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Ein Erwachsenen-Katechismus?

von Dieter Emeis, Minster

Nach dem fiir die Arbeit mit Schiilern konzipierten und vom
Deutschen Katecheten-Verein herausgegebenen Katechismus ,,Grund-
ri des Glaubens® von 1980 ist jetzt der lange angekiindigte Katholische
Erwachsenen-Katechismus erschienen, herausgegeben von der Deut-
schen Bischofskonferenz.

1. Zur Intention des Buches

Wie aus dem Vorwort und aus einer Reihe von dem Buch vorange-
henden Aussagen zu entnehmen ist, ist die primire Intention des
Werkes die von der Autoritit der Bischéfe getragene verldBliche
Darstellung des katholischen Glaubens. Die Bischife wollen aus ihrer
besonderen Verantwortung fiir die Verkiindigung des Wortes Gottes
heraus mit dem Buch auf zwei Beobachtungen reagieren: Verunsiche-
rung in Glaubensfragen und mangelndes Glaubenswissen. Als primére
Zielgruppe werden diejenigen genannt, die im Dienst der Kirche mit
der Verkiindigung des Wortes Gottes und der Glaubensunterweisung
beauftragt sind, also Priester und Diakone, Religionslehrer und Kate-
cheten. Nach anderen Vorversuchen wurde 1981 Prof. Dr. Walter
Kasper — also ein Dogmatiker — gebeten, die Hauptlast bei der Erstel-
lung des Textes zu tragen.

2, Zur Vorstellung des Werkes

Das Buch hat als Grundlage das GroBe Glaubensbekenntnis, das
den Christen des Ostens und Westens gemeinsam ist. Dieses Glaubens-
bekenntnis wird aber nicht in seinen einzelnen Aussagen und in seinen

fundamentalen Zuammenhéngen ausgelegt, sondern dient auf weite
Strecken hin als Anordnungshilfe fiir eine nicht nur verldBliche,
sondern auch moglichst vollstdndige Darlegung der kirchlichen Lehr-
tradition. So bietet z. B. das Bekenntnis zu Gott, dem Schopfer des
Himmels und der Erde, sowohl den Anlal zu einer systematischen
Schopfungslehre, als auch zur Darstellung der Lehre von den Engeln

- und den bosen Geistern, als auch zu einer kurzgefaliten dogmatischen

Anthropologie und zur Antwort auf die Frage nach der Herkunft des
Bosen. Einen unmittelbaren Eindruck von diesem Vorgehen kann der
Leser gewinnen, wenn er nicht nur das kurzgefaBte Inhaltsverzeichnis
(5-6), sondern auch die ausfiihrliche Gliederung (457—-462] ansieht,
Ahnlich sind auch frither Katechismen verfahren, und einige verfahren
auch heute noch so. Ohne Probleme ist diese Praxis nicht, und zwar
vor allem aus zwei Griinden. Zum einen steht sie in einer unaufhebba-
ren Spannung zu einer die Heilsgeschichte erzihlenden Uberlieferung.
Zum anderen wird die relativ einfache Struktur der alten Glaubensbe-
kenntnisse (,GrundriB des Glaubens” wihlte das Apostolicum) durch
die Fiille von Exkursen iiberdeckt.

Obwohl die einzelnen Teile und Kapitel nicht ganz homogen sind,
lassen sich doch einige allgemeine Kennzeichen der Darstellung her-
vorheben.

(1) Der Text dokumentiert in vielen Abschnitten die Neuausrich-
tung dogmatischen Arbeitens am biblischen Zeugnis. Nur noch selten
muB die Bibel herhalten, um dogmatische Feststellungen mit aus dem
Zusammenhang gerissenen Bibelworten zu belegen. Viel entschiedener
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wird die Bibel hier als Ur-Kunde des Glaubens verstanden und
behandelt. Dies ist vor allem wichtig in der Weise, wie auf Fragen
zunichst das Zeugnis der Schrift gesucht bzw. die Lehrentwicklung als
Entfaltung der biblischen Botschaft interpretiert wird. Weniger wichtig
sind da die zuerst ins Auge fallenden abgedruckten biblischen Texte,
die oft nicht ausgelegt, sondern nur zitiert werden. Da hat man nicht
selten den Eindruck, daB sie nachtriiglich eingefiigt sind. Weniger
wichtig als die grundsitzliche Orientierung an der Bibel sind auch die
in einigen Abschnitten sehr zahlreichen Verweise auf einzelne Bibel-
stellen. Es gibt auch Kapitel, in denen die Bibel weniger herangezogen
wird, weil das systematisch-theologische Nachdenken eine Eigendyna-
mik entwickelt, in der die Bibel nicht mehr viel weiterhelfen kann.

(2) Die dogmatische Tradition der Kirche wird in ihrer Geschicht-
lichkeit ernst genommen. Bei dogmengeschichtlichen Erinnerungen
wird nicht nur versucht, die Aussagen aus der Entwicklung der
Fragestellungen heraus verstindlich zu machen und Milverstidndnisse
aufzukldren. Grundsitzlich wird auch an mehreren Stellen zugestan-
den, daB Lehraussagen die Wahrheit ,in der begrenzten Perspektive
der Fragestellungen ihrer Zeit und ihrer Aussagemoglichkeiten aus-
driicken® (so formuliert der Katechismus selbst auf S. 57).

(3) Entschiedene Beriicksichtigung finden Aussagen sowohl des II.
Vaticanums als auch der Gemeinsamen Synode der Bistiimer in der
BRD. Da man allgemein beobachten mul}, wie begrenzt die Orientie-
rungshilfen des letzten Konzils und der bundesdeutschen Synode
rezipiert sind, leistet hier der Text eine wichtige Erinnerungsarbeit, die
nicht nur die #ltere, sondern auch die jiingere Tradition gelten labt.

(4) An allen Stellen, die fiir den dkumenischen Dialog bedeutsame
Inhalte darstellen, wird dieser Dialog ausdriicklich und oft auch
ausfithrlich zur Sprache gebracht. Dabei wird kontroverstheologisches
Denken, das nur an der Abgrenzung interessiert ist, iiberwunden. Es
werden Anndherungen beschrieben und auch tiefe Gemeinsamkeiten
aufgedeckt. Es werden aber auch noch weiter zu besprechende Fragen
und weiterhin unterscheidende (dadurch nicht immer auch gleich
trennende) Grenzen benannt. Wahrscheinlich 146t sich der Grad der
Annéherung bei einigen Fragen auch anders einschitzen, als dies in
diesem Katechismus geschieht; aber das diirfte weniger wichtig sein als
das immer spiirbare Interesse an einem offenen Dialog.

(5) Zwar verweist der Katechismus des ofteren auf liturgische Texte
und Symbole, auf Lieder im ,,Gotteslob” und auf den Aufbau sakra-
mentaler Feiern; aber er bleibt in der fiir den Westen prigenden
dogmatischen Tradition, die nur begrenzt an dem in der Liturgie
gefeierten Glauben interessiert ist. So geht es z. B. in den Kapiteln tiber
die Sakramente vielmehr um die Erorterung des ,Wesens” der Sakra-
mente als um eine Erdffnung ihrer Feier. Abschnitte iber Weihnachten
und Ostern, wie sie der Holldndische Katechimus S. 93-99 bzw. S.
208-213 bietet, sucht man in diesem Katechismus vergeblich.

(6) Es war zu erwarten, dafl der Katechismus in den Fragen, in
denen durch in die Offentlichkeit getragene theologische Diskussionen
,Verunsicherung” entstanden ist, die vom Lehramt vertretenen Positio-
nen enthilt. Es ist anzuerkennen, dab sich der Katechismus bemiiht,
den Hintergrund der Diskussion sorgsam und fair aufzuzeigen. Es ist
auch zu beachten, wie er durch die Behandlung der meisten dieser
Fragen im Kleindruck zu erkennen gibt, dab sie in der Hierarchie der
Wahrheiten nicht ersten Ranges sind. Vom Auftrag her war eher eine
problemlésende Darstellung geboten als eine Hilfe fiir eine Haltung,
die im Glauben auch offene Fragen hat, diese aber aushalten kann,
wenn Antworten in dieser oder jener Richtung weder unseren Glauben
an den Gott und Vater Jesu Christi unterwandern noch die Einheit der
Kirchen bedrohen. Wie weit sich der Leser fiir die dargestellte lehramt-
liche Position gewinnen 1aBt, wird auch von der Kraft der Argumente
und nicht allein von der die Position tragenden Autoritit abhéngen.

(7) Fast durchgehend wird deutlich gemacht, dal3 die Wahrheit des
Glaubens auch gelebt werden muf3. Darum verlangt die Darstellung
danach, dall den Fragen christlich-kirchlicher Praxis heute ndher
nachgegangen wird. Es ist sehr zu bedauern, dall diese Aufgabe erst in
einem zweiten Band nachgeholt werden soll. Die in dem vorliegenden
Band gebahnten Hinwege zu christlich-kirchlicher Praxis zeigen aller-
dings deutliche Zuriickhaltung (nicht Abweisung) in der Frage der
politischen Dimension dieser Praxis (vgl. z. B. 254-255). Uberhaupt
finden sich nur wenige Versuche, die Glaubensaussagen auf unsere
konkrete gesellschaftliche Wirklichkeit zu beziehen.

3. Zur Didaktik

Bei einem Katechismus darf man erwarten, daB ihm eine didakti-
sche Konzeption zugrunde liegt. Bei der Vorlage des Evangelischen
Erwachsenen-Katechismus wurde vor Jahren grofer Wert darauf

gelegt, diese offenzulegen und fruchtbar zu machen. Die , Einfithrung
in den Katholischen Erwachsenen-Katechismus® durch W. Kasper
(Diisseldorf 1985), gibt nur einige sehr knappe Hinweise zum didakti-
schen Konzept. Was kann man dazu im Buch selbst feststellen?

(1) Unter didaktischer Riicksicht fallt zundchst positiv auf, wie oft
der Katechismus Schwierigkeiten zugesteht, die der heutige katholi-
sche Christ mit der kirchlichen Lehre hat. Diese Schwierigkeiten
werden aufrichtig benannt und oft auch so bearbeitet, dali dadurch
Zuginge zur Intention der Glaubensaussagen geschaffen werden.

(2) Nicht nur bei der Beachtung von Schwierigkeiten sucht der Text
Kontakt zum heutigen Leser. Aber die motivierenden und von den uns
heute bedrdngenden Fragen ausgehenden Hinfithrungen fallen mei-
stens kurz aus und wirken nicht selten wie vorgeklebt. Die Gesamtdar-
stellung ist so konzipiert, dal3 der katholische Glauben eher vorgelegt
und verdeutlicht als auch erschlossen und aktualisiert wird. So wird
gekldrt, worum es theologisch geht und was die kirchliche Lehre sagt;
aber die Aussagen werden nur sehr anfanglich auch in dem Sinne
katechetisch bearbeitet, daB sie fiir die Leser zum Leben eroffnenden
Zuspruch und Anruf werden konnen. Dazu miiliten sie sehr viel
entschiedener mit den Lebenserfahrungen der Menschen, ihren Freu-
den und Hoffnungen wie ihren Néten und Angsten in einen Zusam-
menhang gebracht werden. Die meisten Kapitel des Buches enthalten
eher biblisch orientierte systematisch-theologische Glaubensinforma-
tionen als Katechesen. Greift man z. B. das Kapitel ,,Das Sakrament der
Ehe" (386-397) heraus, so findet man dort Aussagen tber das Wesen
der Ehe als Sakrament des Neuen Bundes. Da ist von der Schépfungs-
und Erlésungsordnung und vom Bundesgedanken die Rede. Aber die
Sehnsiichte und Zweifel, die junge Erwachsene auf ihrem Wege zur
Ehe bewegen, werden nicht vergegenwirtigt, um sie mit diesen theolo-
gischen Aussagen in einen ermutigenden und kritischen Zusammen-
hang zu bringen. Die Situation der Ehe in unserer Zeit wird stattdessen
mit einem von den Erfahrungen der Menschen ziemlich abgehobenen
Zitat aus ,,Familiaris Consortio® skizziert. Dieses Kapitel wird jungen
Erwachsenen, die Orientierung fiir ein Eingehen der Ehe im Glauben
suchen, oder Eheleuten, die tiefer in das Geheimnis ihrer Gemein-
schaft hineinfinden wollen, kaum weiter helfen. Es hilft auch denen
nur wenig weiter, die ehevorbereitende oder -begleitende Katechese
halten sollen, weil sie mit der Frage nach der Vermittlung dieser
kirchlichen Ehelehre allein gelassenen werden. (Wie wenig hier iibri-
gens die Betroffenen selbst im Blick sind, offenbart auf S. 389 der
Abschnitt tiber den Zusammenhang von Glaube und Sakrament. Diese
Sitze sind eindeutig nicht fiir Braut- und Eheleute geschrieben; es sind
Sétze tiber Brautleute fiir Seelsorger.)

(3) Mit dem Gesagten héngt das Problem der Sprache zusammen.
Zweifellos gibt es Passagen, in denen etwas von der Freude spiirbar
wird, die der Glaube in das zwischen Hoffnungen und Angsten
ausgespannte Menschenleben einbringt. Manchmal wird der Leser
auch wirklich angesprochen, um ihn fiir die Botschaft zu gewinnen.
Viele Abschnitte setzen aber Vertrautheit mit der biblischen Sprache
voraus. Und wo die Inhalte primér dogmatisch behandelt werden,
bleibt die Sprache spride und lebensfern. (In diese Richtung einer
sintensiven binnentheologischen Sprechweise” zielten neben der Kri-
tik an der Unverstiéindlichkeit grofier Textteile fiir Durchschnittsleser
Problemanzeigen, die A. Exeler 1983 zu dem ihm vorgelegten Text
machte. Das sei hier angemerkt, weil Kritik an dem Katechismus durch
einige Katecheten mit dem Verweis auf die Mitarbeit von A. Exeler
zuriickgewiesen wurde.)

(4) Ein vom Auftrag her gegebenes Grundproblem bei der Abfas-
sung des Textes war es sicher, einerseits umfassend die Tradition der
kirchlichen Glaubenslehre darzustellen, dies aber andererseits auf
relativ engem Raum zu tun. Es gibt eine ganze Reihe von Kapiteln,
denen es auf eine hochanzuerkennende Weise gelingt, auf wenigen
Seiten {ibersichtliche Orientierung anzubieten. Dazu gehoren z. B. die
ekklesiologischen Kapitel (271-306) oder das Kapitel tiber das Sakra-
ment der BuBle (363-373) oder das SchluBkapitel mit seiner Eschatolo-
gie (398—431). Zum Teil sind aber auch sehr konzentrierte Zusammen-
fassungen entstanden, die der Leser um so besser aufnehmen kann, je
intensiver er sich schon vorher mit den angesprochenen Inhalten
befaBt hat. So war der Rez. z. B. dankbar fiir die zusammenfassenden
Aussagen iiber den Heiligen Geist auf den Seiten 80-83 und 222-226;
aber er hitte diese Aussagen sicher weniger verstindig aufnehmen
kénnen, wenn er vorher nicht ausfiihrlichere Arbeiten W. Kaspers iiber
diese Fragen gelesen hitte. Gelegentlich werden die Zusammenfassun-
gen so dicht, dall der Leser ohne andere dogmatische Studien kaum
verstehen kann, worum es geht. Was z. B. auf den Seiten 76-80 von der
theologischen und anthropologischen Bedeutung des Bekenntnisses zu
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Jesus Christus als ,,Sohn Gottes” gesagt wird, diirfte ohne griindlichere
christologische Studien kaum nachzuvollziehen sein, zumal die doxo-
logische und soteriologische Dimension der Aussagen, auf die W.
Kasper in seinem Werk ,Jesus der Christus“ so grofen Wert legt,
ausgeblendet bleibt bzw. nur angedeutet wird.

(5) Die , Elementarisierung und Konzentration des katholischen
Glaubens, von der W. Kasper in seiner Einfithrung (66) spricht, ist fiir
den Leser in der Fiille der vorgelegten Tradition kaum auszumachen.
Hier wiire es wohl doch hilfreich gewesen, wenn das Elementare und
Fundamentale, das es in allem Einzelnen zu vermitteln gilt, zun#chst
ganz deutlich vorgestellt worden wire, um dann im Plural der entfalte-
ten Glaubenslehre immer wieder darauf zu verweisen.

(6) Bei der didaktischen Gesamtwiirdigung des Buches ist an den
Auftrag zu erinnern: die verldBliche Darstellung des katholischen
Glaubens. Diese ist — zumindest fiir einen bestimmten Leserkreis —
weitgehend gelungen. Aber die Vermittlung dieser Glaubenslehre in
das Glaubensleben heutiger katholischer Erwachsener ist noch eine
weitere Aufgabe, die von dem Buch selbst nur sehr begrenzt angegan-
gen wird. Ein Buch mit einem katechetischen Anspruch mull aber
nicht nur darstellen, sondern auch vermitteln wollen. Die Darstellung
des Glaubens ist nicht einfach gleichzusetzen mit ihrer verkiindigen-
den Vermittlung an Erwachsene in unserer Gesellschaft. W. Kasper
begriindet die didaktische Zuriickhaltung des Katechismus in seiner
Einfithrung (69) positiv damit, daB er ,didaktischen Sachverstand nicht
gingeln, sondern freisetzen“ will. Das unterstreicht den von der
erklarten Intention des Buches mitgetragenen Eindruck, dafl der in
diesem Buch vorgelegte katholische Glauben erst noch einer didakti-
schen Bearbeitung bedarf, also ein Buch fiir die Katecheten, nicht fiir
die Erwachsenen in den Gemeinden sein will.

4. Wem kann das Buch helfen?

Bei der sogenannten Sachanalyse muf} jeder Katechet auf biblisch-
und systematisch-theologische Arbeiten zuriickgreifen. Dabei hilt er
sich normalerweise an probati autores, also Theologen, die sich als
verldBliche Darsteller des Erkenntnisstandes ihres Fachgebietes
bewihrt haben. (Zu diesen gehort z. B. beim Rez. seit vielen Jahren W.
Kasper.) Katecheten konnen jetzt zur eigenen theologischen Vergewis-
serung dieses Buch zu Hilfe nehmen. Sie finden zusammengefalit, was
sie sonst oft erst heraussuchen miiliten. Sie haben zudem eine Aus-
kunft, die von der Autoritit der Bischife getragen ist. Das darf aber
nicht heillen, dall damit andere probati autores, die ihren Dienst auch
im Auftrag der Kirche wahrnehmen, tiberfliissig werden. Es kann sein,
dafl anderen Autoren eine Darstellung gelingt, die ebenso verldBlich ist
und sich als hilfreicher erweist. Nicht jedem Katecheten ,liegt® jeder
Autor gleich gut — schon von seiner Sprache her. Und es bleibt wichtig,
auch die Autoren zu beachten, denen nicht zuerst an ihrer ,, VerldBlich-
keit“ liegt, die aber neue Horizonte erdffnen, noch nicht gegangene
sprachliche Wege gehen und noch nicht abgesicherte Versuche wagen.
Es wire sicher ein Verlust, wenn sich Katecheten nur noch an dem
vorliegenden Buch orientieren wiirden.

Es ist weiter zu fragen, welche Katecheten das Buch fruchtbar
werden benutzen kénnen fiir ihre Sachanalysen. Es mag eine Reihe
von Kapiteln geben, die ohne ein theologisches Studium als Orientie-
rung aufgenommen werden kénnen. Im ganzen aber ist das Werk eine
Hilfe fiir Theologen. Diese waren und sind wohl weniger auf eine von
der Autoritdt der Bischéfe getragene Darstellung angewiesen, weil sie
eigentlich zu einer eigenen theologischen Meinungsbildung fahig sein

und ihre probati autores finden sollten. Katecheten ohne theologische
Ausbildung aber werden fiir ihre Aufgaben Darstellungen brauchen,
die starker an ihren Fragestellungen orientiert sind und ihnen die
Inhalte ndher bringen. So werden z. B. Firmhelfer zwar das Kapitel
tiber die Firmung als Basisinformation aufnehmen kénnen; aber sie
werden Veranschaulichungshilfen fiir die recht abstrakten theologi-
schen Aussagen bendtigen, und die Texte iiber den Heiligen Geist, auf
die dort verwiesen wird, werden sie weitgehend iiberfordern.

5. Ein Buch fiir die Erwachsenen
in den Gemeinden?

Ist das Werk wirklich ein Erwachsenen-Katechismus? Es ist kein
Buch fiir die Erwachsenen in unseren Gemeinden und soll dies vom
Auftrag her auch nicht sein. Es war nicht an ein Buch gedacht, aus dem
erwachsene Christen, die nicht eigentlich Theologie, sondern Lebens-
hilfe durch Glaubenshilfe suchen, ihren Glauben nihren kénnen.
Dieses Buch ist in den meisten seiner Kapitel weder ein Glaubenslese-
buch noch ein geeignetes Medium fiir das Glaubensgesprach in den
Gemeinden, wie es der Holldndische Erwachsenen-Katechismus ein-
mal war und z. T. auch noch ist. Warum aber nennt man ein Buch, das
primdr fiir theologisch Gebildete (nicht fiir die Erwaschenen in den
Gemeinden) den katholischen Glauben primér verliBlich darstellen
(nicht lebenshilfreich vermitteln) soll , Erwachsenen-Katechismus“?
Diese Frage kann dem Herausgeber nicht erspart werden. Der Verweis
darauf, daB auch der Rémische Katechismus, der vom Konzil von
Trient in Auftrag gegeben wurde, sich seinerzeit nicht an die Glaubi-
gen in den Gemeinden, sondern an die Pfarrer richtete, ist keine
befriedigende Antwort auf diese Frage. Zum einen kénnen heute sehr
viel mehr Erwachsene als damals mit einem Glaubensbuch umgehen;
sie kénnten also die Chance bekommen, ohne Christenlehre durch
professionelle Katecheten um ihren Glauben gemeinschaftlich besorgt
zu sein. Zum anderen wire zur Ankniipfung an die nachtridentinische
Tradition ein Titel , Grofler Katechismus" zutreffender gewesen, weil
er nicht von den Erwachsenen als Adressaten gesprochen hatte.

Es darf nicht geschehen und ist sicher weder vom Herausgeber
noch von den Verfassern intendiert, daB sich Katechese kiinftig darauf
beschriankt, Glaubensinhalte verlaflich und vollstdndig darzulegen.
Wohl ist zu wiinschen, dall das vorliegende Werk denen, die fiir ihr
eigenes Glaubenswissen besondere Verantwortung tragen — also Stu-
dierenden der Theologie und Erwachsenen in einem theologischen
Beruf —, bei der Wahrnehmung dieser ihrer Verantwortung eine anre-
gende Hilfe wird. Fiir eine Erneuerung der Katechese, eine Erneuerung
der Kirche und eine neue Bliite des Glaubens in unserem Land, wie sie
Kardinal Héffner im Vorwort als Folge dieses Katechismus wiinscht, ist
noch mehr und anderes erforderlich als eine von der Autoritdt der
Bischéfe getragenen Darstellung der kirchlichen Glaubenslehre. Soll
der katholische Glaube auch der Glaube heutiger katholischer Christen
bleiben und werden, dann wird vor allem das Zeugnis von Christen-
menschen gebraucht, in deren Leben sich Glaubenswissen als Lebens-
wissen bewihrt hat und die sich gegenseitig und andere mit ihrer
lebenswirksamen Hoffnung anstecken konnen. Ein Zitat aus dem Buch
zum Schlull: ,In der gegenwirtigen Glaubenssituation kommt es
sicherlich mehr darauf an, daB} wir uns auf den einen Glauben in den
vielen Glaubenssitzen konzentrieren, statt diesen immer mehr in
Einzelsidtze hinein auszulegen. In diesem Sinn muB unser Glaube
gerade heute wieder einfacher werden!” (58)

Gonzilez Faus, José Ignacio / Vives, Josep / Rambla, Josep M.a / Alegre,
Xavier / Sivatte, Rafael / Codina, Victor: La justicia que brota de la fe (Rom
9,30). — Santander: Edit. Sal Terrae (1982) 213 S. (Coleccién Presencia
Teologica 13). kart.

Diese Aufsatzsammlung ist aus einem Seminar in der theologischen
Fakultit der Jesuiten in Barcelona entstanden. Entgegen dem, was der
Titel zu verstehen geben kénnte, geht es dabei nicht um eine exegeti-
sche Untersuchung des Themas ,,Glaube und Gerechtigkeit bei Paulus®
und auch nicht um die damit zusammenhéngende und in Rém 9-11
behandelte Israelfrage. Es sind nicht historische Probleme des Urchri-
stentums, die hier zugrundeliegen, sondern das Identitétskriterium des
Christentums in der gegenwirtigen Gesellschaft. DaB dieses in der
Ausiibung der Gerechtigkeit besteht, wird in 3 Teilen aufgezeigt:

= Biblische Theologie: nach R. Sivatte (13-34) ist die Gotteserfahrung
in der Geschichte des AT tiberwiegend im Kontext einer vom Volk erlittenen

Ungerechtigkeitssituation entstanden bzw. vertieft und verlangte jedesmal einen
lebendigen, ethisch-sozialen und briiderlichen Kompromil seitens der Glauben-
den. Das ergibt sich aus einer Analyse des sozialen Kontextes von Traditionen
und Biichern, wobei jedoch die heilsgeschichtliche Perspektive ziemlich beiseite
bleibt; kein einziges Mal wird z. B. das Wort ,Bund“ erwihnt. In Anlehnung an
die atl prophetische Vorstellung betrachtet X. Alegre (35-59) die Gerechtigkeit
bei den Synoptikern: bei Mt (vor allem 5-7; 25,3146) wird sie christologisch
begriindet und in Zusammenhang mit der ethischen Ausiibung der Néchstenlie-
be gebracht; bei Mk ist sie in der Aufforderung Jesu zur Bekehrung (1,15)
eingeschlossen; und bei Lk driickt sie sich in der Umkehrung der sozialen
Strukturen (1,52f), in der prophetischen Verkiindigung Jesu (4,16ff) und in den
Orientierungen tiber den christlichen Gebrauch der materiellen Giiter aus. Die
Aktualisierung der jesuanischen Botschaft der Gottesherrschaft hingt mit der
konkreten Situation der Evangelistengemeinden zusammen.
2.Systematische Theologie: um die theologische Basis der Gerech-
tigkeit festzustellen, vergleicht J. Vives (63-127) zunichst die biblisch-christliche
Gottesvorstellung mit der griechisch-philosophischen. Die zweite sei von einer
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Notwendigkeitsbeziehung, die erste von der Gnade und Freiheit bestimmt.
Gottesverantwortung fiir Welt und Geschichte interpelliere die Menschen; dieje-
nigen, die an die im Tod und der Auferstehung Christi offenbarte Allmacht
Gottes glauben, seien dazu aufgefordert, denselben Kampf gegen das Bose und
die Ungerechtigkeit fortzusetzen. Voraussetzung dafiir sei, daB Gottes Stimme im
Glauben gehért wird. Zur Erlduterung der christologischen Komponente der
Gerechtigkeit verbindet ]. I. Gonzalez Faus (129-155) Jesulogie und Christologie,
Nachfolge und Glaube. Im Jesus der Geschichte sei Gottesgerechtigkeit als
Gerechtigkeit fiir die Armen offenbart; Jesus wird deshalb Gottes (Genit. subj.)
Gerechtigkeit genannt (1 Kor 1,30), weil Gott selbst in ihm und in den an ihn
Glaubenden die zwischenmenschliche Gerechtigkeit erfiillt. V. Codina (157-176)
analysiert die Richtlinien der Ekklesiologie vor dem Konzil (Autoritit) und
danach (Gemeinschaft), in der 1. Welt (Dialog mit der Welt) und in der 3.
(Gesellschaftskritik) und schlégt als Orientierungsprinzipien fiir eine solidarische
Ekklesiologie vor, daB die christologische und pneumatologische Basis, das Reich
Gottes und die Armen die Prioritit in Kirche und Ekklesiologie haben sollen. Nur
in der Solidaritét mit den Unterdriickten sei die Kirche Sakrament des Gottesrei-
ches.

3.Spiritualitdt und Hermeneutik: fiir . M. Rambla (178-199) gilt
das christliche Leben nur dann als geistlich, wenn es vom Geist Gottes bestimmt
und gefithrt ist. Die Option fiir die Armen sei deshalb als Schliissel der
christlichen Spiritualitdt — wie bei Jesus - zu sehen, weil dabei der ganze Mensch
in allen Wirklichkeitsdimensionen und auf der Ebene eines realen Kompromisses
unter Gottes absoluter Initiative stehen kann. Dieselbe Option gilt nach J. L
Gonzilez Faus (201-213) ebenfalls als Schliissel fiir die Hermeneutik der Divini-
tét Jesu, insofern in Jesus Gott selbst in Erscheinung getreten ist.

Eine Gesamtbeurteilung dieses Buches hiingt nicht zuletzt von der
eigenen Position gegeniiber den neuen Richtlinien der theologischen
Wissenschaft in der 3. Welt ab. Die Aufsdtze wurden auf europdischem
Boden verfalt. Fiir die V. war dabei aber die Aktion und Situation der
Kirche, vor allem in Lateinamerika, gewill ausschlaggebend. Wer sich
deshalb an der aktuellen Auseinandersetzung mit der Theologie der
Befreiung beteiligen will, sollte an diesem Buch, bei einer aufmerksa-
men Lektiire, nicht voriibergehen.

Miinster Anacleto de Oliveira

Martin-Achard, Robert: Permanence de I’ Ancien Testament. Recherches d'exé-
gése et de théologie. — Genéve, Lausanne, Neuchatel: Revue de Théologie et
de Philosophie, 1984. XII, 398 S. (Cahiers de la Revue de Théologie et de
Philosophie 11) kart.

Laut Vorwort von Frangois Bovon handelt es sich hier um eine
Sammlung der ,Kleinen Schriften“, herausgegeben vom Redaktions-
kommitee der RThPh und der Theologischen Fakultdt Genf anldBlich
der Emeritierung des bekannten schweizerischen Gelehrten. Die Auf-
sitze sind auf fiinf Abteilungen verteilt.

Unter [ ,,’I‘heologle de I’Ancien Testament® finden sich folgende drei Beitré-
ge: ,Les voies de la théologie de I’Ancien Testament“ (3-12), entnommen der
RThPh III/9 (1959) 217-226, gibt einen Uberblick {iber die Geschichte der
Disziplin ,, Theologie des AT“. - ,La théologie de I'’Ancien Testament aprés les
travaux de G. von Rad“ (13-20), aus ETR 47 (1972) 219-226, wiirdigt die
Verdienste von Gerhard von Rad um neue Entwicklungen auf dem Gebiet der
biblischen Theologie. — ,A propos de la Théologie de I'Ancien Testament. Une
hypothése de travail* (21-29), aus ThZ 35 (1979) 63-71 = FS Hans Joachim
Stoebe, schldgt eine biblische Theologie vor, die die Beziehungen Israels zu
seinem Gott auf dem Hintergrund der Geschichte dieses Volkes in ihrer histori-
schen Entwicklung darstellt, dabei kritisch bleibt, aber doch Gottes GroBtaten in
der Geschichte preist und sie als heilschaffend herausstellt.

Die Abteilung II ,Le théme de 1'Alliance” enthlt drei Beitrdge zum Thema
»Bund“: ,La signification de I’Alliance dans I’Ancien Testament" (32—46), aus
RThPh I11/18 (1968) 88-102, stellt die Geschichte der neueren Forschung auf dem
Gebiet der atl Bundesvorstellung dar. — ,Trois ouvrages sur I'Alliance dans
I’Ancien Testament“ (47-54), aus RThPh 110 (1978) 299-306, nimmt kritisch
Stellung zu den Arbeiten von E. Kutsch, L. Perlitt und P. Buis. - ,Quelques
remarques sur la nouvelle alliance chez Jérémie“ (55-78), aus ,,Questions dispu-
tées d'AT" = BEThL 33, Gembloux-Leuven 1974, 141-164, vergleicht Jer 31,31-34
mit dhnlichen Stellen in Ez (das ,,neue Herz*) und II-Jes (Jahwe schafft ,Neues®),
hilt die Jer-Stelle im wesentlichen fiir echt und hebt den Glauben aller drei
Propheten heraus, dafl Jahwe ohne Zutun Israels die neuen Bedingungen fiir die
Gemeinschaft zwischen ihm und seinem Volk schafft,

In der Abteilung III , Lieux théologiques®, finden wir folgende Beitrige: ,La
signification théologique de I'élection d’Israél“ (81-89), entnommen der ThZ 16
(1960) 333-341 = erste FS fiir Walther Eichrodt, kommt zum Ergebnis, daB der
Erwéhlungsgedanke schon mindestens beim Jahwisten vorhanden ist, wenn sich
auch der Terminus bhr = ,erwdhlen’ erst seit Dtn findet. — ,Bréves remarques
sur la signification théologique de la Loi selon I’Ancien Testament* (90-106), aus
ETR 57 (1982) 343-359, arbeitet den Gedanken heraus, daB das Gesetz fiir Israel
ein Geschenk Gottes ist, das es ihm erméglicht, entsprechend seiner Erwéhlung
im Gottesbund und in der Freiheit gegeniiber den ddmonischen Michten zu
bleiben, vor denen die anderen Vélker in der Angst leben. — ,Israél, peuple
sacerdotal” (129-146), aus VC 18, No 71/72, 1964, 11-28 = Ministére et Laicat,
Taizé 1964, 11-28, bietet eine Auslegung von Ex 19,3-8; Gen 12, 1-3; Jes 2,2—4 und
Ps 96, wo iiberall der Gedanke vom Priestertum Israels gegeniiber den anderen

Vélkern ausgesprochen und entfaltet wird. — ,Remarques sur la signification
théologique de la Création selon I'Ancien Testament (147-155) = RHPhR 52
(1972) 3-11, kommt zum Ergebnis: Die realtiv spite Schépfungstradition im AT
ist doxologisch, soteriologisch und polemisch. - , Essai d’Evaluation Théologique
de I'Apocalyptique Juive“ (156-169), entnommen der FS Walther Zimmerli,
Gottingen 1977, 262-275, setzt sich mit neueren Arbeiten iiber die Apokalyptik
auseinander. — ,Trois remarques sur la résurrection des morts dans 1'Ancien
Testament” (170-184), aus der zweiten FS Henri Cazelles = AOAT 212, Kevelaer-
Neukirchen/Vluyn 1981, 302-317, stellt die sehr unterschiedlichen Aussagen des
AT fiir ein Fortleben nach dem Tod dar und zeigt, daB es dabei nie allein um das
Weiterleben des einzelnen, sondern der Glaubensgemeinschaft geht.

Unter IV ,Exégese” sind zehn exegetische Untersuchungen zusammenge-
stellt: ,,Un exégeéte devant Genése 32,23-33" (187-208), aus F. Bovon (Hrsg.),
Analyse structurale et exégese biblique, Neuchatel-Paris 1971/72, 41-62, tritt fiir
drei Auslegungsphasen ein, einmal der Text als urspriingliche Einzelerzihlung,
dann der Text innerhalb des Jakob-Zyklus und schlieBlich der Text innerhalb des
Kanons. — ,,A propos de la bénédiction de Juda en Genése 49,8-12 (10)" (209-234),
aus der ersten FS Henrich Cazelles, Paris 1981, 121-134, betrachtet den Text als
messianisch aus der Zeit Davids oder Salomos. — ,L’oracle contra Shebna et le
pouvoir des clefs, Es 22,15-25“ (233-254), aus ThZ 24 (1968) 241-254, hilt die
Stelle fiir echt und hebt den Gedanken von der Schliisselgewalt hier und im NT
heraus, wobei er den protestantischen Theologen rat, Mt 16,18 ernster zu
nehmen, als sie es gewthnlich tun. — ,Esaie 47 et la tradition prophétique sur
Babylone* (237-259), aus FS Georg Fohrer = BZAW 150, Berlin 1980, 83-105,
bietet eine eingehende Exegese des Textes und geht dann der Vorstellung
»Babylon* bis ins NT nach. — Ahnlich verfolgt der V. im Beitrag , Esaie LIV et la
Nouvelle Jérusalem” (260—284), aus Congress Volume Vienna = VT. S 32, Leiden
1981, 238-262, nach der eingehenden Auslegung von Jes 54 die Geschichte des
Gedankens vom Neuen Jerusalem bis in das NT hinein. — ,L’esperance des
croyants d'Israél face 4 la Mort selon Esaie 65, 16c-25 et selon Daniel 12,14
(285-297), aus der FS Edmond Jacob = RHPhR 59 (1979) 439-451, leitet die
Vorstellung von der Auferstehung aus der atl Apokalyptik ab und betrachtet sie
nicht als individualistisch, sondern als gemeinschaftsbezogen. - ,,Sagesse de Dieu
et sagesse humaine chez Esaie” (298-305), entnommen der FS Wilhelm Vischer,
Montpellier 1960, 137-144, sieht in Jes 6 den Bericht iiber die Bekehrung Jesajas
vom ,Weisen” zum Kampfer gegen die Uberheblichkeit der menschlichen
Weisheit und zum Vorl4ufer des Paulus in der Gegeniiberstellung von menschli-
cher und géttlicher Weisheit. — ,Esaie et Jérémie aux prises avec les problémes
politiques” (306-322), aus RHPhR 47 (1967) 208-224, stellt Jeremia als den
Propheten, der die Unterwerfung unter Nebukadnezzar fordert, Jesaja gegeniiber
als dem Propheten des Vertrauens auf Gottes Hilfe gegen die feindliche Propa-
ganda. — ,,Ezéchiel, témoin de I'Honneur de YHWH" (323-342), aus der FS André
Neher, Paris 1975, 165-174, arbeitet die drei Hauptgedanken in der Verkiindigung
Ezechiels heraus: die Herrlichkeit Jahwes, der Name Jahwes und das Erkennen
Jahwes. — ,,Quelques remarques sur la réunification du peuple de Dieu d’aprés
Ezechiel 37,15ss" (333-342), aus der zweiten FS Walter Eichrodt = AThANT 59,
Ziirich 1970, 67-76, meint, aus dem zweiten Teil von Ez 37 auf den Glauben des
Propheten an die Wiederherstellung des Davidisch-Salomonischen GroDBreichs
schliefen zu konnen.

Die Abteilung V ,Essais® enthélt zwei Abhandlungen und zwei Predigten:
»Essai sur la figure d’Abraham® (345-353), aus ,La figure d’Abraham”, Genéve
1973, 5-13, stellt Abraham als Typos fiir David, als Vater Israels und als Vorbild
des Glaubens dar. -, Dieu en question et '’Ancien Testament” (354—362), aus Bull.
du Centre Protest. d’Etudes, Genéve 25/3 (1973) 25-33, betrachtet den Gott des
AT unter den Gesichtspunkten: der Vater, der Allmachtige, der Schépfer. - Die
beiden Predigten haben ,Psaume 88" (363-367) und ,Psaume 16" (368-373) zur
Vorlage und waren bereits veréffentlicht in ,Emissions Protestantes”, Genéve
1979, 1-5 und 6-11.

Eine ,Tabula gratulatoria® steht am Anfang des Bandes, das Schriftenver-
zeichnis, ein Stellenregister und Corrigenda bilden den Abschluly. — Alle Beitrége
sind in ihrer urspriinglichen Gestalt mit den damaligen Seitenzahlen am oberen
Rand und den neuen Seitenzahlen im vorliegenden Band am unteren Rand
abgedruckt; sie sind also hier unverindert geblieben.

Die Herausgeber verdienen den Dank der Fachkollegen, da sie hier
sehr wichtige Beitrdge eines verdienten Gelehrten wieder zugénglich
gemacht haben, die z. T. in Zeitschriften und Sammelwerken standen,
welche nicht jedem Interessenten leicht zugénglich sind.

Miinchen Josef Scharbert

Die Biicher der Konige. 1. Kén. 17 - 2. Kén. 25. Ubersetzt und erklirt von Ernst
Wiirthwein. — Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht 1984. XVI, 313 S. (Das
Alte Testament Deutsch, Teiland 11,2. Neues Géttinger Bibelwerk) kart. DM
42~
Nachdem der erste Teilband zu 1 Kén 1-16 schon 1977 erschienen

ist, liegt jetzt der vollstandige Kommentar vor. Am Aufbau des Werkes

hat sich nichts geéindert. Die sorgféltige Ubersetzung 146t durch den

Gebrauch verschiedener Typen bereits erkennen, daB viele Abschnitte

nicht einheitlich sind. Die literarkritischen Entscheidungen werden im

Kommentar kurz begriindet. Nach der Erlduterung der einzelnen Verse

faBt nicht selten ein Nachwort die wesentlichen Punkte noch einmal

zusammen. In solchen Abschnitten stellt W. auch seine Auffassung zu
umfangreicheren Uberlieferungen wie z. B. zur Elija- und Elischatradi-

tion dar (269-272 und 366-368).



273

1985 Jahrgang 81 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 4

274

Am Ende des zweiten Teilbandes duBert er sich grundsitzlich zur deuterono-
mistischen (dtr) Redaktion (485-515). Dabei bekennt er sich zu den Auffassun-
gen, die in der Schule R. Smends entwickelt worden sind (488f). Die dtr
Grundschrift (DtrG) stammt — anders als bei F. M. Cross und seinen Schiilern —
nicht mehr aus vorexilischer Zeit, sondern aus den Jahren unmittelbar nach 587
v. Chr. (vgl. den Anhang, 505-515). Die zweite, prophetisch orientierte Redaktion
(DtrP) fand in der Mitte des 6. Jh.s statt (503). W. hiilt es fiir méglich, daB zwei
verschiedene Gruppen zu dieser Redaktionsschicht beigetragen haben. Die erste
(DtrP1) habe prophetische Auftritte neu geschaffen; die zweite (DtrP2) sei
dagegen vorwiegend rezeptiv gewesen und habe z. B. die éltere Elijatradition
aufgenommen (496—498). Die nomistische Phase (DtrN) setzt W. gegen Ende des
6. Jh.s an. Er rechnet mit einer Vielzahl von Redaktoren, die das Gesetz in den
Mittelpunkt ihrer Geschichtsbetrachtung stellten. Er verzichtet aber darauf, sie
durch besondere Siglen voneinander zu unterscheiden (anders R. Stahl, Aspekte
der Geschichte deuteronomistischer Theologie, Diss. theol. Jena 1982).

Fiir W. ist ,das Konigsbuch” (vgl. 485) mit der dir Redaktion
natiirlich noch nicht abgeschlossen. Nach seiner Meinung sind z. B. die
Elischageschichten erst in nachdtr Zeit in das Buch eingefiigt worden.
Das bedeutet allerdings nicht, daB sie erst so spit entstanden sind. W.
weil, daB viele Erzdhlungen und Berichte schon ein ldngeres Wachs-
tum hinter sich hatten, als sie Eingang in das dtr Werk fanden. Er
kommt damit zu einer stark diachronen Auslegung.

Im Nachwort zu 2 Kon 6,24-7,20 stellt er sich selbst die Frage, welche Schicht
der Exeget interpretieren soll. Die Antwort lautet: ,Die Aufmerksamkeit mub
dem Wachstumsprozel selber gelten, d. h. dem Ausgangspunkt ebenso wie den
weiteren Stadien und den Interessen, die in ihnen am Werk waren und sich
einen Ausdruck suchten.” (316). Einem strengen Strukturalisten wird eine solche
Auslegung nicht behagen. Aber die diachrone Betrachtung ist gerade bei den
Konigsbiichern hichst angemessen, da sie bis in die Textkritik hinein erkennen
lassen, wie intensiv man an ihnen gearbeitet hat.

Eine andere Frage ist, ob man sich im einzelnen immer den Thesen
und Argumenten des Kommentators anschlieBen kann. So bleibt zu
priifen, ob W. den Umfang der dtr Bearbeitung richtig abgesteckt hat.

Wer dem ,,Pandeuteronomismus® nicht anhéngt, wird sich dariiber freuen,
dafl W. den Schlufl des zweiten Buches (2 Kn 25,8-30) nicht zur dtr Redaktion
rechnet. ,Denn den Versen fehlen sowohl spezifisch dir Formulierungen wie
Vorstellungen . . .“ (484). Hat sich W, aber selbst immer an dieses Prinzip
gehalten? Das laBt sich nicht sagen. Er rechnet z. B. den Todeswunsch Elijas in 1
Kon 19,4b zu DtrN, obwohl es dafiir doch kaum ein Indiz gibt (229). Die Aussage
Jehus, Ahab habe dem Baal nur wenig gedient (2 Kén 10,18), soll der gleichen
spaten Schicht angehéren (340-342). Ist aber der dtr Schule, die Ahab nie
geschont hat (1 Kén 16,30-33; 21,20b-22.24-26), ein solches maBvolles Urteil
tiberhaupt zuzutrauen? Umgekehrt spricht W. die offenkundig dtr Verse in 2 Kén
9,7-10a der dtr Schule ab und weist sie einer nachdtr Bearbeitung zu (330).

Aus den genannten Beispielen geht bereits hervor, da W. zu der in
Mode gekommenen Spitdatierung tendiert. So setzt er die Szene in 2
Kon 2,16-18 spéter als den Abschnitt in 2,2-6 an. Er begriindet seine
Ansicht damit, daB die Jiinger in 2,2-6 schon ,um Elijas Entriickung
wissen“ (276). Er verldBt sich dabei offensichtlich auf die Argumenta-
tion eines seiner Schiiler (H.-Chr. Schmitt, Elisa, Gutersloh 1972, 105f.
129f). Man darf aber doch wohl fragen, ob nicht jener Text als der
altere gelten darf, in dem das Geheimnis der Entriickung Elijas nur
Elischa und noch nicht seinen Schiilern enthiillt ist (vgl. G. Hentschel,
2 Koénige, Wiirzburg 1985, 8-10).

Einem Kommentator sind in der Regel enge Grenzen gezogen.
Darum labBt sich nicht jede These hinreichend begriinden. Der Leser
darf sich aber selbst eine Meinung bilden, wenn Urteile iiber das
historische Geschehen allzu apodiktisch gefillt werden. Fiir W. ist z. B.
die Datierung der Reform Joschijas im achtzehnten Jahr der Regierung
eine spite dtr Erfindung (447). Ein einleuchtender Grund fiir diese
Ansicht wird leider nicht angegeben. Hinter der Angabe, dall man die
Aschera aus dem Tempel entfernt habe (2 Kén 23,6), sieht W. ,eher
hallerfiilltes Wunschdenken von DtrN als historisches Geschehen®
(457). Was spricht fiir diese Auffassung?

Es bleibt aber das Verdienst des Autors, den zur Zeit griindlichsten
Kommentar zu den Kénigsbiichern in unserem Sprachraum geschrie-
ben zu haben. Damit hat er auch einen Beitrag zur dir Redaktion
geleistet. Durch seine pointierte Stellungnahme zu vielen einzelnen
Fragen wird er sicher die Diskussion weiter anregen.

Erfurt Georg Hentschel

Irsigler, Hubert: Psalm 73 — Monolog eines Weisen. Text, Programm, Struktur. —
St. Ottilien: EOS Verlag 1984. XII, 404 S. (Miinchener Universititsschriften
Kath.-Theol. Fakultiit. Arbeiten zu Text und Sprache im Alten Testament 20.
Bd) kart. DM 40—

Der Vf. gliedert sein Werk in folgende Abschnitte: 1. Kritik der iiberlieferten
Textgestalt (Primérer Text, Einheitlichkeit und Werden) (3-105), 2. Zum Metho-
denprogramm: Weitere Schritte zum Verstehen der Psalmeneinheit (106-139); 3.

Kritik der Textstruktur (140-334); 4. Struktursynthese, Funktion und Folgerun-
gen (335-371). Am Schlull des Buches folgen eine Werkstattiibersetzung von Ps
73 (372-373), Verzeichnisse und Register (374—404).

Im Rahmen der Schule W. Richters schwebt dem Vf. die Begriin-
dung einer Art wissenschaftlicher Auslegung von Bibeltexten vor, die
man vielleicht am besten als Exegeselinguistik oder je nach Belieben
als Exegeselinguistizismus bezeichnen konnte. Es wird jedenfalls das
Kolossalgebdude einer Textinterpretation angestrebt, das vom Ansatz
her schon groB dimensioniert ist (sieche 139). Wenn wir jedoch mehr
von informationstheoretischen Gesichtspunkten ausgehen, ergibt sich
fiir den gleichzeitigen Leser von Ps 73 und des Buches von I. doch wohl
an vielen Stellen, wenn nicht sogar insgesamt, das Problem, dal3 Ps 73
leichter zu dekodieren ist als das opus magnum von 404 Seiten iiber die
achtundzwanzig Psalmverse.

Da der Vf. dem kolometrischen Aspekt des Textes zu Recht eine
ausschlaggebende Bedeutung beimilit (84-85), wende ich mich im
folgenden dieser Frage zu, wobei die Problemstellung auf den fiir die
Interpretation des Vf.s bedeutsamen Vers 1 beschriankt bleibt.

Als Lesung von V. 1 schldgt der Vf. das Bikolon
'k twb I jsr ’] Doch gut ist zum Redlichen Gott, //

JHWH I brj Ibb Jahwe zu denen, die rein sind am Herzen.

vor (5. 10-11. 55. 96-97. 242-243. 326. 372), das er dem ersten Sprecher des
Psalms, dem priméren Psalm zuweist. V. 1 habe spiter eine kollektivierende
Uberarbeitung erfahren (100-105). Zu Recht betont er, daB jsr’l ,Israel“ aus jsr I
»(fiir den) Geraden Gott“ durch neu deutende Wortableitung zustandegekommen
ist (102).

Wihrend tiber den sekundéren Charakter der kollektivierenden Deutung von
V. 1 durch Bildung von jsr’] aus jsr 1 somit keine Zweifel bestehen kénnen, ist
m. E. die Frage, ob V. 1 zum ,,primédren Psalm”, wie er ihn versteht, gehért, vom
Vf. ohne zureichende Griinde positiv beantwortet worden. Fiir die Deutung von
Ps 73 ergeben sich von dieser Position aus fiir den Vf. weiterreichende Konse-
quenzen fiir die Gesamtinterpretation des Liedes.

Nach H. Gunkel ist V. 1 zu lesen

Eitel Giite ist ,Gott fiir den Redlichen’,

,Jahwe’ denen, die reinen Herzens sind*
und als Zusatz eines Mannes zu betrachten, der zur Beruhigung des Lesers das
befriedigende Ergebnis gleich vorausgestellt habe. Neben inhaltlichen Griinden
fiuhrt er fiir diese Trennung auch das Metrum an (H. Gunkel, Psalmen, S.
311-312).

