wisdom. — Toronto, Buffalo, Lo: Univ. of Toronto Pr. (1981). XIII, 174 p. =
Erasmus Studies V; $ 15—

Kunzler, Michael: Bilibaldi Birckheimheri responsio. Ein Beispiel huma-
nistischer Eucharistieauffassung im 16. Jahrhundert. - TrThZ XC, 1981,
289-304.

Rochler, Wolfgang: Martin Luther und die Reformation als Laienbewegung. -
Wiesh: Steiner 1981. 75 S. = Vortréige / Institut fiir Européische Geschichte
Mainz LXXV; kart. DM 14,—.

Luther, Martin: Operationes in Psalmos, 1519-1521. Teil II: Psalm 1-10
Vulgatay unter Mitarb. von Heino Gaese, Hans-Ulrich Perels und Ursula
Stock hrsg. und bearb. von Gerhard Hammer und Manfred Biersack. - Kéln,
Wien: Bohlau 1981. LXXXVIII, 648 S. = Archiv zur Weimarer Ausgabe der
Werke Martin Luthers. Texte und Untersuchungen II; Lw. DM 298,—.

Lavater, Hans Rudolf: Regnum Christi etiam externum — Huldrych Zwinglis
Brief vom 4. Mai 1528 an Ambrosius Blarer in Konstanz, - Zwing XV, 1981,
338-381; S. 429-433: J6rg, Ruth: Johannes Salat — Filscher eines Zwingli-
Briefes?; 8. 434-452: M eyer, Helmut: Der letzte Brief Zwinglis?; S. 453-468:
Riietschi, Kurt Jakob: Heinrich Bullinger und Schweden. Die Biicher des
Zircher Antistes in Visteris.
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Quinn, Peter A.:Ignatius Loyola and Gian Pietro Carafa: Catholic reformers at
odds. — CHR LXVII, 1981, 386—400.

Cavallotto, Stefano: Sulla concezione della chiesa in Filippo Melantone
1518-1522;. - Cristianesimo nella storia II, 1981, 401-436.

Snyder, C. Arnold: Revolution and the Swiss Brethren: The case of Michael
Sattler. - ChH L, 1981, 276-287.

Lalo, Jean-Xavier: Les recueils des sources juridiques franciscaines <1502-1535).
Description et analyse. - AFrH LXXIII, 1980, 257-340. 527-640; LXXIV, 1981,
146-230.

Phillips, Walter: Henry Bullinger and the Elizabethan Vestiarian controversy:
An analysis of influence. - The Journal of Religious History XI, 1981,
363-384.

Barrientos Garcia, José: Ley humana y su obligatoriedad en Bartolomé de
Medina, O.P. - CTom, A. LXXII = T, CVIII, 1981, 535-573.

Riisch, Ernst Gerhard: St. Gallen am Reichstag zu Speyer 1529. — ThZ XXXVII,
1981, 342-363.

Hahn, Ferdinand: Die Sakramente der Kirche in der Confessio Augustana auf
dem Grund der apostolischen Tradition. — KuD XXVII, 1981, 287-308.

Deetjen, Werner-Ulrich: Studien zur Wiirttembergischen Kirchenordnung
Herzog Ulrichs 1534-1550. Das Herzogtum Wiirttemberg im Zeitalter Herzog
Ulrichs 1498-1550, die Neuordnung des Kirchengutes und die Klaster
1534~1547. — Stu: Calwer Verlag 1981. XLIII, 561 S., 1 Kt. = Quellen und
Forschungen zur wiirttembergischen Kirchengeschichte VII; kart. DM 48,
[Diss., Til i.ngen{

Bireley, Robert, SJ: Religion and Egrlitics in the age of the Counterreformation.
Emperor Ferdinand II, William ormaini, S] and the formation of imperial
policy. - Chaﬁel Hill: The Univ. of North Carolina Press (1981). XIIIL 311 p.

Bremmer, R. H.: De rol van de Gereformeerde religie in het tot stand komen
van het Plakkaat van Verlatinge 1581 — Theologia Reformata XXIV, 1981,
289-300.

8. Neuere Zeit

Hoing, Hubert: Kloster und Stadt. Vexc'lg,leichende Beitrdge zum Verhéltnis
Kirche und Stadt im Spétmittelalter, dargestellt besonders am Beispiel der
Fraterherren in Miinster. — Mstr: Aschendorff (1981). VIII, 209 S., 12 Abb. =
Westfalia Sacra. Quellen und Forschungen zur Kirchengeschichte Westfalens
VII; Lw. DM 58,~. [Diss., Miinster]

Brachlow, Steghen: John Robinson and the lure of separatism in pre-
revolutionary England. - ChH L, 1981, 288-301; p. 302-315: Hamre, James
S.: Norwegian immigrants respond to the common school: A case study of
American values and the Lutheran tradition; p. 316-328: MacHaffie,
Barbara Zink: “Monument facts and higher critical fancies”: Archaeology and
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Oberman, Heiko A.: Wurzeln des Antisemitismus. Christenangst und Juden-
laﬁ? im Zeitalter von Humanismus und Reformation. - (B:) Severin &
iedler (1981). 217 S.; kart. DM 34,—.

Beyene, Yagob: L'unzione di Cristo nella teologia etiopica. Contributo di
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nisbegriffs auf die theol. Voraussetzungen kirchl. Zusammenschliisse. — B:
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Berge Karmel. Von den Anfingen «a. 1200 bis zum Konzil von Trient (The
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a.d. until the Council of Trent, dt.) [Bearb., Ubers.:] Ulrich Dobhan. — Frb/B,
Bas, Wien: Herder (1981). 464 S.; Pp. DM 58,-.

Kartdusermystikund [Kartduser]-mystiker, Dritter internationaler KonEreB
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transcript of Thomas Basset’s Defense of Richard Rolle; S. 208-238: Hogg,
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173 1982 Jahrgang 78 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 2 174

taar door H. W. ]. Vekeman. - Nijmegen: Dekker & van de Vegt; Brugge:
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kreises fiir moderne Sozialgeschichte XXXII; Ln. DM 118,—,

Wilson, Bryan: Religion in sociological perspective. — Oxf: Oxford Univ. Pr.
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Puebla. - ThGI LXXI, 1981, 184-207.

Spieker, Manfred: Die Demokratiediskussion unter den deutschen Katholiken
1949-1963. — Internationale kath. Zeitschrift »Communio« XI, 1982, 83-95.
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Econt.:] p. 1-70: Coccopalmerio, Francesco: Diritto patrimoniale della

hiesa; p. 71-120: Velasio, Paolis de: Lineamenti dell'ordinamento penale
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