Es diirfte H. Gunkel und anderen zuzustimmen sein, daB der allgemeine
Spruch V. 1 kaum als urspriingliche Einleitung zum individuell gehaltenen
Bericht V. 2ff zu verstehen ist. V. 2 stellt offensichtlich das unvollkommene Zitat
eines vorgegebenen Textes dar, das mitten in der Erzdéhlung ansetzt, ohne
Bekanntgabe der niheren Situation des Sprechers. Von V. 2 her stellt sich so
unmittelbar das Problem von V. 1 in ganz neuer Perspektive. Dann V. 1 in der
Form der kollektivierenden Deutung kénnte als urspriingliche Einleitung zu V. 2
konzipiert sein. Es ist deshalb fiir V. 1 folgende Entwicklung zu erwégen:

A (Vorldufer von B) B (tatsdchlicher Psalmtext)
ktwbljsr'l 11 k twb 1 jér’]l 'Ihjm 16
JHWH I brj Ibb 11 Ibrjlbb 7
Wihrend im urspriinglichen Bikolon vom einzelnen Rechtschaffenen die Rede
ist, unterscheidet man in der kollektivierenden Deutung zwischen dem ,reinen®
Israel und den Siindern in ihm. Diese Fassung ist der Vorspann zu V. 2.

Das Beispiel von V. 1 zeigt, daB mit einer kolometrischen Analyse keineswegs
vorschnelle Fragen der Redaktion und Neusemantisierung zu verquicken sind.
Der Vf. ist dieser Gefahr erlegen, so daB er in der Folge einen priméren Psalm 73
kreiert, der so nie bestanden haben diirfte.

Der Vf. hat zu Ps 73 ein imposantes und lehrreiches Werk geschaf-
fen. Mit ihm wirft er mit besonderer Dringlichkeit die alte Frage wieder
auf, ob es moglich ist, durch gezielte Abstraktion den unbequemen
historischen Einzelfall zu bewiltigen. Der Vf. diirfte mit seinem
respektablen Entwurf die Kritiker und Zweifler jedoch kaum iiberzeu-
gen.

Miinster Oswald Loretz

Gerleman, Gilles: Der Menschensohn. — Leiden: E. J. Brill 1983. VI, 79 S. (Studia

Biblica, Volume I.) kart. HLF 33.—

Der schwedische Alttestamentler lenkt die Auslegung der Men-
schensohnaussagen auf neue, ungewohnte Bahnen von einem neuen
Ausgangspunkt her: der Ubersetzung der araméischen bar nasa’, was
mit dem griechischen 6 vidg tob dvitpdnov nicht {iberwértlich, sondern
falsch wiedergegeben sei: Es gehe nicht um den Menschen oder
Menschensohn, sondern ,den vom Menschlichen Verschiedenen®.
David habe — wie Deuterojesaja, Sapientia Salomonis und Jesus Sirach
erkennen lieBen — der Tradition des spéteren Israel als der ,,Abwei-
chende” und , Unterschiedliche” gegolten. , bar nasa’ signalisiert eine
Bezugnahme auf David, und die Menschensohnaussagen sollen auf
dem Hintergrund der Davidiiberlieferungen gelesen werden ... Als
sich Jesus har ndsa’ nennt, meint das nicht, daB er sich als einen
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beliebigen Andersartigen bezeichnet, sondern dall er sich mit dem
paradigmatisch Andersartigen, d. h. David in Person identifiziert . ..
Die Identifikation mit David ist fiir das Jesusbild der Evangelien
konstitutiv und nicht an die ausdriickliche Verwendung des Men-
schensohntitels gebunden® (72).

G. versucht schlieflich auch zu zeigen, daB im &thiopischen
Henochbuch der walda sab’e als David portratiert wird: ,der bei Gott
verborgene und in der Endzeit zurtickkehrende David* (66).

Ein bleibendes Verdienst der Studie G.s ist jedenfalls, auch wenn
man seiner Menschensohn-Interpretation nicht folgt, der Aufweis des
breiten Hintergrundes von David-Traditionen fiir Texte der Evangelien
und des &dthiopischen Henochbuches. Die These, dab Jesus mit dem
Ausdruck ,,vom Menschen Verschiedener” auf sich selbst als neuen
David hinweise, miiite — was G. in dieser Studie nicht tut — an ihr
ungiinstigen Texten weiter gepriift werden, z. B. an Mk 12,35-37 par.,
wo Jesus unter Berufung auf David (mit Ps 8 und Ps 110, jeweils
Davids-Psalmen) die Davidssohnschaft des Messias in Frage stellt und
wohl den ,Menschensohn/Gottessohn” héher stellt als David! Tut er
dies nicht auch (in einem SchluB a minori ad majorem) in Mk
2,23-287

G. meint hingegen (vgl. 21-23) zu diesem Text: ,,Klarer und unzwei-
deutiger kann die Identifikation von David und dem Menschensohn
nicht ausgedriickt werden” (22). Er verfolgt alle Spuren, die seine
These begiinstigen, sehr entschieden und rasch. Doch ob er so ins Ziel
der neuen Lésung eines alten Ritsels gekommen ist, erscheint recht
fraglich.

Miinchen Rudolf Pesch

Berg, Werner: Die Rezeption alttestamentlicher Motive im Neuen Testament —
dargestellt an den Seewandelerzihlungen. — Freiburg: Hochschulverlag
1979. IX, 374 8. (Hochschulsammlung Theologie. Exegese Bd 1). Kart. DM
B5.=
Die Habilitationsschrift (Universitit Miinchen) setzt sich ein

bescheidenes Ziel: zwar soll der theologische Sinngehalt der drei

Seewandelerzihlungen (Mt 14,22-27; Mk 6,45-52; Joh 6,16-21) erhoben

werden, wenn man dafiir bewuBt den Hintergrund des AT beriicksich-

tigt. Aber: ,Die Arbeit will nicht beweisen, daB Stellen aus dem Alten

Testament ... einen Verstindnishorizont bilden“ (1; vgl. 313). Die

Arbeit stellt umfangreich atl (aber auch z. B. griechisches) Material vor,

das mdglicherweise fiir die 3 Erzahlungen relevant ist. Ob eine

solche Verbindung angenommen werden mu B , wird nicht problemati-
siert, genausowenig wie eine Einzelexegese bzw. Textbeschreibung der

3 Varianten beabsichtigt ist (knappe Hinweise hierzu lediglich 322ff).

Die Zentren der Texte (ochne Diskussion bestimmt: Mt 14,25-27; Mk

6,48b-50; Joh 6,19b-20) werden herausgelést und nach den Aspekten

,Formel® (= ,,ganz feste Wortverbindung“) und ,,Motiv* (= ,geprigtes

Bedeutungssyndrom* — !) zergliedert (vgl. 2f). Damit steht im wesentli-

chen die Gliederung der Arbeit.

Das 1. Kap. untersucht das Motiv ,Wandeln auf Wasser”, das 2. Kap. das
Motiv ,,Vortibergang Gottes", das 3. das mit einer Formel verbundene Motiv vom
Erschrecken vor einem gottlichen oder dimonischen Wesen, das 4. untersucht
die Selbstvorstellungsformel ANI HU — EGO EIMI, das 5. die Formel ,Fiirchte
dich nicht®.

VA. ist sich bewuBt, dall zu vielen dieser Aspekte z. T. umfangreiche
Arbeiten vorliegen. Dieses grolle Material speziell im Blick auf die
Seewandelerzdhlungen zu sichten und iibersichtlich zusammenzutra-
gen ist ein Hauptinteresse dieser Arbeit. Diesen Dienst leistet sie denn
auch. Aber weder methodisch noch von der materialen Basis her wird
ein zwingender neuer Auslegungsgesichtspunkt geboten.

Eine Stirke des Vf.s sind zweifellos die zahlreichen forschungsge-
schichtlichen Riickblicke. Bereits in der Einleitung werden die Erkli-
rungstypen der Seewandelerzahlungen ausfithrlich vorgestellt
(Exodustypologie; Beeinflussung durch die Elija-Elischa-Tradition;
Begriffe und sprachliche Wendungen, die dem AT entnommen sind —
letzteren Weg wird auch Vf. gehen).

Kap. 1 (43ff) muB kliren, ob iiberhaupt vom ,Wandeln auf dem Meer“ die
Rede ist, nicht vielmehr vom ,Wandeln am Meer". Der Sinn von hebr. al und
seiner Wiedergabe in der LXX ebenso wie der dazugehérigen Verben steht zur
Debatte. Zu korrigieren: nach Ps 24,2 hat Jahwe die Erde nicht al jamim (= ,auf
Tage"), sondern €al jammim (= ,.auf Meere“) gegriindet (vgl. 46). Ergebnis: die
Verbalkonstruktion ist nicht eindeutig, aber der Kontext der NT-Stellen spricht
fiir ein Gehen Jesu auf dem Meer. Die Art des Gehens war nicht machtvolles
Auftreten (liele émPaiverv erwarten), sondern miiheloses, freies Gehen (nepina-
1eiv &xi), vgl. 53. Antike, v. a. griechische Texte mit dem Seewandelmotiv liefern -
beriicksichtigt man die Gattungen - keine echte Parallele (vgl. 75 - eine reflexe
Gattungsbestimmung fiir die NT-Texte war nicht durchgefiithrt worden). Im AT

springt v.a. der auch von anderen schon erkannte Text Ijob 9,8 ins Auge
(allerdings Differenz in der Art des Gehens, s. 0.: Jahwe schreitet machtvoll iber
das Meer).

Kap. 2 (103ff) macht bewult, daB der Voriibergang Jahwes relativ oft im AT
erwahnt wird. Allerdings ist das Motiv ambivalent: meist bedeutet es Heil,
seltener Unheil (z. B. Tjob 9,11). — Kap. 3 (145ff) bezieht sich nur auf Mt und Mk,
da bei Joh die Verwechslung Jesu mit einem Gespenst fehlt. Ausgehend vom
Mutzuspruch vdpoe/daposite werden ganz unterschiedliche Notsituationen auf-
gelistet, in denen im AT jemandem Mut gemacht wird, begriindet durch Hinweis
auf Rettung oder auch lediglich auf den Sprecher selbst (vgl. 150f).

Kap. 4: Nach ausfiihrlichem Forschungsriickblick (159ff: Ego eimi verstanden
als messianische Formel, als géttliche Offenbarungsformel, als Identifikationsfor-
mel - S, 181f verdruckt) folgt - in merkwiirdiger Opposition: ,, Theologisches ANI
HU und EGO EIMI* (186ff); gemeint ist die lange Reihe v. a. deuterojesajanischer
Belege (mit Zeitangabe Jes 41,4; 46,4; 48,12; mit Partizip 43,25; 51,12; 52,6; mit
AusschlieBlichkeitsformel 43,10.13; 45,18; Dtn 32,39). Bei Jes 43,25 liege in ,,anoki
anoki hu . . .“ eine Heilszusage; das zweimalige Pronomen der 1. Person lege den
Akzent auf die Person des Vergebenden; ,,hu” ist moglicherweise Ersatzwort fiir
»Jahwe* (vgl. 205f). Kontext und Konstruktion sind damit wohl unzureichend
getroffen: rhetorisch sind die Pronomina ein Hieb, ein scharfer Kontrast zu den
vorangegangenen Aussagen; der Aspekt , Vergebung” geht erst aus dem Partizip
hervor; ,hu“ als Ersatzwort fiir , Jahwe" — der Gedanke erscheint mir abwegig, da
das ,Ich” Jahwes ldngst schon im Text prasent ist.

Kap. 5 (263ff) erinnert an die Losungsversuche, ,Fiirchte dich nicht” als
Offenbarungsformel, als Element des (hypothetischen!) priesterlichen Heilsora-
kels zu sehen - und es gibt je auch die Gegenpositionen. Die eigene Analyse fiihrt
inhaltlich zu einem ,relativ einheitlichen Sinn . .. (die) Aussagen sollen zeigen,
dab sich das Volk in seinem Vertrauen nicht auf einen schwachen, hilflosen Gott
einlaBt* (311).

Kap. 6 referiert, dab iiblicherweise ,die Seewandelerzahlungen der Evange-
lien als ,Epiphanieerzihlungen’ aufgefalit (werden): Jesus offenbart seine Gott-
lichkeit, indem er auf dem Wasser gehen kann“ (321). Was Vf. S. 322ff als
»Theologie” der Perikopen (ohne detaillierte Textbeschreibung) zusammenstellt,
wiirde man — mehr textwissenschaftlich orientiert und auf solider Deskription
aufbauend - als , Textintention“ bezeichnen. Der Unterschied der Schlagworter
hat Nebeneffekte: ersteres verbreitet einen vertrauten Stallgeruch und ist von
vornherein akzeptiert; das zweite mub gelegentlich seinen Platz im Rahmen
einer theologischen Disziplin rechtfertigend behaupten. — Ubertridgt man die (oft
ambivalenten) Ergebnisse zum méglichen AT-Hintergrund auf die NT-
Varianten (vgl. 337), so hat in allen drei Jesus die Rolle des Heilbringers. Mk hat
zusitzlich den Aspekt der Epiphanie Jesu. Mt akzentuiert mehr die Rettung
durch den Glauben (vgl. auch: Petrus-Episode). Joh betont die Epiphanie Jesu im
Wort.

Beachtet man die einleitend genannten Einschrénkungen in der
Zielsetzung, so bietet Vf. unter dieser Voraussetzung ein materialrei-
ches, informatives weil durchsichtig gegliedertes Werk. Die Hauptfrage
freilich, an der die ganze Arbeit hidngt, bleibt nicht nur offen, sondern
sie wird schon gar nicht in Angriff genommen: gibt es von den
NT-Texten her iiberhaupt Indizien, dall sie explizit vom AT her
gelesen werden wollen? Das scheint nicht der Fall zu sein. Folglich
wird ein Assoziationshintergrund des heute in antiken Literaturen
bewanderten Forschers erarbeitet. So niitzlich das sein mag: nicht nur
antike {vgl. die vielen Belege), sondern auch moderne Alltagserfahrung
(vgl. den Zusammenhang: Wahrnehmung einer ungewohnlichen
Fihigkeit — Erschrecken — Beistandszusage durch Verweis auf eigene
Person), vor allem wenn sie mit etwas Gespir fiir Poesie (fiir ,Wandel
auf dem Wasser” ein schines dgyptisches Beispiel: S. 56f) und Symbo-
lik einhergeht, kann auf die obigen Akzente stoffen. Wenn schon
Textsignale fehlen, dann sollte man mit einem atl ,Aufladen” der
NT-Texte zuriickhaltend sein.

Tibingen Harald Schweizer

Grundmann, Walter: Die friihe Christenheit und ihre Schriften. Umwelt,
Entstehung und Eigenart der neutestamentlichen Biicher. Mit einem Vorwort
von K. Haacker. — Stuttgart: Calwer Verlag (1983). 142 S., 1 Zeittafel, kart. DM
16.—

Der schmale Band bietet eine gut geschriebene, lesbare Ubersicht
iiber die Faktoren, die zu den Schriften des NT fiihrten und skizziert
die Fragen, mit denen sich diese Schriften beschiftigen. Dabei werden
diese Zeugnisse der frithen Christenheit in der Abfolge ihrer Entste-
hung vorgefiihrt. Dem Vf. gelingt es, ein sehr eindrucksvolles, ganzheit-
liches Bild der frithen Christenheit zu entwerfen, das einen zutreffen-
den Eindruck vom Werden und Leben dieser Bewegung vermittelt. G.,
international angesehener Exeget, in der DDR lebend, hat die Gabe,
seine gediegenen wissenschaftlichen Einsichten auf einfache, organi-
sche Weise zu vermitteln.

Sein Buch ist bestimmt fiir Katecheten, Diakone, Kantoren,
Gemeindehelferinnen im kirchlichen Dienst, aber auch fiir kritische
Bibelleser. Es wurde von dem Wuppertaler Exegeten Haacker mit der
Absicht herausgegeben, einem ungesunden und gefahrlichen Funda-
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mentalismus entgegenzuwirken, der keine Notiz nimmt von den ver-
wickelten historischen Gegebenheiten, welche das Werden und den
Inhalt der ntl Schriften priagen, und der daher auch zu einseitigen und
falschen Auslegungen fiihrt. Dal Gottes Wort in geschichtlicher
Gestalt begegnet, ebenso wie Jesus Christus selbst, wird in diesem
Buch auf verstidndliche und aufbauende Weise dargestellt.

Nach Aussage dieser Einfithrung ist Paulus auch Verfasser des Kolosserbrie-
fes und wurde wohl um 63 n. Chr. hingerichtet. Als méglich wird angesehen, dal
auch der Apostel Johannes um 62 neben Jakobus bei Beginn des jiidischen
Aufstandes ermordet wurde. Das Markusevangelium entstand wohl kurz vor 70.
Zwischen 70 und 80 n. Chr. wanderten viele Judenchristen aus Paldstina aus,
darunter auch der sog. Presbyter Johannes. Der 1. Petrusbrief, die Pastoralbriefe
und die Briefe des Jakobus und Judas werden auf 85-95 datiert. Das Johannes-
evangelium wird ebenso wie der 2. Petrusbrief etwa um das Jahr 100 n. Chr.
angesetzt. Fiir das weitere Studium wird im Anhang auf eine gute Auswahl
gediegener Fachwerke verwiesen. Es ist hier nicht der Ort, die einzelnen
Probleme niher zu erdrtern.

Der Bd ist auch fiir katholische Christen, von Bibellesern bis zu
pastoralen und katechetischen Hilfskréften, durchaus empfehlenswert,
weil er auf kompetene, zugleich verstindliche Weise zuverlissig in die
ntl Schriften und mit deren Hilfe in das Leben der Urchristenheit
einfithrt und zu einem angemessenen Umgang mit diesen Schriften
fithren kann.

Passau Otto Knoch

Ruckstuhl, Eugen / Niederberger, Oskar: Schipfen aus biblischen Quellen.
Zuginge zu den Briefen des Neuen Testaments. — Stuttgart: Verlag Kath.
Bibelwerk (1983). 283 S., geb. DM 29,80
Zwei katholische Schweizer Theologen, ein Exeget und ein Pfarrer,

unternehmen in diesem handlichen, sorgfiltig gestalteten Band den

Versuch, die vielen Christen weithin unvertrauten Briefe des NT

literarisch und theologisch aufzuschlieffen. Dieser Versuch ist deshalb

besonders zu begriilen, weil die neue liturgische Leseordnung der

Mebfeiern an Werktagen und Sonntagen Texte aus nahezu allen

Briefen zu Gehér bringt. Diese Abschnitte kénnen aber nur verstanden

werden, wenn man den Zusammenhang kennt, aus dem heraus und in

den hinein diese urchristlichen Schreiben entstanden sind und welche

Bereiche und Fragen des urchristlichen Lebens darin zur Sprache

kommen. Erschwert wird das Verstehen auch dadurch, daB die Samm-

lung dieser Briefe im NT nicht nach sachlichen Gesichtspunkten

(Abfassungszeit, Themen, tatsichliche Verfasser) geordnet ist und daB

nach heutiger Auffassung die Verfasserangaben sich oft nicht mit den

tatséchlichen Verfassern decken. Andererseits aber geben diese Schrei-
ben auf lebendige Weise Einblick in das Leben der Christen und ihrer

Gemeinden in der ersten und zweiten nachapostolischen Generation

und bieten wichtige Hinweise auf das, was fiir das Leben eines

Christen und einer christlichen Gemeinde heute bedeutsam und nétig

ist.

Um den Zugang zum Verstehen dieser Schriften zu erleichtern, haben sich
die Verfasser entschlossen, die einzelnen Schriften je in ihrer Gruppe zeitlich
zuzuordnen: echte Paulusbriefe, deuteropaulinische Schriften, katholische Brie-
fe, und ihren Inhalt so zu kiirzen, daB der Aufbau erhalten blieb, ja deutlicher
hervortritt, andererseits aber nur die Texte geboten werden, die fiir das Verstand-
nis dieser Schreiben heute wichtig sind. Den einzelnen Schreiben bzw. Schriften-
gruppen (z. B. Korintherbriefe, Pastoralbriefe, katholische Briefe usw.) ist je eine
kurze Einleitung vorangestellt. Die einzelnen Auswahlstiicke sind durch knappe
Zwischentexte miteinander verkniipft, die auf den urspriinglichen Zusammen-
hang hinweisen und den weiteren Gedankengang erhellen.

Die Textdarbietung schlieBt sich mit wenigen Ausnahmen der Einheitsiiber-
setzung an, um so den Kontakt mit dieser Textausgabe bewulit herzustellen.
Vorangestellt ist eine Einfithrung in Ziel, Eigenart und Anlage dieser Auswahl
verbunden mit Hinweisen auf den nutzvollen Gebrauch derselben, dazu eine
Aufstellung wichtiger Fremdworter mit beigegebener Erlduterung. In einem
Anhang finden sich zwei Zeitpléne fiir eine fortlaufende Lesung dieser Schriften,
je auf ein Jahr angelegt, zuerst der hier gebotene Auswahltext, dann von
einzelnen Kapiteln aller Briefe. Das Buch wird so zu einer Grundlage fiir die
tagliche Schriftlesung.

Bei dieser Handreichung handelt es sich um eine aus Erfahrung,
theologischer Einsicht und grolem piddagogischen Geschick erwachse-
ne, ausgezeichnete Hilfe, die weithin, auch in Kreisen von Religions-
lehrern, Studierenden der Theologie, auch bei Seelsorgern und enga-
gierten Christen bestehende Fremdheit gegeniiber diesen bedeutsamen
urchristlichen Zeugnissen zu iiberwinden und diese zu einem ver-
stindnisvollen Lesen derselben zu fithren. Die Textauswahl erfolgte
vollauf sachgemiB, konzentriert sich auf die wirklich bedeutsamen
Abschnitte, der Aufbau der Briefe tritt deutlich hervor.

Vor allem aber machen die Einfithrungen und Zwischentexte auf behutsame,
dabei pddagogisch forderliche Weise mit den Faktoren vertraut, die fiir das

jeweilige Schreiben bestimmend waren, und umgehen auch nicht die schwierige
Frage nach den tatsidchlichen Verfassern der einzelnen Schriften. Als deutero-
paulinisch werden herausgestellt: 2 Thess, Kol, Eph, Past, Hebr; bei 1 und 2 Petr
werden ebenso wie beim Judasbrief urchristliche Verfasser angenommen, die
nicht niher bekannt sind. Lediglich bei 1-3 Joh hilt der Exeget E. Ruckstuhl es
fiir méglich, daB es sich um denselben Verfasser wie jenen des Evangeliums
handelt. Als jiingstes Schreiben des Neuen Testaments wird 2 Petr an das Ende
der Auswahl gestellt. Die gebotenen Sachinformationen sind wissenschaftlich
vollauf gerechtfertigt und sind aus eingehender Kenntnis der jeweiligen Gege-
benheiten erwachsen. Sie beschrénken sich auf das wirklich zum Verstehen der
Briefe Notwendige. Es ist erstaunlich, wie es dem Vf. gelingt, auf knappstem
Raum alles Wichtige an Sachinformationen lesbar zu bieten.

Dieser knappe, gut gestaltete und preiswerte Bd kann auf verant-
wortliche und padagogisch {iberzeugende Weise dazu helfen, die Briefe
des NT mit Einsicht, Freude und Gewinn zu lesen. Vor allem Seelsor-
ger, Mitarbeiter in Seelsorge und Bibelarbeit und Religionslehrer
finden hier eine pastorale Hilfe, die diesen Namen zu Recht verdient.

Passau Otto Knoch

Beker, . Christiaan: Paul the Apostle. The Triumph of God in Life and Thought.

— Philadelphia: Fortress Press (1980). XI, 452 S. Ln. $ 22,95
Das Paulus-Buch, das hier vorgestellt werden soll, ist in mehrfacher
Hinsicht interessant. Versucht es doch, Erkenntnisse der modernen
Linguistik, insbesondere der ,Transformationsgrammatik” von N.
Chomsky fiir das Paulusverstindnis fruchtbar zu machen, mit Erfolg,
wie ich gleich betonen mochte, wobei Engpédsse und formalistische
Uberbeanspruchungen gliicklich vermieden werden. Vermieden wird
ebenso eine , Paulus-Systematik®, die den Apostel zu einem theologi-
schen ,Systematiker* modernen Zuschnitts machen wiirde, ohne der
Kontingenz und Situationsbezogenheit seiner brieflichen AuBerungen
Rechnung zu tragen. Paulus hat seine Theologie nicht abstrakt am
Schreibtisch entwickelt, sondern immer neu im Dialog mit seinen
Gemeinden und im Hinblick auf die jeweils anstehenden Gemeinde-
Probleme. Kann man diese Situationsbezogenheit der paulinischen
Theologie ignorieren und so ein ,iiberzeitliches System“ aus ihr
machen? B. ist der Meinung, dall man das nicht kann, ohne ihr Gewalt
anzutun; es ist seine Absicht, einen Zugang zu Paulus zu gewinnen,
der diesem Faktor der historisch-konkreten , Kontingenz* durchgéngig
Rechnung trégt.

Das Buch gliedert sich in vier Teile und 16 Kapitel oder Paragraphen. Teil I,
Introduction, behandelt 1. Paulus: Apostel der Heiden; 2. Der Charakter des
paulinischen Denkens; — Teil II, Die Kontingenz / konkrete Situationsbedingtheit
des Evangeliums: 3. Kontingenz und Kohérenz in den Paulusbriefen; 4. Kontex-
tuelle Interpretation I: Galaterbrief; 5. Kontextuelle Interpretation II: Struktur
und Argumentationsgang des Rémerbriefs; 6. Kontextuelle Theologie in Rém und
Gal; 7. Tradition und Evangelium; — Teil III, Die Kohérenz des Evangeliums: 8.
Die apokalyptische Theologie des Paulus: Apokalyptik und Auferstehung Christi;
9. Der Skandal des Kreuzes; 10. Das Dilemma von Siinde und Tod: Gleichgewich-
tige oder verschiedene Machte? 11. Das Ritsel des Gesetzes: Instrument Gottes
oder Diener der Siinde? 12. Heil als Gabe und Verpflichtung; 13. Die Verantwort-
lichkeit des Lebens in Christus; 14. Die Kirche als Anbruch des neuen Aons; 15.
Die Bestimmung Israels. — Teil [V, 16. Der Triumph Gottes.

Das Buch will die folgenden Fragen beantworten: Welches ist der
innere Zusammenhang (the coherent theme, the coherent center) des
paulinischen Denkens? Und welches ist die Textur seiner Hermeneu-
tik (IX)? B. geht von der Beobachtung aus, dall wir von Paulus sehr
wenig iiber Paulus wissen; die Bekehrungserfahrung wird ganz von
seinem Apostolat absorbiert (6). Sein Evangelium ist deshalb keine
Auslegung seiner Bekehrung; vielmehr stellt das ,Evangelium® einen
objektiven Faktor dar, es hat eine theozentrische und eine christozen-
trische Dimension (8). Der objektive und universale Anspruch nétigt
Paulus dazu, einen allgemein verstehbaren Zugang zum Evangelium zu
formulieren, der jedem zeigen kann, was Gott getan hat (9). , Kurz, die
Bekehrung des Paulus ist nicht die Tiir zu seinem Denken. Fiir Paulus
steht im Vordergrund seine Berufung zum Apostolat und zum Evange-
lium als dem ,Dienst an der Welt*. Paulus beniitzt nicht die Sprache
der Bekehrung, sondern der prophetischen Berufung (10).

B. geht es darum, einen neuen Zugang, oder auch eine ,neue
Methode” der Paulus-Interpretation vorzulegen. Der theoretische Hin-
tergrund dieser ,neuen Methode® liegt, wie schon angedeutet, in der
linguistischen , Transformationsgrammatik” von Noam Chomsky mit
ihrer Unterscheidung zwischen ,Tiefenstruktur” und ,,Oberflichen-
struktur® (vgl. N. Chomsky, Aspekte der Syntax-Theorie, Frankfurt
a. M. 1972, 165-187; — ]. Lyons, Einfithrung in die moderne Linguistik,
Miinchen 21972, 250-273). Gemeint ist damit, dal man einen bestimm-
ten sachlichen Gehalt in verschiedenen Formen und Termen aussagen
kann, ohne daB deshalb die Sache selbst sich verdndern mub, verbale
Unterschiede also keineswegs sachliche Differenzen beinhalten miis-
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sen. So kann z. B. das ,,passivum divinum* fyépUn ,.er - Jesus — wurde
auferweckt — durch Gott“ auch aktiv formuliert werden: ,,Gott hat ihn —
diesen Jesus — auferweckt”. Die grammatische Oberflachenstruktur
wurde hier bei konstanter Tiefenstruktur verdndert. Umgekehrt kann
ein verbaler Konsens an der Oberflache sachliche Differenzen in der
Tiefenstruktur tiberdecken.

Im AnschluB daran unterscheidet B. beim paulinischen Denken
zwischen einem ,Kohirenz-Zentrum“ (coherent center) und seiner
konkreten Auslegung in den auf bestimmte Situationen zugeschnitte-
nen Briefen. Die paulinische Hermeneutik kann von ihren Denkinhal-
ten nicht getrennt werden, weil sie den universalen Wahrheitsan-
spruch des Evangeliums unmittelbar auf die spezielle Situation der
Briefadressaten bezieht. ,Seine Hermeneutik besteht in einer dauern-
den Interaktion zwischen dem Kohédrenz-Zentrum des Evangeliums
und seiner konkreten Interpretation” (His hermeneutic consists in the
constant interaction between the coherent center of the gospel and its
contingent interpretation, 11). Dies ist der hermeneutische Leitfaden,
mit dem B. an die Paulusbriefe herangeht. Das wesentliche Problem
der paulinischen Theologie besteht nach B. in der Spannung zwischen
der ,Kontingenz des Evangeliums” einerseits und der ,,Kohirenz des
Evangeliums” anderseits. Von daher ergibt sich eine kritische Einstel-
lung gegentiber allen Versuchen, das paulinische Denken auf einen
»Systematischen“ Generalnenner zu bringen (dies richtet sich vor allem
gegen Bultmann, Bornkamm, Conzelmann u. a.). Z. B. wird der Romer-
brief gerne als ein ,,compendium doctrinae christianae“ aufgefalit, als
»theologisches System* des Paulus, wobei die konkrete Briefsituation
vollig ausgeklammert wird (59ff). Dagegen ist darauf zu achten, dal}
Rém keine ,iiberzeitliche Wahrheit* verkiindet — was tibrigens fiir alle
Paulusbriefe gilt — wobei der situationsbezogene, dialogische Charakter
dieses Briefes vollig tibergangen wird. ,,Paulus ist weder ein rationali-
stischer Dogmatiker noch ein Mischna-Traditionalist; weder ein kom-
promibBlerischer Opportunist noch ein gedankenloser Charismatiker*
(12). Es gilt also, zuerst einmal das Kohirenz-Zentrum des paulini-
schen Denkens aufzuspiiren. Dieses Kohédrenz-Zentrum ist keine
Theorie, die Paulus auf bestimmte soziale Bedingungen applizieren
wiirde; es ist auch keine festgefrorene , Tradition®, die kasuistisch auf
bestimmte Einzelfille zugerichtet werden miilite. Auch ist das Evange-
lium keine ,gesetzliche Struktur® (not a legal structure), oder das
Endergebnis eines Denkprozesses (15). Vielmehr mull man das Kohé-
renz-Zentrum des paulinischen Denkens als eine ,,symbolische Struk-
tur” verstehen, in der eine fundamentale Erfahrung des Paulus in eine
bestimmte Sprache gebracht wurde. Die symbolische Struktur enthélt
auch die Sprache, in welcher Paulus das Christusgeschehen zum
Ausdruck bringt. Diese Sprache ist fiir Paulus die apokalyptische
Sprache des Judentums, in der er lebte und dachte (16). Im Gegensatz
zu den verschiedenen Versuchen, das ,,Apokalyptische” bei Paulus zu
eliminieren, oder durch ,Interpretation” (Entmythologisierung, ,exi-
stentiale Interpretation”) zum Verschwinden zu bringen, besteht B.
darauf, es als solches ernstzunehmen. Den heutigen Einwénden gegen
das ,,apokalyptische Weltbild" entgegnet B.: 1. Paulus selbst trennt das
»Zentrum von Tod und Auferstehung Christi“ nicht von seinen apoka-
lyptischen Koordinaten; 2. Wir kénnen nicht einfach das ,apokalypti-
sche Gewand” des Paulus wegnehmen in der Hoffnung, die Bedeutung
des Christusereignisses trotzdem zuriickzubehalten; 3. Ebenso ist es
ein MiBverstdndnis, das ,Apokalyptische” bei Paulus mit einer
Geschichtsphilosophie gleichsetzen zu konnen. Fiir Paulus ist Gott der
shistorisch kontingent Handelnde“ (19); davon kann man nicht abse-
hen.

In den Kapiteln 3-7 versucht B., seine hermeneutische Vorstellung
der ,Interaktion zwischen Koh#renz-Zentrum und kontingenter
Gemeindesituation” am Beispiel von Gal und Rém zu demonstrieren.
Hier geht es darum, die ,kontextuelle Natur des paulinischen Den-
kens“ herauszuarbeiten, {ibrigens in durchaus anregender und iiber-
zeugender Form. Dabei tritt der Argument-Charakter des Gal sehr gut
hervor. Aber auch Rom ist keine systematische Abhandlung, sondern
vor allem ein ,Dialog mit den Juden® (86), ,, Theologie im Vollzug® (a
theology in process). Abschliefend behandelt B. das Problem , Tradi-
tion and Gospel®, ein Verhiltnis, das B. bestimmt sieht durch den
»pneumatisch-prophetischen Charakter seines Apostolats und seiner
Hermeneutik“ (113). Paulus kann Tradition iibernehmen, ohne deshalb
zu einem ,abhéngigen Apostel” zu werden (123).

Nach B. liegt das Kohérenz-Zentrum der paulinischen Theologie in
der ,apokalyptischen Weltanschauung” (in the apocalyptic world
view), von welcher allein her als ihrem genuinen Kontext (setting) die
Auferstehung Christi verstanden werden kann. ,Das Kohirenz-Zen-
trum des paulinischen Evangeliums ist durch die apokalyptische Inter-

pretation des Christus-Ereignisses (Christ-event) konstituiert” (135).
»Die Auferstehung Christi markiert den Beginn des Transformations-
prozesses, und ihre Realitét ist fiir Paulus deshalb entscheidend, weil
sie die Erscheinung des Endes in der Geschichte ist, und nicht einfach
,das Ende der Geschichte™ (149). Das Kohérenz-Zentrum des Evangeli-
ums ist also das Ereignis von Tod und Auferstehung Christi, das als
Ereignis-Wirklichkeit auch die ganze Tiefenstruktur des Evangeliums
ausmacht. Die konkrete sprachliche Ausformulierung geschieht, wie B.
mit Recht feststellt, in den Kategorien der ,apokalyptischen Weltan-
schauung”. Dies heifit nun freilich nicht, daBl man das Ostergeschehen
auch in anderen, z. B. ,hellenistisch-philosophischen“ Kategorien
ausdriicken kénnte. Vielmehr ,, Auferstehung” hat nicht nur die Bedeu-
tung einer Idee, sie bedeutet auch keine neue Wahrnehmung der Dinge
(etwa als ,,Sprachereignis”, oder als , kerygmatisches Ereignis®); sie hat
vielmehr einen klaren historischen und ontologischen Bezug und
meint die Verwandlung der geschaffenen Welt. Die apokalyptische
Sprache ist also dem Endgeschehen der Auferstehung Jesu nicht
dulerlich aufgestiilpt; man kann die gemeinte Sache nicht auch belie-
big anders formulieren, es gibt keinen hermeneutischen Trick, der das
konnte; vielmehr ist allein die apokalyptische Sprachform kategorial in
der Lage, das adiquat auszudriicken, was hier ausgedriickt werden
soll. Weil ,,Auferstehung der Toten” eine apokalyptische Kategorie ist,
kann die Auferstehung Christi auch nur apokalyptisch verstanden
werden als die vorlaufende Offenbarung der allgemeinen Totenerwek-
kung des kommenden Aons (153). B. ist dann auch konsequent genug,
das ,apokalyptische Weltbild“ nicht als {iberholt und austauschbar zu
betrachten, das war es schon fiir Paulus in seiner Auseinandersetzung
mit den Korinthern (1.Kor 15) nicht, sondern es als zum harten Kern
des Evangeliums gehirend festzuhalten. ,Das paulinische Evangelium
scheint mit der apokalyptischen Weltanschauung verschmolzen zu
sein. Und weit davon entfernt, die apokalyptische Weltanschauung als
bloBe Schale oder als ablésbaren Rahmen zu betrachten, insistiert
Paulus darauf, daB sie zum unverduBerlichen Kohdrenz-Kern des
Evangeliums gehort* (171). Dies ist ,Paul’s dogmatic imposition® (170).
Weiter, die Ablehnung der apokalytischen Kategorien als mit der
modernen, wissenschaftlichen Weltanschauung unvereinbar, tangiert
direkt die Wahrheit des Evangeliums. Fiir Paulus ist der Gebrauch
apokalyptischer Kategorien kein Provinzialismus, sondern verquickt
mit gewichtigen christologischen, anthropologischen und ethischen
Problemen (172). So gesehen, ist die apokalyptische Weltanschauung
fundamentale Vermittlerin des paulinischen Denkens, ohne die die
Grundlagen seiner Christologie verfilscht werden (181).

B. pladiert also dafiir, die apokalyptische Denkweise und Begriff-
lichkeit des Paulus entschieden beim Wort zu nehmen und streng den
Gedankengingen des Apostels zu folgen, auch dort, wo sie zum
modernen Denken kontrastieren. Ehe man mit einer ,modernen Her-
meneutik” an Paulus herantritt, hdufig genug um ihn véllig umzuinter-
pretieren, kommt es darauf an, zuerst einmal die paulinische Herme-
neutik selbst zu erfassen. Ich zégere keine Sekunde, dieser methodi-
schen Auffassung B.s zuzustimmen.

Von diesem Kohdrenz-Zentrum aus versucht B., weitere Themen
der paulinischen Theologie zu behandeln; was meines Erachtens auch
ein Zeichen dafiir ist, daB eine thematisch-systematische Behandlung
des Paulus auch von B. nicht total abgelehnt wird, sofern sie sich
innerhalb der Struktur-Linien des paulinischen Kohérenz-Zentrums
hélt und dem Paulus kein von auBen herangetragenes ,,System* (etwa
als ,existentiale Interpretation“) aufzwingt. Durch das Christus-Ereig-
nis wird freilich die iiberkommene Struktur der ,jiidischen Apokalyp-
tik“ grundlegend verdndert (192ff). Christi Tod bezeichnet das apoka-
lyptische Gericht tiber alle Menschen und seine Auferstehung bezeich-
net das ,sola gratia® des neuen Lebens fiir alle (193). B. betont
ausdriicklich, daB fiir ihn Tod und Auferstehung Jesu nicht ,ein
einziges Ereignis“ sind, sondern zwei verschiedene historische Ereig-
nisse (two distinct historical events), die weder vermischt noch
getrennt werden kénnen (196). Auch hat das Kreuz bei Paulus keine
»symbolische” Bedeutung: dieser hélt vielmehr am historischen Realis-
mus des scandalum crucis fest (206).

Ich breche an dieser Stelle ab und weise noch darauf hin, daB B. die
verschiedenen Themen Siinde und Tod, die Gesetzesproblématik,
Erlésung als Gabe und als Verpflichtung, Ethik und Ekklesiologie bei
Paulus vollig richtig von diesem christologisch-soteriologischen
Ansatzpunkt aus, den er als Kohdrenz-Zentrum versteht, interpretiert.
Die Grundstruktur der paulinischen Theologie ist hier zweifellos
richtig erfaBt. Das letzte Kapitel 16: Der Triumph Gottes, weitet den
Blick aus auf den ,universalen Horizont“. ,Paulus ist ein Mann der
Erfahrung, aber auch einer, der denkt* (352). Er ist ein apokalyptischer
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Denker, kein Geschichtenerzihler (353); ein apokalyptischer Theologe,
mit theozentrischem Ausblick, der auf den endgiiltigen Sieg Gottes
hofft.

B.s Buch ,,Paul the Apostle” gehort m. E. zu den besten Gesamtdar-
stellungen der paulinischen Theologie, die mir in den letzten Jahren zu
Gesicht gekommen sind. Er nimmt Paulus als apokalyptisch-theologi-
schen Denker ernst und versucht ihn aus seinem ureigenen Denkan-
satz heraus, aus seinem eigenen coherent center heraus zu begreifen.
Dies scheint mir auch iiberzeugend gelungen. Mit meinem eigenen
Buch ,Paulus und Jesus“ (1968), das B. anscheinend nicht kennt,
ergeben sich zahlreiche Beriihrungspunkte, bis in gleichlautende For-
mulierungen hinein. Weil das Werk eine hervorragende Einfiihrung in
Inhalt und Stil des paulinischen Denkens bietet, wire eine deutsche
Ubersetzung sehr zu begriiBen. Mit dem ,harten Kern®, daB die
»apokalyptische Weltanschauung” bei Paulus kein ,erledigtes Welt-
bild“ darstellt, sondern zur unaufgebbaren Kategorialitit des Evangeli-
ums selber gehért, sollten die Systematiker und Fundamentaltheologen
sich einmal ernstlich auseinandersetzen!

Saarbriicken Josef Blank

Ikonen. Hrsg. von Helmut Brensk e. — Freiburg: Rombach & Co. (1984). 160 S.,
geb. DM 29.80

Der bekannte Ikonensammler und -héndler stellt mit diesem Band
ein weiteres Buch vor, das dem Ikonenfreund ,neue Gesichtspunkte
und Erkenntnisse” (Vorwort) bieten soll.

Fiir den ersten Teil ,Vom Wesen der lkonen“ (9-21), eine
theologische und kunsthistorische Darstellung, zeichnet B. (Studium
der Kunstgeschichte) verantwortlich. Da hier grundsitzliche Fragen
behandelt werden, hitte ein theolog. Fachmann herangezogen werden
sollen. Die Entstellungen sind hier so zahlreich, dall nur auf die
grobsten eingegangen werden kann.

In ,Was ist eine Tkone?“ (9) wird eine Unterscheidung getroffen zwischen
sallen Arten von religitsen Darstellungen der orth. Kirche* und dem , Kultbild*
(worunter der VE. offensichtlich Ikonen auf Holztafeln versteht); eine solche
Unterscheidung ist aus orth. Sicht nicht berechtigt. Der Vf. zihlt dann auf, wo in
Kirchen und Hiusern lkonen anzutreffen sind, beantwortet aber nicht die
gestellte Frage. In ,Ikonenglaube® (10), ein ungebriduchlicher und unklarer
Begriff, erscheint die Weihe der Ikone als ,Olung durch das heilige Salbl;
gemeint ist die Salbung mit Myron (Chrisma) als Ausdruck dessen, dall das Bild
unter das Wirken des HI. Geistes gestellt wird. Notwendig gehdrt aber hierzu die
Epiklese des Geistes, durch die das Bild erst zur Ikone wird. DaB man ,den
meisten Ikonen ... auch heute noch wundersame Kréfte" nachsagt, gehort ins
Reich der Legende. Villig aus der Luft gegriffen ist die Behauptung, dal} ,die
alten Griechen“ und ,die orth. Gldubigen Bild und dargestellten Heiligen“
gleichsetzten. Unbestreitbare gelegentliche aberglédubische Praktiken sind nicht
relevant fiir die orth. Ikonenverehrung. In ,Ikone und Liturgie® (10/11) hétte man
Auskunft erwarten diirfen iiber die Bedeutung der Ikonen fiir den Vollzug der
(eucharist.) Liturgie; denn diese ist selbst eine ,lkone" der kosmischen Liturgie.
Doch hier ist mehr zu erfahren tiber den Standort der lkonen im Kirchengebiu-
de. Die mittlere Tiir der Ikonostase wird auch nicht deshalb Konigstiir genannt,
weil ,,durch sie der Konig Christus bei der Liturgie hinausgetragen wird" (Zitat;
nie angegeben, woher die Zitate stammen!), sondern vielmehr, weil er durch sie
einzieht bei der Kleinen Prozession als Lehrer und bei der GroBen als Konig, den
yunsichtbar die Engel begleiten" (Chrysostomusliturgie), da er sich auf dem Altar
in mystischer Weise fiir sein Volk opfert. In ,, Anfange der Ikonenmalerei* (11) ist
mehr als gewagt die Behauptung, die dgyptischen Christen hétten ihre Toten
,mumifiziert“. Der heidnischen Mumifizierung als technische Voraussetzung fiir
das Weiterleben des Verstorbenen setzten sie vielmehr ihren Glauben an die
Auferweckung entgegen. DaB die christl. Martyrer ,mit dem von ihnen angefer-
tigten Bild“ gleichsam ,iiberlebten“, bedarf keiner Widerlegung. Das Aufkommen
der Tkonenverehrung muf} vielmehr in Analogie gesehen werden zu dem Bemii-
hen, Martyrerreliquien zu besitzen. Nicht zuféllig stehen gerade Christus- und
Marienbilder am Anfang der lkonenfrommigkeit, da es von diesen Personen
keine ,Reliquien“ geben konnte. Der Ursprung der Ikonenmalerei liegt geschicht-
lich auch nicht allein bei der dgyptischen Portraitmalerei, sondern ebenso in der
Katakombenmalerei und Sarkophagkunst. Zu den ,friihen byzantinischen Iko-
nen“ (12) ist anzumerken, daP ihre Heimat zundchst nicht Konstantinopel,
sondern Syrien, vornehmlich Jerusalem und Antiochia, war. Auch wollen-die
Ikonen nicht ,religiése Verziickung” widerspiegeln, sondern himmlisché Verkla-
rung. Im ,Bilderstreit* (12) sind selbstverstiindlich auch die Ikonodulen nie fiir
eine ,Anbetung von Ikonen“ eingetreten. Der Unterschied von Latreia und
Proskynesis war ihnen besser bekannt als dem Vf. Beim Streit ging es vielmehr
um die Frage, ob in der Ikone nur die Menschheit Christi oder auch seine
Gottheit bzw. seine Verkldrung zur Sprache kommt. Augustinus und Chrysosto-
mus haben nie gelehrt, daB , Gottes Geist durch Christus Fleisch geworden” sei.
Der EinfluB des bilderfeindlichen Islam bei der Auslésung des Bilderstreites wird
vollig iibersehen. Wenngleich Kaiserin Theodora der Ikonenverehrung zum Sieg
verholfen hat, so hat doch schon das 7. (letzte) 6kumen. Konzil 787 die Verehrung
der Tkonen ‘als rechtgliubig bestéitigt und die entsprechenden Fachbegriffe aus
der Lehre der Viter sanktioniert.

Villig Verwirrung stiftet der Abschnitt ,,Urbild und Abbild” (13). Die Termi-
nologie ist durch das 7. Konzil festgelegt. Danach ist Urbild der Heilige selbst,
insofern er in seiner Verkldarung Bild Gottes ist; Abbild dagegen ist jede Ikone,
nicht nur die, welche zuerst gefertigt wurde. Die &lteste Nachbildung der
Marienikone vom Typ der Hodegetria ist nicht jene von Wladimir, sondern (unter
den erhaltenen) die Mosaikikone in der Kirche von Kiti auf Zypern (6./7. Jh.).
Selbst fiir eine Legende geht es zu weit zu behaupten, Lukas habe im 6. (!) Jh.
eine Marienikone angefertigt.

In den weiteren Abschnitten ,Russische Tkonen® (14f) und ,Zentren russ.
Ikonenmalerei® (16-21) zeigt der Vf. jedoch gréfere Vertrautheit mit der Materie.
Doch auch hier einige notwendige Anmerkungen: Leider fehlen entsprechende
Angaben iiber griech., bulgar., ukrain. u. melkitische Ikonen. Die unwirklich
wirkenden Naturhintergriinde beruhen nicht ,auf einer Verarbeitung antiker
Motive“ (15), sondern erkliren sich aus ihrer symbolischen Bedeutung, die sich
zumeist aus atl. Prophezeiungen herleiten; gleiches gilt auch von der Hinter-
grundarchitektur. Bei der von Patriarch Nikon durchgefithrten Liturgiereform
wurden die liturg. Biicher nicht ,neu abgefafit“, sondern anhand der griech.
Vorlagen revidiert. Der Leser erfihrt in diesem kunsthistor. Abrifl zwar nichts
Neues; aber die kurze Skizzierung der russ. Malerschulen kann als gelungen
bezeichnet werden.

Imzweiten Teil (22-28) skizziert Paul Maslow (mit zwei Kostproben) vier
Malerhandbiicher (neues serb. M., Siiskij-M., Stroganow-M. u. M. vom Berge
Athos). In ihnen fand der Maler Hinweise fiir die Anfertigung der Ikonen, die
Mischung der Farben und vor allem fiir die Gestaltung der Heiligen. Es handelt
sich dabei allerdings nicht um ,mittelalterliche* Werke, sondern um Zusammen-
stellungen, die zu Beginn des 17. Jh.s und spéter entstanden sind.

Im dritten Teil ,Farbenpracht alter Ikonen* stellt B. aus seiner Privat-
sammlung in Hannover 87 zumeist russische Holztafelikonen und 10 Metalliko-
nen, -kreuze vor. Es handelt sich um eine gelungene Ausfithrung auf Kunst-
druckpapier. Abgebildet sind Dreifaltigkeitsikonen, Christus-, Marien-, Festzei-
ten- und Heiligenikonen. Leider sind diese Seiten 29-104 nicht durchnumeriert,
so daB auf einige Fehldeutungen, die sich in diesem Werk B.s wohltuend in
Grenzen halten, nicht exakt genug eingegangen werden kann. Nach der typolog.
Deutung atl. Bilder stellt die Marienikone nicht die , Gottesmutter im lebenspen-
denden Brunnen® dar, sondern sie ist ,der lebenspend. Brunnen®; sie ist nicht
die ,Gottesmutter vom unverbrennbaren Dornbusch®, sondern sie ist ,der nicht
verbrennende Dornbusch®. Der nicht niher bezeichnete ,Heilige* ist, wie die
Beischrift klar sagt, der Prophet Sophonias (Zefanja). Kosmas und Damian sind
nicht ,Apothekenheilige”, sondern werden als Arzte verehrt, deren Heiligkeit
darin begriindet ist, daB sie fiir ihre Dienste kein Geld (anargyroi) nahmen.
Johannes der Téufer trédgt im Kelch nicht ,den T&ufling”, sondern weist auf
Christus hin, der sich als das Lamm Gottes in der Eucharistiefeier opfert. Ein
#thiopisches Kreuz kann nicht als koptisches bezeichnet werden.

Die Absicht dieses Bildteils ist unverkennbar die Weckung von
Kaufinteresse; dem dienen die Preisangaben, die sicherlich an der
obersten Grenze angesiedelt sind. Die Behauptung allerdings, daB sich
die Ikonenpreises ,,weiterhin stark nach oben — ca. 20 bis 30 Prozent im
Jahr* (7) bewegen, entstammt der Wunschvorstellung des Ikonenhéand-
lers. Auch die Angaben der Entstehungszeit der Ikonen diirften z. T.
zu hoch angesetzt sein.

Im vierten Teil bringt B. ein Ikonen-Kompendium mit 26 Themen, die
sich mit Technik der Malerei, Aufbau einer Ikonostase, Kalender und Namens-
verzeichnis, Fachausdriicken, aber auch mit , Faktoren fiir die Preisbestimmung"
beschiftigen. Die Artikel sind von unterschiedlicher Qualitét (z. B. ist Dionysius
Areopagita ein Theologe des 5./6. Jh.s, und nicht der erste von Paulus fiir Athen
eingesetzte Bischof). Sieht man von den leider nicht geringen theologischen
Fehldeutungen ab, so kann dieser Teil durchaus als Bereicherung fiir den
Sammler dienen, zumal eine derartige Zusammenstellung noch fehlt; sie bedarf
aber der Uberarbeitung.

Hinzuweisen ist noch auf die gute Idee, die Vorsatzseiten mit
Karten zu versehen. Doch sollten die Ortsangaben stimmen und fiir
Ruminien und Serbien die iibliche Schreibweise der Ortsnamen gel-
ten.

Miinster Lothar Heiser

Vivarium. Festschrift Theodor Klauser zum 90. Geburtstag. - Miinster: Aschen-
dorff 1984. VI, 384 S., 37 Tf. (Jahrbuch fiir Antike und Christentum. Ergén-
zungsband 11 1984) Ln. DM 148.—

Die hier vorzustellende Festschrift wurde Theodor Klauser wenige
Monate vor seinem Tod iiberreicht. Sie wiirdigt die verdienstvolle
Téatigkeit des Geehrten, besonders, wie Ernst Dassmann im Vorwort
hervorhebt, den Einsatz fiir das Reallexikon fiir Antike und Christen-
tum, das Jahrbuch fiir Antike und Christentum und fiir das F. ]. Dél-
ger-Institut (im Vorwort auch Hinweis auf frithere Ehrungen Klausers
und seine Publikationen der letzten Zeit). Aus dem Kreis, den Klauser
zur gemeinsamen Arbeit auf dem Gebiet von ,Antike und Christen-
tum” zusammengefiihrt hat, stammen die Beitridge dieses Bandes. Die
Wahl des Titels, unter dem sie erscheinen, ist sehr gliicklich. ,,Vivari-
um” setzt einmal die auf Klausers Lehrer F. J. Délger zuriickgehende
Tradition der Ichthys-Titel fort (vgl. ,Pisciculi und ,Mullus®). Zum
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anderen erinnert er an das Vivarium Cassiodors, jene Gemeinschaft
zum Studium, iiber die Klauser selbst gearbeitet hat (vgl. Th. Klauser,
Ges. Arbeiten zur Liturgiegeschichte, Kirchengeschichte und Christli-
chen Archiologie = Jahrbuch fiir Antike und Christentum. Ergin-
zungsband 3 [Miinster 1974] 212-217). Zu einem neuen Vivarium
haben sich die Autoren des Bandes zusammengefunden. Die Studien
stehen in der alphabetischen Reihenfolge der Verfasser. Entsprechend
dieser Ordnung sollen die Themen im folgenden kurz vorgestellt
werden.

Unter dem Titel ,Heimkehr zum Taufort* (1-10) erklirt Heinzgerd
Brakmann den westsyrischen Ritus der ,Prozession der Ankunft im Hafen' am
Montag der Karwoche vom Ursprung her als Tiiréffnungszeremonie des Baptiste-
riums. Das Resiimee der kenntnisreichen Ausfithrungen: ,In den Turéffnungsze-
remonien der syrischen Liturgien zu Beginn der Heiligen Woche darf man somit
allgemein den mit der Schliefung des Baptisteriums zu Festbeginn urspriinglich
korrespondierenden Vorgang sehen (10). =

Hugo Brandenburg stellt gut dokumentierte ,Uberlegungen zu
Ursprung und Entstehung der Katakomben Roms“ (11-49) an. Nach einem
Uberblick iiber die Forschungsgeschichte und notwendigen Begriffsbestimmun-
gen (Katakomben, Hypogden, Columbaria) beschreibt er die Entwicklung des
paganen romischen Begrabniswesens im 2. und 3. Jh. Als eine in dieser Zeit
gingige Grabform bestimmt er die Verbindung von Mausoleum, Grabkammer fiir
aufwendigere Bestattungen und unterirdischem Hypogédum in unterschiedlichen
Variationen und Kombinationen (27f). Diesem Bild entsprechen z. T. christliche
private Anlagen. Daneben gibt es jedoch die neue Form christlicher privater
Anlagen, die, wohl unabhéngig von einem oberirdischen Grabbau, von vornher-
ein fiir eine groBe Anzahl von unterirdischen Bestattungen geplant waren, und
von Gemeindezémeterien wie der Kallistuskatakombe, die man mit den Colum-
baria der frithen Kaiserzeit vergleichen kann. Vf. fragt nach den Griinden,
,warum die frithen christlichen Begribnisstétten, die frithesten Gemeindezéme-
terien und ein Teil der frithen privaten Hypogéen, die unter den gleichen dulBeren
Bedingungen und zur gleichen Zeit entstanden sind wie die heidnischen, von
Anfang an eine so andere Entwicklung genommen haben, so dal man unterirdi-
sche Friedhofe im eigentlichen Sinne als eine typische Schépfung des frithen
Christentums ansprechen muB* (46), und verweist auf das auch in Nordafrika im
3. Jh. feststellbare Bediirfnis nach Bestattung in geschlossen christlichen Friedho-
fen und auf die Philanthropia der Christen in ihrer Sorge fiir die Beisetzung
armer Gemeindemitglieder. — Zu bedenken ist, ob die Mehrzahl der rémischen
Gemeindemitglieder dieser Zeit wirklich aus den unteren sozialen Schichten
kam (48). Zu diesem Problem vgl. jetzt G. Schéllgen, Ecclesia sordida? Zur Frage
der sozialen Schichtung frithchristl. Gemeinden am Beispiel Karthagos zur Zeit
Tertullians = Jahrbuch fiir Antike und Christentum. Ergédnzungsband 12 (Miin-
ster 1984). Die auf Seite 32 genannten Anweisungen der Kirchenordnung des
Hippolyt stehen in der Ausgabe von B. Botte (Miinster 41972) im c. 40 (86).

Vinzenz Buchheit, ,Hippolyt, Origenes und Ambrosius iiber den
Census Augusti“ (50-56), vergleicht die unterschiedlichen geschichtstheologi-
schen Deutungen von Lk 2,1-5 bei den genannten Autoren, wodurch gut deren
jeweilige Eigenart erkennbar wird.

In einer differenzierenden und das Vorgehen reflektierenden Weise handelt
Carsten Colpe iiber das Thema: ,Heidnischer und christlicher Hellenismus
in ihren Beziehungen zum Buddhismus” (57-81). Die berithrten Themen sind:
westliche Kenntnis des Buddhismus (Megasthenes, Clemens Alexandrinus);
ostliches Interesse am Hellenismus; méglicher buddhistischer EinfluB auf helle-
nistische Philosophie (Anaxarchos und Pyrrhon, Ammonios Sakkas [dazu s. die
Selbstkorrektur des Vs S. 67, Anm. 42]); hellenistischer Anstol zu buddhisti-
scher Lehrentwicklung (die Fragen des Konigs Menander, Ikonographie der
Gandhara-Kunst); echte Parallelen auf der Ausdrucksebene (Materie in Manicha-
ismus und Buddhismus, valentinianische Christologie); Konvergenz von Denk-
strukturen, Abschlielend geht der Vf. auf den Barlaam/Joasaph-Roman ein.

Eine interessante Hypothese zur frithen Amtsgeschichte entwickelt Ernst
Dassmann in seinem Beitrag ,Hausgemeinde und Bischofsamt” (82-97). Er
geht aus von der gerade unter Neutestamentlern in letzter Zeit behandelten
Thematik der Hausgemeinden und hilt es fiir naheliegend, in ihren Leitern ,,auch
das Gremium zu sehen, das fiir die Querverbindungen zwischen den Hausge-
meinden und den Zusammenhalt der Ortsgemeinde zu sorgen hatte” (90).
»Sobald aber aus dem Kreis dieser angesehenen ,Altesten' bzw. Episkopen einer
den Vorsitz itherndhme, Sprecher aller wiirde, die Aktivitdten in Gottesdienst
und Predigt koordinierte, fiir die Einheit im Bekenntnis sorgte, wire der Zustand
gegeben, den man den einen Bischof in der Ratsversammlung der Presbyter
nennen konnte” (ebd.). In dem MaB, ,in dem sich die Gldubigen einer Stadt als
Glieder eines einzigen Hauses verstanden, lag es nahe, dall die Vorsteher der
Hausgemeinden zur ,Ratsversammlung' der Altesten wurden und nur noch einer
von ihnen der kirchlichen GroBfamilie des Ortes als bischéflicher pater familias
vorstand” (94). — Die anregende Hypothese, die hier nur verkiirzt und ohne
Hinweis auf die beigebrachten Belege wiedergegeben werden kann, mub sicher-
lich im einzelnen diskutiert werden.

Friedrich Wilhelm Deichmann, ,Zur Erscheinung des Sternes von
Bethlehem® (98-106), geht in der Auseinandersetzung mit K. D. Kalokyris der
Frage nach, wie der Stern in den Szenen der Geburt Jesu und der Magieranbe-
tung zu deuten ist. In der Mehrzahl der Beispiele der einen wie der anderen
Szene muf} er als eine Allegorese Christi, d. h. als der Stern aus Jakob (Num
24,17), verstanden werden (98f).

Unter dem Titel ,,Beobachtungen zur Entstehung sakralsprachlicher Beson-
derheiten” (107-114), beschiftigt sich Albrecht Dihle mit dem griechischen

Heiligkeitsvokabular und mit der Bedeutungsgeschichte von (£&)epetvyopa. Ziel ist
ginmal, die dominierende Rolle verstindlich zu machen, ,die éywog als umfassen-
de Heiligkeitsbezeichnung und damit als Aquivalent fiir hebr. qds in der Sprache
der Juden und Christen spielte” (111). Zum anderen zeigt der Vf., wie sich ein
spezifisch jiidisch-griechischer Gebrauch des Verbums épedyopar herausbildete,
sder es geeignet machte, auch andere hebrdische Worter mit der Bedeutung
Jhervorgehen lassen, hervorsprudeln lassen, herausténen lassen’ wiederzugeben,
ohne daB man dabei an seine Grundbedeutung im Griechischen zu denken
brauchte® (114).

Josef Engemann publiziert ,eine spitantike Messingkanne mit zwei
Darstellungen aus der Magiererzéhlung im F.]. Délger-Institut in Bonn®
(115-131). Es handelt sich um die Szenen der Huldigung der Magier und der
Magier vor Herodes.

Der Trierer Balthasar Fischer stellt die Frage: ,Ist Ambrosius wirklich
in Trier geboren?* (132-135). Der Zweifel entziindet sich an der Wendung der
Vita Ambrosii, Ambrosius sei geboren posito in administratione praefecturae
Galliarum patre eius Ambrosio. Das schlieBft nicht aus, daB die Geburt des
Sohnes etwa in Rom stattgefunden hat. Der Vf. verweist nun auf die Erzdhlung
des Bienenwunders, in der es heifit, dal die Wiege des Sduglings in area praetorii
stand. Daraus ergibt sich: ,Fiir Paulinus ist es selbstverstdndlich, dal Ambrosius
dort geboren ist, wo sein Vater praefectus praetorio war® (134). Das Verschweigen
des Namens der Stadt erkldrt der Vf. mit der Abfassungszeit der Vita. Zu dieser
Zeit (422 oder bald danach) war die Prafektur bereits von Trier nach Arles verlegt
worden. Die Kenntnisse des Paulinus hétten nicht ausgereicht, ,,um sicher zu
sagen, ob der Vater des Ambrosius sein Amt in Trier oder in Arles oder anderswo
ausgeiibt hat“ (134).

Christian Gnilka pladiert in seinem Beitrag: ,Eine interpolatorische
Ehrenrettung Davids“ (136-143) dafiir, die Stelle Prudentius, ham. 574-580 als
Interpolation auszuscheiden.

Helga von Heintze publiziert das Bronzebiistchen eines Kaisers, das
sich als nr. 90 der Collezione Giovanni Pansa im Archéologischen Museum in
Chieti befindet, und identifiziert den Dargestellten aufgrund eines eingehenden
Vergleichs mit den Miinzdarstellungen (Diademform und physiognomische
Eigenheiten, wobei letztere erst die Identifizierung gestatten) als Kaiser Gratian
(,Ein Bronzebiistchen des Kaisers Gratianus”: 144-169). In diesem Zusammen-
hang geht sie auch auf die weiteren Portrdtkopfe dieser Zeit ein, in denen sie
Valens, Valentinian [ und Valentinian II erkennt (Zusammenfassung der Ergeb-
nisse: 168).

Einen Beitrag zur Vorgeschichte der Renaissance liefert Nikolaus Him-
melmann: Den leicht zuriickgelehnten bértigen, bis auf einen Mantel um die
Beine nackten Mann am Tiirsturz der Porta della Mandorla des Florentiner
Doms bestimmt er als Saturn, der nach dem Vorbild der beiden romischen
FluBgttter gestaltet ist, die damals noch in der Nahe der Dioskuren am Quirinal
(heute Kapitol) standen (,Saturn am Dom von Florenz"“: 170-174).

Karl Hoheisel, ,Kerube im Zweiten Tempel und die Anfédnge der
Kabbala“ (175-187), fragt zu Beginn: ,Gab es Darstellungen der Kerube im
einstigen Zentrum der jidischen Religion? Bildeten sie vielleicht sogar den
Ausgangspunkt der Uberlieferungen vom Allerheiligsten als Brautgemach, die
rabbinische Esoterikerkreise dem Zohar und den Kabbalisten weitergaben?* Er
tragt sodann die Belege zusammen, die trotz der Rede vom leeren Allerheiligsten
des Zweiten Tempels, die tendenzits sein konnte, fiir eine positive Antwort zu
sprechen scheinen.

Hans-Jiirgen Horn, Kar olkovopiav tob kuplov (188-193), vergleicht den
stoischen und christlichen Schicksalsbegriff und zeigt, wie durch die Identitit
der Formulierung Kontinuitét inszeniert wird, ,wo in der Tiefe der Inhalte der
Warter die Antithese der ,Auseinandersetzung' herrscht” (Glaube an den person-
lichen Gott) (193).

Der Beitrag ,Kirchliche und auBerkirchliche Motive im hermeneutischen
Traktat des Origenes ,Die principiis® 4,1/3" (194-212) wird vom Autor Hein -
rich Karpp selbst charakterisiert als ,Versuch, die Arbeitsweise des Origenes
in seiner hermeneutischen Abhandlung zu analysieren, um seine Motive kennt-
lich zu machen® (211). Das Ergebnis wird 211f zusammengefalit. V£, spricht vom
kirchlichen und wissenschaftlichen Motiv (begriffliche Klidrungen gleich zu
Anfang 194), wobei jedes mehrere Aspekte zeigt, von denen der eine oder andere
auch selbst den Rang eines leitenden Motivs einnehmen kann. ,Das gilt ...
(seines Erachtens) von dem biblischen Motiv, vielleicht auch noch von dem
personlichen, wihrend der gnostische Gedanke nur als Aspekt gelten sollte.
Obwohl alle Motive und Aspekte der kirchlichen Aufgabe dienen, die Bedeutung
und den Sinn der ,gottlichen Schriften’ klarzustellen, sind sie mehr als techni-
sche Hilfen und wirken teils mit-, teils gegeneinander.” ,Die Hermeneutik des
Origenes stellt auf ihre Weise eine ,Synthese’ von kirchlichem und wissenschaft-
lichem Denken, von ,Antika und Christentum’ dar* (212).

Alois Kehl bezieht sich unter dem Titel: ,,Gewand = Person?” (213-219)
auf seinen Art. ,Gewand (der Seele): RAC 10, 945-1025. Er wendet sich gegen
eine durch volkerkundliche Beschreibungen inspirierte ontische Interpretation
antiker Phinomene in dem Sinn: ,Anlegen des Gewandes eines Gottes = Aus-
loschen des eigenen Ich und Verwandlung in den Gott" (214). Vielmehr wurde
die Gewandmetapher ethisch verstanden: ,Das Ich tibernimmt nur etwas vom
duBeren Verhalten, von der inneren Gesinnung des anderen, oder auch eine
bestimmte Rolle” (ebd.). Im folgenden fiihrt er Stellen an, die zeigen, dab die
Identifikation Gewand = Person bewufit abgelehnt wurde.

Unter der Uberschrift ,Darf ein Bischof in der Verfolgung die Flucht
ergreifen? (220-228) geht Bernhard Kétting auf die diesbeziigliche antike
Diskussion und auf die einzelnen Fille der Flucht eines Bischofs ein (u.a.
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Polykarp von Smyrna, Gregor der Wundertiter, Dionysius von Alexandrien,
Cyprian von Karthago, Petrus von Alexandrien, Athanasius).

Lieselotte Kotzsche-Breitenbruch, ,Pilgerandenken aus dem
Heiligen Land“ (229-246), publiziert drei Neuerwerbungen des Wiirttembergi-
schen Landesmuseums in Stuttgart: zwei Ampullen und ein Medaillon, jeweils in
einer Blei-Zinn-Legierung (Inv. nr. 1980-205a + b; 1981-165), und ordnet sie
schon in das Devotionalienwesen des Heiligen Landes und dariiber hinaus ein.

UrsulaMaiburg, ,,Christus der Eckstein" (247-256), bietet einen Durch-
blick, wie ihn genau der Untertitel bezeichnet: ,Ps. 118,22 und Jes. 28,16 im
Neuen Testament und bei den lateinischen Vitern®.

Der ausfithrliche Beitrag von Karl August Neuhausen, ,Hieronymus,
Seneca und Theophrasts Schrift ,Uber die Freundschaft (257-286), 1aBt deutlich
werden, wie sich die Auseinandersetzung des frithen Christentums mit den
traditionellen Wertvorstellungen der paganen Antike auf einen fundamentalen
Unterschied zuriickfithren 1ldBt, ,der sich in der Gegeniiberstellung zweier
Kardinalbegriffe manifestiert: Nach grundsitzlich iibereinstimmender Auffas-
sung der gesamten nichtchristlichen griechisch-rémischen Antike bildet die
,Freundschaft' (pikia/amicitia) als besonders enge Form der Beziehung zwischen
zwei oder nur wenigen Individuen das hochste Gut des Menschen; im Christen-
tum dagegen trat an die Stelle der ,Freundschaft’ die ,Liebe’ (dydm/caritas), die
grundsitzlich alle Menschen umfassende Nichsten- und Feindesliebe, die christ-
liche Kardinaltugend xat’ 38oxfiv” (257f). Der VI. erschliebit die Arbeitsweise des
Hieronymus im Umgang mit Cicero und Seneca und gelangt zu aufschlubreichen
Folgerungen iiber Senecas im ganzen verlorenen Traktat ,Quomodo amicitia
continenda sit".

Ilona Opelt, ,Der ,Hebestein' Jerusalem und eine Hebekugel auf der
Akropolis von Athen in der Deutung des Hieronymus von Sach. 12,1/3“
(287-294), zitiert die Kommentierung der genannten Schriftstelle durch Hierony-
mus und tragt Material zur Erlduterung des dort erwihnten Hebens von Steinen
zusammen (antikes ,Gewichtheben®).

Renate Schumacher-Wolfgarten, ,Wein- und Speisewunder aus
Oberitalien in Spatantike und Mittelalter” (295-309), bietet eine Deutung des
Giotto-Freskos der Hochzeit zu Kana in der Mitte der Nordwand der Arena-
Kapelle zu Padua und des Silberkéstchens von S. Nazaro.

Emmanuel von Severus, ,,Mortem cotidie ante oculos suspectam
habere' (Bened. Reg. 4,47)" (310-313), kommentiert den angefithrten Satz aus
Antike und Christentum.

Wolfgang Speyer prisentiert und bespricht eine Fiille von Zeugnissen
zum Thema: ,Mittag und Mitternacht als heilige Zeiten in Antike und Christen-
tum® (314-326). — Die Verbindungslinie Usener-Délger-Klauser (326) verwischt
die Unterschiede. Der behandelte Vorstellungskomplex miifite m. E. stdrker
historisch-genetisch untersucht werden.

Klaus Thraede, ,Zur altkirchlichen Auslegung von Joh. 20,22f¢
(327-337), verfolgt die altkirchliche Interpretationsgeschichte der Stelle im
Zusammenhang mit seiner Arbeit am RAC-Artikel ,,Hauch”.

Bei Manfred Wacht, ,Wahre und falsche Armut” (338-347), geht es um
die Interpretation von Clemens Alexandrinus, Quis dives salvetur, vor allem im
c.19.

Jan Hendrik Waszink, ,Der Zeitbegriff im Timaioskommentar des
Calcidius” (348-352), macht wahrscheinlich, ,,daB Calcidius zu jener grofien
Bewegung lateinischer, durch Platonismus und Neuplatonismus beeinfluBter
Kultur gehért, die Mailand als Zentrum hatte und deren Protagonisten Marius
Victorinus, Mallius Theodorus, Ambrosius, dessen Nachfolger Simplicianus und,
von seiner Maildnder Zeit her, Augustinus waren (352).

Gerhard Wirth, ,Jovian. Kaiser und Karikatur® (353-384), entwirft ein
Bild der Perstnlichkeit und Politik Jovians im Vergleich mit Julian und auch
Konstantius und bespricht im einzelnen sein Verhalten in der AuBen-, Innen-,
Kirchen- und Heidenpolitik. Die Griinde fiir die Verzeichnung zur Karikatur
werden deutlich gemacht. Der hohe Rang, den V. Jovian (und Sapor) zuerkennt,
zeigt sich etwa in der Einschédtzung des Friedens von 363: ,,GroBméchte formulie-
ren erstmals, wie sehr sie aufeinander angewiesen sind, und das BewuBtsein,
damit eine neue Epoche von gemeinsamen Aufgaben einzuleiten, hat sich
sichtbar durch die folgenden Jahrhunderte erhalten. Es hat nicht nur die
Auseinandersetzungen relativiert, die von da an noch fiir Rom und Persien zu
verzeichnen sind: Bis zur islamischen Eroberung scheinen beide Reiche allein
von dem Grundaxiom auszugehen, dafl man aufeinander angewiesen sei. Damit
aber erhilt gleichsam als Ansatz der Vertrag von 363 zugleich welthistorischen
Sinn* (369).

Ein reicher Tafelteil mit Abbildungen zu den archdologischen und kunstge-
schichtlichen Beitréigen beschlieBbt den stattlichen Band (Tf. 1-37).

Die Vielfalt der Aufsiitze ist ein schénes Zeugnis fiir die weitgefi-
cherten Interessen Theodor Klausers. Die Beitrige bereichern unsere
Kenntnis des Altertums, gerade auch, wenn die eine oder andere
Ansicht zur Diskussion herausfordert.

Mainz Theofried Baumeister

Alte Kirche I. Ignatius von Antiochien, Justin der Mirtyrer, Marcion von Sinope
u. a., hrsg von Martin Greschat. — Stuttgart, Berlin, Koln, Mainz: Verlag
\ls\fl\.dli%hlhanuner (1984). 304 S. (Gestalten der Kirchengeschichte Bd 1.) geb.
Dieses Buch erdffnet eine Reihe von 12 Bénden, welche beabsich-

tigt, einige wichtige Personlichkeiten im Leben der Kirche vorzustellen

und zwar im Zusammenhang mit ihrer kulturellen, religitsen, sozialen,

politischen und kumenischen Umwelt. Dieser objektive Rahmen soll
es ermoglichen, dab jeder in seiner Spezifizitdt zur Geltung kommt.
Erst wenn man den Inhalt des vorliegenden Bandes tiefer ergriindet,
kommt man nach und nach dem Grundgedanken dieser Kirchenge-
schichte auf die Spur, welche beabsichtigt, ,lebensnahe” geschrieben
zu werden. Auber einigen fliichtigen Notizen, die auf der Klappe der
ersten Seite des Schutzumschlags zu lesen sind, werden wir durch
nichts darauf vorbereitet. Die Einleitung von F. van der Meer, auf die
wir noch zuriickkommen werden, gehért zu einer andern Literaturgat-
tung. Man hat also allen Grund, sich die Frage zu stellen, warum der
Herausgeber (M. Greschat) sich nicht die Miihe gegeben hat, ein
Vorwort zu schreiben, worin er den Zweck, die Methode, die Struktur
und die Reichweite seines Gesamtprojektes klar umrissen hadtte. Darf
man den Wunsch dufern, dab in einem andern Band der Reihe ndhere
diesbeziigliche Angaben nachgeholt werden?

Der in diesem 1. Bd behandelte Stoff umfaBt praktisch den Zeitabschnitt vom
nachapostolischen Zeitalter bis zum Konzil von Nizda (325). Erstrangige Figuren
wie Ignatius von Antiochien, Justinus, Irendus, Tertullian, Klemens von Alexan-
drien, Origenes, Hilarius von Poitiers und Athanasius ziehen an uns voriiber;
andere weniger hervorragende und dennoch bedeutende Gestalten sind ihnen
zugesellt, wie etwa Cyprian, Eusebius von Césarea, Antonius, Ephraem; endlich
solche, von denen man im voraus kaum erwartet hitte, sie hier erwidhnt zu
finden, die jedoch wegen ihres Beitrags zur Gestaltung der Geschichte und der
Entwicklung der Ideen es verdienen, in Erinnerung gebracht zu werden: Mar-
cion, Lactantius, Konstantin, Arius. Gegen diese Auswahl des Hrsg.s ist also
nichts einzuwenden. Jedoch kénnte man ihm die Frage stellen, warum Hilarius
vor Athanasius behandelt wird. Wurde Athanasius nicht vor Hilarius geboren
und hat er nicht eine wichtigere und direktere Rolle in der antiarianischen
Kontroverse und in der Rezeption von Nizia gespielt?

Um die Gestalten im bereits erwiihnten Sinne zu portritieren, appellierte der
Hrsg. an deutsche (10), niederldndische (2), englische (2), belgische (1) und
franzésische (1) Spezialisten. Was ist von ihren Beitrdgen zu halten, in die der
Hrsg. die gute Idee gehabt hat — dies sei nebenbei erwiihnt — Reproduktionen
alten Bildermaterials in schwarz und weill auf Glanzpapier einzuschalten? Im
allgemeinen kann man ihren wissenschaftlichen Wert und ihre Sorge, sich an die
originelle Idee des Projektes zu halten, nur loben. Dieses positive Urteil méchte
jedoch nicht die Ansicht befiirworten, daB alles, was in diesem Buch gesagt wird,
selbstverstandlich sei. Wir iibergehen eine Menge von Einzelheiten, die mehr
oder weniger wichtig sind und beschrinken uns auf drei Fragen von allgemeinem
Interesse: 1) Steht es historisch gesprochen fest, daB die Beziehungen von
Cyprian (Karthago) zu Cornelius und Stephan I. (Rom) durch eine so ausgespro-
chene antirémische Antipathie gepréigt waren und daB, der Logik der Geschichte
entsprechend, das II. Vatikanische Konzil (Rom) praktisch nichts vom Gedanken-
gut des Bischofs von Karthago verstanden habe (cf. U. Wickert, 174)? 2) Kann
man gelassen behaupten, daBl der vom nizénischen Konzil (325) auf den Logos
angewandte Begriff homoousios nur ein durch die Praxis bedingter minder-
wertiger politischer Kniff war, dessen sich Konstantin bediente, um die bedrohte
Einheit des Kaiserreiches wieder herzustellen (cf. T. Schleich, 210-211)?
3) Kommt Athanasius villig zur Geltung, wenn sein bewegtes Leben fast nur auf
dem Hintergrund der Machenschaften der zeitgendssischen Politik geschildert
wird? Was gibt ihm sein eigentliches Geprége: die Staatsrison oder der Glaube an
die Gottheit Jesu Christi? Oder beide zu gleicher Zeit? Falls letzteres zutrifft, wo
liegt die Dosierung (cf. den Text von C. Kannengiesser)? — Zum SchluB sei noch
die Einleitung von F. van der Meer erwdhnt, auf die wir schon hingewiesen
haben. Sie ist in einem flotten Stil geschrieben und, unserer Meinung nach;
beschreibt sie treffsicher das Gefiige der Tendenzen, welche die historische,
politische, religitse . . . Bithne charakterisieren, auf welcher sich die in der Folge
studierten Persénlichkeiten bewegen.

Abschliefiend sei gesagt: Trotz unserer formulierten Vorbehalte
glauben wir, daB diese neue Reihe mit dem erschienenen Bd einen
guten Start genommen hat. Falls sie sich auf diesem Wertniveau halten
wird, kann man ihre Erwerbung nur empfehlen, vor allem der jungen
Generation, die sich fiir die faszinierende Geschichte des Leibes
Christi interessiert.

Rom Réal Tremblay

Twomey, Vincent: Apostolikes Thronos. The Primacy of Rome as reflected in
the Church History of Eusebius and the historice-apologetic writings of Saint
Athanasius the Great. — Miinster: Aschendorff 1982, 623 S. (= Miinsterische
Beitrdge zur Theologie Heft 49) kart. DM 148.—

Die ,relecture” der eusebianischen Kirchengeschichte der ersten
Ausgabe und der Vergleich der erzielten Ergebnisse mit der 2., 3. und
4. Rezension fithren T. nicht nur zur Erkenntnis einer zeitlich fixierba-
ren Zasur in der Petrinologie des Eusebius, sondern weiter zu einer
eusebianischen Theorie des rémischen Primats. In wissenschaftlicher
Redlichkeit rdumt Vf. ein, daB die eusebianische Sicht der rémischen
Autoritat auf den ersten Blick nicht unmittelbar aus dem Text der
Kirchengeschichte Eusebs gewonnen werden kann. Erst am Ende eines
umfinglichen Interpretationsprozesses, der den Grenzen jeder Inter-
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pretation unterworfen sei, zeigten sich die verifizierbaren Ergebnisse
der Untersuchung, die vor allem dogmengeschichtliches Interesse
beanspruchen wiirden (210).

Der jiingere Eusebius (Buch I-VII KG) anerkennt einen Vorrang der Kirche
von Rom und seines Bischofs gegeniiber den Kirchen von Alexandrien, Anti-
ochien und Jerusalem. Die Ursprungsbeziehungen dieser Hauptkirchen zu Petrus
bestimmen deren Autoritit im Chor der anderen Kirchen in der Weise, daf} dabei
Rom und sein Bischof als der Hauptzeuge des Glaubens schlechthin erscheint,
weil Petrus in Rom durch sein Martyrium die letztmogliche Form des Glaubens-
zeugnisses abgelegt hat. Petrus ist als Sprecher und Fithrer der Apostel nach
Christus der hauptsichliche Griinder der Kirche. Die entscheidende Konfronta-
tion zwischen Petrus und dem Begriinder aller Haresien, Simon Magus, in Rom
ist Prototyp fiir alle Auseinandersetzungen zwischen den Nachfolgern Petri und
den Nachfahren des Simon Magus, den Heresiarchen. So ist es petrinische
Aufgabe des rémischen Bischofs in letzter Instanz Héresien zu entdecken und zu
verwerfen (205-208). Diese schlulifolgernd eruierten Resultate stiitzen sich vor
allem auf die bei Eusebius erkennbare Sukzessionstheorie im Sinne einer
authentischen Garantie der Weitergabe des apostolischen Erbes. Allerdings
wurde hier der Zusammenhang von Tradition und Kontinuitédt des kirchlichen
Amtes (Sukzession) im Lichte der Vorstellungen und Begrifflichkeit des romi-
schen Erbrechts nicht gepriift. (Vgl. J. Fellermayr: Tradition und Sukzession im
Lichte des romisch-antiken Erbdenkens. Untersuchungen zu den lateinischen
Vitern bis zu Leo dem GroBen. Miinchen 1979; siche dazu s.v. Eusebios v.
Caesarea).

Nach 311 konstatiert Vf. in der Ekklesiologie des Eusebius einen Wechsel,
folglich auch in der eusebianischen Petrinologie. Die urspriingliche Konzeption
Eusebs von der besonders qualifizierenden Sukzession der rémischen Bischofe
wich einer reichskirchlichen Sicht. Fiir diese Verschiebung sind fiir Vf. vier
Faktoren ursichlich: die Spannungen zwischen dem eusebianischen Idealbild
von Kirche und der Wirklichkeit, die Eusebius bei der ,relecture” seiner Quellen
nach 311 feststellte — das Verfolgungstrauma, das sein triumphalistisches Kon-
zept von der Kirche der Apostel zerstorte und die menschliche Schwiche von
Petrusnachfolgern enthiillte — die Anerkennung der Kirche durch den Kaiser -
die persénliche Demiitigung durch die Synode von Antiochien und das 6kumeni-
sche Konzil von Nizéa, das ihn bewog, von der ,apostolischen” Kirche abzuriik-
ken. Eusebius wandte sich daraufhin ganz Kaiser Konstantin I. zu als dem neuen
Petrus, als den Begriinder der Reichskirche und als der Quelle reichskirchlicher
Autoritat.

In den athanasianischen Schriften entdeckt Vf. — quantitativ betrachtet —
lediglich spérliche Informationen zu Petrus, Mt 16,16-18 und zum Thema Petrus
und Rom. Umso bedeutender sei das Gewicht der wenig einschlégigen Stellen,
die das allgemeine Bewultsein des Ostens in bezug auf das petrinische Martyri-
um in Rom als Teil géttlicher Fiigung enthiillten (290). Im wesentlichen decken
sich die Standpunkte des Eusebius vor 311 mit denen des Athanasius. Ergiebiger
erscheint die Untersuchung der Begegnungen des Athanasius mit Julius, Liberius
und Damasus, wobei der Liberius-Fall besondere Aufmerksamkeit beansprucht
(291-345). Den ,Fall* des Liberius interpretiert Athanasius den dgyptischen
Ménchen im Sinne eines letztméglichen Zeugnisses fiir das, was Liberius als
freier Mann bezeugt hatte, und zugleich als Manifestation des extremen Stand-
punktes der Feinde Christi. Als die universale ,unanimity“ der Bischéfe durch
die politische Macht der Reichsautoritét zerstért war, richtet Athanasius den
Blick der Ménche auf die wenigen Bekenner-Bischéfe, unter denen dem réomi-
schen Bischof der Primat zukommt gemill der Zusage des Herrn bei Caesarea
Philippi. D. h. die Schwiéche des Liberius offenbart gerade in der Situation der
Verfolgung seine Identifikation mit dem apostolischen Glauben und mit dem
Petrusbekenntnis zu Caesarea Philippi.

Die sehr breit angelegte und mit ungewéhnlichem FleiB erstellte
Diss. laBt Fragen methodisch-formaler und inhaltlicher Art offen.
Dafiir einige Beispiele.

Einerseits wird im Verlauf der Untersuchung behutsam-héflich die westliche
wissenschaftliche Literatur diskutiert und bei kontroversen Interpretationen der
Standort des Vfs klar markiert, andererseits fehlt die Diskussion mit den
Theologen der orthodoxen Kirchen. Trotz verdienstvoller Fragen nach dem ,,Sitz
im Leben" der gepriiften Quellen, die an der richtigen Stelle zutreffend behandelt
werden, dringt sich der Eindruck auf, daB der gesamte Komplex zu sehr unter
einen systematischen Raster gestellt wurde zu ungunsten der historischen
Genese, Dadurch konnte die Gefahr von Anachronismen infolge zu aktueller
Problemstellung nicht immer vermieden werden. Die Festschreibung der Appel-
lation nach Rom durch die westliche Partei der Synode von Serdika wird nahezu
universell verabsolutiert und deren relative Bedeutung kaum erkannt (425-462).
Die spérliche Akzeptanz des athanasianisch-rémischen Standpunktes und des-
sen Rezeption von lediglich einer zeitgenbssischen Minderheit erklirt Vf. mit der
Zuflucht des Athanasius zu spiritualisierenden-asketischen Tendenzen (566f),
eine Erklirung, die dem Realpolitiker und Pragmatiker Athanasius wohl kaum
angemessen sein diirfte. Historia Arianorum ad Monachos 35,2 {ibersetzt V£, xazd
v &pyriv (521) im Gegensatz zur {iblichen Ubersetzung ,,von Anfang an“ mit ,,im
Prinzip“. Der Kontext mit der bisherigen Ubersetzung weist auf den Beginn der
Regierung des Liberius und des Alleinherrschers Konstantius hin, benennt also
nur eine Zeitmarke. Durch die Ubersetzung ,im Prinzip® bewinnt der Satz HA
35,2 plotzlich eine grundsitzliche Bedeutung und erhilt den Sinn einer scharfen
Zuriickweisung staatlichen Eingreifens in das Amt des rémischen Bischofs durch
Athanasius. Eine Belegstelle fiir die Ubersetzung von xard v épyfjv mit ,im
Prinzip” findet sich bei Lampe: A patristic Greek Lexicon. Oxford 1961 nicht. Die

Deutsche Einheitsiibersetzung des NT iibersetzt ebenfalls Joh 1,1 dpyn nach wie
vor mit ,,Anfang”.

In seinem Vorwort bemerkt Vf. mit vollem Recht, die eusebianische
Kirchengeschichte und die athanasianischen historisch-apologetischen
Schriften seien weitgehend unerforschtes Terrain im Blick auf die
Frage nach Natur und Funktion des romischen Primats. T.s mehr
systematisch orientierte Untersuchung hat dies durch seine Pionierar-
beit bestétigt. Es wire wiinschenswert, wenn sich aus der Diskussion
damit eine weitere Abkldrung anstehender Fragen ergibe.

Augsburg Wilhelm Gessel

Platonismus und Christentum. Festschrift fiir Heinrich Dérrie. Hrsg. von Horst-
Dieter Blume und Friedhelm Mann. - Miinster: Aschendorff 1983. XVI,
328 S., 26 Abb. (Jahrbuch fiir Antike und Christentum Ergbd 10) kart. DM
108.—; Lw. DM 116.—-

Die vielfiltigen Beziehungen zwischen der frithchristlichen Theolo-
gie und dem kaiserzeitlichen Platonismus gehérten seit gut 30 Jahren
zu den wichtigsten Forschungsthemen der Patristik und haben zu
einem fruchtbaren Gesprich der beteiligten Disziplinen gefiihrt, des-
sen Produkte die herkémmliche Sicht der altkirchlichen Theologiege-
schichte erheblich modifiziert haben. MaBgebliche Impulse zu diesem
Gesprich gingen seit.1954/55 von Dorrie aus, dessen staunenswerte
Schaffenskraft der Geschichte des Platonismus - und darin einge-
schlossen jenem Spezialthema — galt. Den Herausgebern und Autoren
ist es gelungen, eine thematisch einigermalen geschlossene und das
Forschungsgesprach produktiv fortsetzende Dérrie-Ehrung (zum 70.
Geburtstag am 27. November 1981) zustande zu bringen. Da jeweils
Spezialisten von internationalem Rang Mitteilungen aus ihren For-
schungsgebieten bringen, ragt der Band in seinem sachlichen Gewicht
iiber das normale Niveau von Festschriften deutlich hinaus. Der Jubilar
hat nur noch die Manuskripte lesen kénnen; er ist am 16. Marz 1983
verstorben. Welch reiches Lebenswerk er hinterlassen hat (vgl. S.
VIII-XV das Schriftenverzeichnis), wird auch an den Beitrdgen der
Festschrift deutlich, die sich zum Teil mit seinen Thesen auseinander-
setzen oder an sie ankniipfen. Das gilt sowohl im Blick auf seine
Deutung des Mittelplatonismus als auch fiir seine Auffassung, dall von
einem ,christlichen Platonismus® keine Rede sein kénnte, weil beide
Lehrgebdude in allen fundamentalen Fragen unvereinbar gewesen
waren.,

Als erster Komplex (die Festschrift ist leider nicht systematisch,
sondern nach dem Verfasseralphabet geordnet) seien hier die auf
Mittel- und Neuplatonismus bezogenen Beitréige erwihnt. Neben drei
umfangreichen Erérterungen von allgemeinen Themen stehen kleinere
Detailuntersuchungen.

In einer grundsatzlichen Auseinandersetzung mit Dérries Sicht, wonach der
Mittelplatonismus keine transzendente Gottheit gekannt habe und als Schulbil-
dung eigener Prigung im 1. Jh. v. Chr. sich durch die Interpretation der
Timaiosstellen iiber die Weltseele konstituiere, fithrt Cornelia de Vogel (Der
sog. Mittelplatonismus, iiberwiegend eine Philosophie der Diesseitigkeit?
277-302) eine Reihe wichtiger Sachverhalte — ausgehend von Cicero und Philon -
auf, die diese Sicht in Frage stellen. Vor allem mit Plutarch, Justin und Kelsos
belegt sie, daB Mittelplatoniker im Sinne Platons eine ,Philosophie des Tran-
szendenten, in welcher das vontdv die beherrschende Stelle innehatte und daher
als inspirierende Kraft wirkte, sowohl im Bereich des Seins wie in dem des
menschlichen Denkens und Handelns® (286) vertraten. Dafl Albinos einen tran-
szendenten Gottesbegriff vertrat, hielt Dorrie fiir eine Ausnahme, die er dem
aristotelischen EinfluB zuschrieb; dagegen verweist Frau de Vogel auf die
platonischen Grundziige, zu denen stoische und aristotelische Elemente prézisie-
rend hinzutreten (297-302). Albinos kennt wie die Logosphilosophie eine Selbst-
mitteilung des héchsten Nus an die Welt.

Gleich gewichtig steht neben diesem Beitrag derjenige von Matthias Baltes
(Zur Philosophie des Platonikers Attikos, 38-57), der souverdn eine exakte
Quellenanalyse mit systematischen Fragestellungen verbindet, so dal ein ein-
drucksvoll geschlossenes Bild dieses wohl bedeutendsten Mittelplatonikers ent-
steht. Baltes hebt die streng philologische Methodik der Platoninterpretation
hervor und demonstriert an den zentralen Lehren von den drei Prinzpien und
dem Ursprung der Seele die Eigenstindigkeit von Attikos’ Denken. Fiir die
Thematik der Festschrift ist die Feststellung wichtig, daB , der Gottesbegriff des
Attikos dem christlichen weitaus niher (steht) als etwa der des Albinos oder
anderer Mittelplatoniker” (47). Denn Attikos identifiziert den Demiurgen mit der
Idee des Guten und ordnet die beiden anderen Prinzipien, Paradigma und Hyle,
ihm so unter, dab sein Sein als stindiges Schaffen und Erhalten gedacht wird.

Die platonische Reflexion tiber das hochste Prinzip entwickelte sich immer
mehr zu einer philosophischen Gotteslehre. Dies verdeutlicht auch der kleine
Beitrag von John Whittaker (APPHTOZ KAl AKATONOMAZTOZ, 303-306)
zur Methodik der Mittelplatoniker: Die bei frithchristlichen Autoren verwendete
bzw. zitierte Formel negativer Theologie erwuchs als mittelplatonische Auffas-
sung nicht nur, wie bisher angenommen, aus der Exegese der berithmten Stelle
Timaios 28c, sondern auch aus Parmenides 142a.
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Der Ethik Plotins gewidmet ist der Beitrag von John Dillon (Plotinus, Philo
and Origen on the Grades of Virtue, 92-105): Plotin entwickelt die bereits von
Mittelplatonikern vertretene Theorie, daB} die reine Seele sich anderen Tugenden
als der normale Mensch zuwende, zu einer Ethik der Weltentsagung des Weisen
weiter.

Der rationalistische Grundzug des Platonismus verliert als ein ihn vom
Christentum unterscheidendes Merkmal in der Zeit nach Plotin und Porphyrios
seine Bedeutung. Am Beispiel von deren Schiiler Jamblichos verdeutlicht Cle-
mens Zintzen (Bemerkungen zum Aufstiegsweg der Seele in Jamblichs De
mysteriis, 312-328), wie ein religioser Ansatz, geprigt durch Theurgie und Riten,
den philosophischen Erkenntnisweg iiberformt. Wahrend bei Plotin die denken-
de Besinnung sich nur bis zum Nus, nicht aber zum héchsten Einen zu erheben
vermag, ist fiir Jamblichos der Aufstieg zum Einen méglich, allerdings nicht als
rationaler oder ekstatischer, sondern als eine durch theurgische Praxis bewirkte
Vereinigung, die auBerhalb des noétischen Bereichs liegt. Dadurch nihert sich -
ganz unplatonisch - seine Konzeption den christlichen Vorstellungen von Erlo-
sung und Gnade an. Dieser Absage an die Kraft der Erkenntnis entspricht
Jamblichos' Seelenlehre, wonach die menschliche Seele sich bei der Inkarnation
ganz vom Nus lost. Wie stark er sich von der traditionellen platonischen
Gotteslehre abkehrt, sieht man auch an seiner Auffassung, dafl die Gottheit aus
Willen heraus handelt und insofern beeinfluBibar ist.

DabB diese Hochschatzung der Theurgie bei den spéteren Neuplatonikern aus
der Abgrenzung der menschlichen Seele gegeniiber dem intelligiblen Bereich
resultiert, bestétigt der Aufsatz von Henry |. Blumenthal (Some Problems
about Body and Soul in Later Pagan Neoplatonism: Do They Follow a Pattern?
75-84). Arthur H. Armstrong (The Negative Theology of Nous in Later
Neuplatonism, 31-37) skizziert die Problematik der nachplotinischen Gotteslehre
und parallelisiert sie der christlichen Entwicklung.

Einen zweiten Komplex der Festschrift bilden die Beitrége iiber die
Beziehung zwischen christlicher Theologie und Platonismus. Man
vermiBt dabei allerdings umfassende und grundsitzliche Auseinander-
setzungen mit Dérries profilierter, umstrittener These von der Unver-
einbarkeit beider.

A.H. Armstrong z. B. spricht ganz unproblematisch von ,christlichen
Platonikern” (36), und I. O pelt konstatiert eine ,innige Wechselwirkung von
Christentum und Platonismus® (207). Platoniker wie Christen haben aber durch-
aus die Gegensitzlichkeit ihrer Denkweisen festgestellt. Dafl Plotin die gnosti-
sche Terminologie fiir das Verhiltnis von geistiger und sichtbarer Welt nicht so
sehr als solche, sondern hinsichtlich ihrer christlichen Implikationen kritisiert,
zeigt Luise Abramowski (Nag Hammadi 8,1 ,Zostrianus“, das Anonymum
Brucianum, Plotin Enn. 2,9 [33]; 1-10) am Beispiel eines falschlich fiir nicht-
christlich gehaltenen gnostischen Traktats,

Differenziert geht Gerhard M ay dem genannten Problem nach (Platon und
die Auseinandersetzung mit den Haresien bei Klemens von Alexandrien;
123-132): Gegen die vulgéirchristliche Meinung, die Philosophie sei die Quelle der
verschiedenen Héresien, will Clemens zeigen, dab sie ,.ein wertvolles Instrument
zur Bekdmpfung der Héretiker darstellt” (123). Das Verhéltnis zum Platonismus
ist ambivalent, doch insgesamt durch eine christliche Vereinnahmung desselben
bestimmt — nach der Maxime, wonach das Christentum die wahre Philosophie
und Platon ‘der Prophet der christlichen Wahrheit fiir die Griechen ist. May sieht
bei Clemens keinen christlichen Platonismus, doch er nimmt ihn mit Recht als
Zeugen dafiir, um Dorries These von der Unvereinbarkeit (trotz prinzipieller
Zustimmung) zu modifizieren. — DaBl die véllig divergente Beurteilung der
Bedeutung der Geschichte fiir die Wahrheitserkenntnis einen unverséhnlichen
Gegensatz markiert, ist bekannt. Am Beispiel eines Theologen, der jeglichen
Platonisierens unverdéchtig ist, exemplifiziert Maria-Barbara von Stritzky
dies (Aspekte geschichtlichen Denkens bei Tertullian; 258-266). Fiir Tertullian ist
Christentum etwas ganz anderes als eine Art von Philosophie, weil dessen
Erkenntnis nicht auf menschlicher Leistung, sondern auf geschichtlich vermittel-
ter Offenbarung beruht. So zutreffend er damit den Gegensatz zum Mittelplato-
nismus markiert, verliert sich ansonsten seine Kritik an der Philosophie in
Einzelheiten.

Die theologie- und geistesgeschichtlich so bedeutsame, seit dem 4. Jh.
beiderseits artikulierte Konvergenz in der Gotteslehre bahnt sich bei manchen
Mittelplatonikern im 2. Jh. schon an. Claudio Moreschini (Monoteismo
cristiano e monoteismo platonico nella cultura latina dell’eta imperiale; 133-161)
filhrt Apuleius als wichtigsten Zeugen eines mittelplatonischen Monotheismus
vor, in welchem der tragende Gedanke, dall das Wesen der Gottheit gestuft sei,
mit dem traditionellen polytheistischen Ansatz vermittelt wird: Der héchste Gott
steht an der Spitze einer Pyramide sichtbarer und unsichtbarer Gétter. Moreschi-
ni verfolgt die Konzeption, die in zunehmendem MalBe von den gebildeten
Romern geteilt wird, anhand von Laktanz und Firmicus Maternus bis zum
konstantinischen Zeitalter. Im Gegensatz dazu steht — wie vor allem Tertullian
zeigt — die christliche Deutung der monarchia Gottes. Auch wenn sich der
heidnische Monotheismus in mancher Hinsicht analog zum christlichen entwik-
kelte, blieb als wesentlicher Unterschied die Ablehnung eines gestuften Seins der
Gottheit durch die Christen; in dieser Hinsicht blieb der philosophische Mono-
theismus mit einem polytheistischen Restbestand versehen. An die substantielle
Darlegung Moreschinis wiire eine Erérterung der frithen christlichen Trinitits-
lehre anzuschliefen, die teilweise jenem philosophischen Ansatz nahekommt
und zur Krise im Arianischen Streit fithrt.

Der Konvergenzproblematik lassen sich in je spezifischer Hinsicht auch die
groBen Aufsitze von Barbara Aland (Christentum, Bildung und roémische

Oberschicht. Zum ,,Octavius® des Minucius Felix; 11-30) und Ekkehard Miih -
lenberg (Spitantike Geistigkeit und altchristliche Kunst; 162—183) zuordnen. B.
Aland versucht anhand einer Analyse des Dialogs ,Octavius* nachzuweisen, daf}
Minucius Felix’ Lehren den Versuch, das Christentum den sozialen Oberschich-
ten Roms nahezubringen, repriisentiere. Miihlenbergs umfangreicher, mit zahl-
reichen Abbildungen versehener Beitrag pabt zwar nicht zur Thematik des
Bandes, liefert aber eine Fiille interessanter Aspekte zur Beziehung zwischen
Kunst- und Philosophiegeschichte. Einen aufschluBreichen Beitrag zur Konver-
genzproblematik liefert auch Bernhard Kotting (Beurteilung des privaten
Gelitbdes bei Platon, Origenes und Gregor von Nyssa; 118-122), der Platons
reservierte AuBerungen iiber die privaten Geliibde mit denjenigen der Kirchenvi-
ter vergleicht: Die christlichen Theologen konnten zwar wegen der positiven
Wertung im AT die Geliibdepraxis nicht véllig mifbilligen, zeigten aber in ihrer
Kritik ,eine fast villige Ubereinstimung mit dem Urteil Platons® (120).

Die wechselvolle, spannungsreiche Geschichte der Beziehung zwischen Chri-
stentum und Platonismus zeigt sich exemplarisch in der Beurteilung der Gestalt
des Sokrates durch die Kirchenviter. Theofried Baumeister (,Anytos und
Meletos kénnen mich zwar téten, schaden jedoch kénnen sie mir nicht.“ Platon,
Apologie des Sokrates 30c/d bei Plutarch, Epiktet, Justin Martyr und Clemens
Alexandrinus; 58-63) geht einem einzelnen Topos nach, um daran exemplarisch
den christlichen Umgang mit platonischen Themen zu demonstrieren. llona
O pelt (Das Bild des Sokrates in der christlichen lateinischen Literatur; 192-207)
bringt einige Modifikationen gegeniiber der herkémmlichen Beurteilung der
lateinischen Viter an: die anfinglichen Invektiven gegen Sokrates in der frithen
Literatur weichen einer respektvollen Anerkennung z.B. bei Augustin und
Calcidius.

Die viel verhandelte Frage, inwiefern man von einem Platonismus
der Kirchenviiter sprechen kann, kommt insgesamt zu kurz weg. Im
Blick auf die Thematik der Festschrift verdient vor allem Origenes
griobere Beachtung, doch es ist nicht leicht, dazu noch etwas Neues zu
sagen.

An die Stelle systematischer Erérterungen treten Detailstudien wie z. B.
diejenige von John M. Rist (Beyond Stoic and Platonist: A Sample of Origen's
Treatment of Philosophy (Contra Celsum: 4,62-70); 228-238). Er zeichnet Orige-
nes’ Argumentation zu der Frage nach Natur und Ursprung des Bésen nach und
kommt zu dem Ergebnis, daBl Origenes’ Kritik an der Philosophie auf einer gut
fundierten Kenntnis der platonischen und stoischen Lehre basiert. — Gleiches
wiirde man im Blick auf das 4. Jh. auch fiir die groBen Kappadokier feststellen
kénnen; doch von ihnen kommt hier nur Basilius vor, dessen Einleitungssdtze zu
den Hexaémeron-Homilien Jacobus C.M. van Winden (,An Appropriate
Beginning'. The Opening Passage of Saint Basil's In Hexaémeron; 307-311) als
bewuBten Gegensatz zu philosophischen arché-Spekulationen interpretiert. —
Christopher S t e a d s scharfsinnige Interpretation einer scheinbaren Paradoxie in
der Christologie des Arius (The Freedom of the Will and the Arian Controversy;
245-257) beriithrt nur am Rande die Thematik der Festschrift: Arius’ Lehre, dab
der Logos kraft moralischer Bewiihrung seine géttliche Qualitit erworben habe,
basiert auf dem seit Irendus vertretenen Axiom der christlichen Anthropologie,
dab kein Mensch von Natur aus gut sei; und dies Axiom ist im Widerspruch zur
platonischen Philosophie formuliert worden. — Der Untersuchung der Philoso-
phiekenntnisse Augustins sind zwei Beitrige gewidmet. Frank Regen (Zu
Augustins Darstellung des Platonismus am Anfang des 8. Buches der Civitas Dei;
208-227) weist nach, daB Augustin das in CD VIII, 2ff verwertete doxographische
Material nicht aus entsprechenden Handbiichern iibernimmt, sondern selbstan-
dig anhand eigener Aufzeichnungen erarbeitet hat. Wie Augustin sich mit
philosophischen Lehren zur Losung exegetisch-dogmatischer Fragen beschiftig-
te, zeigt Gerard |.P. O'Daly (Augustine on the Origin of Souls; 184-191)
anhand der chronologisch geordneten entsprechenden Uberlegungen: Zur Ent-
stehung der Seele trdgt Augustin eine Reihe von Hypothesen vor, ohne zu einer
definitiven Lésung des Problems zu gelangen.

Die weitere Geschichte der Beziehungen zwischen Christentum und Plato-
nismus ist weitgehend durch eine christliche Adaption neuplatonischer Elemente
geprigt. Als Extrakt seiner groBeren Untersuchungen steuert Werner Beier-
waltes ,Marginalien zu Eriugenas ,Platonismus* 64-74) bei, welche die theolo-
gische Umformung von urspriinglich mit dem Christentum nicht harmonieren-
den philosophischen Gedanken aufweisen. Jean Trouillard (Erigéne et la
naissance du sens; 267-276) stellt diese Eigenart Eriugenas anhand von dessen
Gottes- und Erkenntnislehre dar. — Ebenfalls in die karolingische Zeit fithrt der
Beitrag von Helene Homeyer (Walahfrids Gedicht iiber das Theoderich-
Denkmal in Aachen; 106-117), der allerdings keinen Bezug zur Gesamtthematik
der Festschrift aufweist. Den zeitlich spatesten Punkt beriithrt Willy Rordorfs
Analyse der Christianisierung von Proklos’ Ddamonenlehre durch den byzantini-
schen Theologen Isaak Sebastokrator (Sind Dimonen gut oder bose? 239-244).

Insgesamt ist die Festschrift ein eindrucksvolles Zeugnis der aufge-
bliihten Spezialforschung zum Thema. Wenn sie vor allem Beitréige mit
Detailuntersuchungen, weniger solche mit systematischen Uberblicken
bietet, entspricht das der gegenwirtigen Forschungssituation. Nur
selten sind beide Aspekte so souverdn vereint worden wie in dem
Lebenswerk von Heinrich Dérrie, welches die Patristik in reichem
MabBe befruchtet hat. Die Qualitit dieser Festschrift wird auch durch
die Tatsache unterstrichen, daB bereits 1985 eine 2. Aufl. erschienen
ist; sie enthilt einen Nachruf von H.-D. Blume (S. XVII-XXII).

Miinster Wolf-Dieter Hauschild
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Renovatio et Reformatio. Wider das Bild vom , finsteren Mittelalter. Festschrift
fiir Ludwig Hédl zum 60. Geburtstag. Hrsg. v. Manfred Gerwing u
Godehard Ruppert. — Miinster: Aschendorff (1985) VII + 246 S. geb. DM
48—

Dem in Bochum lehrenden bekannten Medidvisten Ludwig Hodl
haben 16 ihm verbundene Gelehrte ihre Gabe aus Theologie, Philoso-
phie und Geschichtswissenschaft zum 60. Wiegenfest dargeboten. Mit
zwei Ausnahmen behandeln sie ausdriicklich Themen des Mittelal-
ters.

Von besonderer Bedeutung ist der einleitende Aufsatz von B.G. Lange-
meyer, ,Leitideen und Zielsetzungen theologischer Mittelalterforschung aus
der Sicht der systematischen Theologie® (3-13). Er ist nicht streng medidvistisch
ausgerichtet, vielmehr geht es ihm anldBlich der Gesamtthematik der Festschrift
um die rechte Weise des Theologietreibens im allgemeinen und die Bedeutung
des Faches Dogmengeschichte im besonderen. In dem gegenwirtigen eher
antitheologisch eingestellten Klima warnt er vor einem monolithischen Theolo-
giebetrieb, der nur die Gefahr der Ideologisierung heraufbeschworen miiBte.
Unverkiirzte Theologie geschieht nur im ProzeB der Kommunikation und der
gegenseitigen Zulassung verschiedener Aspekte. - |. Leclercq offnet den Blick
auf ,Neue Perspektiven in der monastischen Theologie: Das Weibliche und die
eheliche Liebe" (14-24), sofern neben der bekannten Misogynie in den monasti-
schen Texten auch andere Schemata auftauchen bis hin zum Topos der weibli-
chen Figuration Christi (z. B. bei Aelred von Rielvaux). — H.]. F. Reinhardt
analysiert einen frithscholastischen Ehetraktat (Hs Vat. Ottob. Lat. 445), der die
patristische Ehelehre systematisiert und aktualisiert. — L. Scheffcz yk beleuch-
tet ,,Die Stellung des Thomas von Aguin in der Entwicklung der Lehre von den
Mysteria Vitae Christi® (44-70), der als erster mittelalterlicher Denker versuchte,
die neutestamentlichen Daten theologisch zu reflektieren. - M. Schmaus
untersucht die Funktion des HI. Geistes innerhalb der Trinitdt anhand der ost-
und der westkirchlichen Tradition (,,Die Einheit des trinitarischen Wirkens in der
Ost- und Westkirche®, 71-79): er vermag weitreichende Konvergenzen zu bele-
gen. — ,Die dogmatische Begriindung der Ekklesiologie nach dem Zweiten
Vatikanischen Konzil. Dargestellt am Beispiel der Rede von der Kirche als dem
Sakrament des Heils fiir die Welt* (80-116) lautet das Thema Th. Schneiders
— der zweite nicht dem Generalthema des Bandes verpflichtete Aufsatz. Er ist
auch in H. Althaus (Hrsg.), Kirche — Ursprung und Gegenwart, Freiburg-Ba-
sel-Wien 1984 abgedruckt. Ich habe anlidBlich einer Besprechung dieses Bandes
die instruktiven Ausfithrungen des Vortrages bereits zu wiirdigen versucht.

Nach den sechs theologischen Beitrigen widmen sich fiinf weitere philoso-
phischen Themen. Der Erfurter Emeritus F. Hoffm a nn macht ,Einige Bemer-
kungen zum Problem der unmittelbaren und der vermittelten Erkenntnis in der
Scholastik“ (119-130) und zeigt damit an einem wichtigen erkenntnistheoreti-
schen Problem die ganze Vielgestaltigkeit des Denkéns jener Epoche. - R.
Macken, der Herausgeber der Werke des Heinrich von Gent, handelt von der
»Selbstverwirklichung in der Anthropologie* dieses Theologen (131-140). - H.
Meinhardt interpretiert Eriugena-Texte zur christlichen Schopfungsmetaphy-
sik (141-154), in denen dieser fast vergessene Vater abendlindischen Denkens
mit einer Synthese neuplatonischer und christlicher Metaphysik vorgestellt wird.
— Auch B. Mojsisch beschiftigt sich mit einem gnoseologischen Problem
(,Mittelalterliche Grundlagen der neuzeitlichen Erkenntnistheorie®, 155-169). —
.Glaube und Vernunft bei Anselm von Aosta“ (Canterbury) ist das Thema von
Frau S. Vanni Rovighi (170-178). Sie zeigt die auch heute noch anregende
Lésung dieses uralten Problems: man muB beim Glauben beginnen; im Verlauf
unseres Suchens schenkt uns das géttliche Licht die Evidenz des Geglaubten.

Weitere fiinf Essays von Historikern runden die Festgabe ab. D. Berg legt
Gesellschaftspolitische Implikationen der Vita minorum, insbesondere des fran-
ziskanischen Friedensgedankens, im 13. Jahrhundert” vor (181-194) und macht
damit deutlich, welche politische Wirkungen spirituelle Einstellungen haben
kénnen. - W. Eberhard bringt am Beispiel des Begriffs ,,Bonum commune” in
der gleichen Richtung zum Bewuftsein, wie ein ethisch-sozialpolitischer Topos
,als oppositionelle Leitvorstellung im Spétmittelalter (195-214) virulent gewor-
den ist, sofern mittels seiner die Idee der universitas christiana korrigiert worden
ist. — E. Gossmann bietet einen kurzen rezeptionsgeschichtlichen Uberblick
iiber ein Thema Hildegards von Bingen (,Die Kirchenkritik Hildegards von
Bingen im Urteil des 17. und 18. Jahrhunderts®, 215-223): der Protestantismus des
18. Jahrhunderts sieht trotz ihrer kritischen Einstellung zum Papsttum in
Hildegard doch eher eine ,sektiererische Weibsperson“ — die Misogynie siegt
iiber die Konfessionalitit . . . — ]. Kadle c aus Leitmeritz untersucht die Stellung
der Prager Theologieprofessoren zum Hussitentum: sie war sehr kritisch. — F.
Seibt endlich liefert einen Essay zur Frithgeschichte der europdischen Revolu-
tionen (,,Frithe Revolutionen: Widerstandsrecht und causa fidei", 235-245).

Die kurze Ubersicht iiber die vielfiltigen und doch beinahe aus-
schlieBlich einem Grundthema gewidmeten Aufsdtze gibt ein Bild
gegenwirtigen Bemiihens der Mittelalterforschung. Man vermag sehr
deutlich zu sehen, wie fruchtbar das Bemiihen ist, unter genauer
Wahrung der hermeneutischen Regeln aus den Texten der Tradition
Material und Hilfe fiir zeitgenéssische Probleme zu erhalten. Damit
wird dieses Wissenschaftsgebiet dem von Langemeyer aufgestellten
Foschungsideal weitgehend gerecht. Der Bd leistet zwar nicht jene
vordergriindige Aufklarungsarbeit, die der wohl mehr verkaufsfordern-
de als sachgerechte Untertitel der Festschrift insinuiert — er ist nirgend-
wo apologetisch —, macht aber doch recht gut deutlich, daB sehr viele
Farben in das Bild eingezeichnet werden miissen, das wir uns von der

.mittleren Zeit“ machen miissen, soll es realistisch ausfallen. Wenn
man ein Desiderat anmelden darf: eine Bibliographie des Geehrten und
ein Register hitten den Wert des Buches noch erhoht.

Regensburg Wolfgang Beinert

Ennen, Edith: Frauen im Mittelalter. — Miinchen: C. H. Beck (1984). 300 S., 24

Abb,, 1 Karte, 2 Tabellen. Ln. DM 39,50

Um das Fazit gleich vorweg zu sagen: Ein Buch, das hochst aktuell
und zugleich solide ist, iiberquellend im Material und reich an Einsich-
ten wie Perspektiven. Nur einige Sitze aus dem ,,SchluB“: ,Im Laufe
des Mittelalters ergaben sich wesentliche Besserungen in der Rechts-
stellung der Frau; entstanden Freirdume auBerhalb der Ehe, boten sich
vielseitige berufliche Entfaltungsméglichkeiten® (232). Am meisten
sticht die Stellung der Frau im mittelalterlichen Berufs- und Wirt-
schaftsleben hervor, so sehr, daB ,in der Neuzeit, vor etwa 1918, die
Benachteiligung der Frau im Berufsleben grifer gewesen dsb als im
Spatmittelalter* (241). Trotz der beachtlichen Stellung der Frau in
Beruf und Wirtschaft — als eindrucksvollstes Beispiel wird die Situation
des mittelalterlichen Kéln angefiihrt — bleiben aber auch Defizite: , Fiir
die biirgerlichen Freiheitskdmpfe interessieren sich die Frauen offen-
sichtlich nicht besonders® (237). Verschlechterung zeigt sich noch in
anderer Hinsicht: ,Da die Frauen keine Universitdten besuchten,
wurden sie auch von der geistigen Entwicklung weitgehend ausge-
schlossen. Frauen der Oberschicht waren im frithen Mittelalter oft
gebildeter als ihre Ménner” (241). Doch ,an der religitsen Bewegung
nehmen sie, obwohl sie vom Weiheamt ebenso ausgeschlossen bleiben
wie vom Sitz im stidtischen Rat, leidenschaftlich Anteil, hier entwik-
keln sie Initiative, stellen sich gegen ihre ganze Familie, verhandeln mit
Pipsten, scheuen keine Mithe und machen wirklich Ernst mit dem
apostolischen Leben in Armut und Erniedrigung” (237). Das Buch
leistet Meisterliches in der Darstellung iibergreifender Situationen
historischer, wirtschaftlicher und sozialer Art; zugleich dringt die
Darstellung bis ins Detail vor, bietet dabei aber immer auch ein
zusammenfassendes Bild. Deutlich ist zu spiiren, dall die Autorin in
der Gewichtung ihres Stoffes, bei der Auswahl der Beispiele und auch
in der Gesamtperspektive aus ihrer langjihrigen Forschungstitigkeit
schépfen kann. Dennoch wird man sagen miissen, da dem Buch eine
gewisse Unausgewogenheit anhaftet. Im Blick auf die Entfaltungsmog-
lichkeiten der mittelalterlichen Frau heiBt es: ,Verantwortlich sind
zwei Institutionen: Kirche und Stadt“ (232). Aber die beiden werden
eigentlich nicht gleichrangig behandelt; Stadt, Recht und soziales
Leben stehen ginzlich im Vordergrund, wihrend die sogar vorrangig
genannte Kirche zwar hoch veranschlagt wird, aber in ihrer Effizienz
doch nicht annihernd breit und anschaulich dargestellt wird. Im
Kapitel iiber die hochadeligen Frauen in der Welt des Klosters und
Stiftes bleiben zum Beispiel die Probleme von Familienbindung und
Klosterleben unterbelichtet; die Chance, am Beispiel der erwidhnten
Heidenheimer Nonne Walburg und ihrer Briider Winibald und Wuni-
bald das geistliche Weiterbestehen einer angelsichsischen Familie auf
dem Kontinent, dazu noch unter Leitung einer Frau, aufzuweisen, ist
nicht wahrgenommen (man vergleiche dazu die Diss. von L. von
Padberg, Heilige und Familie, Miinster 1980). Die Darstellung der
Bildung in Frauenklstern spricht natiirlich von Hrotsvit, die mit ihrer
Dichtkunst ein wirklich erstaunliches Beispiel in ihrer Zeit liefert;
Erwihnung hétte aber wenigstens auch ein Nonnen-Skriptorium ver-
dient, etwa das von Chelles an der Marne, das fiir die Welt des 8. Jh.s
ein wichtiges und eigentlich auch erstaunliches Phénomen darstellt.
Die breite und nach Zeit, Stand und Sozialstellung auch nuancierte
Behandlung der Rechtstellung der Frau findet eigentlich keine Ent-
sprechung in einer gleichartig ausgefalteten Darstellung der ,Kultfahig-
keit der Frau“, Natiirlich werden vielerlei Einzelheiten des religiosen
Lebens der Frau erwihnt, aber eben nicht so geschlossen und kohérent
wie bei der Rechtsfahigkeit.

Dazu nur einzelne Hinweise anhand von Phinomenen, die im Buch selber
angefiihrt werden: Was hatte es zum Beispiel fiir eine Familie zu bedeuten und
wie wirkte es sich fiir die Frau aus, dab mittelalterliche Hauser nicht selten eine
eigene Hauskapelle hatten? Wenn Beispiele der geldlichen Haushaltsfithrung
angefithrt werden, so wiirde man gerne auch noch Beispiele von caritativer
Tatigkeit oder von Seelstiftungen behandelt sehen, ob und wie dabei die Frau
eine Rolle spielte. Durchaus mit Dankbarkeit nimmt man die Ausfithrungen iiber
die berufliche Ausbildung und Titigkeit der Frau in Kiiche, Manufaktur, Handel
und Ziinften zur Kenntnis, aber ebenso gerne wiirde man die Schilderung des
Alltags einer Nonne, Stiftsfrau oder Begine lesen, wie es bei ihnen mit Ausbil-
dung, Gebet, Geistigkeit oder auch mit Kleidung, Nahrung und Sozialtatigkeit
gewesen ist. Ganz kurz wird einmal die altmonastische Vorstellung vom 100-, 60-
und 30fachen Lohn fiir Jungfrauen, Witwen und Ehefrauen erwéhnt; daB aber die
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gleichfalls erwdhnten Humiliaten mit ihrem Konzept eines apostolischen Lebens
auch fiir Verheiratete die genannte Vorstellung in Frage stellten, bleibt unerér-
tert. Uberhaupt wiren fiir die theologische Bewertung der Stellung der mittelal-
terlichen Frau die Arbeiten von E. Géfmann heranzuziehen gewesen. Die
Erérterung der Gilden und Bruderschaften, bei denen die Frauen als ,Schwe-
stern® beteiligt waren, hitte die Konsultation der Untersuchungen von O. G.
Oexle und Meersmann hilfreich sein kénnen. Und dann auch noch einige
besondere Desiderate: Bei einem Buch, dem man sich auch breitere Kreise als
Leser wiinscht, diirfte es wohl noch in stirkerem Male erforderlich sein, bei den
Quellentexten (die oft und auch in langen Passagen zu Wort kommen) noch weit
mehr Ubersetzungshilfen zu geben und bei den Fachausdriicken noch mehr
Erkldrungen.

Im Blick auf die Kirchengeschichte hinterldfit das Buch den
Wunsch, es moge einmal mit gleich hoher Kompetenz die Stellung der
Frau in der religivsen Welt des Mittelalters beschrieben werden. DalB
ein solches Buch gewill auch ein dhnlich reiches und perspektivenrei-
ches Ergebnis haben wird, macht das von Frau Ennen bereits in dieser
Hinsicht gesammelte Material deutlich.

Miinster Arnold Angenendt

Leben als Ringen um die Wahrheit. Ein Newman Lesebuch. Hrsg. von Giinter
Biemer und James Derek Holmes. - Mainz: Matthias-Griinewald (1984).
348 S., Ln. DM 38.50
Die vorliegende Auswahl aus dem iiber 80 Bidnde umfassenden

Schrifttum John Henry Newmans stellt die umfangreichste Sammlung

ausgewihlter Texte dar, die bis jetzt in einem Band zuginglich sind.

Die Herausgeber, die beide durch frithere Forschungsarbeiten mit

Newmans Werk vertraut sind, wollen diese Ausgabe aber nicht nur

durch ihren Umfang von #hnlichen Versuchen unterschieden wissen.

Auch Aufbau und Auswahlprinzip heben sich von Vorangegangenem

ab.

Auf eine , Einfithrung in Newmans Leben und Gedankenwelt” folgen sieben
Abschnitte, die anhand ausgesuchter Texte die Perspektiven des Gesamtwerks
zuginglich machen wollen. Abschnitt 1 ist den autobiographischen Schriften
gewidmet, Abschnitt 2 Elementen zu einer Theorie der religiosen Bildung. Es
folgen die Frage nach der Gewilheit als erkenntnistheoretischem und theologi-
schem Problem (3), die Gotteslehre und die Christologie (4), die Lehre von der
Kirche und den Sakramenten, sowie Gedanken zur Bedeutung der Laien in der
Kirche (5) und spirituelle Texte (6 und 7), die vor allem Predigten und Gedichte
wiedergeben. Das ,Lesebuch” wird abgerundet durch eine Chronologie des
Lebens Newmans, eine Ubersicht iiber seine Bibliographie und die wichtigsten
deutschen Ausgaben der Werke, sowie durch ein Personen- und Sachregister.

Positiv fillt fir jeden, der sich mit Newmans Gedankenwelt ver-
traut machen will, die Lénge der einzelnen zitierten Texte auf. Sie —
wie auch der Umfang des Buches — erméglichen ein wirkliches Erfas-
sen des Kon-Textes und der Perspektiven des jeweiligen Stiickes.
Hilfreich sind auch die Erklirungen der Herausgeber in den Anmer-
kungen. An einigen wichtigen Stellen héatte ich mir dariiber hinaus
allerdings die Beigabe des englischen Originals gewiinscht, so z. B. bei
Newmans beriihmten Gedicht , Lead, kindly light“, dessen refrainartige
Bitte ,lead thou me on“ im deutschen als ,fithr du mich an“ erscheint
(305). Auch klirende Verbesserungen der benutzten Ubersetzungen
wéren manchmal sinnvoll gewesen; ich denke z.B. an Newmans
priagnante Formulierung in einer Predigt iiber den Gottesdienst ,I
come then to church, because I am an heir of heaven®, die wértlich
wiedergegeben wird mit: ,ich komme zur Kirche® (244). Gemeint ist
aber allein der gottesdienstliche Kirchgang, also deutlicher: ,ich gehe
in die Kirche®.

Von diesen Details abgesehen stellt das ,Lesebuch” (das mit 8
Hlustrationen versehen ist) einen sorgfiltig ausgewihlten Versuch dar,
die Antworten Newmans auf das ,Hauptthema des Christentums in
der Gegenwart"” leicht zugénglich zu machen. Fiir die Herausgeber ist
dieses Thema die Frage, wie sich christlicher Glaube in einer Welt von
Naturwissenschaft und Technik ausweisen und verwirklichen 14B8t. In
bezug auf diese Frage bietet das Buch eine sinnvolle und konsequente
Auswahl aus Newmans Schriften. Andererseits wird sein Werk auch
primédr unter diesem Aspekt gelesen, der - das mdchte ich nicht
entscheiden miissen — vielleicht wirklich den bleibenden Wert und die
tiefste Bedeutung hat. Trotzdem frage ich mich, ob man mit einer
solchen , Leitfrage” nicht in der Gefahr steht, der Vielseitigkeit New-
mans nicht geniigend Raum zu lassen - gerade auch der seiner
anglikanischen Zeit. Die Universitdtspredigten, die das ,Lesebuch®
verhéltnismiBig hiufig zitiert, stellen ja nur einen kleinen Anteil der
anglikanischen Predigten Newmans dar. Mit einem Text aus den
»Tracts” (z. B. aus Newmans ,, Tract 75“ iiber das Brevier) hitten die
zentralen Anliegen Newmans wihrend seiner anglikanischen Zeit
klarer herausgestellt werden konnen. Etwas #hnliches gilt fiir die

Auswahl an autobiographischen Texten, die Riickblicken aus der Zeit
nach der Konversion entnommen sind. Abschnitte aus der anglikani-
schen Periode der ,Letters and Diaries” hitten hier eine Bereicherung
sein kénnen.

Wenn man in anglo-katholischen Kreisen in England jetzt schon
dariiber nachdenkt, ob bei einer méglichen Seligsprechung Newmans
nicht auch die anglikanischen Kirchenglocken lduten sollten, so ist dies
vielleicht ein kleiner Hinweis, daB der rémisch-katholische Konvertit
und Kardinal ohne den anglikanischen Geistlichen und Dozenten
undenkbar ist.

Hanau Teresa Berger

Niemann, Franz-Josef: Jesus als Glaubensgrund in der Fundamentaltheologie
der Neuzeit. Zur Genealogie eines Traktats. — Innsbruck, Wien: Tyrolia-
Verlag 1983. 488 S. (Innsbrucker theologische Studien, Bd 12) kart. DM

Waren die letzten Jahrzehnte fundamentaltheologischer Forschung
von einer allgemeinen Aufbruchsstimmung getragen, wobei der grébte
gemeinsame Nenner das oft etwas pauschal gefalite Urteil zu sein
schien, dab die traditionelle Apologetik in eine Sackgasse gefiihrt habe,
so gibt es seit kurzem eine Reihe von Ansitzen dazu, einmal genauer
hinzusehen, was diese ,traditionelle Apologetik” eigentlich war und
wie es zur ihr kam. Die Monographie von N. ist ein wichtiger Beitrag
innerhalb dieses neu anhebenden Bemiihens und — was man nicht
leicht von einer Diss. sagt — gehért in die Hand eines jeden, der sich
heute ernsthaft mit Fundamentaltheologie beschaftigt. Die Studie ragt
nicht nur wegen der Fiille historischer Einzeluntersuchungen aus
vergleichbaren Arbeiten hervor. Insbesondere ist es die perspektiven-
reiche systematische Fragestellung, die die vielen Details in einen
héchst interessanten Interpretationsrahmen bringt.

Der Vf. geht so vor, daf} er nach einer Einleitung zu Thema und Methode der
Arbeit zunichst in einem Ersten Teil als ,Kontrastfolie (23) den neuscholasti-
schen Traktat ,De christo legato divino" zwischen Vat. [ und Il vorstellt, dann im
Zweiten Teil der Genealogie dieses Traktats nachgeht und schlieBlich in einem
Dritten Teil auf einige exemplarische Ansitze nach dem Vat. II zu sprechen
kommt, in denen man eine Weiterfithrung oder aber ein vbllig neues Anfassen
der alten Frage nach dem Legitimationserweis fiir die Offenbarung Jesu Christi
sehen kann. Das Buch enthélt neben einem umfangreichen Literaturverzeichnis
nicht nur ein Personen-, sondern auch ein sorgfaltig sytematisch untergliedertes
Sachregister. , Zwischenbilanzen" und Exkurse erleichtern den Uberblick.

In der Einleitung werden die Grenzen der Untersuchung klar abgesteckt.
,Keine Problem geschichte ,Jesus als Glaubensgrund', sondern ein Beitrag zur
Wissenschaftsgeschichte soll geleistet werden, aber nicht zur Geschichte
der Fundamentaltheologie als ganzer, sondern nur zur Geschichte der demon-
stratio christiana.“ (18). Dazu werden nur Gesamtdarstellungen, Hand- und
Lehrbiicher herangezogen — was den Nachteil hat, ,,dall einige der brillantesten
neuzeitlichen Fundamentaltheologen nicht zur Sprache kommen, weil sie wie
Newman, Blondel oder der in Deutschland fast véllig unbeachtete Rosmini keine
oder wie Pascal nur eine unabgeschlossene Gesamtdarstellung der Fundamental-
theologie hinterlassen haben® (ebd.). Im entwicklungsgeschichtlichen Teil sollen
Renaissance und Aufklirung ausgiebiger zur Sprache kommen als das zum
Thema hochst produktive 19. Jh., weil dieses in der Forschung bisher weit
intensiver behandelt wurde.

Teil 1: Nach Vorstellung der beriicksichtigten neuscholastischen Autoren
werden der systematische Ort des zu untersuchenden Traktats innerhalb der
Fundamentaltheologie, der Problemhorizont der Argumentation und ihr Aufbau
skizziert. Im Uberblick iiber den neuscholastischen Traktat treten die Kernpunk-
te der Argumentation klar hervor. Dabei arbeitet Vf. nicht nur die grofie
Unanimitét der Autoren auf weiten Strecken, sondern auch beachtliche Diver-
genzen heraus, die sich einmal zwischen der ,Vorgabe“ des Vat. I und der
neuscholastischen ,,Ausfithrung”, zum anderen zwischen den einzelnen Gelehr-
ten selbst zeigen. Zur Unanimitit etwa: ,einen Unterschied zwischen histori-
schem Jesus und Christus des Glaubens anzunehmen, dazu ist die neuscholasti-
sche Fundamentaltheologie nicht bereit” (41). Durchgéngig liegt ein instruktions-
theoretisches und extrinsezistisches Offenbarungsmodell zugrunde, nach dem
Legitimation (im Anschluf an Thomas von Aquin) prinzipiell wie ein kénigliches
Siegel auf einem verschlossenen Brief verstanden wird. Wie in der Konstitution
,»Dei Filius“ stehen die Wunder Jesu im Mittelpunkt der Beweisfithrung und wird
das Weissagungsargument praktisch unter den Oberbegriff ,, Wunder* gefalit. Zu
Divergenzen: Das Vat. I fiihrt unter den Wundern nicht Jesu Auferstehung auf,
die in der neuscholastischen Fundamentaltheologie als das zentralste Wunder
fungiert. Die Struktur ,,Anspruch - Ausweis” bei der Frage nach der Legitimation
Jesu kristallisiert sich erst allméhlich heraus. Bei den einzelnen Autoren wird der
jeweilige Stand der exegetischen Forschung recht unterschiedlich aufgenommen.
(In diesem Zusammenhang stért die Inkonsequenz, daB Vf. hdufig auf die nach
dem Vat. IT erschienene 4. Aufl. von A. Langs ,Die Sendung Christi* zu sprechen
kommt, die Fundamentaltheologie A. Kolpings hingegen, die er ebenfalls der
»Linie der Neuscholastik“ zuordnet, erst im Dritten Teil, und zwar auf knapp
einer Seite wiirdigt.)

Teil I1: In einem ersten Abschnitt mit der Uberschrift ,Renaissance: Von
der mittelalterlichen Apologie zur neuzeitlichen Apologetik” kommen nach
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einem kurzen Blick auf die Apologetik des Mittelalters (§ 5. Gehort die ,Summa
contra Gentiles* wirklich eher zu den Apologien als zur Apologetik — 90 — ?)
Raimund von Sabunde, Marsilio Ficino, Girolamo Savonarola, Juan Luis Vives,
Philippe Duplessis-Mornay, Pierre Charron und Hugo Grotius zu Wort; ein
Exkurs ist Blaise Pascal gewidmet.

Sabunde ,kann kaum als Vorldufer der neuzeitlichen [. ..] Apologetik ange-
sehen werden® (99) — warum wurde er dann in die ,,Genealogie" aufgenommen?
Bei M. Ficino ist bereits ein Aufbau entwickelt, der fiir die Zeit bis Grotius
bestimmend bleibt. Die Beweisfithrung in ,De christiana religione” (1474) weist
in manchem — etwa der Integration der Wunderfrage in die nach dem Gesamtbild
des Christentums — iiber den neuscholastischen Traktat hinaus auf heutige
Neuansitze. Die Argumentationsfigur bei Savonarola (,De vera religione in
Ecclesia“) dhnelt — insbesondere im ,, Triumphus Crucis” (1497) — eher der ,via
empirica“ des Kardinals Dechamps als dem Vorgehen im neuscholastischen
Traktat. Vives — dessen apologetisches Werk in der Folgezeit sehr einfluBreich
war — konzentriert seine Beweisfithrung stirker als Ficino und Savonarola auf
Jesus, seine Wunder und seine Auferstehung.

Zu Recht betont Vf. das Gewicht der ,reformatorischen Apologetik” von
Duplessis-Mornay, bei dem sich erstmals der Dreischritt eines Religions-, christo-
logischen und ekklesiologischen Traktats vorgebildet findet, wenn die eigentliche
Traktataufteilung auch erst bei Pierre Charron vollzogen wird. N. scheint
deutlich zu sehen, daB hier ein angemesseneres Offenbarungsmodell fundamen-
taltheologisch leitend ist als in der an Thomas ankniipfenden Neuscholastik: ,,Als
heilbringender Messias, nicht als Gesandter, der einen ,Offenbarungs-Brief*
Gottes iiberbringt, wird Jesus erwiesen" (156), relativiert diese Feststellung dann
aber doch durch den Hinweis, dab der Einbezug der Heilsfrage in die Offenba-
rungsproblematik auf ein ,konfessionelles Apriori” zuriickgeht (148). Hier hitte
schirfer zwischen den verschiedenen Interpretationskriterien ,historische Her-
kunft” und ,systematische Angemessenheit” unterschieden werden miissen. Wo
Vf. beim Hinweis auf die ,instruktionstheoretische Argumentation im Werk
Charrons auf ,Anklinge an Duplessis-Mornay [...] bis in den Wortlaut"
aufmerksam macht, iibersieht er eine entscheidende Divergenz. Charron sagt:
,Car qui peut sgavoir comment Dieu doibt et veut estre servy, si luy-mesme ne le
dict et ne le revele? (163, Anm. 59). Bei dem Hugenotten hiel es: ,,[. . .] colere
Deum posse neminem, nisi cognoscat; cognosci a nemine, nisi quatenus sese
ipse retegit” (145, Anm. 31. Unsere Hervorhebungen).

Gut tritt bei der Behandlung von Hugo Grotius, dem ,Begriinder der
neuzeitlichen Apologetik®, zutage, wie die Einfiihrung eines ,,Zweistockwerkmo-
dells* von Vernunft und Offenbarung und die konsequente Zasur zwischen Jesus
als ,Filius Dei und ,legatus divinus* auch hier mit einem ,konfessionellen
Apriori“ zusammenhéngt — ndmlich einer sozinianistischen Reduktion der Chri-
stologie. Ahnlich wie im Abschnitt iiber Duplessis-Mornay wire allerdings
wiederum iiber diese historische Feststellung hinaus zumindest die Andeutung
einer weitergehenden, systematischen Frage am Platze gewesen. Dadurch, dall N.
die immer wieder geduBerte Pramisse, nur das Problem des ,legatus divinus“ sei
fundamentaltheologischer, das der Gottessohnschaft Christi hingegen dogmati-
scher Natur, (zumindest ausdriicklich) nie in Zweifel zieht, wird jene weiterge-
hende Frage eher verstellt. Hier wirkt sich die unten noch niher zu erwiihnende
Unausgeglichenheit zweier Ziele der Monographie aus: einmal im Ausgang von
einem klar umgrenzten Konzept von Apologetik dessen Genese aufzudecken,
zum anderen dariiber hinausweisende Ansitze — vor und nach der Neuschola-
stik = zu Wort zu bringen, ohne dal fiir dieses zweite Ziel allerdings die
hermeneutischen Kategorien expliziert wiirden.

Der zweite Abschnitt iiber das Zeitalter von Rationalismus und Aufklirung
steht unter dem Stichwort: ,,Apologetik contra Deismus und Bibelkritik“. Pierre-
Daniel Huet, Jacques Abbadie, Vitus Pichler, Martin Gerbert, Benedikt Stattler
und Beda Mayr sind die ndher herangezogenen Autoren. Das Grundmuster der
neuscholastischen Traktate beginnt sich immer schiirfer abzuzeichnen, wofiir Vf.
die einzelnen ,,Puzzlesteinchen* bei den genannten Theologen aufspiirt. Stattlers
Position ragt aus dem Kontext heraus. Er beschrinkt sich nicht auf eine
extrinsezistische Beweisfithrung: ,Der Inhalt der Offenbarung wird darauf
befragt, ob er der Vernunft nicht widerspricht und inneren Zusammenhang
besitzt" (267). Ist dieses Vorgehen aber zureichend durch den Titel , Verschrin-
kung von Apologetik und Dogmatik“ (ebd.) charakterisiert?

Der dritte Abschnitt — ,,Katholische Tiibinger und Wiener Schule: Apologetik
als Fundamentaltheologie — gehért nicht mehr in die ,Genealogie®: Dieser
wfundamentaltheologische Typ [...] ist in der Neuscholastik nicht rezipiert
worden” (22). Vf beschrankt sich auf Johann Sebastian Drey und Johann
Nepomuk Ehrlich - als je einen Vertreter der beiden Schulen. Relativ ausfiihrlich
wird die Vorgehensweise Dreys nachgezeichnet. Wie im Deutschen Idealismus
reichen Drey zufolge ,externa argumenta“ aus einzelnen Geschichtsfakten fiir
den Nachweis einer zur Erscheinung gekommenen absoluten Vernunft nicht aus.
Zundchst muBl aus einem systematischen Einheitspunkt der Sinn des Ganzen
erhellt, d. h. nach Drey der Gesamtablauf der Geschichte offenbarungslogisch
transparent gemacht werden. Dann erst kommt die Apologetik im traditionellen
Begriff zu ihrem Recht, die den Nachweis dafiir erbringt, daB der plausibel
gemachte Sinn von behauptetem Geschehen auch realiter manifest wurde., N.
sieht in diesem zweilinigen Vorgehen eine Inkonsequenz, spricht mit K.-H.
Menke von einer ,inneren Doppelbbdigkeit des Dreyschen Systems® (348).
Zumindest vom Prinzipiellen her diirfte dies ein Fehlurteil sein. Auch K. Rahner
und W. Pannenberg z.B. begniigen sich doch (zu Recht!) nicht mit einem
transzendentalen (bzw. ,universalgeschichtlichen*) Aufweis des Sinns der
behaupteten Offenbarung, sondern wissen um die Notwendigkeit, das, was als
sinnvoll expliziert wurde, dann auch kategorial als tatséchlich geschehen zu
verifizieren.

Teil 111: Nach einem einfithrenden Abschnitt, ,,Zur Krise der Fundamen-
taltheologie“, in dem einige fundamentaltheologische Ansétze nach dem Vat. II
knapp angerissen werden, kommen Karl Rahner (, Transzendentale Fundamen-
taltheologie), Wilfried Joest (,,Evangelische Fundamentaltheologie*) und Eugen
Biser (,Hermeneutische Fundamentaltheologie®) ausfiihrlicher zu Wort. Im
michtigen Chor von kontemporédren Rahner-Eulogien empfindet man die niich-
terne, in Details auch kritische Darstellung N.s als wohltuend. Bei aller Fremd-
heit dem Joestschen Versuch gegeniiber gelingt es dem V. doch, dessen wichtig-
ste Ziige klar herauszuheben. Man hitte sich allerdings gewdiinscht, wenn
angesichts der in die Augen springenden Gemeinsamkeiten mit dem hermeneuti-
schen Konzept Bisers — vor allem, was die Verlegung des Ansatzpunktes der
Fundamentaltheologie in den Glauben selbst angeht - die wichtigsten Unter-
schiede zwischen Joest und Biser schérfer herausgearbeitet worden wéren.

Ein reichhaltiges Programm, das in dieser Studie geboten wird — gut
lesbar und in einer Interpretationsform vorgetragen, die bei aller
sachlichen Distanz dem vielfiltig schillernden Stoff gegeniiber stets das
bohrende systematische Interesse des Autors verrdt. Einige kritische
Bemerkungen wurden bereits im Referat der Arbeit gemacht. Abschlie-
Bend noch eine weiterfithrende Frage.

Der Untertitel des Buchs wirkt (zumindest im Blick auf den Aufbau
des Ganzen) etwas irrefithrend. Neben der Entstehungsgeschichte des
neuscholastischen Traktats wird das aktuelle ,Dariiber-hinaus” (und
das Aufspiiren von Quellen dazu) kaum weniger zum Thema gemacht.
Von daher ergeben sich hermeneutische Probleme bei der Verwendung
der fundamentaltheologischen Kategorien, die iiberwiegend dem neu-
scholastischen Arsenal entlehnt werden. Im Hinblick auf die Frage
nach der ,,Genealogie” des ,Traktats” ist dieser Raster angemessen —
wie aber dort, wo (und das ist ja oft bei der Untersuchung der gleichen
Quellen der Fall, insofern sie noch nicht ,,genormt“ sind) nach einer
prinzipiellen Uberwindung der neuscholastischen Sackgasse gefragt
wird? Das ,,doppelbddige” Interpretationsbemiihen ist einfach zu kom-
plex. Besondere Schwierigkeiten ergeben sich etwa im Zusammenhang
der alten Frage nach dem ,Schiiler zweiter Hand“. N. scheint nicht zu
sehen, daB auch bei K. Rahner diese Frage iiberspielt wird! und das
Entstehen von ,hermeneutischen” Ansitzen zur Fundamentaltheolo-
gie (wie der von Biser und Knauer) mit dem Ernstnehmen jenes
Problems zusammenhédngt. Aus demselben Grunde wohl kommen
Hinweise auf eine ,,via empirica“ und deren Vorgeschichte nur selten
auf und werden traditionelle Argumente wie das von der wunderbaren
Ausbreitung des Christentums und der Todesbereitschaft der Christen
— in der Patristik zentral, aber auch noch in der ,Summa contra

" Gentiles” alsaktuelle ,Beweise des Geistes und der Kraft” gewertet

— etwas stiefmiitterlich und sozusagen in der ,verkehrten Schublade”
behandelt. Doch dies sind eher schon Anregungen fiir eine Habilita-
tionsschrift des Vf.s, auf die man mit Recht gespannt sein darf.

Freiburgi. Br. Hansjlirgen Verweyen

1 Vgl. H. Verweyen, Christologische Brennpunkte, 2. Aufl. Essen 1985, 32-35.

Heinz, Gerhard: Divinam christianae religionis originem probare. Untersu-
chung zur Entstehung des fundamentaltheologischen Offenbarungstraktates
der katholischen Schultheologie. — Mainz: Matthias-Griinewald-Verlag 1984.
301 S. (Tibinger theologische Studien, Bd 25) kart. DM
Kurz nach der wertvollen Arbeit F.-]. Niemanns zur Entstehungs-

geschichte des fundamentaltheologischen Traktats ,,Demonstratio chri-

stiana“! ist nun unabhéngig davon eine zweite, nicht weniger intensive

Untersuchung zum gleichen Thema erschienen. Wenn auch ein genau-

er Vergleich der beiden Studien nicht Gegenstand dieser Rezension

sein kann, so legt sich doch nahe, die besondere Ausrichtung der

Habilitationsschrift von H. auf dem Hintergrund der Diss. Niemanns

zu skizzieren.

Wie schon aus den verschiedenen Titeln hervorgeht, untersucht H.

im Gegensatz zu N. die Genese nicht nur der Abhandlung ,,De Christo

legato divino“, sondern des gesamten Offenbarungstraktats, d. h. ein-

schlieBlich seines philosophischen Vorspanns iiber Méglichkeit, Nut-
zen bzw. Notwendigkeit und Kriterien der Offenbarung, wie er sich vor

allem in der Reaktion gegen den Deismus herausgebildet hat. Im

Unterschied zu N., der eine Reihe von Einzelstudien in seine Arbeit

aufgenommen hat, die nicht zur deklarierten Thematik im eigentlichen

Sinn gehoren, beschrinkt sich H. allerdings genau auf das ausdriicklich

gesteckte Ziel. Das ist im Sinne methodischer Prignanz zu begriifien,

hat aber dazu gefiihrt, daB sich die Monographie von H. weithin wie
ein trockener Nekrolog liest und aufgrund des streng angelegten

1 Jesus als Glaubensgrund in der Fundamentaltheologie der Neuzeit. Zur Gene-
alogie eines Traktats, — Innsbruck-Wien: Tyrolia-Verlag 1983. Vgl. ThRv 4/85.
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Rasters vieles ausgeblendet wird, das im Horizont der Frage, was nach
dem Ableben des traditionellen Traktats nun zu geschehen habe, von
groBem Interesse ware.

Wie N. setzt auch H. bei der Apologetik des Humanismus ein (allerdings erst
bei Vives, nicht schon bei Raimund von Sabunde, Marsilio Ficino und Savonaro-
la) und behandelt hier nach Vives: Du Plessis-Mornay, Hugo Grotius und Pierre
Charron. Wahrend bei N. diesem ersten Abschnitt der Genealogie aber nur noch
ein zweiter — unter dem etwas vagen Titel ,,Im Zeitalter von Rationalismus und
Aufklarung: Apologetik contra Deismus und Bibelkritik — folgt (der Rest des
Buches geht iiber die Thematik ,Genealogie* hinaus), ist die Darstellung der
Entwicklungsgeschichte bei H. wesentlich differenzierter. Der Behandlung der
humanistischen Ansitze folgt innerhalb des 1. Kap.s, ,,Die historische Basis des
apologetischen Offenbarungstraktats®, noch ein zweiter, wichtiger Abschnitt
itber den Einflull der Analysis-fidei-Lehre auf die Entstehung jenes Traktats.

Im 2. Kap., , Typen der Offenbarungskritik vom 16. bis zum 18. Jahrhundert*,
wird deutlich, wie wenig jene Autoren, die dann als ,Deisten®, , Naturalisten®
oder schlieBlich ,Rationalisten” den Hintergrund fiir die Herausbildung des
apologetischen Offenbarungstraktats bilden (Kap. 3—4), in das Schema grundsitz-
licher Offenbarungsgegner passen. Das gilt insbesondere fiir die Hauptvertreter
des englischen Deismus - Edward Herbert of Cherbury, John Toland und
Matthew Tindal -, die alle der Offenbarung einen wichtigen Platz einrdumen. Im
Unterschied zu N. scheint H. der in diesen Jahrhunderten anhebenden Bibelkri-
tik keinen entscheidenden Stellenwert fiir die Ausformung der Offenbarungsapo-
logetik beizumessen.

Im 3. Kap. versucht H. sodann zu zeigen, dall wesentliche Linien in der
Herausbildung des apologetischen Offenbarungstraktats auf Ansitze in der
franzosischen reformierten Theologie (insbesondere bei Jacques Abbadie) sowie
auf die Boyle Lectures des Anglikaners Samuel Clarke aus dem Jahre 1705
zurlickgehen. Wihrend die ,Entwicklung des apologetischen Offenbarungstrak-
tats in der katholischen Theologie* (Kap. 4) in der ersten Hiilfte des 18. Jh.s noch
flieBend ist (wie mit Hinweis auf Jean Dez, Frangois Lami, Vitus Pichler und
Claude Buffier gezeigt wird), kann man nach H. ab der Mitte des 18. Jh.s von
einer Vereinheitlichung des Traktats sprechen und im Werk von Luc-Joseph
Hooke den entscheidenden Durchbruch dazu sehen.

In einem 5. Kap., ,Die Zuweisung der fundamentaltheologischen Funktion an
den apologetischen Offenbarungstraktat”, macht Vf. plausibel, daB der entschei-
dende Stellenwert, der dem urspriinglich apologetischen Traktat schlieflich auch
»ad intra“, d. h. wissenschaftstheoretisch im Aufbau des insgesamt als Offenba-
rungstheologie begriffenen Systems von Theologie zuerkannt wurde, im wesent-
lichen einer hochschulpolitischen MaBnahme zu danken ist: der Rautenstrauch-
schen Studienreform. Auch hier werden allerdings wieder protestantische Theo-
logen als wegbereitend genannt, inshesondere Jakob Carpov mit seiner Ubernah-
me der Wolffschen Wissenschaftstheorie. Der so in seiner Doppelfunktion
verstandene Traktat, wie er etwa in den Lehrbiichern von Petrus Maria Gazzani-
ga und Stephan Wiest entfaltet ist, wurde dann — wie ein kurzer ,Ausblick"
zeigt — {iber Theologen wie Bruno F.L. Liebermann, Giovanni Perrone und
Johannes Schwetz an das Erste Vatikanische Konzil weitergereicht. DaB auf
diesem Wege die in der Osterreichischen Studienreform unterdriickte (jesuiti-
sche) Scholastik in neuscholastischer Perspektive wieder stdarker zur Geltung
kam, hat an der grundsitzlichen Prigung des Traktats, wie er dann auch fiir die
Zeit bis zum Zweiten Vatikanischen Konzil bestimmend wurde, nichts gedndert.
Eine knappe Zusammenfassung des Ergebnisses und ein ausfiihrliches Literatur-
verzeichnis beschlieBen das Buch. Sach- und Personenindex sind (anders als bei
N.) leider nicht vorhanden.

H. ldBt keinen Zweifel daran, dald das Unternehmen, dessen Wer-
degang er darstellt, bankrott ist und nicht wieder liquid gemacht
werden kann. Er macht dariiber hinaus deutlich, daB der Offenba-
rungstraktat bereits in der zweiten Hilfte des 18. Jh.s, wo er seine feste
Form erhielt, ,irreparabel dysfunktional” geworden war, weil er sich
auf die Widerlegung eines Gegners festgefahren hatte, iiber den der
kritische Geist der Zeit inzwischen lingst hinausgewachsen war (vgl.
109, 286). Um so verdienstvoller ist die Sorgfalt, die der Autor darauf
verwandt hat, das Zustandekommens eines Phinomens, das so lange
unheilvoll die Geschichte der Theologie bestimmt hat, in bemerkens-
werter Prézision nachzuzeichnen.

Hinsichtlich der historischen Befunde im Detail wird die Diskus-
sion - besonders etwa zwischen H., N. und P. Eicher (vgl. hierzu etwa
158, 160, 247, 259) - sicher noch weitergehen. Im Rahmen dieser
Rezension sei abschlieBend noch eine Frage grundsétzlicherer Art
angesprochen, die den hermeneutischen Horizont der Untersuchung
betrifft. H. vermerkt an mehreren Stellen seiner Arbeit, daB in Anleh-
nung an die Anselmsche Satisfaktionstheorie einige Autoren den
Begriff einer Notwendigkeit von Offenbarung entwickelten, wie er fiir
das Grundmodell des Offenbarungstraktats im katholischen Raum
gerade nicht bestimmend wurde (vgl. bes. 38f zu dem Hugenotten Du
Plessis-Mornay, 147ff dem Benediktiner Lami, 221f dem , Wolffianer"
Carpov). Hier stellt sich doch eigentlich die Frage, inwieweit solche
Autoren — {iber ihren Beitrag zum rein Strukturellen des Traktats
hinaus - vom Inhaltlichen her wirklich zu dessen Wegbereiter gerech-
net werden diirfen. Gerade was den diesen kennzeichnenden Charak-

ter des Extrinsezismus angeht, fallen sie doch eher aus der seit Thomas
von Aquin klar vorgezeichneten Entwicklungslinie heraus.

Diese Frage 140t sich noch ein wenig vertiefen im Hinblick auf die
systematischen Optionen, die die vorliegende Arbeit leiten — jedem
Theologen geht es ja letztlich um die ,,Geschichte eines Lebenden®,
auch wo er minutiés das Absterben eines Zweigs dieser Geschichte
untersucht. Hier wiren vielleicht doch ein paar Winke angebracht
gewesen, wie nach Ansicht des Vf.s die fundamentaltheologische Frage
nun eigentlich weitergehen soll — und sei es nur in Seitenblicken auf
solche Quellenbefunde, die leider nicht die Entwicklung des Traktats
beeinfluBt haben. Die kurzen Hinweise auf die ,intrinsezistische Alter-
native“, die ,erst in der Wirkungsgeschichte des Modernismus wieder
ernsthaft ins Spiel kam"“, aber vor H. Grotius auch im ,anthropo-
soteriologisch ansetzenden® Typus von Apologetik zu finden war (vgl.
285, 283), wirken eher verwirrend. Dies einmal wegen des (schlecht!)
gewihlten Begriffs ,Intrinsezismus” (mit dem vielleicht der kaum
bessere Titel ,Immanenzapologetik” abgeldst werden soll), zum ande-
ren im Zusammenhang mit dem eigenartigen Gebrauch des Terminus
»transzendental” in diesem Werk, den ich weder im scholastischen
noch in einem weitesten kantischen Sinn einzuordnen vermag (vgl. 21,
31, 47, 49, 127, 225, 239, 251, 268, 283, 285). Besonders aber scheint H.
zu iibersehen, daB der philosophische Beweis einer Notwendig-
keit von Offenbarung (sei es in transzendentaler Bedeutung wie etwa
bei M. Blondel, im Sinne der ,rationes necessariae“ nach dem ,,Cur
deus homo* Anselms oder aus der Idee von Solidaritit wie im Ansatz
von H. Peukert) nichts mit dem Beweis der Existenz von Offenba-
rung zu tun hat (vgl. 38f, 46, 148f, 156, 159 u. 6.), auch wenn dies eine
Reihe der von ihm behandelten Autoren annehmen. Uber den Aufweis
einer notwendigen Verwiesenheit des Menschen auf Offenbarung (in
einer Form, die die Ungeschuldetheit der Gnade addquat beriicksich-
tigt) diirfte vielmehr allein ein extrinsezistisches Verstindnis des
Offenbarungsfaktums zu vermeiden sein (es sei denn, man gebe sich
mit ,Korrespondenztheorien” und damit einem humanistischen
Aggiornamento von Offenbarung an die jeweils herrschende Herme-
neutik zufrieden).

Nach den scharfen Réntgenbildern des Gewesenen, wie N. und H.
sie vorgelegt haben, kann die zentrale Sache der Fundamentaltheologie
nun mit besserem Riistzeug in Angriff genommen werden. Der Diagno-
se muf) nun aber auch wirklich die Therapie folgen.

Freiburgi. Br. Hansjirgen Verweyen

Baier, Walter: Die Kirche als Fortsetzung des Wirkens Christi. Untersuchungen
zu Leben und Werk und zur Ekklesiologie des Miinsteraner Dogmatikers
Anton Berlage (1805-81). — Sankt Ottilien: EOS Verlag, 1984. XIII, 410 S.
(Miinchener theologische Studien: II. Systematische Abteilung, Bd 45) kart.
DM 75.—-

Der Bd enthilt eine Arbeit, die, von ]. Auer (Regensburg) angeregt,
im Dezember 1983 von der Kath.-Theol. Fak. der Univ. Augsburg als
Habil.schrift angenommen wurde. Thr Inhalt ist in drei Hauptteile
gegliedert.

Zuerst wird das Leben des Miinsteraner Dogmatikers dargestellt (3-72).
Unversténdlich ist, warum dem Vf. der Zugang zum Fakultétsarchiv in Miinster
»trotz wiederholter Bitte" nicht gewidhrt wurde (3), wohingegen die Dekane W.
Breuning und H. Waldenfels gleiches in Bonn unbiirokratisch gestatteten (11).
Das Quellenverzeichnis gibt iiber das ungedruckte Material Auskunft (342-343);
in einem Anhang werden 37 einzelne Schriftstiicke abgedruckt und zur Doku-
mentation vorgelegt (343-381). AuBerdem lassen Literatur- und Personenver-
zeichnis (382—410) das geistige Geflecht sichtbar werden, in dem das Lebenswerk
Berlages seinen Ort hat.

Die Schriften des Autors sind in einem 2. Hauptteil eingehend
vorgestellt und nach dem neuesten Forschungsstand gewiirdigt (73-137). Bei den
dogmatischen Hauptwerken werden die Quellen jeweils aufgelistet. Auffallend
ist, daB hierbei 6fters neuere Ausgaben statt der von Berlage benutzten Auflage
genannt werden. Dies erleichtert zwar den heutigen Zugang zu den Texten, lafit
aber hinsichtlich der Theologiegeschichte einige Wiinsche offen. Zu begriiBen ist,
daB auch die Rezensionen durchgesehen und in ihrem Aussagegehalt tiberpriift
wurden. Daraus ergibt sich, dall die Dogmatik des Miinsteraner Theologen im
deutschen Sprachraum in einer beachtenswerten Breite meist sehr positive
Aufnahme gefunden hat (122). Im AnschluB daran skizziert der Vf. die theologi-
sche Entwicklung Berlages im Spiegel der Werke (123-137).

Nach dieser Vorarbeit kommt im 3. Hauptteil die Ekklesiologie Berlages
zur Darstellung (138-336). In einem ersten Kapitel erklirt der Vf. den theologi-
schen Standort dieser Ekklesiologie (138-140). Er bemerkt, daB Berlage keine
geschlossene Ekklesiologie geschrieben hat, daB aber bereits in der Apologetik
der Kirche oder Begriindung der Wahrheit und Géttlichkeit des Christentums in
seiner Fortpflanzung und Entwicklung (Miinster 1834) das , Fortwirken Christi in
seiner Kirche” der systembildende Gedanke dieses Theologen war. Von der Idee
des Reiches Gottes auszugehen, lehnte Berlage als fiir die Dogmatik zu begrenzt
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ab. Methodisch geht er davon aus, dab die Dogmatik ihren Gegenstand nicht in
einer Idee, sondern in der Hl. Schrift, der gottlichen Autoritit Christi und der
kirchlichen Tradition vorfindet. Insofern kann sie als positive oder auch histori-
sche Wissenschaft bezeichnet werden. Da sie aber nicht getrennt vom Leben
betrieben werden kann, ist sie auch als eine ,ideelle Wissenschaft” zu bezeich-
nen, da sie ihren Gegenstand mit der Vernunft spekulativ oder auch philoso-
phisch durchdringen oder fruchtbar machen muB. So ist die wahre Methode
einer christlichen Dogmatik nach der gegebenen Darstellung exegetisch-symbo-
lisch und philosophisch zugleich; die biblisch-exegetische Methode gentigt dem
geschichtlichen theologischen Denken nicht, da die HL Schrift die christliche
Wahrheit oft nur in ihren urspriinglichen Keimen ohne ihre spitere reiche
Entwicklung bietet; die bloB dogmatische symbolische Darstellung gentigt nicht,
da auch die entwickelte Wahrheit nur in ihrem urspriinglichen Keim klar erkannt
wird (339). Abgesehen von manchen Aussagen, die im einzelnen kritisiert werden
konnen, ist es gerade diese Erkenntnis, die das Werk des Miinsteraners metho-
disch bedeutsam werden laBt. Der VF. zeigt auf, wie sich aus diesem Prinzip
heraus die Ekklesiologie Berlages entfaltet. Um dem Vorwurf der Uberzeichnung
zu entgehen und an die Gedanken und Formulierungen des Dogmatikers gut
heranzufithren, 14Bt er diesen selbst ausfiihrlich in seinen Erorterungen zu Wort
kommen (Absichtserkldrung, S. 2).

Die folgenden fiinf Kapitel skizzieren die ekklesiologischen Aussagen Berla-
ges in ihren wichtigsten Grundziigen: (2.) Die Notwendigkeit der Kirche
(140-156), (3.) Die Kirche als Werk Christi (156-194), (4.) Die Wesenseigenschaf-
ten der wahren Kirche Christi (194-261), (5.) Die Kirche — ,,das grobe Sakrament”
(261-324), (6.) Die Kirche in der Vollendung (325-336).

Dieser AufriB zeigt deutlich den apologetischen Ansatz Berlages:
Die religionsphilosophischen Uberlegungen zum Ursprung der Reli-
gion und der Gottesidee, die Frontstellung sowohl gegen den naturali-
stischen Rationalismus als auch gegen den Supranaturalismus. Es
ergibt sich, daB der Mensch nach Berlage das Bewulfitsein Gottes einer
inneren, durch Gott in der menschlichen Seele hervorgebrachten
Offenbarung und seine geistig-religiose Entfaltung einer auberen
Offenbarung verdankt (151).

In dieser erscheint die Kirche als das Werk Christi. Thre universale Sendung
wurzelt in der des Logos; von ihm aus erschlieBt sich die trinitarische Sicht der
Schopfung als Welt- und Heilsgeschichte. Erlésung wird als eine der ersten
analoge zweite Schépfung verstanden. Damit wird eine blobe Entwicklung der
Kirche aus dem Geist Christi zuriickgewiesen. Beachtlich ist, dali Berlage
Christus und die geschichtliche Kirche immer deutlich unterscheidet; er ist weit
davon entfernt, sie mit ihm zu identifizieren. ,In der Inkarnation und... dem
erlésenden Handeln Christi, in dem Géttliches und Menschliches unvermischt
und ungetrennt zusammenwirken, das Erbarmen des unsichtbaren Gottes auf-
leuchtet und sich verkorpert, hat er die Einmaligkeit der Sakramentalitét des
Gottmenschen, insofern sich ihm die Gabe des unsichtbaren Heiles mit einer
geschichtlich greifbaren uBerlich vernehmbaren Gestalt verbunden hat, erkannt
und daraus auch das Fortwirken Christi in der Sakramentalitdt der Kirche
begriindet” (168).

Aus neutestamentlicher Sicht wird die Kirche verstanden als Gemeinschaft
derer, die von Christus aus den Menschen berufen sind, die ihn als ihren Erléser
bekennen und unter seiner Leitung nach der Ordnung des von ihm klar
geoffenbarten gottlichen Willens ihre Vollendung und damit den Zustand einer
ewigen und ungetriibten Seligkeit anstreben (176). Berlage nennt drei kirchenbil-
dende Elemente: Einen bestimmten Lehrbegriff mit einem Symbol, einen
bestimmten Kultus mit #uBerlichen symbolischen Gebréuchen und eine
bestimmte Verfassung, wodurch das Verhiltnis der Lehrer des Christentums zu
den iibrigen Bekennern bestimmt werden sollte (177). Ist dabei die Vorstellung
der Kirche als Werk Christi stark christozentrisch gefaBt — begriindet im
Geheimnis der Person und des Werkes des Gottmenschen — so wird im folgenden
die pneumatische Dimension der Kirche herausgestellt: Nach seinem Heimgang
zum Vater iiberliel Christus sein angefangenes Werk zur Leitung und Fort-
fithrung dem Hl. Geist. Da dieser die Erldsungsfunktion Christi fortsetzt, iiber-
springt er bei Funktionen wie die der Heiligung nicht die sakramental-inkarnato-
rische Struktur des Wirkens des Herrn der Erdenzeit, sondern macht sie sich zu
eigen. Fiir die unsinnlichen Gnadeneinfliisse bedient er sich der sichtbaren
Werkzeuge und Organe in der Kirche, durchdringt Inneres und Auleres,
Menschliches mit Géttlichem (193).

Bei den Wesenseigenschaften der Kirche wird betont, dab Katholizitét, von
Berlage sehr stark verbunden mit Einheit gesehen, nicht Gleichformigkeit mei-
nen kann (196); allerdings dréngt die innere Einheit dahin, sich #uBerlich
darzustellen und sich in den Gliedern der Gemeinschaft durch Werke gegenseiti-
ger Liebe zu betitigen (198). Bedingt nun die Einheit des Werkes Christi die
Einheit der Kirche, so soll diese nach Anordnung Christi ihren sichtbaren
Einheitspunkt in der Person des Petrus haben, damit er die vereinzelten Krifte
sammle und zu einer gemeinschaftlichen Tétigkeit verbinde (199).

Hinsichtlich der Heiligkeit der Kirche lehrt Berlage, dab ihre objektive
Heiligkeit wie die objektive Erlsung in die subjektive tibergeht; daB die Kirche in
ihrem Zweck und den Mitteln heilig ist, um die Menschen zu ihrer héchsten
Bestimmung, der Einheit mit Gott, zu fithren (201). Die Apostolizitat der Kirche
griindet darin, daB Christus Stellvertreter auswiahlte und mit Autoritét ausriiste-
te. Berlage vertritt hierzu die Ansicht, dab diese Apostel die Bestimmungen
Christi durch ihre Handlungsweisen ausgelegt haben und dall damit der Keim fiir
die zukiinftige Entwicklung gelegt wurde (209-210). Daraus folgt, daB der Geist
der Apostel, aus dem die Kirche hervorgegangen ist, durch die lebendige
Tradition in sie iibergegangen, lebt und in ihr fortwirkt (217).

Damit ist die Tradition als ein zentrales Thema der Ekklesiologie
Berlages erkannt: Tradition im objektiven und subjektiven Sinn will
das Leben und das Wissen der vergangenen Zeiten aufnehmen, weiter
ausbilden, entwickeln und sich vollkommen darstellen (218).

Wichtig ist die Erkenntnis, daB im Gegensatz zu ,bloB historischen Tatsa-
chen®, die keine Ausbildung und Vervollkommnung gestatten, die ,symbolischen
Bestimmungen®, die Dogmen, Resultate einer lebendigen Bewegung, der Ausein-
andersetzung des menschlichen Geistes mit den positiven Offenbarungstatsa-
chen sind und wieder eine fortschreitende tiefere geistige Durchdringung und
Ausbildung verlangen, Mit dieser dynamischen Sicht der Dogmen wird fiir
Berlage deren Wahrheitsgehalt nicht aufgeldst, vielmehr, da der menschliche
Geist nie etwas Abgeschlossenes ist und immer Grade und Steigerungen des
Verstehens kennt, ist auch ein immer vollkommeneres Verstehen des Christen-
tums moglich. Kraft des lebendigen Geistes, der sich in den objektiven Bestim-
mungen der Tradition ausspricht, gibt es einen Fortschritt im Glauben, der keine
Wesensverdnderung ist (221-222).

Als weniger ausgereift erweisen sich die Vorstellungen Berlages
vom Verhiltnis der Hl. Schrift zur Tradition (225-236); der Vf. stellt
fest, daB Berlage immer wieder um eine Zuordnung beider ringt
(232).

Fiir ihn kann die Tradition nie bloBe Verbaltradition sein, vielmehr ist sie
Uberlieferung des gesamten Glaubensinhaltes mit seinen Lebenskriften. Bei
grundsétzlicher Ubereinstimmung ist dennoch kritisch zu fragen, ob Berlage das
Gefiige von Schrift und Tradition richtig gesehen hat. Hierzu wird festgestellt:
,Die Hl. Schrift beurteilt er zwar als alteste Verkorperung des Evangeliums der
Urkirche, aber fast ganz oder zumindest nicht deutlich abgehoben als erste
verkérperte Tradition unter den anderen Zeugnissen und Bekenntnissen des
Glaubens der frithchristlichen Kirchen in dieser Reihe. Sie wird mit diesen auf
einer Linie als Norm der Kirche gesehen, wiihrend sie jedoch inspiriertes Wort
Gottes ist, norma normans non normata" (235).

AbschlieBend zu diesem Kapitel wird das Problem der Unfehlbarkeit erér-
tert. Da der Mensch in religivs-sittlichen Dingen, die iiber seine Ewigkeit
entscheiden, nur dem mit hochster Autoritit ausgestatteten Wort folgen darf und
der Herr nichts Verwerfliches verlangt, hat er seinen Aposteln mit der unbeding-
ten Autoritit auch die in der Inspiration begriindete Unfehlbarkeit verliehen.
Wenn er nicht wollte, daB schon ihre Grundlegung den Keim des Verderbens in
sich trage, da das Verstindnis und Zeugnis der ersten Jiinger von seiner Lehre
und seiner Person ein falsches gewesen wiire, so muBte er dafiir sorgen, daB die
Apostel, denen er als besonderen Organen die Verbreitung der Wahrheit anver-
traute, mit dem Vorzug der Unverirrlichkeit ausgeriistet werden, damit alle in der
{bereinstimmung mit ihnen ein sicheres Kriterium der Wahrheit ihres Glaubens
besitzen. Er mulite dafiir biirgen, daB in der autoritativen Verkiindigung der
Apostel der Menschheit die vollkommene Wahrheit der Offenbarung iibermittelt
wird. In der Inspiration des Hl. Geistes hat er ihnen diesen besonderen géttlichen
Beistand gegeben und sie als seine besonderen Organe dem Irrtum enthoben
(248). Wenn hierbei Inspiration als eine besondere Form der allgemeinen christli-
chen Erleuchtung erscheint, so veranlaBt dies die kritische Bemerkung, dal
Berlage beide zu wenig auseinanderhdlt (252). Hinsichtlich der pipstlichen
Unfehlbarkeit lassen sich in den dogmatischen AuBerungen des Theologen
veranderte Vorstellungen aufzeigen; allerdings wird man nicht sagen kénnen,
daB in seinem Denken ein groBer Bruch eingesetzt habe und dal in den jungen
Jahren seiner theologischen Tétigkeit keine Ansétze fiir eine spitere Entwicklung
vorhanden gewesen seien (257).

Im 5. Kap. zieht der Vf. die ekklesiologischen Folgerungen aus dem
soteriologischen Ansatz Berlages: Die Kirche selbst, in ihrer geheimnis-
vollen Verbindung mit Christus und dem Hl. Geist wird als das Eine
groBe Sakrament gesehen, das Eine groBe Gnadenmittel; die einzelnen
sog. Sakramente sind nur die besonderen Ausfliisse und Abbildungen
des Einen Sakramentes, das sie selbst ist (265).

Von hieraus versteht sich, daB die subjektive Vermittlung in die Kirche
hinein iiber Raum und Zeit wesentlich zur Vollendung des objektiv und sich
geniigenden Erlosungswerkes und damit zum Wesensvollzug der Kirche gehdren
(286). Durch die von Christus dem Haupt ausstromende Liebe werden alle
Glieder dieses Leibes, der die Kirche ist, zu einem groBen Gesamtleben verbun-
den, in dem die einzelnen zueinander in Wechselwirkung stehen (303).

Wie der Vf. feststellt, sprengt Berlage ein individualistisches Sakramenten-
verstindnis und &ffnet die Sakramente auf die eschatologische Vollendung hin
(267). Er ringt um die Darstellung der eschatologischen Spannung in der
Vereinigung mit dem verklirten Herrn. Individuell wird die Vollendung im
persbnlichen Gericht eintreten, fiir die ganze Kirche mit dem Abschlufl der
Erlésung in der Parusie des Herrn und der Auferstehung der Toten (325-326).
Mit der Erneuerung der Erde sieht er die Zeit erfiillt und das Werk des Erlosers,
in dessen Dienst auch die Kirche gestellt ist, vollendet (336).

Da Berlage Christus in die Mitte seiner heilsgeschichtlich konzipierten
Ekklesiologie stellt, erweist der Riickblick dem Vf., daB es berechtigt war, das
Gesamtwerk unter dem Aspekt der Kirche, in der Christus sein Werk fortsetzt,
darzustellen. Die Leistung dieser Dogmatik wird darin gesehen, daB Berlage den
inkarnatorischen Ansatz in der Lehre von der Kirche durchhilt, eine unzuléssige
Identifikation der Kirche mit Christus vermeidet, nicht bei der duleren Struktur
stehen bleibt, sondern sie als Ausdruck ihres sakramentalen Wesens verstandlich
macht (338).
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Zum Schlub bringt der V. selbst die Wiinsche zur Sprache, die sich
aus der Lektiire seines Werkes ergeben: Eine eingehendere Aufarbei-
tung der Gnadenlehre sowie die Vergleiche verschiedener Sachgebiete
mit denen der theologischen Schulen, die Berlage besuchte oder denen
er sich spdter verpflichtet fiihlte (340). Es bleibt zu vermuten, dab
weitere Forschungen in dieser Richtung folgen werden. Vorliegende
Arbeit hat nicht nur versucht, ,Berlage etwas Gerechtigkeit widerfah-
ren zu lassen”, sie ist vielmehr um das heutige Verstindnis von
Theologie aus lebendiger kirchlicher Tradition heraus bemiiht. Darin
liegt der Wert dieser Untersuchung. Ohne Kenntnis der Theologie-
und Dogmengeschichte bleibt das kirchliche Dogma selbst in seiner
gegenwirtigen Verkiindigungsgestalt unverstdndlich.

Corrigenda: S. 82 und 407 Matern (statt Mattern); S. 136 Hubert Theophil
Simar.

Fulda Elmar Fastenrath

Asendorf, Ulrich: Luther und Hegel. Untersuchungen zur Grundlegung einer
neuen systematischen Theologie. — Wiesbaden: Steiner 1982. XVII, 529 S.
(Veroffentlichungen des Instituts fiir Européische Geschichte Mainz, Abtei-
lung fiir Abendldndische Religionsgeschichte, Bd 107) Lw. DM 138.—

.Was Luther als Glauben im Gefiihl und im Zeugnis des Geistes
begonnen, es ist dasselbe, was der weiterhin gereifte Geistim Begrif-
f e zu fassen, und so in der Gegenwart sich zu befreien, und dadurch in
ihr sich zu finden bestrebt ist.“ (G. W. F. Hegel, Grundlinien der
Philosophie des Rechts, hg. v. ]. Hoffmeister, Hamburg* 1955 TPhB
124a)], 17) Die beriihmte Vorrede zur Rechtsphilosophie von 1820
bestitigt, was fiir Hegels Selbstverstindnis insgesamt gilt: der Philo-
soph wubte sich — ein Brief an den Erweckungstheologen F. A. G.
Tholuck bezeugt es ausdriicklich - als ,ein Lutheraner und durch
Philosophie ebenso ganz im Luthertum befestigt" (F. Nicolin [Hg.],
Briefe von und an Hegel, Bd IV/2, Hamburg? 1981, 61).

A.s Anliegen ist es, den Zusammenhang zwischen Luther und
Hegel durch eine detaillierte Darstellung und Analyse ihres Denkens
anhand zentraler Schriften aufzudecken. Von dem Erweis dieses
Zusammenhangs erwartet er nicht weniger als einen ,,Paradigmawech-
sel“ (XIV) gegenwirtiger evangelischer Theologie und eine Uberwin-
dung ihrer fortschreitenden Anthropologisierung und Metaphysikab-
stinenz, deren Uspriinge er vor allem auf Kant zurtickfiihrt.

Aufgebaut ist das Buch folgendermalien: In einem ersten Teil (1-163) wird
zuniichst der theologische Ansatz von Luthers Romerbriefvorlesung skizziert
(1-30) und gezeigt, daB ,,die logische Gestalt dieser Theologie . . . nicht mehr im
Sinne einer zweiwertigen Logik wie sie Aristoteles, fuBend auf dem Satz vom
Widerspruch, vertritt, vermittelt werden (kann)“ (30). Es folgen Studien zu
Luthers spéter Genesisvorlesung (31-69), zu seinem theologischen Denkstil
(70-77), zur Schrift vom unfreien Willen (78-106) sowie zur Bestimmung des
Verhiltnisses von Theologie und Philosophie (107-136). Unter dem Titel ,Der
konkrete Geist' (137-163) werden die Ergebnisse dieser Studien zusammengefalBt.
Entscheidendes Gewicht legt A. dabei auf den relationalen Charakter von
Luthers theologischem Denkstil, wie er begriindet ist im differenzierten Zusam-
menhang von Kreuz und Auferstehung, in welchem sich Gott als trinitarischer
offenbart.

Ein zweiter Hauptteil verfolgt sodann den Weg von Kant zu Hegel
(164-220). Ziel ist es dabei, Kant (164-201), dessen EinfluB {iber Kierkegaard und
den Neukantianismus der Marburger Schule bis zu R. Bultmann und der ihm
folgenden Existentialtheologie reicht (164), als Philosoph des Protestantismus zu
entthronen. Dieser habe namlich, wie im Anschlub an ihn in radikalisierter Form
der frithe Fichte (202-247), das abstrakte Ich ins Zentrum des Denkens und
Handelns gestellt und damit nicht nur Philosophie und Theologie auf einen
solipsistischen Subjektivismus reduziert, sondern zugleich das Denken auf einen
Dualismus der unversdhnten Widerspriiche festgelegt. A. bestitigt selbst den
typisierenden Charakter einer solchen Kennzeichnung und gesteht ferner ,.eine
gewisse Gewalttdtigkeit* seiner Darstellung ein, ,insofern als alle Zwischenglie-
der zwischen Luther und Kant ausfallen“ (164). In der Tat miiBte, um den
geistesgeschichtlichen Zusammenhang von Luther und Hegel konsistent zu
entwickeln, noch sehr viel eingehender nach den Urspriingen der Subjektivitits-
kultur der Neuzeit und nach dem Verhiltnis ihrer Genese zur Reformation
gefragt werden - ein Thema, das bekanntlich nicht nur in der Theologie sehr
kontrovers beurteilt wird. :

Derdritte und umfangreichste T eil (221-518) des Werkes ist sodann Hegel
gewidmet, bei dem A. den konkreten Geistgedanken Luthers unter neuzeitlichen
Bedingungen reformuliert findet. Ausfithrliche Analysen der ,Theologischen
Jugendschriften’ (248-284), der frithen Jenaer Vorlesungen (285-309), der Phéno-
menologie (310-358), der Logik, Enzyklopidie und Rechtsphilosophie (359-417),
der Hegelschen Geschichtsphilosophie (418-459) und Asthetik (460—473) und
schlieBlich der Religionsphilosophie (474-510) sollen diese These bestétigen und
entfalten, Das Buch schlieBt mit knappen Bemerkungen zur Grundlegung einer
neuen systematischen Theologie mit Hilfe des Hegelschen Denkens (511-518).

Da es im Rahmen dieser Besprechung unmdglich ist, auf Einzelhei-
ten einzugehen, muB ich mich im folgenden darauf beschrianken, die

Grundintention des Werkes anhand eines zentralen Beispiels zu doku-
mentieren, ndmlich im Blick auf die Rezeptionsgeschichte des christo-
logischen Dogmas in der lutherischen Tradition und bei Hegel.

1. Luther wubte sich in der Lehre von den zwei Naturen in der einen Person
Jesu Christi, wie sie das Konzil von Chalcedon formuliert hatte, zwar in
grundsiitzlicher Ubereinstimmung mit dem altkirchlichen Dogma, nicht jedoch
mit der Auffassung der hypostatischen Union in der ockhamistischen
Schultheologie seiner Zeit (vgl. R. Schwarz, Gott ist Mensch. Zur Lehre von der
Person Christi bei den Ockhamisten und bei Luther, in: ZThK 63 [1966],
289-351). Ockham, d’Ailly und Biel hatten im AnschluB an Duns Scotus die
hypostatische Union als suppositale Union bestimmt gemaB der Formel: ;natura
humana sustentificatur a persona divina.’ Danach wird die ihrer selbstandigen
Subsistenz entledigte menschliche Natur von der auBerhalb ihrer bestehenden
gottlichen Person als ihrem suppositum angenommen und — wie ein Akzidens am
Subjekt — zur Einzelerscheinung gebracht, ohne dabei allerdings selbst personales
Sein zu empfangen, was im Gegenteil ausdriicklich ausgeschlossen wird, ,weil
der menschlichen Natur nur ein geschaffenes und kein gottliches, ungeschaffenes
Personsein angemessen ist* (a.a.0., 299). Die Trennung von ungeschaffenem und
geschaffenem Sein erweist sich somit als das ontologische Prinzip, auf welchem
die Interpretation der hypostatischen Union als einer suppositalen basiert. Luther
hingegen sah durch solche philosophischen Vorurteile das wahre Menschsein
Gottes in Jesus Christus doketisch aufgelést und betonte in dezidierter Abwehr
der Idee einer suppositalen Union die Einheit von Gott und Mensch im
personalen Sein Jesu Christi. Die Unterscheidung des Unendlichen und des
Endlichen als zweier disparater Gréfien gilt (obwohl fiir Luther deus und homo in
einem unvergleichlich gréBeren Abstand stehen denn homo und asinus) nicht
mehr als unhintergehbares Axiom, das die personale Unio von Gott und Mensch
in Jesus Christus beschrinken kénnte: die Person Jesu Christi ist vielmehr ,in
ihrer Existenz die Identitédt der beiden Naturen® (a.a.0., 342).

Diese in sich unergriindliche, allein im Namen des auferstandenen Gekreu-
zigten sich erschlieBende personale Einheit von Gott und Mensch ist fiir Luther
sodann der Grund fiir die wechselseitige Selbstauslegung von gottlichen und
menschlichen Seinseigentiimlichkeiten im Personsein Jesu Christi, der alle
theologische Rede zu entsprechen hat. Wihrend die ockhamistische, aber auch
die calvinistische Lehre von der communicatio idiomatum den durch die Idee der
suppositalen Union abgesteckten Gedankenkreis nirgends tiberschreitet, so daB
eine wirkliche Kommunikation der Eigentiimlichkeiten der gottlichen und
menschlichen Natur aufgrund eines identisch personierten Seins nicht statthat,
ist nach Luther wegen der Einheit gdttlicher und menschlicher Natur in der
Person Jesu Christi von Gott und Mensch christologisch in einer solch kommuni-
kativen Weise zu sprechen, dall die Unterscheidung der Proprien der jeweiligen
Natur nicht mehr die Scheidung von Gott und Mensch, sondern allein ihre
personale Koexistenz zum Ausdruck bringt. Im Blick auf das konkrete Person-
sein Jesu Christi, in welchem die gbttliche Natur an allen Eigentiimlichkeiten der
menschlichen teilhat wie umgekehrt die menschliche Natur an allen Idiomata
der gottlichen partizipiert, gilt sonach die Sprachregel: , Vere dicitur: Iste homo
creavit mundum et Deus iste est passus, mortuus, sepultus etc.“ (Disputatio de
divinitate et humanitate Christi, These 4; WA 39/, 93,8f). Wahrend Melan-
chthon sich im wesentlichen wieder an die spitscholastische Christologie
anschloB, entfalteten insbesondere Brenz, Andred, Chemnitz und schlieBlich die
Konkordienformel von 1577 (FC VIII) die Zwei-Naturen-Lehre bzw. die Lehre
von der Idiomenkommunikation erneut so, dab Luthers urspringliche christolo-
gische Einsicht wieder erreicht wurde (vgl. Th. Mahlmann, Das neue Dogma der
lutherischen Christologie. Problem und Geschichte seiner Begriindung, Giiters-
loh 1969). Dieser Neuansatz blieb auch nach der Rezeption der aristotelischen
Logik und Meataphysik in der altlutherischen Orthodoxie weithin gewahrt (vgl.
W. Sparn, Wiederkehr der Metaphysik. Die ontologische Frage in der lutheri-
schen Theologie des frithen 17, Jahrhunderts, Stuttgart 1976).

2. Gott ist Mensch. Das ist nach Hegels Religionsphilosophie der Grundsatz
des Christentums und zugleich ,das schwerste Moment in der Religion* (G. W.
F. Hegel, Vorlesung tiber die Philosophie der Religion. Zweiter Band, zweiter
Halbband: Die absolute Religion, hg. v. G. Lasson, Hamburg 1966 [Nachdruck der
Auflage von 1929; PhB 63], 137 [= RPh 137]). Denn die EntduBerung des
jenseitig-absoluten Wesens ans Endliche, wie sie in der Inkarnation gegeben ist,
ist sogleich auf den Tod Jesu Christi zu beziehen. In ihm erst ist Gott in letzter
Konsequenz Mensch geworden, der tiefste Punkt seiner Kondeszendenz erreicht.
Denn der Tod ist ,die hochste Spitze der Endlichkeit (RPh 157). Die Mensch-
werdung Gottes vollendet sich somit am Kreuz. Indem aber Gott selbst in die
Gottverlassenheit, in die resignatio ad infernum, in den Stand der Erniedrigung
sich begibt, wird dem Kreuzestod als dem ,hochsten Extrem“ (RPh 157) der
Endlichkeit Jesu géttliche Anerkennung zuteil und ,.ebendamit die Endlichkeit
des Menschen zum Héchsten verkliart” (RPh 163). Dab sich das Unendliche in
den status exinanitionis begibt, bringt das Endliche in den Stand der Erhéhung.
Freilich nicht das Endliche in seiner Unmittelbarkeit, sondern das Endliche, wie
es durch den Geist Jesu Christi bestimmt ist. Das Endliche namlich, das in der
Unmittelbarkeit seiner selbst verharrt, ist das Bose. Indem es sich auf sich selbst
versteift, schlieft es das andere lieblos von sich aus, ist somit ,Wille der
Trennung, Setzen seiner Einzelheit gegen anderes” (RPh 104). Anders Jesus
Christus: Er ist ,Eigenheit ohne Selbstsucht” (RPh 130) und véllige Hingabe an
das andere, seine Besonderheit expliziert sich im Allgemeinen. In letzter Zuspit-
zung und Erfiillung ist dies in seinem Tode manifest.

Gerade in dieser letzten Hingabe aber wird, wie gesagt, dem Gekreuzigten
gottliche Anerkennung zuteil. Jesu endgiiltige Selbsthingabe am Kreuz erweist
sich nicht als irreversibler Selbstverlust, sondern erdffnet Leben in seiner
vollendeten Gestalt: der Gekreuzigte ist auferstanden. In der Person Jesu Christi,
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des auferstandenen Gekreuzigten, in welchem das Endliche das Unendliche in
letzter Tiefe anerkennt, erkennt das Unendliche zugleich in uniiberbietbarer
Weise das Endliche an. In der Dialektik von Kreuz und Auferstehung ist dieser
ProzeB wechselseitiger Anerkennung offenbar. Dem am Kreuz ganz Gott hinge-
gebenen Jesus ist Gott in der Auferstehung ebenso ganz hingegeben.

In der Entfaltung dieses Zusammenhangs sah Hegel die Aufgabe des trinita-
rischen Dogmas. Nichts anderes stellt die Lehre von der Trintitdt nach seinem
Verstdndnis dar, als die Explikation jenes Prozesses wechselseitiger Annahme,
jenes ,Im-anderen-bei-sich-selbst-Seins’, welches die Geschichte Gottes in Chri-
stus ausmacht. Die Rede vom Gottmenschen will in anderer Weise dasselbe
sagen. Freilich darf man es nicht bei einer kritiklosen Ubernahme der klassischen
Zwei-Naturen-Lehre belassen. ,,Gottliche und menschliche Natur ist ein harter,
schwerer Ausdruck; die Vorstellung, die man damit verbindet, ist zu vergessen*
(RPh 135). Was fiir Hegel bleibend ist an der Formel von Chalcedon, ist jenes
mehr oder minder unbestimmte Wissen um die Einheit des Unterschiedenen als
Unterschiedenen. Die Rede vom Gottmenschen soll besagen, daBb menschliche
und géttliche Natur ,ihre Abstraktion gegeneinander abgelegt haben, daf} an sich
diese Extreme, gottliche und menschliche Natur, keine sind, sondern dab die
Wahrheit ihre Identitét ist, die Einheit des abstrakten, sproden Fiirsichseins und
der Erfiillung... So ist auch dieser scharfe Gegensatz verschwunden, und es
bleibt die Bestimmung der géttlichen und menschlichen Natur als der ProzeB
ihrer Identitét, das Konkrete* (RPh 135). Dabei betont Hegel ausdriicklich, ,daB
die Einheit der gottlichen und menschlichen Natur nicht nur Bedeutung habe fiir
die Bestimmung der menschlichen Natur, sondern ebensosehr der gottlichen”
(RPh 131).

3. Hegel scheint somit auf seine Weise genau dies zu wiederholen, was die
lutherische Lehre von der communicatio idiomatum besagt: die Einheit von
Gottlichem und Menschlichem in Person und Geschichte Jesu Christi kann nicht
anders thematisch werden denn als manifester Vollzug wechselseitiger Selbstex-
plikation im anderen. Tatsdchlich gelingt es A., hier wie auch sonst vielfiltige
Strukturanalogien zwischen dem Denken Luthers und demjenigen Hegels aufzu-
weisen. Durch genaue historische Erforschung der Beziehung Hegels zur lutheri-
schen Tradition, insbesondere zur wiirttembergischen, kann dieser Zusammen-
hang in Zukunft méglicherweise noch genauer bestimmt werden.

Unbeschadet der eindriicklich vorgefithrten Parallelen zwischen
Hegel und Luther stellt A. die Hegelsche Philosophie schlieBlich aber
doch noch unter einen lutherischen resp. theologischen resp. eschato-
logischen Vorbehalt (vgl. bes. 504ff). Auch A. bestétigt, was M. Theu-
nissen prdgnant so zusammengefaBt hat: ,,0Ob kirchliche Theologie
Hegel ginzlich beiseite schiebt, mit Griinden destruiert oder letztlich
doch in sich aufnimmt — die Vielfalt dessen, was sie an ihm beméngelt,
146t sich im Grunde auf ein Vierfaches zurtickfithren: Sie vermiBt eine
wirklich umfassende Anerkennung der Endlichkeit, der Kontingenz,
der Differenz und der sich jeder Vermittlung entziehenden Unmittel-
barkeit. Auch diese vier Dinge sind, wie man leicht sieht, nur Momente
ein und derselben Sache.” (M. Theunissen, Hegels Lehre vom absolu-
ten Geist als theologisch-politischer Traktat, Berlin 1970, 27).

Im Blick auf das entfaltete christologische Thema kann man dies dann auch
so sagen: Weil sie am Namen Jesu Christi hingt, kann nach Uberzeugung
lutherischer Theologie die communicatio idiomatum nicht ebensogut als Selbst-
darstellung des SelbstbewuBtseins thematisiert werden, so daB Christologie
schlieBlich als exemplarische Theorie des Selbstbewubtseins gelten kénnte.
Genau dies aber diirfte bei Hegel zuletzt der Fall sein, da sein System den
dezidierten Anspruch erhebt, die Aufhebung der religitsen Vorstellung (deren
Kennzeichen es eben ist, am Namen Jesu Christi zu hdngen) in den philosophi-
schen Begriff geleistet zu haben, um im absoluten Wissen als der manifesten
Gegenwart Gottes sich zu vollenden. Luther hingegen war der festen Uberzeu-
gung, daf sich die Annahme einer Gegenwart Gottes in der Welt des Menschen,
die nicht durch die aus der Selbst- und Welterfahrung des Menschen unableitba-
re, kurz im Namen Jesu Christi beschlossene und erschlossene Offenbarung
vermittelt ist und bleibt, nicht wirklich behaupten 1aBt, weil eine nicht durch den
Namen Jesu Christi begriindete Behauptung der Gegenwart Gottes ihren Gegen-
satz notwendig mit sich fithrt bzw. in sich trdgt. Anders gesagt: Der mit sich
allein gelassenen Selbst- und Welterfahrung entzieht sich im Hinblick auf die
Frage der Anwesenheit bzw. Abwesenheit Gottes der Unterschied zwischen
Affirmation und Negation, zwischen ubique und nullibi, oder noch einmal
anders: Der Unterschied zwischen Gott und dem Teufel 146t sich im Zusammen-
hang einer offenbarungsabstinenten Metaphysik nicht begriinden. Nur die Offen-
barung Gottes in Jesus Christus, in welcher Gottes Sein als Sein fiir uns manifest
ist, verhilft zu einer eindeutigen Unterscheidung zwischen Gott und Teufel; nur
durch sie ist die Zwangsldufigkeit durchbrochen, der die allgemeine Erfahrung
nicht zu entrinnen vermag, Anwesenheit und Abwesenheit Gottes, Himmel und
Holle zugleich behaupten zu miissen; erst sie lehrt den Zorn Gottes als das
fremde Werk seiner Liebe zu erkennen, wihrend Mensch und Welt ohne Jesus
Christus dem deus nudus anheimfallen miiBten, den in einem Atemzug mit dem
Satan zu nennen Luther sich nicht scheute. Die Gegenwart Gottes in der Welt
des Menschen erschlieBt sich somit nach Luther einzig im Geiste dessen, der den
auf keinen selbstabgeschlossenen Begriff zu bringenden Namen Jesus Christus
trégt.

Trifft diese theologische Hegelkritik (die auf seine Weise auch A.
verfolgt) zu und hat die Theologie diese Kritik als eine ihr unausweich-
lich gestellte Aufgabe wahrzunehmen, dann ergeben sich Schwierig-
keiten, die durch A.s Buch wohl angesagt, noch nicht aber hinreichend

geldst sind. Um ein Diktum Odo Marquards zu variieren: Die Schwie-
rigkeiten beim Versuch, als Theologe kein Hegelianer zu sein, werden
nur noch iibertroffen durch die Schwierigkeiten beim Versuch, als
Theologe Hegelianer zu sein (vgl. O. Marquard, Hegel und das Sollen,
in: Ph] 72 [1964], 103ff, hier: 119). — Ich kann hier nur noch einen
Problempunkt nennen, der in der Durchfithrung des Asendorfschen
Programms genau entfaltet und bedacht werden miilite. Die Bezugnah-
me auf Philosophie geschieht in lutherischer Theologie stets im
BewubBtsein relativer Eigenstéindigkeit der Theologie und dient deren
Aufweis. Weder um eine Unterordnung der Theologie unter die
Philosophie noch um eine Unterordnung der Philosophie unter die
Theologie kann es dabei zu tun sein. Ihr Verhiltnis ist vielmehr so zu
bestimmen und wahrzunehmen, daBl die Besonderheit des singulare
tantum Jesus Christus und dessen Bezug zu Mensch und Welt, wie sie
sich im allgemeinen darstellen, zu gleich ins BewuBtsein tritt. Genau
dies strebt offenbar auch A. an. Die Realisierung dieses Programms
diirfte sich indes in bezug auf die Philosophie Hegels als schwieriger
erweisen, als dies zunéchst erscheinen mag. Denn A.s eigene Hegelkri-
tik scheint mir genau jene Voraussetzung zu widerlegen, unter der er
Hegel der Theologie anempfiehlt; diese Voraussetzung lautet: Hegel
habe die , Theologie nicht ersetzen“ (416), die Logik des Hl. Geistes
nicht mit dem Geist seiner Wissenschaft der Logik gleichsetzen wollen.
Diese These diirfte dem Selbstverstdndnis der Hegelschen Philosophie
durchaus nicht entsprechen.

Das theologische Resiimee kann deshalb nur folgendermaBen lau-
ten: Die Gabe, die Hegels Philosophie fiir lutherische Theologie — und
wobhl nicht nur fiir sie — bedeutet, darf nicht von der Aufgabe ablenken,
die aller sachgemilben Theologie elementar gestellt ist: sie ,mul das
von ihr selbst verschiedene allgemeine Wirklichkeitsbewultsein ent-
decken, um sich, ohne es als solches zu negieren, kritisch von ihm zu
unterscheiden” (W. Sparn, a.a.0., 214).

Miinchen Gunther Wenz

JauB, Hans Robert: Asthetische Erfahrung und literarische Hermeneutik. —

(Frankfurt am Main) Suhrkamp (1982) 877 S., Lw. DM 98.—

Die im binomischen Titel zum Ausdruck gebrachte Dualitdt der
Darstellungsintention zielt weniger auf eine Unterscheidung oder gar
Entgegensetzung von &sthetischer Erfahrung und literarischer Herme-
neutik, sondern verrit die grundlegende Absicht des Vf.s, ,mit dem
programmatischen und die neue Verbindung von hermeneutischer
Theorie und &sthetischer Praxis anzukiindigen" (13). Diesem Anliegen
entspricht es, dall der 1977 erstmals erschienene Halbband ,Versuche
im Feld der dsthetischen Erfahrung’ nun in einer um zwei Abhandlun-
gen verkiirzten und um drei Studien erweiterten Gestalt im wesentli-
chen den Teil I des vorliegenden Werkes darstellt (17-359); den Teil II
bilden vorwiegend theoretische ,,Studien zur Hermeneutik von Frage
und Antwort" (361-653), wahrend im Teil I1I, der den ,,Poetischen Text
im Horizontwandel des Verstehens® (655-865) thematisiert, eine dsthe-
tische Erprobung der hermeneutischen Theorie unter dem Leitgedan-
ken der Horizontstruktur und der Dialogizitit des Verstehens erblickt
werden kann (vgl. 13). Abgeschlossen wird das Werk durch einen
bibliographischen Anhang, der den Literaturnachweis, ein Register der
primiren Quellen und Autoren und eine redaktionelle Anmerkung
enthilt, die bibliographischen Aufschluf} iiber die Erstverdffentlichung
der hier nochmals aufgenommenen Abhandlungen gibt (867ff).

Obwohl in diesem Werk zu einem grofien Teil Studien enthalten
sind, die schon an anderer Stelle publiziert wurden, kommen durch die
Veroffentlichung an ihrem nunmehrigen Ort viele neue Aspekte zum
Vorschein, da diese Einzeluntersuchungen hier unter der neuen
Hauptperspektive der definitiven Konzeption eines Themenkomplexes
eingeordnet sind, woriiber die Einleitungen zu den drei Teilen unter
Berticksichtigung des augenblicklichen Forschungsstandes vorziglich
informieren.

Freilich ist sich der Vf. bewuBt, dalj sein jetzt vorgelegtes umfassendes Werk
»~mehrfache Anldufe, Sprilnge und Uberschneidungen nicht verbergen kann®,
und er fithrt dies auf die Situationen der Theorie-Diskussion des ,letzte(n)
Jahrzehnt(s)“ zuriick, ,.auf die eine Antwort gefordert war* (12). Zugleich zeugt
dieses Eingestandnis von der Uberzeugung des Autors, daB ,die literarische
Hermeneutik von Haus aus partial und dialogisch ist“ (ebd.), wie insbesondere im
»Nachwort zur Theorie-Debatte” (704ff) niher ausgefithrt wird. Das erste
zentrale Anliegen des Vs besteht ohne Zweifel in der Ausarbeitung der
Theorie und Geschichte des Phinomens ,dsthetische Erfahrung®. Damit soll der
»noch einseitige Entwurf einer Rezeptionsésthetik in Literaturgeschichte
als Provokation”, dem bekannten fritheren Werk von ]., zureichend
begriindet werden (19). Drei Aspekte sind es, die er an der dsthetischen Tétigkeit
hervorhebt: die produktive, die rezeptive und die kommunikative Seite (vgl. 39).



305

1985 Jahrgang 81 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 4

306

Sie werden unter dem Leitbegriff der Poeisis (Technik), der Aisthesis (Weltbild)
und der Katharsis zusammengefalit und niher ausgelegt (vgl. 23). In iiberzeugen-
den Analysen wird die abendlidndische Genese dieser verschiedenen Aspekte im
einzelnen dargestellt, wobei die Differenz zwischen dem mittelalterlichen und
dem neuzeitlichen Versténdnis der Poeisis im ,,Wandel von einem Kénnen, dem
das Vollkommene als nachzuahmendes Muster vorausliegt, zu einer Schépfung,
die das Vollkommene (...) selbst hervorbringt (108), gesehen wird. Den
entscheidenden Umbruch brachte dabei die Literaturrevolution des 18. Jh.s mit
sich, die zu einer totalen Abwendung von der imitatio naturae fiihrte (vgl.
112). SchlieBlich interpretiert J. die Kunstentwicklung seit 1900 im AnschluBl an
Valérys dsthetische Theorie dahingehend, dal , Poesis nunmehr einen ProzeB
(meint), in dem der Rezipient zum Mitschopfer des Werkes wird“ (118). In
komparatistisch anmutender Weise wird auch der Wandel der Aisthesis an
exemplarischen Modellen beschrieben, die von der Gegeniiberstellung alttesta-
mentarischer (Opferung Isaaks) und antik-griechischer Erfahrung (Homers Ilias)
(132f) bis zum Aufzeigen der Differenzen zwischen der (vor allem an Augustinus
aufgewiesenen, vgl. 134ff) christlichen humilitas und der neuzeitlichen aisthesis
reicht. Letztere setzt ein mit Petrarca (140ff); {iber Rousseaus Landschaftserfah-
rung (152ff) wird der Bogen bis zur radikalen dsthetischen Umwertung und die
Absage an die ,natiirliche Natur” (bei Baudelaire, vgl. 155ff) gespannt. Analog
verfahrt der Autor in der historischen Explikation der Katharsis-Lehre (165ff)
und bei der kommunikativen Dimension, die als movere et conciliari herausge-
stellt wird.

Angesichts der aufgezeigten drei Aspekte stellt sich dennoch die
Frage, ob damit das Phidnomen des Asthetischen ausreichend erfaBt ist,
bzw. umgekehrt, ob nicht mit diesen drei Leitbegriffen ein zu enges
Raster an die Erfahrung des Asthetischen herangetragen wird. ]. selbst
gibt indirekt einen Hinweis darauf, daB es sich bei seiner Analyse nicht
um eine erschopfende handelt (vgl. 191), da er im Anschlull daran z. B.
die kommunikative Funktion kiinstlerischer Erfahrung auch in einem
von der Katharsis recht verschiedenen Bereich darstellt, ndmlich im
Feld des Fiktiven (vgl. 293ff).

Das andere der beiden Grundanliegen des Vis ist die Ausarbeitung
einer Hermeneutik von Frage und Antwort, der der gesamte zweite Teil des
Werkes gewidmet ist und als dessen Konkretisierung wohl der dritte Teil
anzusehen ist, in dem die Phédnomene der Horizontstruktur und der Dialogizitét
in konkreten rezeptionsgeschichtlichen Studien ertrtert werden (vgl. 365 mit
Anm. 4). Wenn ,Fragen als Anfang des Verstehens" expliziert wird (392), so ist
unschwer zu erkennen, daB sich der Autor am daseinsanalytischen Ansatz M.
Heideggers bzw. an Gadamer und Bultmann orientiert, die dessen Ansatz
weitergefithrt und fiir eine philosophische bzw. theologische Hermeneutik
fruchtbar gemacht haben, wie ]. ausdriicklich zugesteht (ebd.). Freilich hindert
ihn dies nicht, zugleich ein kritisches Gespriach mit Gadamer zu fithren, um den
eigenen rezeptionsidsthetischen Entwurf in seiner Eigenart vom wirkungsge-
schichtlichen Konzept abzuheben (373ff, vgl. 679). Dies hiingt mit der Kennzeich-
nung von J.s eigener Hermeneutik als literarischer zusammen, um deren
Abgrenzung und Neubestimmung (auch gegeniiber einer philologischen
Hermeneutik) es ihm geht (vgl. 363). Charakteristisch fiir eine solche Hermeneu-
tik nun sei es, daB der dsthetische Charakter eines Werkes nicht erst — wie in der
traditionellen philologischen Hermeneutik - in einer Wiirdigung, die der Ausle-
gung folgt, zu beriicksichtigen sei, sondern schon eine Primisse derselben ist
(364, im Anschluff an Szondi). Wenn nun der Ansatz bei dem Modell Frage-Ant-
wort fiir eine solche Auslegungsweise leitend ist, dann wird diese notwendig zu
einer pluralisierenden (im Gegensatz zu einer singularisierenden) werden,
wodurch unendliche Moglichkeiten des Anders-Verstehens eroffnet werden (vgl.
381f, und auch 367ff). An einer Reihe von Fragemdglichkeiten erprobt J. in
iiberzeugender Weise seinen Ansatz, z. B. im Aufbrechen des Mythos (382ff), am
Topos der ,letzten Fragen” (399ff), an den didaktischen Fragen des Katechismus
(410ff) und schlieBlich an rhetorischen Fragen der Lyrik (422ff).

AbschlieBend ist noch auf eine Argumentationslinie dieses Werkes
einzugehen, die besonders fiir den theologischen Leser von Interesse ist, namlich
die von |. durchgefiihrte Abgrenzung der religidsen von der dsthetischen Erfah-
rung. Schon die ,erste phidnomenologische Bestandsaufnahme" fiihrt stets an die
Grenze, ,an der sich die #dsthetische Einstellung vom Sinnbereich religioser
Erfahrung ablést” (44); das Charakteristische der #sthetischen Erfahrung wird
abei an der , Freiwilligkeit“ gesehen, dafi die Kunst eben keine ,, Zwangsgeltung®
in Anspruch nehme und ihre Wahrheit nicht durch Dogmen widerlegt werden
kann (ebd.). Die religitse Erfahrung wird im Unterschied dazu auf den ,Umgang
mit autoritativen Texten" bezogen (740). Wihrend die erstere, die dsthetische
Hermeneutik, ,der Frage des Interpreten den Vorrang gibt®, sei in der iiblichen
theologischen Hermeneutik - von der der Ansatz Bultmanns, dessen Theorie ,,als
eine Hermeneutik auf unerkannt dsthetischer Grundlage erscheinen (mag)” (398,
vgl. 396), ausdriicklich ausgenommen wird — der ,,Vorrang der ,Frage des Textes
an mich™ nicht preisgegeben (398), worin ]. eine autoritative Komponente
erblickt. Ich meine, diese Gegeniiberstellung verkennt die eigentliche Wirkung
der ,Fragen“ biblischer Texte an den Leser, die in ihrer Provokation von
befreiender Art sind, und in noch tiefgreifenderer Weise durch ihre Alteritéit
jenen Umbruch und die Verdnderung im Selbstverstindnis der Leser durch ihre
Vorbildhaftigkeit herbeizufithren vermigen, die ]. von der Wirkung dsthetischer
Literatur vor allem erwartet (vgl. 167). Zweifellos konnte daher das Gesprich
zwischen der literarischen Hermeneutik und der Theologie, das ]. in seinem
Werk oftmals fiihrt, zu einer groBen gegenseitigen Bereicherung fiithren. Der
Literaturdsthetiker kénnte erkennen, daB es nicht der Bestimmung des #stheti-
schen Verstehens als ,Selbstgenull im FremdgenuB“ (166f) bediirfte, um dem

Uberzeugungscharakter des poetischen Textes zum Durchbruch zu verhelfen,
sondern dall das Selbst des Lesers durchaus der kritischen Infragestellung (auch
seines Lebenswandels) ausgesetzt werden kann, wie auch umgekehrt der Theolo-
ge lernen koénnte, daBl das Geschehen der Rezeption ein hdchst differenziertes
Phédnomen ist, dessen genaue Analyse gerade fiir eine Hermeneutik von Relevanz
ist, in der der Begriff der Tradition eine grundlegende Komponente des Verste-
hens der in ihrer Verbindlichkeit befreienden Texte bildet.

Wien Johann Figl

Biser, Eugen: Menschsein und Sprache. — Salzburg: Otto Miiller Verlag 1984
(Brenner-Studien, Bd 1V). Kart. DM 15,80

Eugen Biser, bekannt durch seine umfangreichen und griindlichen
Untersuchungen zur theologischen Sprachproblematik?, legt hier einen
Band vor, der diese seine Arbeit an und tiber Sprache mit seiner
fundamental-theologischen Anthropologie? verbindet und dadurch in
gewisser Weise sein gesamtes breit gefdchertes Wirken und Denken
sunterbaut“.? Ein solch grundlegender und zusammengefaliter Aus-
druck seines Denkens liegt sonst wohl nur in B.s Jesusbuch ,Der
Helfer" vor.

Das Buch ist in vier gréBere Abschnitte gegliedert, die, wie es B.s Sprachden-
ken und Sprachempfinden entspricht, nicht allein durch einen abstrakten Begriff,
sondern zuerst und vor allem durch ein dichterisches Bild gekennzeichnet sind.
Diese Bilder sind aus Dantes ,,Gottlicher Komddie* genommen und markieren
den Weg, den Dante aus der Verirrung im Diesseits iiber die Lauterung und das
geschaute Inferno hinweg zum Paradies fithrt. In der Auswahl dieser Bilder als
Kennzeichnung seiner Gedankenschritte zum Thema ,,Menschsein und Sprache*
bringt B. noch vor jeder inhaltlichen Aussage zum Ausdruck, dall es ihm nicht
um eine letztlich steril bleibende positivistische Sprachanalyse geht, sondern um
eine Sprachbetrachtung, die selbst Sprache das sein laBt, was sie in ihrer
hochsten, tiefsten und urspringlichsten Auspragung nach B. ist: ndmlich subjekt-
hafter und in Hohepunkten stets auch dichterischer Ausdruck der Person. Diese
fir B.s gesamte Schriften charakteristische Verbindung von wissenschaftlicher
Anstrengung des Begriffs und dichterischem Ausdruck — das enthiillt die vorlie-
gende Schrift B.s iiberaus deutlich und exemplarisch auch fiir sein {ibriges
Schaffen — ist griindlich miliverstanden, wenn man sie als weltfremde ,,Esoterik”
betrachtet, die den wissenschaftlichen Erkenntnisprozefl auf vielleicht drgerliche
Weise unterbricht und durchkreuzt. Vielmehr ist es gerade diese dichterische
Unterbrechung, welche die Wissenschaft, insbesondere sofern sie im Medium
der Sprache arbeitet, menschlich macht, menschlich bleiben 1dBt und davor
bewahrt, zum Moloch einer Fortschritts- und Wissenschaftsglaubigkeit zu wer-
den, von der wir heute deutlicher als frither sehen, daB} sie weder Wahrheit noch
Menschsein férdert, sondern zerstort. Was als Unterbrechung des Erkenntnisvor-
gangs erscheinen mag, birgt in Wirklichkeit die tiefste und hellste Erkenntnis in
sich. B. mub so schreiben, wenn er den Grundansitzen und tiefsten Prdmissen
seines Denkens treu bleiben will; andernfalls wiirde er sich selbst der Mitwirkung
an der gegenwirtigen Zerstorung von Sprache und Menschsein schuldig
machen.

So fithrt B. seinen Horer® und Leser zuerst in die ,,Waldschlucht”, wo er sich
betroffen vor den ,verlegten Zugang” (9) zur Sprache und damit zum Menschsein
gestellt sieht. Diese Barrieren beginnen nicht erst im Dschungel moderner Fach-
und Wissenschaftssprachen, sondern, wie B. im Anschlufl an Dante, Luther,
Humboldt, Goethe, Schelling und Schleiermacher in iiberraschender Klarheit
herausarbeitet, schon im Vorgang der Verschriftlichung des miindlich gesproche-
nen Wortes. Diese &lteste und, wie B. sagt, wahrscheinlich auch ,hérteste” (15)
aller heute feststellbaren Sprachbarrieren ist kaum anderswo so klar gesehen und
beschrieben wie im vorliegenden Buch.

B. sieht freilich, daB die heutige Kultur mit ihrer Wissenschaftlichkeit,
Philosophie und Literatur viel zu sehr auf dem Fundament der Schriftlichkeit
aufbaut, als daB die mit ihr gegebene Sprachbarriere im eigentlichen Sinne
»abgebaut* werden kénnte (17). Doch sucht B. nach Wegen, diese Barriere zu
»iberspringen” (ebd.). Der vornehmste Weg zu diesem Ziel liegt fiir ihn darin, die
yunter dem Zwang zur Weltorientierung entstandene Sprache gegen ihren
natiirlichen Funktionssinn und damit gegen sich selbst zu wenden und als
JInstrument der subjektiven Selbstaussage zu nutzen. Diese Wendung von der
Objektsprache zur Subjektsprache ist nach B. jene sprachgeschichtliche Revolu-
tion, die das Christentum, aufbauend auf der alttestamentlichen Tradition der
Propheten, hervorgebracht hat.

Im zweiten groferen Abschnitt fithrt B. seinen Hérer und Leser an den
»Léauterungsberg”, wo ihn die Pole und Kraftlinien des Sprachfeldes, in dem er

1 Vgl. bes. seine Theologische Sprachtheorie und Hermeneutik, Miinchen 1970;
sowie: ders., Religiose Spachbarrieren. Aufbau einer Logaporetik, Miinchen
1980.

2 Vgl. E. Biser, Menschsein in Anfechtung und Widerspruch, Diisseldorf 1980;
sowie: ders., Dasein auf Abruf, Diisseldorf 1981.

3 Vgl. das Vorwort.

* Vgl. E. Biser, Der Helfer, Eine Vergegenwiirtigung Jesu, Miinchen 1973.

5 Der Band ist hervorgegangen aus einer Vorlesungsreihe der Salzburger Hoch-
schulwochen; im Héren des gesprochenen Wortes kommt Bisers Wirkabsicht
wohl noch wesentlich stdrker zur Geltung als im Lesen des geschriebenen
Buches; vgl. dazu seine sehr erhellenden Ausfithrungen iiber den Vorzug des
gespé'ochenen Wortes vor dem geschriebenen auf S. 11 des vorliegenden
Bandes.
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steht, deutlich werden. Dabei arbeitet B, sehr eindrucksvoll die ,,Konsubstantiali-
tit von Menschsein und Sprache” (42 u. 6.) heraus. In einem Sprachfeld, das zum
.Gerede" (Heidegger) und zum ,Gemurmel“ (Picard) verflacht ist, kann der
Mensch nicht jenes Subjektsein und Personsein leben, das ihm die jiidisch-
christliche Sprachtradition als héchste Form des Menschseins eroffnet; und
umgekehrt wird ein Menschenleben, das sich im ,Man* verliert und sich von
vordergriindigen Impulsen leiten 1iBt, nicht zur Hohe eines subjekthaften
Sprachausdrucks finden. Die Rettung aus diesem Teufelskreis des Verfalls der
Sprache und Menschsein sieht B. darin, daB die Sprache ,noch in ihrer
Verfallsform auf ihre hoheren Moglichkeiten zuriickverweist (47); sie weckt
noch und gerade in ihrem Verfall im Menschen jenes ,Existenzgewissen®, das
den ethischen, dsthetischen und logischen Gewissensformen vorgeordnet ist und
itber den Grad der Treue urteilt, den der Mensch seiner innersten Bestimmung
gegeniiber bewahrt.

Doch ehe B. auf den Weg zu sprechen kommt, den das Existenzgewissen zu
einem neuen gegliickten Sprechen weist, 1aBt er seinen Horer und Leser einen
Blick in das ,,Sprach-Inferno” tun: in die ,Formen und Folgen der Sprachversto-
rung”, denen der Mensch der Neuzeit und Gegenwart ausgesetzt ist. Ausgehend
von der Erfahrung der Propheten und frithchristlichen Theologen, angesichts der
Tiefe und Bedeutung dessen, was ihnen zu sagen aufgegeben ist, verstummen zu
miissen (Jes 6,5; Symeon), enthiillt er das Inferno eines Sprachverfalls, wie es sich
in Hugo von Hofmannsthals Brief des Lord Chandos (1902) und in Kafkas Parabel
4Eine kaiserliche Botschaft* (1919) auftut: Die Sprache verweigert sich dem
Menschen, der sie verwenden méchte. In einer Zeit, da durch die Mittel der
modernen Nachrichten- und Kommunikationstechniken alle dufleren Hindernis-
se iiberwindbar geworden sind, wo jeder fiir jeden tiber noch so groBie Entfer-
nung hinweg (etwa per Telefon) ,erreichbar” geworden ist, treiben doch selbst
jene Menschen, die einander nahestehen, durch ihr miBgliicktes Miteinander-
Sprechen auseinander: Es fehlen ihnen die Worte, die den anderen in seinem
Selbst ansprechen und ihn so erst wirklich ,erreichen” kénnen. Dies ist der
tiefste Grund fiir die Isolation des heutigen Menschen.

B. sieht die Gefahr dieser Mensch- und Sprachverstérung gerade dort am
stiarksten gegeben, wo sich die Sprache zu ihrer hichsten Moglichkeit erhebt:
ndmlich in der durch die christliche Sprachrevolution ermdglichten Subjekt-
Sprache. Withrend die Auseinandersetzung Jesu (oder auch des Paulus) mit
seinen Gegnern noch vom Grundton der Liebe und Zuwendung zum Anderen
hin getragen ist, mibréit schon bei Tertullian die sprachliche Auseinandersetzung
zu einer lieblosen und damit heil-losen Polemik, die noch im ,Fall Kiing" oder in
Hans Urs von Balthasars ,Cordula oder der Ernstfall“ spiate Nachahmer findet.
Wo Sprache im Verfolg dieser Entwicklung zum Instrument der Macht, des
Hasses und des Krieges verkommt, steht am Ende der von den Machthabern
ideologisch gleichgeschaltete Mensch, der nicht nur zum ,findigen Tier* (K.
Rahner), sondern zum leblosen Roboter degeneriert ist.

Aus der Hélle dieses Sprach-Infernos fiihrt B. seinen Horer und Leser im
letzten Kapitel in das mogliche ,Sprach-Paradies®; er zeigt thm die Formen des
gegliickten und begliickenden Redens. In vielen Beispielen, angefangen von den
Psalmen iiber Stellen aus den Paulusbriefen bis hin zu Goethes ,Wanderers
Nachtlied” und Eichendorffs , Zauberwort®, das die Welt zum Singen bringt,
zeigt er die ,sprachlichen Gliicksfélle" auf, die dem Menschen Ruhe, Frieden,
Trost, Zuversicht, Motivation und freudige GewiBheit schenken. Das Hoffnungs-
volle in der gegenwiirtigen Situation der Sprachverstérung und des Kommunika-
tionsabbruchs besteht dabei darin, daB dieses Sprachgliick dort am niéchsten ist,
wo der Abgrund des Sprachinfernos sich am deutlichsten auftut: Die rettende
und begliickende, dichterisch ausdrucksstarke Sprache findet den ihr eigenen
Zauber ,darin, sich dem Verfemten zu widmen, das Verurteilte - auch das
schuldhaft Verurteilte — auf seinem wirren Weg zum Abgrund zu begleiten, das
Untergehende und Sterbende ans Herz zu nehmen® (Gertrud von le Fort, von
Biser zit. 8. 79). Darum ist gerade jetzt, da in der Theologie wie in anderen
Bereichen des kulturellen Lebens eine grofie Sprachverodung aufzukommen
droht, in der nur gesammelt und registriert wird, fiir B. die Zeit gekommen, aus
sich herauszugehen und subjektiv-kreativ zu reden: ,Rede“, so beschwért er
abschliefend mit Johann Georg Hamann und Franz von Bader seinen Horer und
Leser, nicht nur ,,damit ich dich sehe”, sondern ,um gliicklich zu machen und
gliicklich zu sein®.

Der Leser — und mehr wohl noch der Horer —, der sich B.s FluB der Worte
und Gedanken iiberldlit, spiirt selbst etwas von dem befreienden Sprachgliick,
das sich dort erschlieBt, wo ein Mensch in zugewandtem und liebendem
Engagement sich dem Mitmenschen sprachlich zuwendet. Das Sprachinferno,
das B. beschreibt, ist im Modus dieses seines sprachlichen Ausdrucks schon
gebannt; die Sprachldhmung ist tiberwunden, die befreiende und motivierende
Einsicht erschlossen. Doch ist nach B.s eigener Ansicht gegliicktes Reden immer
ein dialogisches Wort. Das volle Sprachgliick verwirklicht sich erst, wo die Rede
der Gegenrede die Zunge l6st und Sprache als unabgeschlossener und grundsitz-
lich unabschlieBbarer ProzeB sich realisiert. Im Zuge eines solchen Dialogs, der
B.s Anliegen positiv aufgreift und weiterzufithren sucht, lieBe sich zunichst ganz
von auben her fragen, warum B., der in seiner Monographie iiber die Gleichnisse
Jesu® und mehr noch in seiner theologischen Sprachtheorie und Hermeneutik?
die Gleichnisse sehr sensibel und einprigsam als Inbegriff des gegliickten
menschlichen Wortes beschreibt, an keiner Stelle seines Buches auf dieses
genuine Sprachgut Jesu zu sprechen kommt. Dabei ist doch etwa in jenem
Sprachgeschehen, in dem Jesus sich, das Gleichnis vom giitigen Vater oder vom
guten Arbeitsherrn erzidhlend, seinen Hérern — gerade auch seinen Gegnern —

5 Vgl. E. Biser, Die Gleichnisse Jesu. Versuch einer Deutung, Miinchen 1965.
7 Vgl. dort bes. S. 191ff und S. 525-565.

zuwendet, ein noch héheres, groferes und umfassenderes Sprachgliick erdffnet —
némlich das Sprachgliick des Gottesreiches — als dort, wo Paulus seinen Geist im
Hohen Lied der Liebe zu Gott erhebt (vgl. 72). Sicher schlieBt das eine das andere
nicht aus. Doch es liegt in der Konsequenz des B.schen Denkansatzes, wie er ihn
im vorliegenden Buch akzentuiert (ndmlich die héchste Form von Sprache in der
subjekthaften Selbstaussage zu sehen), dab er unter dem Thema des ,Spruch-
gliicks* zwar das hymnische Preislied der Liebe in den Blick bringt, das
erzihlerische Wort Jesu jedoch nicht. B. stellt Sprache als subjekthafte Selbstaus-
sage gegen eine objekthafte Sprachverwendung, die nur (unpersénlich) informiert
und dadurch Weltorientierung vermittelt. Dem ist sicher recht zu geben. Aber es
ist zu fragen, ob nicht das Reden iiber welthaft Gegebenes auch schon mehr und
anderes sein kann als bloBe Information. So ist z. B. eine Erzdhlung, auch
und gerade wenn dabei der Erzéhler selbst im Hintergrund bleibt und die Dinge
zum Sprechen bringt, von denen er erzihlt, eine Realisierung von Sprache, die
weit iiber blofe Information hinausgeht und ebenso wie die subjekthafte Selbst-
aussage, vielleicht sogar noch urspriinglicher, den Menschen in das Paradies des
Sprachgliicks zu fithren vermag. Dabei mul} hier Sprache sich nicht revolutionér
gegen ihren ,natiirlichen Funktionssinn und damit gegen sich selbst wenden®
(19), sondern kann ihr eigenes urspriingliches Wesen realisieren. Menschsein und
Sprache sind dann freilich nicht als wirklich ,konsubstantielle”, d. h. absolut
gleichgewichtige, gleichurspriingliche und proportional miteinander verbundene
GrobBen zu denken. Vielmehr liegt Sprache dem Menschsein voraus, umgreift es
und laBt es aus sich heraus erwachsen.

Dies ist z. B. das Sprachverstindnis, von dem aus Johann Georg Hamann,
auf den sich B. in seinem Band gelegentlich bezieht (z.B. 19), gegen den
Rationalismus der Aufklidrung zu Felde zieht. Das von B. zitierte Hamann-Wort
»Rede, damit ich dich sehe® versteht Hamann nicht bloB und nicht zuerst in dem
Sinne, daf} der redende Mensch sich deutlicher darstellt als der schweigende. Das
»Dich* ist bei Hamann groBgeschrieben, d. h. es meint Gott; sein Satz ist also ein
Gebet. Im Zusammenhang seiner , Aesthetica in nuce“, wo der Satz vorkommt,
heifit es: ,,Rede, daf ich Dich sehe! Dieser Wunsch wurde durch die Schépfung
erfiillt, die eine Rede an die Kreatur durch die Kreatur ist; denn ein Tag sagt dem
anderen und eine Nacht tut kund der anderen. lhre Losung lduft iiber jedes
Klima bis an der Welt Ende, und in jeder Mundart hort man ihre Stimme*.8

Sprache ist also nicht schon dort an ihrem Ursprung, wo der Mensch redet,
damit er ,gesehen wird® (d. h. um sich in seinem Selbst subjekthaft auszudriik-
ken), sondern vielmehr dort, wo das Geschaffene zueinander spricht und sich im
Geschaffenen Gott zur Sprache bringt. Dabei denkt Hamann nicht nur an eine
sprachliche VerfaBtheit und sprachliche Struktur der Wirklichkeit, wie sie etwa
Heidegger herausgearbeitet hat; ein solches Sprachverstéindnis wire fiir Hamann
noch zu statisch. Seine Sitze beinhalten nicht eine sprachliche ,Struktur* des
Seins, sondern sie zeichnen Sein, Welt, Wirklichkeit als in sich spielendes
lebendiges Sprachgeschehen - ,ein Tag sagt’s dem anderen und eine Nacht tut's
kund der anderen* —, das noch vor dem Menschsein liegt und aus dem sich der
Mensch als derjenige heraushebt, in dem dieses Sprachgeschehen zu sich selber
kommt. Nicht der Mensch schafft die Sprache und bringt sie als subjekthafte
Selbstaussage aus sich hervor, sondern Schépfung als lebendig in sich spielendes
Sprachgeschehen bringt den Menschen hervor und zielt immer schon auf ihn
hin. Im Sprachgliick zuhause ist deshalb in erster Linie der, der sich redend
einfiigt in das Sprachgeschehen der Schépfung und anredend andere mit in diese
Gottes-Rede einbezieht.

Dieser Typus des Redens aber ist uniibertrefflich ausgeprigt in den Gleich-
nisreden Jesu. Jesus erzihlt hier Vorginge aus der Natur und dem Alltagsleben in
einer Weise, daB dadurch das oberflichliche, abgestumpfte Verstindnis dieser
Vorginge verfremdet und durchbrochen wird und der Hérer das Ganz-Andere
der Gottesrede, das Anbrechen des Gottesreiches, aus diesen Vorgingen und
Geschichten heraus vernehmen kann.® Das subjekthafte Reden (als Preisung,
Hymnus, Bekenntnis, Klage) entsteht dann in gegliickter Form erst dort, wo der
Mensch ahnend diese Gottesrede vernimmt, die Natur und Menschenwelt in
ihrem verschiitteten transzendenten Grund durchtént, wo er sich dieser Gottes-
rede offnet, sich ihr einfiigt und von ihr her sein Vertrauen zu Leben und
Wirklichkeit aufbaut; in eins damit gewinnt er ein Urwissen um den unverwech-
selbaren und nicht austauschbaren Platz, den er selbst in dieser Gottesrede der

8 Historisch-kritische Ausgabe von ]. Nadler, Bd II, 198, 28.

9 Dieses fundamental-theologisch wie religions-padagogisch #uBerst wichtige
Verstdndnis der Gleichnisse Jesu habe ich gerade von Eugen Biser gelernt: vgl.
z. B. ders., Die Gleichnisse Jesu, a.a.0., oder ders., Theologische Sprachtheorie,
a.a.0., S. 449f. Freilich erldutert Biser den ,Befremdungseffekt” der Gleichnisse
so, daf} in ihnen nicht nur eine oberflichliche, durch eine siindhafte Haltung
und Gesinnung verschiittete und abgestumpfte Erfahrung von Welt durch-
kreuzt und aufgebrochen wird, sondern die welthafte Wirklichkeit selbst und
als ganze. Die Gleichnisse werden geradezu zum Ausdruck von Weltfeind-
schaft: Die Sprache der Gleichnisse ,richtet sich gegen ihre eigene mit dem
sprachlichen Weltbezug gegebene Intention“. Sie ,suspendieren” den Willen
und die Hinwendung zur Welt (ebd. 449). Solche Weltfeindschaft palit aber
m. E. nicht zum Ganzen der Gestalt Jesu, der sein Leben in bewuBtem
Gegensatz zum weltfeindlichen Asketen Johannes gestaltet hat und als ,,Fresser
und Weinsaufer (Mt 11,19) verschrien war. Seine ,,Durchkreuzung* geldufiger
Weltbeziige in den Gleichnissen ,suspendiert” die Welt nicht, sondern heilt sie,
indem er — etwa in der Rede des giitigen Weinbergbesitzers oder des guten
Vaters zu seinem verlorenen Sohn - Gott und die Gottesrede vom siindhaft
verschiitteten transzendenten Grund der Welt her (der Liebe ist) wieder in die
A]lt:;lgswirklichkeit hineinholt und dadurch Reich Gottes hiorbar und sichtbar
macht.
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Schépfung einnimmt. Daraus erst erwiichst seine Erkenntnis und Anerkenntnis
des eigenen Selbst; die Individualitit und Subjektivitit, die sich dann in der
subjekthaften Selbstaussage artikulieren. Erst das Vertrauen, das aus dem Einge-
bettetsein in das Sprachgeschehen der Schépfung erwiéchst, 6ffnet dem Men-
schen den Mund zum subjekthaft-bekennenden Ausdruck, auch und gerade in
der Klage. Erst der Sohn, der — und sei es auch nur in Gedanken — wieder zum
Vater zuriickgefunden hat, kann subjekthaft reden.

Deshalb ist auch das stille Hinsehen und Hinhéren auf die Welt, auf den
Wechsel von Tag und Nacht, auf Pflanzen und Tiere und auf den Menschen
neben mir, ein Weg, um aus dem Inferno des Sprachverfalls und der Zerstorung
des Menschseins herauszukommen und zum Sprachgliick zu finden. Es ist dies
ein Weg, der wohl noch vor demjenigen liegt, den B. aufgezeigt hat: Erst wer (wie
uniiberbietbar Jesus in seinen Gleichnissen) aus dem Héren auf das Sprachge-
schehen der Schopfung heraus (dann durchaus auch als subjekthafte Selbstaussa-
ge) sich dem Mitmenschen zuwendet und zu ihm spricht, kann diesen dadurch
gliicklich machen und selber gliicklich werden.

Aachen Georg Baudler

Schiissler Fiorenza, Francis: Foundational Theology. Jesus and the Church. —

New York: Crossroad (1984). XIII, 326 S. Lw. $ 22.50

Mit einem Hinweis auf neuere Biicher von David Tracy und
Edward Farley wurde unlidngst hervorgehoben, dal zeitgendssische
Studien zur Fundamentaltheologie in den Vereinigten Staaten mit
denen auf dem europiischen Kontinent durchaus Schritt halten kon-
nen!. Angesichts des nun vorliegenden Werks von Francis Schiissler
Fiorenza darf man sogar sagen, daB sich gegenwirtig in der europdi-
schen Literatur kaum ein Buch finden 1dBt, daB einen auch nur
vergleichbaren Uberblick iiber den Diskussionsstand zu den Grundthe-
men der Fundamentaltheologie bite. Gegeniiber neueren Untersu-
chungen im angelsichsischen Sprachraum ragt es einmal durch eine
nahezu umfassende Einbeziehung auch der einschlégigen deutschspra-
chigen Arbeiten in systematischer Theologie, Exegese und Philosophie
hervor, erweist es sich zum anderen hilfreicher fiir eine Fundamental-
theologie, die trotz aller Problematik das ihr iiberkommene Erbe nicht
einfach vergessen mochte, weil es seine innovative Kraft weniger durch
glinzende Metaphern - vgl. z, B. die Titel ,Reaping the Whirlwind"
(L. Gilkey), ,,Blessed Rage for Order”, ,The Analogical Imagination®
(D. Tracy) - als im kritischen Durchgang durch die bisher wichtigsten
Stadien der Fundamentaltheologie unter Beweis stellt.

Der Autor, Associate Professor der Theologie an der Catholic
University of America, hat in fritheren Verdffentlichungen u. a. seine
Vertrautheit mit der liberalen protestantischen Theologie des 19. Jh.s
und insbesondere mit den Theologien von K. Rahner und J. B. Metz
sowie der Theologie der Befreiung bewiesen, sich dabei aber stets
sensibel fiir neuere theologische und philosophische Stromungen (etwa
im sprachanalytischen Bereich und im Umbkreis von J. Habermas)
gezeigt. Dieser Fundus kommt auch in der vorliegenden Monographie
zum Tragen, in der allerdings fast ebenso gewichtig die fundamental-
theologische Tradition und die historisch-kritische Exegese bertick-
sichtigt werden.

Das Buch enthélt neben einem Vor- und SchluBwort und einem Sach- (aber
leider nicht Personen-)Register vier relativ selbsténdige Teile, wobei der allge-
meine historische Uberblick und die Bestimmung der Methoden an den Schlufl
verwiesen sind.

Dererste Teilist der Auferstehung]esu gewidmet. Im 1. Kap. wird
ein wohlinformierter und zugleich kritischer Uberblick iiber die bisherigen
fundamentaltheologischen Zuginge zur Problematik geboten — unter den Stich-
worten . Traditionelle Fundamentaltheologie", »Transzendentale
Fundamentaltheologie® und ,Ein zeitgendssischer historisch-kritischer Ansatz®.
Nach einer kurzen Skizze iiber die Entwicklung der Fundamentaltheologie im
allgemeinen zeigt Vf., wie innerhalb des Versuchs, durch ,externa argumenta“
die christliche Offenbarungstatsache sicherzustellen, die Auferstehung Jesu im
neuscholastischen Offenbarungstraktat schlieBlich (entgegen ihrem Stellenwert
beim Aquinaten selbst) als das ,miraculum omnium maximum" betrachtet
wurde. (DaB dabei das leere Grab als das ausschlaggebende Argument galt, laBt
sich wohl nicht so verallgemeinern, wie Vf. annimmt.) Von dem hier vorherr-
schenden historischen Objektivismus, der sich zudem der kritischen Exegese
immer weniger gewachsen zeigte, versuchte sich die transzendentale Fundamen-
taltheologie — inauguriert im 19. Jh. und besonders konsistent von K. Rahner
entwickelt — zu l6sen, indem sie sich vor allem um einen Aufweis der existentiel-
len Bedeutung der verkiindeten Geschehnisse bemiihte. Dabei wurde allerdings
im Gegenzug die Frage nach der historischen Wahrheit des als bedeutsam
Erwiesenen vernachlissigt.

Der Autor wendet sich sodann neueren Ansitzen, insbesondere dem von
R. Pesch? und E. Schillebeeckx zu und arbeitet sorgfiltig die Gemeinsamkeiten

1 Vgl. ThRv 2/1985, 120-123.

2 Dessen Riicknahme der 1973 vertretenen Position, vgl. ,Zur Entstehung des
Glaubens an die Auferstehung Jesu. Ein neuer Versuch®, in: FZPhTh 30 (1983)
73-98, war Vf. wohl noch nicht bekannt.

und Differenzen zwischen beiden heraus. Kritisch wird vermerkt: ,Selbst wenn
die Berufung auf den vordsterlichen Horizont der [iinger den nachdsterlichen
Glauben der ersten Jiinger zu erkldren hilft, hilft sie, unseren Glauben an die
Auferstehung Jesu zu begriinden?“ (27) Und gegeniiber Schillebeeckx speziell:
,Erscheint die Berufung auf einen Akt Gottes, der eine Bekehrungserfahrung
bewirkt, nicht illusorisch, wenn sie nicht deutlich macht, wie sich der Akt Gottes
in Zeit und Raum ereignete?* (Ebd. Wichtig auch der Hinweis auf die methodi-
sche Inkonsistenz bei Schillebeeckx, dall einerseits die Wirkung Jesu auf die
glaubende Gemeinde als normativ angesehen, andererseits dennoch der Versuch
gemacht wird, auf Jesu Selbstverstindnis zuriickzugehen, vgl. 52 Anm. 96.)

Das 2. Kap. enthilt unter der Uberschrift ,Eine rekenstruktive Hermeneutik
der Auferstehung Jesu“ einen eigenstéindigen Zugangsversuch des Autors zur
Problematik. Methodisch ist hierfiir der Riickgriff auf die Kategorie des Zeugnis-
ses leitend, wie sie von Ricoeur entwickelt wurde. Im Vergleich mit anderen
Grundtopoi des Narrativen — etwa dem Beispiel (das an einem bestimmten Fall
die universale Regel illustriert) und dem Symbol (das zwar Bedeutung erhellt,
aber nicht die Wahrheit eines individuellen historischen Faktums vermittelt) —
enthiillt einzig das Zeugnis den absoluten Charakter eines bestimmten geschicht-
lichen Augenblicks. Lessing hat den Unterschied zwischen Bericht und Zeugnis
itbersehen. Im Kontext des von Troeltsch erdffneten Fragehorizonts laBt sich
sagen, wie mit Hilfe der Kategorie des Zeugnisses die Frage nach einem
historisch addquaten Zugang auch zum unverwechselbar einmaligen Ereignis
beantwortet werden kann.

Dieser vielversprechende Ansatz wird aber nicht in aller Schirfe durchgehal-
ten. Schon in der theoretischen Ausfaltung des Gesagten scheint die Wahrheits-
problematik doch wieder auf die Frage nach Sinn (nicht auch nach der
erkennbaren Faktizitat) und Bedeutung eines Ereignisses verkiirzt (31, vgl.
46). Bei dem Versuch, exegetisch den methodischen Ansatz durch den Blick auf
,neutestamentliche Zeugnisse zu konkretisieren — in einer Diskussion einmal
»des Kurzformel-Materials in den Paulinischen Schriften”, sodann der ,Erschei-
nungstraditionen in den Evangelien® (33ff) — gewinnt man den Eindruck, dab sich
der zuvor betonte kategoriale Unterschied zwischen Bericht und Zeugnis kaum
geltend macht. (Wir werden darauf zuriickkommen.) Schwer verstandlich blei-
ben die abschliefenden Erérterungen der fiir eine heute angemessene Funda-
mentaltheologie (die der Vf. terminologisch als ,foundational theology* von
,fundamental theology“ abhebt) nétigen Aufgaben — ndmlich eine ,reconstructive
interpretation” mit der Analyse der ,retroductive warrants® und einer Diskussion
der ,relevant background theories® zu verbinden (42ff) —, da die hier leitenden
Begriffe erst im letzten Teil (304ff) ndher expliziert werden.

Der zweite (und lingste) Teil des Buchs - ,Die Griindung der
Kirche" - scheint mir am sorgfiltigsten durchkomponiert. Zwei Kapitel (3—4)
sind der bisherigen fundamentaltheologischen Behandlung der Thematik, zwei
weitere (5-6) einem eigenen, weiterfithrenden Versuch gewidmet.

Das 3. Kap. beginnt mit einer lebendigen Darstellung der Herausforderung,
die Loisys ,,L'Evangile et I'Eglise fiir die katholische Fundamentaltheologie war.
Aber auch das tiefgreifende Problem, das der Einbruch der These vom nahescha-
tologischen Horizont Jesu fiir den Protestantismus im Gefolge Luthers und
Calvins aufwarf, kommt zur Sprache, da hier nicht weniger als in der katholi-
schen Theologie das jeweils die Kirche Konstituierende wesentlich auf eine
Institution Jesu selbst zuriickgefiithrt wurde. Ausfiihrlich wird sodann die tradi-
tionelle fundamentaltheologische Argumentation zur Kirchengriindung skizziert:
der aristotelische Rahmen der ,,vier Ursachen der Kirche®, innerhalb dessen sich
die historische Beweisfithrung bewegte. Der Versuch, sich den von den ,Moder-
nisten“ eingebrachten Fragen zu stellen, hatte vor allem eine noch stirkere
Konzentration auf den locus classicus der kontroverstheologischen Apologetik,
Mt 16,17-19 zur Folge. Nach einem kurzen Uberblick iiber die Infragestellung
der traditionellen Argumente in der neueren Exegese (Neuinterpretation der
Wachstumsgleichnisse und der Stellung der Zwdolf, die Schwierigkeiten hinsicht-
lich der Riickfithrung von Mt 16,17-19 auf den historischen Jesus) wendet sich
der Vf. im 4. Kap. — analog seinem Vorgehen im ersten Teil — zunéchst der
transzendentalen Fundamentaltheologie Karl Rahners (mit einem kurzen Ver-
weis auf die phinomenologische Variante bei E.Farley: 179 Anm. 123) und
schlieBlich neueren exegetischen Versuchen zu.

Bei der Skizze der Rahnerschen Ekklesiologie wird die hier mafigebende
strukturelle und funktionale Gleichung zwischen Christus und der Kirche und
die allgemeine religionsphiinomenologische Bedeutung dieses Ansatzes hervorge-
hoben. Die neueren exegetisch-systematischen Versuche zum Problem einer
Kirchengriindung teilt der Vf. in zwei Haupttypen ein, einmal ein Fragen vom
historischen Jesus auf die Entstehung der nachésterlichen Gemeinde hin (unter
der Voraussetzung, Jesus habe eine Zwischenperiode nach seinem Tode und vor
dem Einbruch der Parusie angenommen), zum anderen eine pneumatologische
Version (die gerade die mit der Kreuzigung gegebene Situation als entscheidend
fiir die Kirchengriindung ansieht).

Waren schon bei der Darstellung der einzelnen fundamentaltheologischen
Ansitze deren jeweilige Schwachstellen markiert worden, so beginnt das 5. Kap.
nun mit einer griindlichen Diskussion der entscheidenden hermeneutischen
Fragen, die in der Thematik von Teil Il auf dem Spiele stehen. Unter Hinweis auf
neuere linguistische und hermeneutische Untersuchungen von Sprache und
Ausdruckshandlungen wird die Problematik der traditionellen, aber auch noch
weitgehend der zeitgenossischen exegetischen Versuche herausgestellt, die Frage
nach der Kirchengriindung wesentlich als eine Frage nach der Intention des
,Griinders” anzugehen. Es miissen die responsorischen Momente mitbedacht
werden, die das Reden und Handeln einer Person evoziert. ,Die Betonung der
interaktiven Dimension der Reichsverkiindigung hebt heraus, wie| diese Verkiin-
digung die gesellschaftlich normativen Werte infrage stellt und das Engagement



311

1985 Jahrgang 81 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 4

312

ihrer Horer herausfordert, so daB solche Verkiindigung notwendig Gemeinschaft
konstituiert. Weil dariiber hinaus der Inhalt der Reichsverkiindigung nicht
rational verifizierbar ist, kommt der Wahrheitsanspruch der interaktiven Impera-
tive der Verkiindigung nicht im rationalen Diskurs zur Geltung, sondern tiber ein
Engagement an die Person und Praxis des Verkiindigenden. Thre Bedeutung
kann daher nicht unabhéngig und losgelést von einer Analyse der Rezeption
dieser Verkiindigung und ihrer Interpretation in der Jiingergemeinde ermittelt
werden.” (117f) Unter Berufung auf die von H. R. Jauss u. a. entwickelte Rezep-
tions-Hermeneutik betont Vf. sodann, daB iiber die Frage nach der unmittelbaren
Aufnahme eines bedeutungsvollen Sprechens oder Handelns hinaus auch die
diachronische Rezeption als Teil der urspriinglichen Bedeutung ins Blickfeld
riicken mub: ,Jesus geht iiber die Erwartungsmalstibe seiner Zeitgenossen
hinaus und {iberschreitet den unmittelbaren Horizont nicht nur seiner Jiinger,
sondern auch seines eigenen ausdriicklichen SelbstbewuBtseins. Daher tendieren
Vesuche, Jesus primér von der Kategorie des religionsgeschichtlichen Hinter-
grundes' oder der Perspektive der angestammten religiosen Traditionen her zu
interpretieren, dazu, die Bedeutung Jesu auf die des Horizonts seines Hintergrun-
des zu reduzieren und seine Signifikanz auf die Normerwartungen seiner Zeit zu
beschrinken. Ein solches Vorgehen verkennt, in welchem Ausmal die Bedeu-
tung Jesu gerade darin besteht, dal er Erwartungshorizonte gewandelt und neue
Horizonte geschaffen hat.” (120) Die Frage nach dem Selbstbewubtsein Jesu, aber
auch die nach dem friihesten kirchlichen Zeugnis darf nicht als ausschlaggebend
betrachtet werden, weil die Bedeutung Jesu nur diachronisch iiber eine Serie von
Konkretisierungen zu ermitteln ist, in denen sich seine umstiirzende Kraft im
Hinblick auf frithere Konzeptionen erweist.

Dem damit skizzierten Methodenkonzept entsprechend, wendet sich F. dann
(in einem den heutigen Stand der Exegese in beachtlichem Mable spiegelnden
Uberblick) verschiedenen ntl Zeugnissen als Konkretisierungen der jeweils
erwirkten Kontinuitdt mit Jesus zu, zunéchst der paulinischen Ekklesiologie,
dann der der vier Evangelisten.

Im 6. Kap. werden die aufgezeigten hermeneutischen Grundlinien (weniger
die gewonnenen exegetischen Ergebnisse) in bezug auf einige wesentliche
Themen des fundamentaltheologischen Kirchentraktats — Kontinuitdt und Identi-
tét, Rezeption und gottliche Einsetzung, Kirche: Objekt und Grund des Glaubens
— weiter entfaltet und mit fritheren Konzeptionen verglichen. Besonders erhel-
lend ist, was F. im Riickblick auf die ,via empirica* des Kardinals Dechamps zur
Unangemessenheit des kritisch-historischen Versuchs, hinter die Sichtweise des
Evangeliums auf das reine Faktum zuriickzugehen, aber auch zur Unzuldnglich-
keit des transzendentalen Ansatzes sagt (vgl. bes. 170f).

In einigen Passagen, die weiter unten aufgenommen werden sollen, fillt die
Darstellung gegeniiber dem frither Gesagten allerdings eher zuriick.

Im - systematisch weniger dichten - dritten Teil geht es um die
Sendungder Kirche. In Kap. 7 wird der Behandlung des Themas in der
traditionellen Fundamentaltheologie dessen Diskussion in der gegenwirtigen
Theologie gegeniibergestellt. Der Vf. unterstreicht, da dem Dokument der
internationalen Bischofssynode ,Gerechtigkeit in der Welt“ (1971) zufolge der
Einsatz fiir Gerechtigkeit und die Teilnahme an der Umwandlung der Welt eine
konstitutive Dimension des Kerygmas ausmachen — und dall dies auch,
obgleich unter verschiedenen Akzentuierungen, von den letzten Péapsten immer
wieder hervorgehoben wurde (207ff). In Kap. 8 macht F. Ansdtze zu einer
systematischen Behandlung der Frage, die besonders von dem Bemithen geprégt
sind, die Einsichten der Politischen Theologie und der Theologie der Befreiung
angemessen zu beriicksichtigen. Eine zentrale These dieser Erdrterungen ist, dal3,
je mehr die Transzendenz Gottes ins BewubBtsein kommt, desto klarer auch die
Unverletzlichkeit der menschlichen Person ans Licht tritt.

Der vierte Teil - ,From Fundamental to Foundational
Theology” — bietet gleichsam eine abschliefende Einleitung zum Ganzen.
Kap. 9 enthilt einen knappen, aber informativen Abril der Entstehung der
Fundamentaltheologie. Hier wiiren nach dem Erscheinen der Werke von F.-].
Niemann® und G. Heinz?* vielleicht einige Akzente anders zu setzen. (Wihrend
z. B. F. die wissenschaftstheoretisch neue Rolle, die dem apologetischen Traktat
im 19. Jh. als Fundamentaltheologie innerhalb des Aufbaus des theologischen
Systems zuwuchs, auf Einflilsse des Deutschen Idealismus zuriickfithrt, macht
Heinz geltend, daB dieser Funktionszuwachs wesentlich durch eine von der
Philosophie Wolffs beeinflufite hochschulpolitische Mabnahme, ndmlich die
Rautenstrauchsche Studienreform, zustande kam.) In Kap. 10 versucht Vf, die
Grundtypen der Fundamentaltheologie auf ihre entscheidenden hermeneuti-
schen Voraussetzungen zu hinterfragen. Die traditionelle Fundamentaltheologie
impliziere wesentlich die Konzeption von Wahrheit als Korrespondenz (,.adae-
quatio intellectus et rei“). Die neuere, sich davon abhebende Fundamentaltheolo-
gie — von den , Vermittlungstheologen® des 19. Jh. und M. Blondel iiber K. Rahner
und P. Tillich bis zu Autoren wie P. Hodgson, Sch. Ogden, D. Tracy, E. Schille-
beeckx, L. Gilkey und H. Kiing — gehe dagegen von einem Verstindnis von
Wahrheit als Korrelation aus. F. steht beiden Typen kritisch gegeniiber. Die
frithere Konzeption wird heute gemeinhin als extrinsezistisch gewertet. Die
Vertreter der Korrelationstheorie (in ihren verschiedensten Auspragungen) hin-
gegen seien sich zu wenig des ,hermeneutischen Zirkels" bewult, dem sie
unterliegen: die Analyse des menschlichen Daseins, von der her sich die
Glaubensgehalte als sinnvoll erschliefen sollen, vollzieht sich ja selbst bereits

3 Jesus als Glaubensgrund in der Fundamentaltheologie der Neuzeit. Zur Gene-
alogie eines Traktats. — Innnsbruck-Wien: Tyrolia-Verlag 1983.

4 Divinam christianae religionis originem probare. Untersuchung zur Entstehung
des fundamentaltheologischen  Offenbarungstraktes der katholischen
Schultheologie. ~ Mainz: Matthias-Griinewald-Verlag 1984,

innerhalb der Wirkungsgeschichte des christlichen Glaubens. Zudem bestehe
stets die Gefahr, dab dem einen Pol der Korrelation, nédmlich den nicht-
theologischen Wissenschaften, ein zu groBes Gewicht bei der Urteilsfindung tiber
die religisen Wahrheitsanspriiche eingerdumt wird.

Nach diesem ,Rundumschlag ist man einigermalen gespannt auf die Skizze
der eigenen Konzeption von ,foundational theology”, die der Vf. in Kap. 11 gibt.
Zunichst wird unter Absage an jede Méglichkeit, auf eine sich selbst ausweisen-
de oder unwiderlegbare Wahrheit zuriickzugehen, der ,hermeneutische Zirkel*
zum unausweichlichen Rahmen aller wissenschaftlichen und damit auch der
fundamentaltheologischen Arbeit erklirt. F. fabt sodann die Hauptergebnisse der
zeitgendssischen Sprachphilosophie und Hermeneutik zusammen und versucht
schlieBlich, auf dieser Grundlage seine eigenen methodischen Prinzipien zu
formulieren — die wir hier nur in sehr vergroberter Form wiedergeben kénnen.
Ausgangspunkt der fundamentaltheologischen Arbeit ist die Existenz einer
Pluralitit von christlichen Glaubensiiberzeugungen und christlicher Praxis. Um
von hier zur Erkenntnis einer christlichen Identitit zu gelangen, reicht kein bloB
deskriptives Verfahren aus. Gefordert ist eine rekonstruktive Hermeneutik.
Bei der Frage nach Kriterien fiir eine angemessene Rekonstruktion jener Identitat
wird auf ,retroductive warrants“ verwiesen, an denen sich die entwickelten
Theorien bewihren miissen, und dariiber hinaus auf ,background theories” als
vermittelnder Instanz zwischen den Theorien und ihrer Uberpriifung an einer
Erfahrungswirklichkeit.

Eine abschlieBende kritische Stellungnah me zum Gesamt-
werk wird am besten bei dem zu Ende des Buches dargelegten
methodischen Instrumentarium ansetzen. Hier erscheint mir zunéchst
einmal der betonte Unterschied zur Korrelationshermeneutik de facto
recht minimal. Bei der Uberpriifung entwickelter Theorien anhand von
~retroductive warrants* wird nach der Fruchtbarkeit, dem ,,explanato-
ry and pragmatic success” der Theorien gefragt. Das Urteil iiber ihre
Erklarungskraft basiere auf der ,interrelation” zwischen Theorie und
Praxis. Was ist dies anderes als eine Korrelationstheorie, diesmal
allerdings nicht priméir an der Analyse von Dasein im allgemeinen oder
einer gegenwirtigen Situation, sondern an der Kraft zur Innovation
orientiert?

Mit den kritisierten Modellen transzendentaler bzw. hermeneuti-
scher Theologie® hat das Modell F.s gemeinsam, dal die Frage nach der
Maglichkeit einer Orientierung an letztgiiltigen Kriterien grundsétzlich
unterbleibt. In diesem Zusammenhang féllt auf, wie schnell die Uberle-
gungen von Habermas iiber die normativen Voraussetzungen einer
widealen Kommunikationsgemeinschaft“ abgetan werden und daBl an
der betreffenden Stelle (309) nicht einmal ein Hinweis auf den Versuch
H.-O. Apels erfolgt, zu einer ,ersten Philosophie” auf transzendental-
pragmatischem Wege vorzustollen. Wie kann ohne die Méglichkeit, an
letztgiiltigen Kriterien maBzunehmen, ein wissenschaftliches Unter-
nehmen sich tiberhaupt als ein ,self-correcting enterprise” (vgl. 287)
verstehen — konnte es nicht ebenso gut, da auf das Gegeneinander-
Abwiigen von stets nur Geltendem, aber nicht als gliltig Auszu-
weisendem angewiesen, das Gegenteil davon sein? Eine frithere Fun-
damentaltheologie war zumindest um den Nachweis bemiiht, warum
die ,,considered judgments” und , paradigmatic ideals" der christlichen
Tradition (vgl. 304-306) als normativ betrachtet werden. Hier werden
sie in dieser Qualitét einfach vorausgesetzt.

Ein kurzer Blick zuletzt auf die beiden Begriffe, die im ersten und
zweiten Teil der Untersuchung eine zentrale Funktion haben: Zeugnis
und Rezeption. In den Ausfithrungen zur Kirchengriindung wird zu
Recht der von Jesus evozierte Umsturz fritherer Konzepte betont. Ist
dies aber geniigend beriicksichtigt, wenn F. in seinen Erérterungen
{iber die Auferstehung Jesu sagt: ,,Die christliche Gemeinde setzt den
Glauben Israels an Gottes Macht iiber Leben und Tod fort und lobt
Gott fiir die Ausiibung dieser Macht Jesus gegeniiber” (34)? Miilite hier
der alte Begriff von Gottesmacht, wie er in den frithen Auferweckungs-
formeln (aus dem Kontext ihrer paulinischen Rezeption gerissen!) noch
zum Ausdruck kommt, nicht im Licht seiner Umprégung im Osterver-
stindnis etwa bei Paulus, Markus und Johannes neu gelesen werden?
Es ist schade, dab dem Vf. eine Seitenlinie der Osterdiskussion im
letzten Jahrzehnt offenbar entgangen ist, wo gerade diese Frage scharf
herausgearbeitet wurde®.

Wird im ersten Teil der Zeugnisbegriff nicht geniigend rezeptions-
hermeneutisch reflektiert, so scheint im zweiten Teil die Rezeptions-
hermeneutik zu wenig vom Begriff der Martyria geprégt, wie etwa in
den folgenden Sitzen zum Ausdruck kommt: ,Die Begriindung des
christlichen Glaubens basiert nicht auf dem irdischen Jesus als seinem
Grund, vielmehr auf der Interaktion zwischen dem irdischen Jesus und
seiner Rezeption durch die frithen christlichen Gemeinden, wie sie

5 Man miiBte hier allerdings im Hinblick auf M. Blondel und den frithen Rahner
stirker differenzieren, als der V. dies tut.

6 Vgl. meinen Uberblick ,Zum Diskussionsstand 1985%, in: Christologische
Brennpunkte, 2. Aufl. — Essen 1985,
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sich im Neuen Testament erschlieBen [...] der irdische Jesus ist mit
dem Thema eines Konzerts zu vergleichen [das nicht schon zu Beginn,
sondern erst am Ende in seiner vollen Bedeutung entfaltet ist]” (163).
Hier wird der Begriff der Rezeption so offen, dal} er als Interpretations-
modell fiir die Kontinuitit zwischen dem Kerygma und dem inkarnier-
ten Logos als seinem ausschlaggebenden Grund kaum noch brauchbar
erscheint. Es fehlt das dialektische Moment, das einem authentischen
Zeugnis eignet: das Zuriicktreten des Zeugen hinter die bezeugte
Sache. (Auch die dann folgende Bemerkung iiber eine , Kombination
von historischer Rekonstruktion und rekonstruktiver Hermeneutik"
mutet gegeniiber den vorausgehenden methodischen Uberlegungen
eher wie ein eklektizistisches Anhéngsel an.) Der von F. vertretene
methodische Zugang zum ,factum Christianum® bedarf wohl noch
weiterer Klarung. Vergleicht man ihn aber mit dem, was sonst implizit
oder explizit in der zeitgendssischen Fundamentaltheologie zum Tra-
gen kommt, dann darf man nur dankbar sein fiir den Mut, mit dem der
Vi. sich hier — umsichtig und wohl informiert — auf noch weithin
ungerodetes Terrain gewagt hat.

Freiburgi. Br. Hansjiirgen Verweyen

Fornet Betancourt, Raul: Kommentierte Bibliographie zur Philosophie in
Lateinamerika. — Frankfurt a. M., Bern, New York: Lang (1985). 156 S.
(Europédische Hochschulschriften: Reihe XX, Bd 158) br. sFr 34.—

Dem kubanischen Vf. (Akad. Rat an der Kath. Univ. Eichstétt), der
in Spanien ein ,Studium der Philosophie und Geisteswissenschaften®
(welch kuriose Formulierung!) absolvierte, gebiihrt Dank fiir diese
wertvolle Handreichung, die in der deutschsprachigen Lateinamerika-
Literatur eine Liicke schliefit. In der deutschen Lateinamerika-
Forschung wurde die Philosophie leider bisher vernachlissigt. Im
Vorwort (7) wird darauf hingewiesen, dall im Sachregister des ,Hdb.
der dt. LA-Forschung® (Hamburg 1980) das Stichwort Philosophie fehlt
und keine Untersuchungen erfalit wurden, die sich mit der Philosophie
LA’s beschaftigen. Solche Studien mochte Vf. durch die vorgelegte
Bibliographie anregen.

Die mit Kurzkommentaren versehenen Titel wurden aufgegliedert in Antho-
logien (9-10), Bibliographien (11-12), Allgemeine Untersuchungen (13-22), Unter-
suchungen zur Philosophie in den verschiedenen Lindern LA's (23—48), Studien
iber einzelne reprisentative Philosophen LA’s (49-78), Studien zu Grundfragen
der Philosophie in LA heute (79-106). Diese letzte Rubrik umfalit vier Themen-
kreise: Zur Frage der Existenz einer lateinamerikanischen Philosophie, zur Frage
ihrer Authentizitat, zur lateinamerikanischen Identitat, zur Befreiungsphiloso-
phie. Die Bedeutung der Befreiungsphilosophie im Hinblick auf die gegenwértig
im Brennpunkt der Diskussion stehende Theologie der Befreiung liegt auf der
Hand. Verzeichnisse der Autoren sowie der zitierten Periodica (zu denen leider
nicht die Verlagsorte angegeben werden) fehlen.

Ein Anhang ,Zur LA-Forschung an deutschen Hochschulen®
(107-156) bietet eine Liste von Dissertationen und Habilitationen
(1887-1983) siamtlicher Wissenschaftsbereiche in Ost und West, darun-
ter 27 aus Religionswissenschaft und Theologie. Man vermilt die
bedeutende Habil.-Schrift von Prien (vgl. ThRv 1980, 31-33).

Miinster Werner Promper

Goerdt, Wilhelm: Russische Philosophie. Zuginge und Durchblicke, — Freiburg

i. Br./Miinchen: Alber (1984), 768 S. Geb. DM 148.—

Die russische Philosophie, die es schon vor der marxistisch-
leninistischen Ideologie gab und die es bis heute gibt, ist im Bewult-
sein der westlichen Philosophen und Theologen immer noch ein
weitgehend unbekanntes Gebiet. Wer sich davon iiberzeugen will,
braucht nur die géngigen Philosophiegeschichten oder die einschligi-
gen Lexika nachzuschlagen. Er wird dabei feststellen, dab die russi-
schen Denker darin kaum bis gar nicht vertreten sind. Manchmal
gonnt man ihnen einen Anhang. Meistens aber bleibt es bei einem
Verweis, der sich in der Regel in reinen Aufzdhlungen erschopft. Von
einer eingehenden Wiirdigung ist jedenfalls kaum etwas zu finden.
Besonders auffallend ist schlieBlich, dall es Philosophiegeschichten
gibt, die nach der Art von Karl Jaspers dazu iibergegangen sind, die
indischen, chinesischen, buddhistischen und islamischen Weisen ein-
zubeziehen, von den russischen Denkern hingegen nichts zu berichten
wissen. Dabei wire doch nicht zu tibersehen, daB west- und osteuro-
pdische Denker eine gemeinsame Tradition im Griechen- und Chri-
stentum besitzen!

Die Literatur, die zum Thema >Russische Philosophiec vorliegt, ist
gemessen an der Literatur zu Philosophiegeschichten anderer Kultur-

rdume sehr bescheiden. Dazu kommt, dall ein GroBteil derselben in
Russisch verfaBt ist. Dadurch ist ein moglicher Interessentenkreis im
Westen von Hause aus eingeschréinkt.

Trotz der diversen Ubersetzungen einzelner Denker in westliche
Sprachen (die deutsche Solowjow-Gesamtausgabe z. B. wur-
de 1980 mit Band VIII abgeschlossen) sind die europédischen und
nordamerikanischen Philosophen und Theologen auf die russische
Philosophie nicht aufmerksamer geworden. Nach wie vor ist sie eine
Spezialistensache geblieben. Angesichts dieser Umstéinde mul} es nun
aber einiges Interesse wecken, wenn in einem deutschen Verlag eine
768 Seiten dicke Monographie mit dem Titel Russische Philoso-
phie. Zugdnge und Durchblicke erscheint. Denn davon ist
zumindest zu erwarten, daB erstens nach dem Werk von Masaryk aus
dem Jahr 1913 ein neues deutsches Standardwerk vorliegt und dal}
zweitens der russischen Philosophie fiir den deutschsprachigen Raum
und iiber ihn hinaus eine neue Chance geboten wird, die theologisch-
philosophischen Diskussionen mitzugestalten.

Vi. dieses umfangreichen Buches ist der Miinsteraner Ordinarius
fiir osteuropéische Philosophie Wilhelm Goerdt. Wie der Unterti-
tel seines Werkes — ,,Zugiinge und Durchblicke” - schon sagt, wagt
auch er sich an keine Gesamtdarstellung der russischen Philosophie.
Das Wettmachen eines Versdumnisses, das so alt ist wie die
Geschichtsschreibung der russischen Philosophie, ndmlich rund 150
Jahre, weil 1840 der Archimandrit Gavriil (1795-1868, = V. N. Voskre-
sénskij) zum ersten Mal {iber eine ,Russkaja Filosofija“ schrieb (690,
705f) — dieses Wettmachen traut er sich allein nicht zu. Thm gentigt es
schon, wenn sein Buch ein ,Ausgangspunkt® ist, ,eine Offnung des
Blicks auf ein weithin unbekanntes Land“ und ein ,,Anstof} ..., in
dieses Gebiet im groBen wie im kleinen weiter einzudringen” (6, vgl.
17f, 22). Insofern will er es auch nicht als das verstanden wissen, was
man ein >Handbuch« nennt. Ginge es ihm darum, so miifite er zumin-
dest einen groffen und geschlossenen Uberblick {iber die ganze
Geschichte der russischen Philosophie vorlegen und dabei versuchen,
die einzelnen Denker moglichst umfassend zu prisentieren. Das tut G.
aber nicht. Obwohl er in seinem Buch eine fast schwindelerregende
Menge an reinem Informationsmaterial verarbeitet, bietet er dennoch
nur eine ,Auswahl® (738). Diese Auswahl betrifft sowohl die
Themen, welche die russischen Denker beschiftigen, als auch die
Zuginge, die G. zu den einzelnen Perstnlichkeiten schafft.

Besonders bei den letzteren fillt dies auf. Die einzelnen Philoso-
phen werden nidmlich nicht im eigentlichen Sinne vorgestellt. G. 1406t
sie vielmehr nur zu ganz bestimmten Problemstellungen anworten, die
er anschneidet, bzw. beschrinkt er sich darauf, lediglich den einen
oder anderen Aspekt ihrer Lehre aufzugreifen, der ihm besonders
wichtig erscheint. Alles andere: die Biographie, die Bibliographie und
sonstige Informationen bringt er fast ausschlieBlich in den Fulnoten.
Aullerdem verweist er auf den 3. Teil seines Buches (687-752), den er
mit ,Gegenbilder” iiberschreibt. In diesem 3. Teil, der eigentlich eher
ein »Anhang als ein wirklicher , Teil” ist (er besitzt sogar ein eigenes
Inhaltsverzeichnis [689]), gibt er einen ,Uberblick tiber die russische
Philosophiegeschichtsschreibung” (samt Materialienverzeichnissen
bzgl. Biicher und Zeitschriften [729-737]) und eine Zusammenstellung
der ,Inhaltsverzeichnisse einiger Werke zur Geschichte der russischen
Philosophie 1938-1980“. Wer also Informationen sucht, muf sich hier
und in den FuBnoten zurechtfinden. Im tibrigen Text hingegen hat er
es mit G.s eigenen Theorien zu tun.

Gegenstand des ersten Teiles (25-188), der mit ,Bedenken vor der
russischen Philosophie* tituliert ist, sind folgende grundsétzliche Fragen: (1) Gibt
es tiberhaupt eine srussische Philosophie? (2) Warum ist es sinnvoll, diese
Philosophie zu erforschen? (3) Wann ist der Beginn derselben anzusetzen? — Alle
diese Fragen sind in der Forschung sehr umstritten. Es ist daher unerlaBlich, sie
in einer Monographie iiber die russische Philosophie zu erértern. Dabei ist
offensichtlich die 1. Frage fundamental. Wird sie ndmlich mit Nein beanwortet,
so eriibrigen sich die anderen Fragen von selbst. Wir beginnen daher mit ihr,
obwohl G. eine andere Reihenfolge vorzieht.

(1) Dafiir, dafl es {iberhaupt fragwiirdig ist, ob es eine russische Philosophie
gibt, tragen die russischen Denker selbst ein hohes Mal} an Verantwortung. Nicht
erst seit 1922, als M. N. ErSov, B. V. Jakovenko und G. Spet (157ff, 712-719)
radikale Zweifel an ihrer Existenz anmeldeten, sondern schon in der Zeit ihrer
Anfinge, im ausgehenden 18. Jh. (161-188), bedurfte es eingehender Argumenta-
tion, um ihre prinzipielle Moglichkeit zu rechtfertigen (bes. 180ff). Danach stritt
man sich immer wieder dariiber, ob die sogenannte russische Philosophie nicht
nur ein Import aus dem aufgeklirten Westen sei und nichts wirklich Russisches.
Man akzeptierte also das Faktum, fragte sich aber, ob fiir dieses Faktum das
russische Denken verantwortlich sei. SchlieBlich waren es die politischen Ver-
hiltnisse seit dem 19. Jh., die das freie Denken der Philosophie massiv beein-
trachtigten. So mufite man auch von da her gesehen die Maoglichkeit von
Philosophie in RuBland zumindest in Frage stellen.



315 1985 Jahrgang 81

THEOLOGISCHE REVUE Nr. 4

316

G. behandelt diese Probleme sehr genau. Vor allem den real-geschichtlichen
Voraussetzungen der russischen Philosphie widmet er einen breiten Raum
(45-150). Er unterscheidet dabei ,,drei Lagen" derselben: 1. Die Zeit withrend des
Petersburger Imperiums 1689-1917 (45-71): Charakeristikum dieser ,Lage” ist
das Vorhandensein eines relativen geistigen Freiraums, der sich zwischen einer
staatlich-kirchlich beeinfluBten ,Dienstphilosophie bzw. ,Schulphilosophie®
einerseits und einer frei denkenden , Intelligencija“ bzw. einem ,philosophischen
Sektierertum® im In- und Ausland aufspannt (67-71). 2. Die Zeit von der
Oktoberrevolution 1917 bis zum Tod Stalins 1953 (71-94): Diese Periode ist vor
allem gekennzeichnet durch die ,Gleichschaltung® (bes. 87ff) aller philosophi-
schen Stromungen an das Parteiprogramm der KPdSU. Nach einem anfénglichen
,Binnenpluralismus® innerhalb der revolutiondren Kréfte entsteht eine neue Art
von ,,Sektierertum®, das von nun an die russische, nicht-marxistische Philosophie
in der Emigration weiter am Leben hilt. 3. Die Zeit von Stalins Tod, vor allem
vom 20. Parteikongrel 1956 an bis heute (94-150): Obwohl der politische Druck
auf die Intellektuellen sich jetzt zeitweise lockert, bleibt die offiziell zugelassene
Philosophie dennoch eine , Dienstphilosophie” (bes. 132ff), die ihre Aufgabe darin
sieht, der ,Kollektiv-Vernunft der Partei zu dienen. Pluralismus wird nur in
dieser Hinsicht toleriert. Das Schicksal Andersdenkender, die es vereinzelt auch
wieder in der UdSSR selbst gibt, ist demjenigen fritherer ,Sektierer” dhnlich. Die
nicht-marxistische russische Philosophie bleibt weiterhin in der Verbannung.

Angesichts dieser Verhéltnisse sind berechtigte Zweifel an der
Méglichkeit einer Philosophie in RuBland angebracht. Denn bedarf es
zu einer ernst zu nehmenden Philosophie nicht der Freiheit des
Denkens? Die Antwort G.s auf diese Zweifel ist im Grunde sein ganzes
Buch. Er laBt einfach die geistesgeschichtlichen Fakten sprechen, die
allen Bedenken zum Trotz die Geschichte eines Denkens sichtbar
machen, das sich immer wieder den nétigen Freiraum errungen hat,
um eine Philosophie zu schaffen, die allgemein-menschliche Relevanz
besitzt. Natiirlich hatte dieses Denken seine spezifisch russischen
Eigentiimlichkeiten, gleichzeitig stellte es aber Anspriiche im Namen
der einen Vernunft, die alle Menschen verbindet (43f). Es hat damit das
Recht, vor diesem allgemein-menschlichen Forum der Vernunft gehort
zu werden.

Dab dies trotzdem nur selten geschieht, hat nach G. folgende maglichen
Ursachen: Erstens: man ignoriert einfach ein anderes Denken: zweitens: man
nimmt es zur Kenntnis, steht ihm jedoch prinzipiell skeptisch gegeniiber (,noeti-
sche Xenophobie“); und drittens: man beurteilt es im Namen irgendwelcher
Ideologien (33, 39—42). Jede dieser drei Haltungen macht eine geistige Auseinan-
dersetzung von vornherein unmoglich. Im Hinblick auf eine anders denkende
Philosophie verhindert sie aber noch mehr: Sie verhindert die Moglichkeit eines
kompetenten Beurteilers" (36ff), der diese andere Philosophie auf ihre Ansprii-
che hin iiberpriifen kann. Damit diesem némlich seine Kompetenz zufallen kann,
mub er sich der anderen Philosophie ernsthaft zuwenden und ihr im Rahmen
eines vernunftgeméaBen Dialogs iiberhaupt begegnen. Insofern ist nun die Frage,
ob es eine russische Philosophie gibt oder nicht, fiir G. zwar einerseits durch die
Fakten bereits entschieden, andererseits aber, im Hinblick auf die »quaestio iuriss,
steht sie noch an. Sie weist nach vorn, sofern sie auf eine griindliche Erforschung
derselben wartet, die sie beantworten kionnte. Diese Erforschung wurde bislang
jedoch noch nicht geleistet. <

(2) Warum ist es notwendig, die russische Philosophie kennenzulernen? G.
gibt darauf zwei Antworten: Die erste ist fundamental. Sie reicht nidmlich iiber
jeden konkreten AnlaB weit hinaus und sprengt sogar den Rahmen der blofien
Philosophie. Sie lautet: Das russische Denken mub fiir das >westliche« Denken
eine dauernde Herausforderung bleiben, weil beide Denkformen dieselben Wur-
zeln haben. Diese Wurzeln sind die griechisch-rémische Kultur einerseits und
das Christentum andererseits. Auflerdem hat RuBland die (west-)européische
Aufklarung iiber groBe Strecken hin mitgemacht. Es liegt somit eine bereits
vollzogene gemeinsame Denkgeschichte vor. Eine solche braucht nicht erst
eroffnet zu werden. Es hat sie schon gegeben (29-35, vgl. 44, 248f, 262-303). Sie zu
erforschen ist daher nicht weniger wichtig als das Kennenlernen der eigenen,
swesteuropdischen< Geschichte.

Die zweite Antwort G.s entspringt dem unmittelbaren Anlaf, daB man
heute sowohl im Osten als auch im Westen ein einseitiges Bild von der
russischen Philosophie hat. Man iibersieht ndmlich weitgehend jene philosophi-
sche Stromung, die das Erbe des vor-marxistischen RuBlands bis in die Gegen-
wart herein weitergefithrt hat, d. h. die Dissidentenphilosophie. In der UdSSR
wird sie aus ideologischen Griinden ausdriicklich totgeschwiegen oder sogar
eliminiert. Im Westen hingegen ist sie weitgehend unbekannt, weil entweder das
Interesse an der Sowjetkultur iiberwiegt oder weil einfach zu wenig Wissen um
sie vorhanden ist. G. setzt sich daher das Ziel, diese Verzerrungen zu entschérfen
und gleichzeitig einer zu Unrecht ins Abseits gedringten Philosophie ans Licht
zu helfen (17-23, vgl. 71ff, 93ff, 690-692). Aus diesem Grund behandelt er sie in
seinen konkreten Ausfiihrungen auch viel ausfithrlicher als jede andere Richtung
(471-686, vgl. 71-150, 281-391).

(3) Die Frage nach dem Anfang der Philosophie in RuBland hangt in der
Regel davon ab, welchen Begriff von sPhilosophiec man zugrundelegt. Je nachdem
z. B., ob man etwa eine schristliche Philosophiec bereits als Philosophie ansieht
oder nicht, geht man im Falle der russischen Philosophie bis ins Mittelalter
zuriick oder bleibt gleich im 19. Jh. (151-161). Einer gewissen Willkiir seitens der
Interpreten scheint man hier wenig entgegenstellen zu kénnen. G. macht
dennoch einen interessanten Versuch, um zu einer Klarstellung zu kommen. Er
sagt: Philosophie ist genau dann in einem Kulturvolk gegeben, wenn sich erstens

ein nachweisbares BewuBtsein um sie aufzeigen 1Bt (= ,Gegenstandsbewulit-
sein“), und wenn zweitens eindeutige Bekenntnisse von Mitgliedern dieses
Kulturvolkes vorliegen, die sich selbst als Philosophen verstehen (= ,Selbstbe-
wubBtsein“) (161-163). Wihlt man diesen Ansatz, so kann man nach Ansicht G.s
der historischen Realitit wesentlich besser gerecht werden, als wenn man selbst
entworfene Raster zugrundelegt. Man beginnt dann gleich mit der Geschichte,
man braucht nicht alle méglichen Vorentscheidungen zu treffen.

Wendet man nun G.s Vorschlag auf die russische Geistesgeschichte an, so
ergibt sich, daB eine erste ,bewuBte Griindung russischer Philosophie in
ersten, immer weiterwirkenden Akten von der Mitte des 18. bis ins erste Drittel
des 19. Jahrhunderts hinein“ stattfindet (162). Wichtigste Namen in diesem
Zusammenhang sind: Lomonosow, Skoworoda, Radischtschew und Speranski
(163-188). Erst im 18. Jahrhundert sehen russische Denker die Notwendigkeit von
Philosophie fiir ihr eigenes Volk ein und fithlen sich fiir sie auch kompetent.

Allerdings mahnt G. auch angesichts dieses Ergebnisses zur Vorsicht. Man
kénnte némlich jetzt erneut vereinseitigen, wenn man die russische Philosophie
auf bestimmte Themen festlegen wollte. Dieser Fehler, der von der Sekundérlite-
ratur {iberraschend oft begangen wurde, wiirde abermals die historische Wirk-
lichkeit vergewaltigen. Denn betrachtet man die Zeit der Anfénge, so sieht man
bereits, daB es ganz verschiedene Fragen waren, die zur Philosophie gefiihrt
haben. Es gab nicht eine einzige Frage, sondern mehrere (191-249). Man kann,
kurz gesagt, nicht genug darauf achten, so viel wie méglich die Geschichte selbst
sprechen zu lassen, die man untersucht.

Der zweite Teil, ,Zugénge und Durchblicke” (189-686), in dem G.
durchfithrt, was er im 1. Teil grundgelegt hat, kann hier nicht in aller Breite
dargestellt werden. Das ist bei der Fiille des Materials, das auf diesen 500 Seiten
geboten wird, villig unmaglich. Nur soviel sei berichtet: G. ordnet die Philoso-
phen, die er behandelt, nach fiinf Gesichtspunkten. Diesen Gesichtspunkten
liegen an und fiir sich sachliche Kriterien zugrunde. Gleichzeitig entsprechen
ihnen aber geschichtliche Verlaufsmomente. G. nennt sie folgendermalen:

1. ,Die Vielfalt der Griindung® (191-261): In diesem Abschnitt wird der
Anfang der russischen Philosophie genauer beschrieben. Lomonosow, Skoworo-
da, Radischtschew und Speranski kommen ausfithrlicher zu Wort. In ihnen sieht
G. nicht nur Denker, die am Anfang stehen, sondern gleichzeitig Denker, die die
weitere Zukunft der russischen Philosophie bestimmt haben. Zum Schluf} bietet
er noch eine Art Exkurs zu dem, was er die ,Oblomowerei" (249-261) der
russischen Philosophie nennt. Darunter versteht er eine geistige Stimmung, die
unter den russischen Intellektuellen bis tief ins 19. Jh. sehr verbreitet war.
Gemeint ist die Stimmung der ,Langeweile”, der ,Ldhmung”, des ,Ekels” und
des ,Doch-nichts-indern-Konnens* angesicht einer gesellschaftlich-kulturellen
Situation, die man durchschaut hat und ablehnt. Diese Stimmung hat nach G.
den Verlauf der russischen Philosophie beeinfluBt.

2. ,RuBfland und Europa“ (262-315): Dieses Thema ist fiur die russische
Philosophie nicht blof ein Thema unter anderen. Es gehort vielmehr in ihre
innerste Mitte hinein, entsteht sie doch in der Begegnung dieser beiden sKontra-
henten«. Aus ihr nimmt sie ihre Herkunft und in ihr findet sie auch ihre Zukunft.
Nicht von ungefihr haben sich die Philosophen daher intensiv mit diesem Thema
beschéftigt. Wie unterschiedlich sie dazu allerdings Stellung nehmen konnten,
illustriert G. an P. Ja. Tschaadajew, ]. W. Kiréjewski und K. S. Axakow.
AuBerdem bietet er eine aufschluBreiche Begriffsuntersuchung zu den fiir diesen
Zusammenhang so wichtigen Schlagworten wie ,Westler* und ,Slawophile®
(162-271).

3. ,Abmessungen der Philosophie* (316-391): Unter diesem Titel geht G. auf
die Vorstellungen von ;Philosophiec ein, die in Rubland seit der Zeit seiner
Christianisierung gingig waren. Dabei findet er Gelegenheit, sich mit den
geistlichen Akademien zu beschiftigen. Von diesen geistlichen Akademien
haben sich die Philosophen zwar zunehmend abgesetzt. Man darf aber nicht
vergessen, daB diese Akademien jahrhundertelang die Tréger der russischen
Kultur waren. Sie haben sogar, wie G. in seinen Untersuchungen, die bis in die
Patristik fithren, zeigen kann, den Begriff von sPhilosophie« geprégt. Es ist daher
unerlaBlich, sich mit ihnen zu beschéftigen. Dazu kommt, daB im 19. und 20. Jh.
an den geistlichen Akademien so etwas wie eine ,geistliche Philosophie® betrie-
ben wurde (336ff). Auch sie gehért zur russischen Philosophie, obwohl sie
zumindest im Westen wahrscheinlich noch nie eigens bemerkt worden ist.

4. ,Umbruch des Denkens" (392—470): Was in diesem Abschnitt behandelt
wird, ist die geistige Revolution des 19. Jh.s. Sie bildet die Grundlage fiir die
moderne Philosophie. G. erdrtert sie vor allem in bezug auf den Nihilismus und
den >Soziologismusc. Letzterer bietet ihm AnlaB, bei der Darstellung von N. K.
Michailowski den wichtigen Begriff ,,prawda“ zu erldutern, der ,Wahrheit* und
.Gerechtigkeit" zumal bedeutet (449-470). AuBerdem stellt er exemplarisch an A.
Herzen einerseits und an F. M. Dostojewskij andererseits das Echo der russi-
schen Intelligencija auf die linkshegelianische Religionskritik dar (423—449). Er
zeigt dabei gleichzeitig, wie die Anerkennung bzw. Nichtanerkennung Jesu
Christi das russische Denken bis zum heutigen Tag spaltet.

5. ,Die Vielfalt des Ausbaus* (471-686): Wie dieser Titel schon nahelegt, folgt
G. jetzt den verschiedenen Ausfithrungen, die aus den bisher dargestellten
Grundlagen erwachsen sind. Er interpretiert somit die Philosophie des spéteren
19. Jh.s und des 20. Jh.s als mogliche Konsequenz der fritheren Geschichte. Doch
er denkt in diesem Zusammenhang nicht so sehr an den Marxismus-Leninismus,
den er nur in einem groBeren Uberblickskapitel streift, als vielmehr an WI.
Solowjow und an die ,Sektierer”, die seine Art des Philosophierens fortgefiihrt
haben: an N. Losski, an N. Berdjajew, an S. L. Frank und an P. ]. Nowgorodzew.
Der bereits erwihnten Absicht seines ganzen Buches entsprechend widmet er
diesen Denkern einen breiten Raum. Zwar stellt er sie nicht umfassend vor. Doch
allein schon die Tatsache, daB er genauer auf sie eingeht, beweist, daB er ihnen
eine iiberragende Bedeutung fiir die ge sam te russische Philosophie beimilt.
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G.s Buch ist zweifellos ein neues Standardwerk auf seinem Gebiet.
Das gilt nicht nur fiir den deutschsprachigen Raum, in dem es das erste
grobere Werk dieser Art ist. (Die groBen Untersuchungen von Th. G.
Masaryk aus dem Jahr 1913 waren ja keine reine Philosophiegeschich-
te.) Das gilt sicherlich auch fiir die anderssprachige Forschung zu
diesem Thema. Denn gegeniiber der bereits bestehenden Literatur
bringt G. eine ganze Reihe neuer Gesichtspunkte ein.

Dazu kommt, daB dieses Buch auch so gut geschrieben ist —
stellenweise erinnert es an einen russischen Roman: es ist breit, ohne
zu langweilen —, daB es in der Lage ist, einen grofen Leserkreis
anzusprechen. Damit tut es der von ihm behandelten Materie einen
zusitzlichen Dienst. Denn die russische Philosophie ist von ihrem
Selbstverstindnis her niemals eine reine Sache der Philosophen. Von
Anfang an war sie vielmehr bestrebt, eine Weisheit fiir das konkrete
menschliche Leben zu sein und, sofern sie nicht atheistisch sein wollte,
eine Hinflihrung zu Christus. Der Interessentenkreis, den G. anspricht,
reicht daher auch weit iiber die Fachphilosophen hinaus: Er umfaft die
Theologen genauso wie die Historiker, die Slawisten, die Literaturwis-
schenschaftler, die Byzantinisten oder ganz einfach die philosophie-
begeisterten >Laienc.

Wenn es jedoch eine wesentliche Frage gibt, die sich beim Lesen
von G.s Buch unmittelbar aufdriingt, so ist es diese: Beurteilt G. die
heutige Lage der russischen Philosophie nicht etwas zu optimistisch?
Wie aus mehreren Bemerkungen hervorgeht, vertraut er auf eine
positive Zukunft derselben sowohl in RuBland selbst als auch in den
Emigrantenkreisen. Er sagt aber zu wenig, worauf er diesen seinen
Optimismus stiitzt. Denn was kénnte ihm dafiir Grund bieten? Die
Situation in der UdSSR von heute ldBt keine Lockerung der Verhaltnis-
se erkennen. Einen wirklichen geistigen Freiraum, der die Vorausset-
zung fiir eine ernstzunehmende Philosophie ist, wird es voraussichtlich
noch lange nicht geben. Und wie man sieht, dirfte auch weiterhin
einer im Land existierenden Dissidentenphilosophie kein registrierba-
rer Erfolg beschieden sein. Was die ,,Sektierer”-Philosophie im Aus-
land anbelangt, so zeichnet sich aber ebenso wenig Zukunftstrachtiges
ab. Dieses wire zwar zu erhoffen, es ist aber schwer zu sehen, worauf
sich eine solche Hoffnung klammern kénnte. Denkt G. an die Klassiker
des 19. und 20. Jh.s? an Solowjow? an Berdjajew? an Losski? an Frank?
Glaubt er, daB von ihnen neuerlich Impulse ausgehen werden und daf
ihre Zeit noch bevorsteht? Wenn er jedoch dieser Ansicht sein sollte,
wie erklart er sich dann ihre spérliche Wirkung bisher? GewiB ist dafiir
viel Ignoranz, Xenophobie, Unwissenheit und Vorurteil verantwortlich.
Aber liegt darin der einzige Grund? Kénnte er nicht auch in den
jeweiligen Philosophien selbst zu suchen sein?

Das sei nur gefragt. Es bleibt zu hoffen, dal G.s Optimismus recht
behiilt.

Salzburg Heinrich Schmidinger

Delikostantis, Konstantinos: Der moderne Humanitarismus. Zur Bestimmung
und Kritik einer zeitgendssischen Auslegung der Humanitétsidee. — Mainz:
Matthias-Griinwald (1982). XII, 232 S. (Tibinger Theologische Studien, Bd
17) kart. DM 32—

Die Idee der Menschenwiirde steht heute im Mittelpunkt zahlrei-
cher Bewegungen, die sich die Humanisierung menschlicher Lebens-
verhiltnisse zum Ziel gesetzt haben. Um so mehr aber bedarf gerade
dieser Begriff von Humanitdt der kritischen Absicherung seines
urspriinglichen Sinngehalts als Ausdruck unbedingter Verantwor-
tungsfreiheit des Menschen. Nicht selten werden heutzutage Begriffe
wie Humanitit, Menschenwiirde zur Chiffre einer Gliickserwartung,
deren Erfiillung man vom Wohlfahrtsstaat wie einen Rechtsanspruch
glaubt einfordern zu kénnen. Dieses Phidnomen sozialeudaimonisti-
scher Verkehrung der Humanititsidee zum sog. Humanitarismus steht
im Mittelpunkt der bei Prof. Schwartlinder angefertigten und von
dessen Tiibinger Forschungsprojekt ,Menschenrechte® inspirierten
Diss.

Dazu schldgt der Vf. einen kritisch-affirmativen Gebrauch des Begriffs
+Humanitarismus" vor, der einerseits eine ,bestimmte negative Entwicklung der
modernen Moral® bezeichnet, sie aber andererseits ,unter den Anspruch der
Humanitiitsidee" stellt (17). Es zeichnet den Grundansatz dieser Arbeit aus, daB
sie fiir die aus der Begriffsgeschichte allein nicht zu erreichende Klérung
diejenigen Grundformen menschlichen Lebens aufgreift, die die Menschenwiirde
in ihrer Unbedingtheit zum Vorschein treten lassen, nidmlich das Leben im Recht
und das Leben aus Liebe. Die spannungsvolle Dynamik von Ordnung der
Gerechtigkeit und Ordnung der Liebe steckt den Rahmen ab, innerhalb dessen
auch die Gefihrdungen des Humanum durch die Verabsolutierung des Sozial-
eudaimonismus scharfere Konturen gewinnen. Der Humanitarismus bezeichnet
von daher diejenigen Bestrebungen, die zum einen die Idee des Rechtsstaates

und der Menschenrechte als geschichtlicher Freiheitsforderungen dadurch ver-
kiirzen, daB sie das politische Handeln auf wirtschaftliche Aufgaben und Versor-
gungsfunktionen hin zweckrationalisieren (vgl. 150; dhnliche Gefahren sieht der
V£. auch im Begriff des humanitaren Vélkerrechts von |. Pictet), die zum anderen
die christliche Nichstenliebe zur abstraki-sentimentalen Forderung egalitari-
stisch verkiimmern lassen. Beide Gefahrdungen werden zunéchst exemplarisch
anhand der Humanitarismuskritik bei M. Scheler (vom Begriff der Liebe aus)
und A. Gehlen (vom Begriff der Gerechtigkeit aus) dargestellt. Der Schwer-
punkt der Arbeit liegt hierbei bei der Auseinandersetzung mit der sozialeudaimo-
nistischen Verkehrung der Gerechtigkeitsidee. Dennoch verdienen auch die
Hinweise auf die humanitaristischen Tendenzen innnerhalb der politischen
Theologie von D. S&1le Beachtung und unterstreichen die Aktualitit, die der
vom Vf. erarbeiteten Thematik auch in der gegenwirtigen theologischen Diskus-
sion zukommt.

Bonn Gerhard Héver

Levinas, Emmanuel: Die Zeit und der Andere. Ubers. und mit einem Nachwort
versehen von Ludwig Wen zler. — Hamburg: Meiner 1984, 102 S. DM 28.—
Der vorliegende Bd macht erstmals in deutscher Sprache einen

Text zuginglich, der den ersten Versuch von Emmanuel Levinas

enthilt, ein Thema zu bearbeiten, das ihn wihrend seines ganzen

Lebens beschiftigt hat: die Uberwindung der Herrschaft des Subjekts

iiber seine Welt. Der Form nach handelt es sich um Vorlesungen, die L.

im Winter 1946/47 an dem von Jean Wahl gegriindeten ,Collége de

Philosophie® gehalten hat und die 1948 in einer Sammelveroffentli-

chung dieses Instituts erschienen sind. 1979 erschien ein unverénderter

Nachdruck in Buchform, dem Levinas, aus dem Abstand von iiber 30

Jahren, ein Vorwort hinzugefiigt hat. Ludwig Wenzler hat seiner

Ubersetzung ein ausfiihrliches Nachwort hinzugefiigt, das diesen frii-

hen Entwurf von L. im Lichte seiner spiteren Entwicklung deutet.

L., Schiiler von Edmund Husserl und der phdnomenologischen
Methode auch im Protest gegen sie noch verpflichtet, sieht in Husserls
phinomenologischem Grundgesetz, wonach Noesis und Noema (Akt
und Gegenstand) einander in strenger Korrelation entsprechen, einer-
seits den Grund der Freiheit des Subjekts (nichts kann ihm
entgegentreten, was die Form seiner intentionalen Akte zerstorte),
andererseits aber den Grund seiner Einsamkeit. Die Intentio-
nalitit, der Ausgriff der Akte nach den von ihnen intendierten Gegen-
stinden, verwandelt das Noema in ein Moment der sich mit sich selber
vermittelnden Noesis, 1Bt allen Bezug zum Wirklichen zu einer Weise
werden, wie das Subjekt auf sich selbst zuriickkommt und eben
deshalb prinzipiell einsam bleibt. ,Die Intentionalitit des BewubBtseins
[...] 1aBt den Solipsismus nicht verschwinden, da sein Element, das
Licht, uns zwar zu Herren der duBeren Welt macht, jedoch unfahig ist,
uns dort einen Partner zu entdecken® (39).

Auf der Suche nach Situationen, die dem Ich die Chance bieten,
sich aus dieser solipsistischen Einsamkeit befreien zu lassen, stébt L.
auf die Erfahrungen der Sinnlichkeit (beginnend mit dem GenulB
der Nahrung und sich vollendend im sinnlichen Eros), des Schmerzes,
des Todes, aber auch der Vaterschaft als der ausgezeichneten Weise,
wie ich einem Anderen begegne, fiir den ich verantwortlich bin, statt
mich an ihm nur zu mir selbst zu entwickeln. Von entscheidender
Bedeutung ist jedoch in diesem Zusammenhang die Analyse des
Todes. L. versteht den Tod nicht, wie Heidegger, gegen den er sich
ausdriicklich abgrenzt, als die uniiberholbare Méglichkeit des Daseins,
zu der dieses immer schon ,vorlduft” und von der her es sich in seiner
Welt versteht. Der Tod ist vielmehr die Unméglichkeit des Daseins,
von der her sich dem Menschen nichts zu verstehen gibt, die ihm seine
Herrschaft iiber sich selber raubt. Aber gerade dadurch ist er seine,
dieses bestimmten Menschen, Unmdglichkeit.

An diesem Verstindnis des Todes entscheidet sich auch die Deu-
tung der Zeit. Die Zeit ist, wenn sie idealistisch oder auch existenti-
alistisch verstanden wird, der Vorgriff auf das je eigene Seinkénnen,
auf das vollendete Beisichselbersein, auf die Gegenwart, in der alle
Selbstiiberschreitung zum Selbstbesitz geworden sein wird. Die Zeit
dagegen, im Lichte der menschlichen Sinnlichkeit wie der menschli-
chen Sittlichkeit verstanden, ist die Chance des Menschen, sich selber
genommen zu werden, von sich loszukommen, sich freimachen zu
lassen fiir den Anderen. Dieser ist uns nicht mehr ,intentional®, als das
Korrelat der auf ihn gerichteten Akte gegeben, sondern wird als
Einbruch des Nichtbeherrschbaren erfahren, als ein Einbruch, der die
Einsamkeit des Ich aufbricht, ohne das Ich auszuléschen. Ein solches
Verstidndnis der Zeit versucht L. in einer (ganz und gar nicht ,,phéno-
menologischen®, dem Grundgesetz von Noesis und Noema verpflichte-
teten) Phinomenologie der Sinnlichkeit zu erreichen, die tibergeht in
eine Grundlegung der Ethik, ndherhin in einer Hinfithrung zur Grund-
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fahigkeit, die jeder Ethik zugrunde liegt: der Fihigkeit, das , Antlitz des
Anderen” zu sehen.

Die Uberwindung der Einsamkeit eines Subjekts, das in allem
vermeintlichen Bezug auf Gegenstinde immer nur mit sich selbst
beschéftigt bleibt; darum die Kritik an der Intentionalitat, die Rehabili-
tierung der Sinnlichkeit und vor allem die Bemiihung, den Menschen
zum Blick auf das , Antlitz des Anderen” zu befdhigen: in den noch
unentfalteten, gelegentlich rdtselhaften Formulierungen der frithen
Vorlesungsreihe ,Die Zeit und der Andere” kommt jene ,intuition
originale” zum Ausdruck, die dem Schaffen von L. bis in die spétesten
Werke hinein die bleibende Aufgabe gestellt hat.

Bochum Richard Schaeffler

Friedrich Daniel Ernst Schleiermacher. Der christliche Glaube nach den
Grundsitzen der evangelischen Kirche im Zusammenhange dargestellt.
(1821/22). Teilband 3 Marginalien und Anhang, unter Verwendung vorberei-
tender Arbeiten von Hayo Gerdes und Hermann Peiter. Hrsg. von Ulrich
Bart. - Berlin, New York: Walter de Gruyter 1984. XXV. 672 S. (Kritische
Gesamtausgabe. Erste Abteilung, Schriften und Entwiirfe Bd 7, Teilbd 3) Ln.
DM 242.-

Mit diesem 3. Teilband ist die kritische Herausgabe der ersten
Fassung der ,Glaubenslehre” Schleiermachers abgeschlossen. Vorbe-
reitet wurde er noch von Hermann Peiter, der die zwei ersten Halbbén-
de (Text der ,,Glaubenslehre®) besorgt hatte. Ulrich Barth hat ihn nun
mustergiiltig vollendet.

Der Band enthilt zwei Teile: 1. die handschriftlichen Bemerkungen, ,,Margi-
nalien”, Schleiermachers zum personlichen Handexemplar der 1. Aufl. seiner
Dogmatik, 2. die Quellentexte. auf die Schleiermacher, sei es in der ,Glaubens-
lehre" oder in den ,Marginalien” verweist. Hinzu kommt noch ein Beitrag, ein
Blatt aus den Vorarbeiten Schleiermachers zur ,,Glaubenslehre”.

Der Teil der ,Marginalien* umfafit nur die Bemerkungen Schleiermachers
zum ersten Band von 1821, genauer: bis zum § 75. Die letzten Seiten des Bandes
(§ 76) sind offenbar verlorengegangen, desgleichen der zweite Band. Eine kleinere
Anzahl der ,Marginalien® hatte bereits Prof. Hayo Gerdes in der kritischen
Ausgabe der zweiten Fassung der ,Glaubenslehre” von Martin Redeker verof-
fentlicht. Jetzt sind sie vollstindig zugénglich. Sie sind von nicht geringer
Bedeutung fiir die Interpretation der Ausfiihrungen Schleiermachers. Dessen
anscheinend abstrakte Erwdgungen iiber eine dogmatische Lehre erweisen sich
in ihrem Lichte als konkrete Auseinandersetzung mit vorgetragenen Lehrmei-
nungen. Was im Text als theologische Dialektik zutage tritt, ist oft in Wahrheit
Kritik und Diskussion.

Ebenso bietet der Teil der Quellentexte eine héchst schitzenswerte Hilfe fiir
das Verstindnis der ,,Glaubenslehre”. Gewil} enthilt er nur Ausziige aus heute
schwer zugdnglichen Schriften, die aber groBziigig und stets sinngemil} vorge-
nommen sind. Nicht allein Texte dogmatischen Inhalts sind herangezogen.
sondern auch die verschiedenen Rezensionen der ,Glaubenslehre”, auf die sich
Schleiermachers Aussagen beziehen.

So vervollstandigt dieser Teilband die vorausgegangene Veroffentli-
chung der ersten ,,Glaubenslehre” zu einem hervorragenden Arbeitsin-
strument.

Miinchen Robert Stalder

Albrecht, Carl: Das mystische Erkennen. Gnoseologie und philosophische Rele-
vanz der mystischen Relation. — Mainz: Griinewald (1982). 381 S. Leinen DM
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Mit dem Nachdruck der 1958 erstmals erschienenen Untersuchung

wurde ein wichtiges Buch erneut in die theologische und religionsphi-

losophische Diskussion gebracht. Die Frage nach der Bedeutung des
mystischen Erkennens iiber eine ,,Psychologie des mystischen Bewult-
seins” (so eine Untersuchung Albrechts von 1951) hinaus, ist begrifflich
kaum erschlossen, da die Intensitit des Erfahrenen sich einer analyti-
schen Reflexion wohl eher sperrt. Um so bedeutender wiegt das

Verdienst A_s, in einer phdnomenologischen Analyse {iber den psycho-

logischen Gespréchsbereich hinaus begrifflich kontrolliert zu argumen-

tieren.

Unter einer phédnomenologischen Untersuchung versteht er die
Erérterung, ob das Phidnomen Mystik als eigensténdiger Erlebens- und
Wirklichkeitsbereich sich als eine ,echte Phinomenletztheit, die auf
kein anderes Phénomen zuriickgefiihrt werden kann® (6), zu erweisen
vermag. Ausgangspunkt seiner Analyse bildet das Ergebnis seiner
psychologischen Untersuchung von 1951.

Dieses Ergebnis 4Bt sich in dem Satz ,Mystik ist das Ankommen
eines Umfassenden im VersunkenheitsbewuBtsein" (6) zusammenfas-
sen.
Der Begriff des mystischen BewubBtseins 1aBt sich von dorther als
dreistellige Relation niher charakterisieren und enthélt als solche die
Relate der Innenschau, des ankommenden Umfassenden und des

Vorgangs dieses Ankommens. Dieser Begriff wird nun schrittweise
phénomenologisch erschlossen, indem zunéchst nichtmystische, aber
vergleichbare und als mystische verwechselbare Phinomene ausge-
grenzt werden.

So beginnt A. mit der Ausgrenzung des Bereichs der ,,Pseudomystik”, wobei
Pseudomystik hier nicht pejorativ, sondern nur als Sammelname fiir vergleichba-
re, aber nicht-mystische Phiinomene steht, also rein logisch verwandt wird. (Hier
hétte man vielleicht lieber von Nicht-Mystik reden sollen.)

Zur Pseudomystik gehéren der Okkultismus, der Erlebnisbereich der Geist-
forscher und Geisterseher und der als ganzer leicht unvermittelt als mystisch
erkldrte Bereich des kosmischen Bewultseins.

Nun kann sich der Gegenstand des mystischen BewuBtseins zwar auf dem
Wege der Erkenntnis hoherer Welten (Geisterseher) oder der kosmischen Schau
anfinglich realisieren, er kann aber erst dann bewult begriffen werden, wenn
alle konkreten Erkenntnisgehalte der (bereichsabgegrenzten) iibersinnlichen
Welten und die Bezogenheit der kosmischen Schau auf AuBenwahrnehmung
ausgeblendet, zum ,,Nichts” (37) werden.

In einer duberst differenzierten phéanomenologischen Argumentation geht A.
den Weg zur ErschlieBung des mystischen Erkennens, den wir hier nur sehr grob
skizzieren konnen. Er grenzt dabei fortschreitend alle, die Phinomenletztheit der
mystischen Relation tiberformenden Elemente aus. So ist etwa der Charakter des
Ankommens des Ankommenden eine notwendige Bedingung mystischen Erken-
nens, aber nicht hinreichend, dieses spezifisch zu charakterisieren. Auch die
bildhafte Schau (etwa Christi oder der Jungfrau Maria) hat zwar ein ,,Phdnomen-
band, das die Grenzlinie zwischen dem Innen- und dem AuBenraum iiberschrei-
tet® (62), ist aber nicht notwendig als solches ein Hinweis auf spezifisch
mystisches Erkennen und so Zugang zur mystischen Gegenstandssphire. Doch
wird die bildhafte Schau nun oft als lichtdurchdrungen geschildert. Aus einem
der immer wieder zur empirischen Erhédrtung und ansprechenden Illustration des
Gesagten angefiithrten Texte von Mystikern sei hier Lucie Christine zitiert:

»Der Blick des Herrn erstrahlte in einem Glanz, der alles Natiirliche tibertraf.
Vor seiner uibergewaltigen Majestdt ware ich von Schrecken gepackt worden,
héatte der giitige Meister meine Seele nicht in unsagbarer Liebesentziickung an
sich gezogen. Um den Herrn leuchtete eine Klarheit, die nicht dem Licht unseres
Tages glich und auch nicht dem der Sterne in der Nacht” (96).

Dieses dem Bilde anhaftende Licht ist ein ,ausleuchtendes” (96) Licht, das
nur als Metapher dient, die Strahlkraft der gesamten Vision zu kennzeichnen.
Dieses Licht kann vom Erkennenden nun auch als solches in seiner Reinheit
thematisiert werden und zeigt sich dann als ,,umfassende Einheit, die, obwohl sie
héchste Einfachkeit ist, auch Ursprung bergende Letztheit ist, die ausflieBt und
ausstrahlt in ein zeitliches Geschehen der Unterteilung, die bei dieser Ausfiche-
rung aber allgegenwirtige Einheit bleibt, zwar nicht im Sinne einer numerischen
Summe, sondern als ein wesenhaftes Insgesamt des getrennt Seienden” (99).

Sofern sich das lichtschauende Subjekt als Abstraktion von aller konkreten
Gehaltlichkeit des Schauens versteht, wird das als solches betrachtete Licht zum
Erscheinungsbild umfassender Prisenz des Umfassenden.

+In dem Gesamtgefiige der mystischen Lichtschau sind zwei Erfassungswei-
sen zu einer Einheit verschrinkt. Die Erfassung der Prisenz des Umfassenden
und die Schau des ankommenden Schaugebildes, das unter der Metapher Licht
am geméiDBesten ausgesagt wird“ (123).

So wird Présenz als solche erfalbbar und damit geraten wir in die Nihe der
bildlosen ,Schau’, weil in jener Prisenzerfassung der mystische Gegenstand als
real begegnet.

Da sich A. nicht mehr im psychologischen, sondern im phdanomeno-
logischen Gespriachsbereich bewegt, ist hier zugleich eine weiterfiih-
rende ,gnoseologische” Reflexion notwendig, die von einer ontologi-
schen Reflexion strikt zu unterscheiden ist. Fragt die Ontologie ndm-
lich nach dem Objektivitdtsgehalt des als an sich durch das Erkennen
Gesetzten, so ist die Aufgabe der Gnoseologie, auf dem Hintergrund
phénomenoclogischer Beschreibungen von Gegenstandsbereichen das,
was in einem Phdnomenbereich als notwendig real ,an sich’ begrifflich
vorausgesetzt wird, zu rekonstruieren, ohne iiber die Rekonstruktion
eines bestimmten PhénomenbewubBtseins als ObjektivitidtsbewuBtsein
hinaus Existenzaussagen zu machen (vgl. bes. 306f). So ergibt sich
gnoseologisch betrachtet folgende Argumentationsgrundlage:

»Innerhalb eines jeden aposteriorischen Erfahrungsganges, also auch inner-
halb eines jeden mystischen Erfahrungsganges, kann niemals irgend etwas von
einem Gegenstand erfaBt werden, ohne daB} die Prisenz dieses Gegenstandes
vorausgesetzt ist” (129). So ist phdnomenologisch betrachtet und gnoseologisch
entfaltet die Prisenz des Umfassenden im mystischen Erkennen als real zu
verstehen. Versucht man nun das Phinomen der reinen Prisenzschau als solches
néher zu erkunden, so erscheint als einziges noch bildhaftes Merkmal die
Réumlichkeit des Schaugehaltes (134). Die Prisenz als solche reprisentiert ein
Reales, dessen Réumlichkeit ,imaginir® (134) ist, als Metapher fiir die mystische
Relation, die den Richtungscharakter des mystischen Gegenstandes auf das
erkennende Subjekt symbolisiert, ohne dal} das prédsente Umfassende iiberhaupt
als ,gerichtet’ gedacht werden kénnte.

Mit der Reflexion auf die nur als Metapher betrachtbare raumliche Aufge-
spanntheit des priisenten Umfassenden wird der letzte Schritt von nicht-
mystischen zu mystischen Schaugehalten geleistet. A. zitiert hier wieder Lucie
Christine (135):

~Plétzlich zeigte sich mir der gute Meister und durchflutete mich mit seinem
Licht. Ich schaute ihn nicht mit den Augen des Leibes {. . .), auch nicht mit denen
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der Seele (.. .), sondern mit einer sehr klaren durchdringenden geistigen Schau-
ung, deren Sicherheit sich stirker aufdringt als das Zeugnis der Sinne.” Zugleich
erweist es sich, dab eine undifferenzierte Rede von einer ,Schau’ nicht so einfach
moglich ist. Insofern die mystische Einsicht als reine Prisenzerfassung nicht
kategorial erfaBbar ist, ist der reine Phinomenkern der Einsicht das ,intuitive
Zufallen einer Erkenntnis a priori® (148).

A. kommt nun nach vielen, hier nicht ausfithrbaren Differenzierungen und
selbstkritischen Methodenreflexionen zur Bestimmung der mystischen Relation
als einer Phanomenletztheit, d. h. als einer dem Denken nicht mehr auflésbaren
Vorgegebenheit unserer Wirklichkeit, einer vorgegebenen Aufgabe, die nicht auf
fundamentalere Grundlagen zuriickfithrbar ist, ochne rein formal zu werden.
Wenn nun diese Nichtriickfiihrbarkeit nicht nur aktuell, sondern prinzipiell im
menschlichen Dasein verwurzelt ist, so erweist sie sich als ,,Urphénomen®, als
mit menschlicher Existenz grundlegend gegebene Wirklichkeit. Aus ,gebotener
Vorsicht“ (267) beschrinkt sich A. nun darauf, die mystische Relation nur als
Phanomenletztheit zu verstehen. Seine endgiiltige Bestimmung der mystischen
Relation lautet:

+Eine helle, bewuBtseinspsychologisch geordnete Innensphére, umschlossen
von einer weniger hellen pathischen Erlebnissphére, anschlieffend daran ein
gnoseologisch erfaBbares Strukturglied der mystischen Relation und dariiber
hinaus nichts anderes mehr als jener Sachverhalt, dal auch ohne weitere
Einzelbestimmungen die mystische Relation als solche und damit auch ihr
zweiter Bezugspol, das mystische Es, phénomenologisch eindeutig gewill ist“
(266).

Ausgehend von Nicolai Hartmanns realistischer Erkenntnismetaphysik
versucht A. nun in einem abschlieBenden Teil, die mystische Relation gnoseolo-
gisch zu bedenken. Er setzt dabei bei der Intension des allgemeinen Begriffs von
Erkenntnis ein. Erkenntnis ist dabei zu verstehen als Begriff des Erfassens eines
Gegenstandes in seiner Wirklichkeit, so wie er ,an sich' ist. Die gnoseologische
Reflexion bedenkt nun die phanomenologisch erwiesene Ansichheitsbezogenheit
der mystischen Erkenntnis. Insofern die mystische Relation eine Phénomenletzt-
heit darstellt, also dem Denken als nicht-hintergehbar vorgegeben wirklich ist,
liegt die gnoseologische Reflexion derselben ,vor jeder Méglichkeit metaphy-
sisch-ontologischer Ausdeutung und vor jeder standpunktlichen Vorwegnahme
einer speziellen Erkenntnistheorie, sei diese idealistischer, realistischer oder
monistischer Artung” (307).

Auf dem Hintergrund dieser gnoseologischen Reflexion ergibt sich
zur Gehaltlichkeit des mystischen Erkennens:

Mystisches Erkennen ist eine Art von Erkenntnis, die aber insofern
,unvollkommen® (312) ist, daB ihr Erkenntnisgegenstand radikal (prin-
zipiell andersartig) vom Zusammenhang der alltéglichen Erlebnis-
welt(en) unterschieden ist; sie ist weiterhin eine ,diirftige” (312)
Erkenntnis, insofern sie nichts als die reine Prisenz des mystischen
Gegenstandes erfabt, und ferner hochgradig ,.individuell” und ,,privat®
(322f). Trotzdem aber ist sie Erkenntnis, weil sie die Prdsenz des
Umfassenden real weib.

In einem SchluBkapitel versucht A. eine existenzialontologische Gewichtung
der mystischen Erkenntnis im Anschluf an Heideggers Daseinsanalyse in ,Sein
und Zeit’, daB nimlich das ,Dasein® (d. h. nach Heidegger: der Mensch als der
Ort, an dem das Sein sich selbst versteht) ,je schon immer mystisch® (371) ist.
Insofern nach Heidegger das Dasein je schon immer als ,,In-der-Welt-Sein® ist, ist
die existenzialontologische Bestimmung mystischen Erkennens sein Rang, als
Bedingung der Méglichkeit fiir den ,,Offenstand” (369 u. 6.) der Welt als solcher
zu sein - reine Prisenz als Grund jeder Art von differenzierter Gehaltlichkeit
iberhaupt wissen zu kénnen.

Kritische und weitergehende Bemerkungen: Es wire nun reizvoll
zu fragen, inwiefern ein Existenzial (hier also der ,Offenstand’ von
Welt iiberhaupt) als solches rein erfahren werden kann, genauso wie es
auch umgekehrt die Frage ist, ob mystisches Erkennen die Erkenntnis
reiner Prédsenz nicht anders als in der Form mehr oder weniger
realisierter Zielvorstellung und somit nur als Grenzb e griff und nicht
als Grenzerfahrung ,besitzt’. Als Bedingung der Moglichkeit von
Erfahrung ist die Realisation eines Existenzials jedenfalls immer an
einen konkreten Vollzug gebunden, durch den es erst als Prinzip
faktisch werden kann.

Noch ein weiterer Fragenkreis tut sich auf. Dort, wo A.s Reflexio-
nen enden, konnten Transzendentalphilosophie und -theologie einset-
zen. Welche Art von Relation besteht zwischen der A.schen Theorie
der mystischen Relation und der Rahnerschen transzendentalen Got-
teslehre? Ist der Vorgriff auf das absolute Geheimnis nicht auch eine
transzendentale Bedingung nach der Artung des Offenstandes, diesen
allerdings in sich verwahrend? Auch hier wire wieder die Frage nach
dem Status, nach Grenzbegrifflichem und der Erfahrung der Grenze zu
stellen — fiir Rahner kann sich der transzendentale Gottesgedanke ja
auch nur in konkreter Gestalt realisieren.

Von der Transzendentalphilosophie her kénnte der Denkstil von
Peter Rohs erhellend wirken, der sich in den letzten Jahren um eine
Theorie der nicht-sinnlichen Anschauungsformen bemiiht — zumal er
dies im Ausgang von Heideggers Konzept des Daseins als ,, transzen-
dentaler Einheit der Endlichkeit” (M. Heidegger, Kant und das Pro-

blem der Metaphysik, Frankfurt 1951, 214) versucht. Kann die Phéno-
menletztheit der einen Prasenz nicht-subjekthafter Ursprung transzen-
dentaler wie faktischer Selbstvollziige sein, ein Ursprung, der als
nicht-sinnliche Anschauungsform notwendig vorausgesetzt, selbst aber
nie rein erlebt werden kann - weil ,das Mystische (.. .) (als gleichbe-
deutend mit dem Spekulativen) die konkrete Einheit derjenigen
Bestimmungen ist, welche dem Verstand nur in ihrer Trennung und
Entgegensetzung fiir wahr gelten® (G. W. F. Hegel, Enzyklopédie der
philosophischen Wissenschaften, Suhrkamp-Ausgabe Bd 8, 179)?

Alle diese Bemerkungen zeigen nur, wie ungemein anregend die
Lektiire dieses Buches ist.

Miinster Linus Hauser

Die Basisgemeinden - ein Schritt auf dem Weg zur Kirche des Konzils, Hrsg.
von Elmar Klinger und Rolf ZerfaB. - Wiirzburg: Echter 1984. 208 S.,
kart. DM 24.80
Sechzehn Wissenschaftler der Universitit Wiirzburg und der

Piapstlichen Universitit Salamanca beleuchten in einem Symposion die
unterschiedlichen Formen des Prinzips iiberschaubare Gemeinde,
angefangen in Altisrael und mit der Synagoge iiber Ménchtum und
Laienbewegungen bis zur heutigen ,Basisgemeinde”. Es ist die Absicht,
die geschichtliche Tiefe des pastoralen Bediirfnisses fundamentalthe-
ologisch zu ziehen. Wenn so disparate Phénomene unter dem Hoff-
nungsbegriff Basisgemeinde zusammengepreSt werden, erscheint
dabei immerhin in dem zersplitterten Spiegel des Juden- und Christen-
tums die Suche nach der Form, in der die ganze Kirche zum Konkretis-
simum am Ort werden kénnte.

Die Aufsitze erfassen nicht systematisch alle Splitter dieser Stro-
mung in dem Gottesvolk-Versuch; auch nur einige Forschungen seien
hier vorgestellt und zwar nach systematischen Gesichtspunkten, um
dann zu kritischer Weiterarbeit anzuregen.

Das wichtigste Kennzeichen: dafl zum Kult das convivere, zur Eucharistie die
Okonomie als praktische zweite Seite kommen miisse, beschreibt E. Dussel in
einer Untersuchung iiber Brasilien von las Casas bis heute, engagiert und mit
dem Ziel, der Befreiungstheologie eine historische Basis zu liefern. Die Motivie-
rung der Christen zum materiellen Ausgleich wird dabei in biblischen Kategorien
gesehen, in der Begeisterung, an der Geschichte Gottes teilzunehmen und als
Heilsgut ein ,Land’ zu erben. Nur insofern an der marxistischen Analyse wahre
Elemente sind, wird zur Erklarung des abzuschaffenden Zustands die Depen-
denztheorie herangezogen: ,dann kann das Elend nicht kosmologische und
theologische, sondern nur soziologische und politische Griinde haben® (25). Dali
die Siinde im Menschen sitzt, wird dabei nicht iibersehen. Die Verherrlichung
der Kirche des Volkes der Armen ist als Pathos der Betroffenen unserer
europdischen Kritik wohl theologisch entzogen.

Echte Lebensgemeinschaften innerhalb der franzosischen kommunitéren
Bewegung beschreibt in ihren Kennzeichen aus dem Abstand des Gelehrten,
doch mit Symphatie fiir ihr Selbstverstdndnis brillant A. Ganoczy. Es kenn-
zeichnen sie ein ,Exoduswille“ aus der Biirgerlichkeit, ein , Wille zur Integration
aller Lebensbereiche, ein Miteinander heterogener Menschen, Gastfreundschaft
und Sorge fiir Sozialfille, ein kritisches Ja zur Kirche, Vermehrung durch
Filiation. Uberraschend ist das Urteil, ein theologischer ,,Antiintellektualismus®
kennzeichne die frz. communauté (41).

Unter den historischen Modellen werden zunichst hervorragend — wie es
dem Inhalt: der biblischen Norm und Form entspricht, ndmlich dem Finden der
Form fiir die Gottesherrschaft im Alltag — die Entwicklung Israels bis hin zu
nichtstaatlichen Gemeindeformen (H.F. Fuhs) und das Vorbild und der
Ankniipfungsort fiir die christliche Hausgemeinde in der jiidischen Synagoge
(K. Miiller) behandelt. Fuhs rezipiert dabei ausgewogen die neuere Sicht der
Vater- und Richterzeit, ohne dabei einer Spétdatierung der Vorstellung vom
einen Gottesvolk zu verfallen. Was er nicht erwigt: DaB der vordavidische
,Stimmebund’ ein theologischer Gegenentwurf zur Salomoiira und ihren Gefah-
ren sein konnte. Miiller liefert ein funkelndes Statement: Eigentlich gebe es kein
anderes und besseres Modell zur Orientierung fiir die Basiskirchenbewegung als
die Synagoge. Im Vergleich dazu erbringe die Kirchengeschichte nichts. Und
zwar geht dieses Urteil auf die Anfrage zuriick: Wie kann aus der verinnerlichten
Betreuungskirche wieder das Netz von Orten der Weltverinderung werden? Die
Wiedererinnerung an die Synagoge in diesem Sinn des ,leistungsfahigen Hauses
gegen den Tod* (149) ist fiir den knappen Atem der Pastoraltheologie die wohl
wichtigste Hilfe dieses Bandes theologischer Forschung.

Bietet die Kirchengeschichte keine Hilfen, um die heutige Bewegung zu
verstehen und zu fordern? Die Transformation von der Hauskirche zur Riesenge-
meinde, mehr bedingt durch das Selbstverstindnis der ,Religion' gewordenen
Kirche als durch politische Anpassung, geschah nach J. Speigl vor allem durch
die Preisgabe des Katechumenats (155). Ein Zuriick zur Urkirche ist unmaglich
(157). Aber muB nicht das Katechumenat wieder zuriickgeholt werden? Die
analoge Transformation in der innergemeindlichen Askese zur eremitischen
Ménchsform und dann zur , elitiren Sondergemeinde’ der Ménche (161) entfern-
te sich vom Gedanken an das Volkhafte, Weltliche der Kirche; aber die Armuts-
bewegungen des Mittelalters lassen sich m. E. als Basisgemeinden interpretieren
(K. Ganzer). Konnten nicht heute Gemeinden mit convivere &hnliche und
sogar wirksamere Kontrastgebilde im gesellschaftlichen Sozialgefiige von Stadt
und Land sein? Auch als Hilfe fiir die Grofigemeinden?
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K. Wittstadt bietet am lehrreichen Beispiel des mittelalterlichen Wiirz-
burg eine Fallstudie iiber die Konflikte zwischen Amts- und Geistkirche; er zeigt
die groBe Bedeutung des Kampfes um Macht und Geld und den Stellenwert der
neuen Schicht der Stadtbiirger, denen die armen Briider Hoffnung waren. J. L
Tellechea I digoras sucht nach Parallelen im Spanien der Reformationszeit, bei
Bruderschaften, heterodoxen Franziskanern, Beginenklostern, Betschwestern,
Eremiten, Ur-Jesuiten, Reformern, Protestanten und Iluminaten. Die Analogien
sucht er auf dem breit angesetzten Boden: Die Grundprobleme von damals und
heute gleichen sich (192).

Wittstadts Versuch, Entwicklungsgesetze, wie die Kirche das Neue
verdaut, zu finden, bleibt wie alle Geschichtssystematisierung fraglich; wichtiger
wiire wohl: Was kénnen wir aus der Geschichte lernen? R. Zerfab beschliefit
den Band mit einer theologischen ,Predigt', méchte man sagen, die diesem
Anliegen nahekommt.

Fragen wir noch: Welche Fortschritte bieten die Forschungen? Was
wird zur Definition des Begriffs Basisgemeinde erbracht? Bestimmen
sich solche Gruppen vom Laikalen her oder von der Reibung mit der
Amtskirche oder vom gemeinsamen Leben her; oder vom sozialen
Profil, von der Volksnihe, den Armen her? (178f, 188).

Am ehesten kommt der vage Begriff ,Basisorientierte Gemeindepastoral®
(Zerfal, 206) als Dachbegriff in Frage. ,,Das messianische Volk Gottes (K1lin -
ger, 45), dem die Bewegung doch dienen will, wird durch die Leitfrage nach der
Beziehung zur Volksreligiositiit leider zu wenig Gegenstand konkreter Beschrei-
bung. X. Pikaza klirt aber in einem wichtigen Beitrag den Volks-Begriff von
Aufklarung, Romantik, Marxismus und Theologie; das unterscheidend christli-
che Volk der Armen sieht er unter den Kriterien der Gesetze der Inkarnation und
Transzendenz, des Eschatologischen und darum Universal-Partikularen und des
Charakters ,.ein Volk von Bruderschaften® (68). Auch L. Mald onad o schreibt
eine gescheite Apologie des befreiungstheologischen Anliegens der Beziehung
zur Volksreligion und benennt auch die Gefahren (Magie, Aberglauben). Er zielt
auf eine gelungene Synthese zwischen dem Kosmischen und dem Heilsge-
schichtlichen hin und will die Volksreligiositdt in eine , Volkskatholizitat hin-
iiberreinigen (80).

Die Armen als heilsgeschichtliches Subjekt, dies bildet einen weite-
ren Problemkomplex.

A.Gonzdles-Maontes bringt in einem tiefschiirfenden und z. T. dunklen
Aufsatz seine Option vor: Das neue Theologumenon vom Vorrang der Armen als
altes zu erweisen und die Gerechtigkeit (die wirksame Nachstenliebe) als den
wahren evangelischen Rat. Wenn er die Sakramentalitdt des Armen behauptet,
tut er es weit theologischer als andere Autoren (89-95). Denn er deutet und
verherrlicht nicht die Armut, sie wird ihm ,das Gerichtszeichen der apokalypti-
schen Prisenz Jesu in der Geschichte® (91). Der Sozialwissenschaftler W.
Dreier weist darauf hin, dafi die Basisgemeinde als Ort fiir die Resozialisation
(der konkreten Erlésung des einzelnen und seiner Umwelt) reflektiert werden
miibte (114, 116).

Uber den ekklesialen Rang der Basisgemeinde handelt E. Klinger (47-56).
Anders als bei der Glaubenskongregation in Rom, die den Begriff Ortskirche mit
dem Bischof zusammenbindet, wird hier fiir den theologischen Rang der Basisge-
meinde plidiert. Die Sprache ist jedoch offen: ,Basisgemeinden jedoch haben
ekklesiales Gewicht. Sie sind ein Typ von Gemeinde neuer Art, einer Gemeinde
in der Gemeinde, die sich durch sie erneuert” (49). R. Weigand erldutert dazu
das Recht der Basisgemeinde im neuen Codex luris Canonici (117-126).

SchlieBlich méchte der Rez. einige Fragen und Anregungen anfii-
gen. Warum fehlt einigen ,Historikern® der Blick auf die ntl Kirche als
der Norm? Warum fehlt der Mut zur kritischen Anfrage, warum wir
heute vielleicht noch Christen, aber jedenfalls kein Volk mehr sind? Es
kommt zwar der Verlust des Katechumenats zur Sprache, nicht aber
das Thema Gemeindeversammlung (zum nicht bloB kultischen
Zweck), nicht geniigend das Thema Theologie der Basisbewegung als
aktuell heilsgeschichtliche, als erneuerte Geschichtstheologie (viel-
leicht, weil hier die Ausreifung in der Tat noch fehlt) und es kommt
auch nicht zur Frage, ob und wie die Gemeinden der Ersten und der
Dritten Welt zusammen die 6konomischen Fragen angehen konnten.
Dementsprechend fehlt die Erwigung eines Kennzeichens der Basis-
kirche: der Finanzierung nicht von oben und durch Almosen, sondern
durch selbstidndiges Wirtschaften von unten.

Angesichts der Schwierigkeiten, das Leben der Baisgemeinden in
der Dritten Welt von dort aus wissenschaftlich zu reflektieren, und
angesichts der romantischen Uberschiatzung und Wunschprojektion in
die Ferne hierzulande bildet die Dokumentation eines Symposions
iiber die Geschichte und die Gegenwart des Prinzips (kleine) Gemein-
de mit sozialer Kraft in jedem Fall einen erfreulichen Schritt aus dem
kalten Feld des Primats des Wissenschaftstheoretischen hinaus.

Minchen Ludwig Weimer

Exeler, Adolf: Jungen Menschen leben helfen. Die alten und die neuen Werte. —
Freiburg, Basel, Wien: Herder (1984) 255 S., kart. DM 26.80

Exelers Buch stellt den 2. Bd der vom Vf. in mehreren Teilbinden
geplanten Entwicklung einer christlichen Moralpidagogik dar. Unter

dem Leitmotiv , Jungen Menschen leben helfen® will Vf. die Herausfor-
derung an die Christen thematisieren, ,,den ihnen moglichen Beitrag
zum Gelingen des Zusammenlebens auf unserem Globus in Gegenwart
und Zukunft zu leisten” (14).

Das Manuskript, das E. wenige Tage vor seinem Tod im Sommer
1983 abschliefen konnte, legt in 6 Kap. ein moralpiédagogisches Kon-
zept vor. Es richtet sich an den, die Religionspiddagogik E.s durchge-
hend tragenden, drei Strdngen von Individuum, gesellschaftlicher
Situation und weltweiter Dimension aus.

Wie der Titel des Buchs bereits verdeutlicht, entspricht es E.s
Intention, eine breite Leserschaft zu erreichen; iiber Religionspidago-
gen und Erzieher, Lehrer, Eltern und Seelsorger hinaus will er junge
Menschen ansprechen. Dabei ist der Vf. sich bewuBt, mit seinem
Entwurf der Moralpddagogik in eine Zeit zu sprechen, in der das
weltweite Phanomen des Bemiithens um Wertorientierung, das den
individuellen, den mikro- und den makrosozialen Zusammenhang
gleichermaBen betrifft, uniibersehbar geworden ist. Fiir ihn bleibt in
dieser Situation die bedrdngende Frage, ob und wie die Suche nach
ethischer Orientierung, als Voraussetzung fiir eine gerechte und friedli-
che soziale Praxis im Welthorizont, auf breite Schichten der Bevilke-
rung tibergreifen kann, ob insbesondere Jugendliche entsprechenden
Fragestellungen zugénglich sind.

E. erkennt in der gegenwirtigen Orientierungskrise eine ,Ver-
trauenskrise gegeniiber bisher propagierten Werten wie Wachstum,
Leistung, Arbeit, Wohlstand und Sicherheit” (19), und fragt, wie
angesichts der von ihm konstatierten ,Unterentwicklung des morali-
schen Verantwortungsbewubtseins“ (ebd) das erreichte Niveau der
Humanitdt gewahrt bleiben kann, indem tragende und weiterfithrende
neue Wertorientierungen entwickelt werden, fiir die Menschen enga-
giert eintreten. Damit geht es nicht zuerst um methodische, sondern
um inhaltliche Aspekte moralischen Handelns. Es geht um die inhaltli-
che Verdeutlichung der Chancen fiir gelingendes Leben des einzelnen,
der kleinen sozialen Gruppen wie der Menschheit als Ganzer, die in
den sich unaufhérlich vollziehenden Wertewandel involviert sind.
Entsprechend umgreifend werden als Orte ethisch relevanten Lernens
u. a. Schule, Familie, Gemeinde und Gruppen aber auch die neuen
sozialen Bewegungen angesprochen. Ziel des Buchs ist es, Impulse ,,fiir
die Entwicklung einer ethischen Grundeinstellung zu geben, die den
Herausforderungen unserer Zeit zu entsprechen vermag® (20).

In 6 Kap. stellt sich E.s Buch dieser Aufgabe. Das 1. Kap. unternimmt
vorbereitend eine Klirung der zentralen Begriffe, mit denen Vf. arbeitet, wie
Wert, Norm, Wertezerfall, Wertewandel, Grundwerte, bevor E. sich im 2. Kap.
mit dem Wertezerfall auseinandersetzt, dem er in 3 Schritten auf die Spur zu
kommen versucht. Zundchst beschreibt er das Phinomen, um dann Interpreta-
tionsversuche anzubieten, ehe er abschlieflend Reaktionen auf den Wertezerfall
untersucht.

Das 3. Kap. stellt sich dem Wertewandel, der unvermeidbar, ja notwendig
ist, fordern neue geschichtlich-gesellschaftliche Kontexte doch zugleich die ihnen
angemessenen Wertorientierungen. Solche zentralen gesellschaftlichen und
sozialen Situationen und die zu ihnen gehérenden iibergreifenden Wertsysteme
stellt Exeler im 4. Kap. anhand des ,adligen Ethos", des , biirgerlichen Ethos"
und des ,sozialistischen Ethos* dar und illustriert an ihnen, dal der Wertwandel
sich nicht lediglich auf einzelne Werte, sondern auf ganze Wertsysteme bezieht.
Dabei konnen einzelne Werte iiberlebter Wertsysteme sich in neuen Konstella-
tionen durchaus behaupten. Die zentrale These des Buchs, angesichts der
weltweiten Krisen und der Bedrohung der Menschheit als Ganzer habe diese nur
in dem Male Zukunft, wie es gelingt, auf breiter Ebene ein ,Ethos universaler
Solidaritit* herauszubilden, fithrt E. im 5. Ka p . aus. Dieses neue Ethos integriert
durchaus Elemente der in Kap. 4 vorgestellten Ethosformen.

Im abschlieBenden 6. Kap. geht es dem V. um Konkretisierungen dieses
erst noch zu entwickelnden Ethos der universalen Solidaritéit, das in Ansitzen
allerdings schon erkennbar ist. Entsprechend der Grundkonzeption der Moralpé-
dagogik E.s werden solche Realisierungsformen sowohl im individuellen wie im
mikro- und makrosozialen Lebenszusammenhang gesucht und Lernbedingungen
wie die Bedeutung des christlichen Glaubens fiir die Ausbildung des Ethos
universaler Solidaritit herausgestellt.

Die durchgehend verstédndliche Sprache und das Bemiihen des Vf.s,
eingefiihrte Begriffe zu erldutern und Zusammenhinge zu verdeutli-
chen, geben dem Buch gute Chancen, die von E. gewiinschten breiten
Leserkreise zu erreichen. Die subjektiven Einschétzungen und Wer-
tungen, mit denen der Autor nicht zuriickhélt (Bsp.: Der Wertezerfall
hat ,nach Art eines Steppenbrandes verheerende Ausmabe ... ange-
nommen” (38).), machen das Buch farbiger, gehen aber gelegentlich
auch zu Lasten einer niichternen Analyse. Auch der Leser, der die
personlichen Einstellungen des Vf.s nicht immer teilt, wird dennoch
Gewinn gerade aus den vielen Beispielen fiir die Konkretisierung des
von E. vorgeschlagenen Ethos der universalen Solidaritdt ziehen.
Insgesamt liegt die Stirke des Buchs in seinem leidenschaftlichen
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Plddoyer fiir eine lebenswerte, menschliche Welt. In seinem Engage-
ment fiir das Ethos universaler Solidaritit ist es zugleich das Ver-
michtnis des Pastoraltheologen und Religionspiddagogen Adolf Exe-
ler.

Miinster Martina Blasberg-Kuhnke

Schmidt, Heinz: Religionsdidaktik. Ziele, Inhalte und Methoden religitser
Erziehung in Schule und Unterricht, Bd 2: Der Unterricht in Klasse 1-13. —
Stuttgart, Berlin, Kéln, Mainz: W. Kohlhammer (1984). 320 S. (Theologische
Wissenschaft, Sammelwerk fiir Studium und Beruf, Bd 16,2) kart. DM 49,80

Jetzt liegt der 2. Bd der ,Religionsdidaktik’ vor (zu Bd 1 vgl. diese
Zeitschrift 1983, 497—499!), der sich mit der Konkretion fiir die
verschiedenen Schuljahre und dominierenden Schularten (aufler Son-
derschule und Berufsschule) befalit. Dabei wird der Versuch gemacht,
auch den katholischen Religionsunterricht einzubeziehen.

Beabsichtigt ist, ,die differenzierte Lebenswirklichkeit” der Schiiler
»in Anschlag (zu) bringen“ und dabei ein Defizit ,der neueren
religionsdidaktischen Arbeiten” zu beheben, ,die, obgleich sie schiiler-
und gesellschaftsorientiert zu sein vorgeben, eine systematische Dar-
stellung der Lebenswirklickeit aus psychologischer und soziologischer
Sicht vermissen lassen“ und meist nur ,globale', ,praxisferne’
Umschreibungen der ,, Aufgaben der Religionsdidaktik” (auf dem Hin-
tergrund einer ,unkritische[n] Ubernahme weniger humanwissen-
schaftlicher Leitbegriffe) bieten (11).

Wohl deshalb wird dem 1. Bd das Kapitel ,Bedingungen und
Formen der Sinnorientierung” (13-61) nachgeschoben, das jetzt des-
halb méglich sei, weil sich ,die religionspsychologische . .. Situation®
durch neue Verdffentlichungen veréndert habe (11). Neben soziologi-
schen Erérterungen geht es vor allem um (religions-)psychologische
Entwicklungskonzepte (bes. Freud/Erikson/Kohut,H. Sundén, Piaget/
Goldman, F. Oser, J. W. Fowler, B. Grom, R. Kegan), wobei — wie auch
in der ganzen Arbeit haufiger — Grom ein wichtiger Gewéhrsmann ist.
Die folgenden Kapitel befassen sich mit der Grundschule (62-108), mit
den Schuljahren 5/6 (109-131), 7-10 (132-180), mit schwierigen Haupt-
schulklassen (181-204) und mit der Oberstufe des Gymnasiums
(204-265). Generell gesagt findet sich ein groBes Bemiihen, gerade
psychologische Erkenntnisse einzubringen, und man erhalt manche
gute Hinweise, auch Gesichtspunkte, die bedenkenswert sind. Das
Gesamtkonzept freilich (als solches ist es gedacht!) kann nicht iiber-
zeugen; es ist zu wenig begriindet und faBbar, eben weil — so meine ich
— dazu (insofern so etwas iiberhaupt sinnvoll und méglich ist) entschie-
denere Arbeit im Detail notwendig wire.

So sind die (religions-)psychologischen Konzepte unterschiedlich instruktiv
dargestellt: Fowler z. B. kommt sehr ausfiihrlich zu Wort und wird dankenswert-
er Weise durch wichtige Passagen in deutscher Ubersetzung présentiert (37-48),
wihrend die Darstellung Goldmans in dieser Verkiirzung eher irrefithrend ist
(32f; weil ,Vorfelder des Glaubens® fiir eine Ubersetzung von ,Religious thin-
king . . ." gehalten wird? So 270 A 76).

Die unterrichtspraktischen Kapitel (aufler zur Oberstufe des Gymnasiums)
folgen drei Zielperspektiven (vgl. Bd 1), meist formuliert als ,Erfahrungen in der
Nihe Gottes®, , Gerechtigkeit und Friede“, ,gelebte Deutung und Wahrheitsan-
spriiche” o. & Dazu werden Erfahrungen der Schiiler in Beziehung gesetzt und
,mogliche Lernwege" erdrtert. Hierbei zeigt sich einmal, dab die gezielte Heran-
ziehung ,psychologischer Erkenntnisse’ (zumindest heuristisch) fruchtbar ist,
zum andern wird deutlich, daB dabei nicht immer konsequent vorgegangen wird.
So wird z. B. — psychologischen Erkenntnissen zuwider! - die neuere Praxis
gelobt, das Thema ,Freundschaft’ gerade im 3./4. Schuljahr zu behandeln (88ff;
zur Sache: G. Stachel, Die Religionsstunde — beobachtet und analysiert. Ziirich
u. a. 1976, 162f mit 202), und Zehn- bis Zwdlfjahrige sollen die verdndernde Kraft
der Botschaft Jesu angesichts des Gleichnisses von den Arbeitern im Weinberg
(Mt 20,1-15) ,erleben® (129), wo sie doch, den referierten Ergebnissen von Piaget
u. a. zufolge, den Weinbergsbesitzer nur als ungerecht betrachten kénnen (75 und
92f). - Die Schwierigkeit, das in diesen zwei Bénden erstrebte Ziel auf dem
beschrittenen Weg zu erreichen, belegt m. E. gerade das zu den ,mdglichen
Lernwegen' Ausgefiihrte, eine eigenartige Gattung, die (sehr) globale Hinweise
mit Passagen aus Unterrichtsmaterialien und (viel seltener) mit detaillierten
Erérterungen (manchmal sogar noch mit nachgeschobenen Begriffsklarungen,
z. B, 176: Symbolbegriff) vermischt, wobei die ,Mischungsverhiltnisse’ ganz
unterschiedlich sind. Ob daraus ,eine Fundgrube praktikabler Unterrichtsanre-
gungen” (12) geworden ist, wage ich zu bezweifeln. Dazu ist das Gebotene zu
heterogen, der Abstraktionsgrad zu verschieden.

Entsprechendes gilt, wenn man das letzte Kapitel zur Oberstufe des Gymna-
siums heranzieht. Hier ist die Gliederung und Form der bisherigen Darstellung
weitgehend verlassen. Stattdessen werden stichwortartige Schemata, nach Art
von Lehrplinen, zu Zielen und vor allem Inhalten in diesen Schuljahren
geboten, die — nach absichernden Bemerkungen — der gewohnten (weit {iberzoge-
nen) ,Wissenschaftsorientierung' folgen und sich wie Vorlesungsverzeichnisse
der geisteswissenschaftlichen Fakultdten lesen. Warum bedarf es jetzt eingehen-
der ,psychologischer und soziologischer Erkenntnisse’ bzw. solcher tiber die

.Erfahrungswelt der Schiiler’ nicht mehr, bzw. warum sind solche jetzt nicht
mehr moglich? Weil das Gewicht zu sehr auf (globale) Entwicklungskonzep-
te gelegt und die Erkundung von Erfahrungsméglichkeiten angesichts konkre-
t er Inhalte vernachléssigt wird?! -

Leider ist das Buch sehr klein und uniibersichtlich gedruckt (dazu
noch Kleinstdruck), was gerade den Praktiker nicht anlocken wird.
Noch einmal: Zur ,,Fundgrube“ (12) kann das Buch dem werden, der
sich die Zeit nimmt, geduldig einzelnes zu priifen, denn ,der Teufel
steckt im Detail“, wie man sagt. Der Theologe freilich wird dort die
Engel suchen!

Augsburg Eugen Paul

Miiller, Stephan, E.: Personal-soziale Entfaltung des Gewissens im Jugendalter.
Eine moralanthroplogische Studie. — Mainz: Matthias Griinewald (1984) 288
S. kart. DM 39,80

Der Vf. geb. 1950, ist seit 1982 Subregens am Priesterseminar in
Mainz. Nach der Priesterweihe 1975 hat ihn als Kaplan und Religions-
lehrer die Not junger Menschen im Reifungsprozell angetrieben,
erneut das Gewissen als die ,zentrale, personale Instanz der Freiheit
und Selbstéindigkeit’ zu untersuchen. Im verstehenden Umgang mit
Jugendlichen bemerkte er beunruhigende Symptome eines schlafenden
oder desorientierten Gewissens als Flucht des Menschen vor dem
Selbst, vor dem Du und Wir und vor Gott. Dagegen signalisiert das
intakte, recht gebildete Gewissen dem Menschen, wer er ist, was er
kann, war er tun und lassen soll.

Die gut lesbare Diss. wurde von W. Heinen, Miinster, angeregt, vom
Vf. neben seiner Religionslehrertitigkeit erarbeitet, von G. Teichtweier
und B. Fraling begutachtet und von der Kath.-Theol. Fakultdt Wiirz-
burg angenommen. Weniger rationale Argumente oder Willensappelle
helfen die ,einerschaffene’ Anlage des Gewissens entfalten als vielmehr
positive zwischenmenschliche Beziehungen. Denn das Gewissen
erweist sich als ,,personale Instanz, die den ReifungsprozeB des Men-
schen in Gang setzt und hilt und das Zusammenleben der Menschen
in den Gemeinschaften und in der Gesellschaft gelingen 146t“ (11).

Der I. Teil bestimmt das Gewissen als gesamtpersonalen Vorgang (21-72).
Mit einer Skizze von A. Vetter (58) umschreibt er Gewissen und Gemiit als
,emotional-kardiale Mitte’ des personalen Integrationszentrums mit den drei
Funktionen der ganzen Person im Wertintuieren, Wertunterscheiden und
Sichentscheiden. Die fiir den ReifungsprozeB des Gewissens relevanten Bezie-
hungen verlaufen von Personmitte zu Personmitte der acht Grundgestalten:
Vater und Mutter, Mann und Frau, Bruder und Schwester, Sohn und Tochter. In
diesem spannungsreichen Beziehungsgeflecht soll das Sicherkennen, Sichanneh-
men und Sichwandeln der Entfaltung des personalen Selbstes und dem Aufbau
des eigenstéindigen Gewissens dienen.

DerIl. Teil vom Erwachen des Gewissens in der Kindheit (73-119) betont
die Bedeutung der Mutter vom S#uglings- bis zum Kindesalter, aber auch die
Vorbildwirkung des Vaters fiir das Sichentscheiden-Lernen, der Eltern-Ehe als
gelebte Gewissensfunktion, besonders ihre Vermittlung ,relationaler Grunderfah-
rungen' als Bedingungen der Gewissensentfaltung, vor allem in Liebe und
Vertrauen. Dabei werden unbewuf3te Urdaten behandelt wie Projektion, Identifi-
kation, Introjektion, Imitation, aber auch bewuBte wie Lohn, Strafe, Ermutigung
im Dienst der Gewissensbildung.

Der I111. Teil behandelt die kontaktbedingte Entfaltung des Gewissens im
Jugendalter (120-172). Einleitend setzt der Vf. sich kritisch auseinander mit
unzureichenden Theorien zur Verselbstindigung des Gewissens z. B. bei E.
Fromm, J. Piaget, L. Kohlberg. Sein leitendes moralpédagogisches Interesse will
jene psychologisch-anthropologischen Forschungsergebnisse auswerten, die aus
der Begegnung mit den Menschen erwachsen sind und sich auf die intrapersona-
len und relationalen Daten und Aufgaben nach dem Strukturbild der Person von
A. Vetter und auf die Grundgestalten-Intuition W. Heinens stiitzen. Das Ziel ist
ein miindiges, intaktes Gewissen als die zustéindige Instanz der personalen
Selbstindigkeit in relativer und relationaler Freiheit. Eingehend behandelt er
Aspekte der relationalen Gewissensentfaltung in der Frithpubertit, im Jugendal-
ter, das Selbstgefiihl, Eigenmacht- und Selbstwertgefiihl, das Streben nach
Geltung und Unabhingigkeit, die Integration des Sexualstrebens, die Bedeutung
des Vaters und der Mutter fiir die Gewissensentfaltung, die Geschwisterrelatio-
nen. Umwelteinfliisse, Konsumstreben und Medienwerbung in der pluralisti-
schen Gesellschaft konkurrieren mit den familialen Relationen in der Gewissens-
entfaltung und machen besonders die Hilfe des Vaters bei der Losung, bei
Partner- und Berufswahl sowie gewissenhaftern Entscheiden in der widerstandi-
gen Welt notwendig. Hierbei wird deutlich mit dem Ruf zur Nachfolge Christi
argumentiert.

AbschlieBend: ,Die reifenden emotional-kardialen Grundrelationen bilden
die conditio sine qua non der Gewissensentfaltung® (272).

Insgesamt leistet die Arbeit allen Erziehern in Familie, Schule und
Kirche den guten Dienst, den lebenslangen Reifungsprozel des Gewis-
sens als relationalen Werdeprozell wahr- und ernstzunehmen, zum
Aussthnen oder Erginzen in den Beziehungen zwischen den acht
Grundgestalten zu ermutigen, um immer wieder neu Gewissen und
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Gemiit als emotional-kardiale Mitte in den ganzen Menschen zu
integrieren. Eltern, Erzieher und Seelsorger und alle Studierenden, die
das werden maochten, konnen in dieser Arbeit kldrende Einsichten und
praktische Hilfen gewinnen.

Eichstatt Heinz Loduchowski

Kaiser, Matthéus: Geschieden und wieder verheiratet. Beurteilung der Ehen
von Geschiedenen, die wieder heiraten. — Regensburg: Friedrich Pustet
(1983), 114 S., kart. DM 12.80
Ein Thema, das durch Sackgassen aufgrund unlésbar erscheinender

Widerspriiche charakterisiert ist, hat K. sich vorgenommen. Die unge-
lést fortbestehende Not der Menschen, auf die pépstliche Stellungnah-
men mit Bedauern und ratlosem Verweis auf unabénderliche Vorgaben
reagieren, eine Not aber, die gerade die ernst meinenden belastet und
von der Kirche wegdréngt, zwingt zu neuer Uberlegung trotz der schon
unternommenen zahllosen Versuche weiterfithrender Lisungen.

Thnen widmet K. den ersten T eil seines Biichleins, indem er sie der Reihe
nach durchgeht:

Hat die Kirche nicht vielleicht doch mehr Vollmacht zur Auflésung der Ehen,
‘als sie bisher weill? Kann sie nicht, wenn sie unvollzogene sakramentale und
nichtsakramentale vollzogene Ehen lost, auch vollzogene und sakramentale
losen? K. lehnt ab: Es sei eine Wesenseigentiimlichkeit der Ehe, nicht auflésbar
zu sein. Was bisher als ,Auflésung” praktiziert wird, miisse sich auf seinen
wirklichen Charakter befragen lassen.

Mub zur giiltigen und sakramentalen Ehe nicht mehr verlangt werden als nur
das Christsein beider Partner? Mub nicht Glaube Voraussetzung des Sakamentes
sein? K. widerspricht: Die Heilszusage Gottes setzt die bei der Heirat schon
gegebene Bereitschaft der Gatten, die sakramentale Gnade wirksam werden zu
lassen, nicht voraus. Zudem hénge die Unauflésbarkeit der Ehe als Wesenseigen-
schaft nicht von der Sakramentalitit ab.

Kann der Vollzug der Ehe weiterhin rein physisch verstanden werden? Ist
nicht ein psychisch-personaler Vollzug Voraussetzung der Unauflosbarkeit?
Nach K. kann ein als ProzeB, der nie abgeschlossen ist, konzipierter Vollzug gar
nicht Kriterium der Auflésbarkeit sein.

Sollten nicht hohere Anforderungen an die Giiltigkeit der Ehe gestellt
werden? Durch dieses teilweise sachgerechte Mittel sieht K. nur die Zahl von
Problemfillen beeinfluBit, nicht aber das Problem selbst.

Ist der Weg der Zulassung solcher Paare gangbar, die geschlechtliche Enthalt-
samkeit versprechen? Er ist zumeist nur fiir éltere Paare praktikabel. Manche
lehnen ihn auch prinzipiell ab. Ist eine Eucharistiezulassung bei moralischen
Konfliktsituationen, bei Bewdhrung in der zweiten Ehe u.&. moglich? Das
Grundargument des Sakramentenausschlusses ist nicht widerlegt: das Leben im
Ehebruch.

K. prizisiert nun das Problem: Eine Lésung sei bisher nicht gefunden, weil
die eigentliche Frage nicht bedacht wird, nimlich die nach der Beurteilung der
neuen Ehen von Geschiedenen, die wieder geheiratet haben. Dieses Bedenken
muB auf dem Hintergrund des Eheverstindnisses geschehen, das das Zweite
Vatikanische Konzil lehrt.

Indem K. im zweiten Teil der Konzilslehre nachgeht, konfrontiert er das
herkémmliche Ehebild mit dem konziliaren. Dem auf einen Zweck hin ausge-
richteten Vertrag liber bestimmte Rechte und Pflichten stellt er den Bund als
auch rechtliche, vor allem aber personale und religivse Wirklichkeit gegeniiber.
In der Willenseinigung, die das Sich-Schenken und -Annehmen beider Partner
ist, kommt eine neue Wirklichkeit zustande, eine personale Lebenseinheit, die
jeden Partner als Selbst erhilt und doch mehr ist als die Addition der Individuen.
Die neue Lebenseinheit wird von Gott mitgeschaffen. Die geschlechtliche Pra-
gung der Eheleute ist darin keine rein leibliche Gegebenheit, sondern Bestim-
mung ihrer leiblich-seelisch-geistigen Ganzheit. Die geschlechtliche Vereinigung
ist daher nicht rein kérperlicher Vorgang, sondern Vollzug der Lebenseinheit
Ehe. Der eheliche Bund ist immer, auch bei Nichtchristen, als individueller von
Gott geschaffen und daher Darstellung des Bundes Gottes mit seinem Volk.
Unter Christen ist er dariiber hinaus Zeichen fiir den neuen Bund, fiir die Einheit
von Gott und Mensch in Jesus Christus, fiir die Haupt-Leib-Einheit Christi mit
der Kirche. Jede Ehe stellt sich somit als religiése Wirklichkeit dar. Zur komple-
xen Gesamtgestalt der Ehe gehért aber auch ihre rechtliche Dimension, innerhalb
derer sich der konziliare Neuansatz vor allem in der Anderung der Inhaltsbestim-
mung zeigt. Nicht mehr die geschlechtliche Vereinigung ist wesentlicher Ver-
tragsinhalt, sondern die personale Lebenseinheit der Gatten. Das Zustandekom-
men der Ehe sieht das Konzil in der Verbindung der Partner miteinander durch
Gott. K. schlieBt diesen Teil mit der Feststellung ab, dab der rechtliche Gesichts-
punkt zur Beurteilung einer giiltigen oder ungiiltigen Ehe nicht iibergangen, aber
auch nicht verabsolutiert werden darf.

Derdritte Teilsetzt sich mit der Vorstellung von der Auflésung einer Ehe
auseinander. K. weist zunichst nachdriicklich auf die Ungereimtheiten des
Eherechtes hin, das die Unaufléslichkeit als Wesenseigenschaft jeder Ehe
bezeichnet, dennoch bestimmte Auflésungen zuldBt. Die Erklarung dafiir sieht K.
in der einseitig vertragsrechtlichen Perspektive: Ein Rechtsverhaltnis kann, wenn
schon nicht durch die Vertragspartner, so doch durch die Autoritit gelost
werden, die Rechtsmacht dariiber hat. Wenn die Ehe aber mehr ist als ein
Rechtsverhiltnis, namlich eine Lebenseinheit, in die die Gatten sich geben und in
der sie von Gott verbunden werden, dann ist keine Auflésung, keine Riickkehr in
den Ledigenstand méglich. Die Unaufléslichkeit ist ,nicht eine Rechtsqualitit

eines Rechtsverhiltnisses, sondern eine Lebensqualitét einer Lebenseinheit” (51).
Daher hélt K. jede Ehe, ob sakramental oder nicht, vollzogen oder unvollzogen,
fiir absolut unaufléslich. Auch der Tod fiihrt nicht zuriick zum Zustand vor der
EheschlieBung. Die Lebenseinheit allerdings ist zerstort. Auch andere Arten der
Zerstérung der Lebenseinheit sind méglich, und zwar solche duBerer Art und
Ursache wie Krieg und politische Verhéltnisse. Die Zerriittung sieht K. ebenfalls
als Zerstorung der Lebenseinheit an. Zwar ist die Wiederherstellung theoretisch
mdglich, doch kann das Zerbrechen nach allgemeiner Lebenserfahrung kaum
wieder riickgdngig gemacht werden. Die Zerstérung der Lebenseinheit ist nicht
mit einer Zerstorung der Ehe gleichzusetzen. Was Gott getan hat, indem er die
Gatten verband, ist nicht reversibel. Die Partner kénnen, auch wenn der
Widerruf der Selbstiibereignung die Lebenseinheit zerstort hat, diese jederzeit
(ohne neue EheschlieBung) wiederbeleben.

Mit dem vierten Teil geht K. das an, was er als Kern des Problems
ansieht: die Beurteilung einer Ehe, die nach Zerstérung der personalen Lebens-
einheit mit einem neuen Partner eingegangen wurde. Dabei geht er mit dem
rechtlichen Befund kritisch um, indem er die von Gott und den Gatten begriinde-
te Ehe als Lebenseinheit zum Ausgangs- und Bezugspunkt nimmt. Zerstérung
der Lebenseinheit, Scheidung ist Verstol) gegen Gottes Gebot. Wenn die Gatten
sich gegenseitig tibereignen wollten — vor allem in der erzwungenen Eheschlie-
Bung sieht K. eine Ausnahme -, ist die Scheidung auch einer ungiiltigen Ehe ein
solcher VerstoB, besonders anstoBerregend in den Fillen des reinen Formman-
gels. Aber den VerstoB gegen das Scheidungsverbot nimmt die Kirche nicht so
ernst, dal sie daran den AusschluB von den Sakramenten kniipfte. K. unterstiitzt
das, wenn die zerstérte personale Lebenseinheit nicht wiederhergestellt werden
kann, Die nach Scheidung geschlosséne zweite Zivilehe charakterisiert K. mit
dem Sprachgebrauch des Codex zuniichst als Ehe, wenn auch als ungiiltige. Die
Heirat vor dem Standesbeamten erzeuge auch bei Katholiken den Schein einer
giiltigen Ehe. Die Allgemeinheit sei iiber die Art der Eheschlieung zumeist nicht
informiert. Die ungiiltige Ehe ist beim Wegfall des Hindernisses, das ihr im Wege
stand, sanationsfihig; die Partner sind sittlich verpflichtet, sie giiltig zu
machen.

Unter personalem Gesichtspunkt kann die zweite Ehe nicht dasselbe sein wie
die erste, aber auch wiederum kein Nichts. Die Partner tun bei der zweiten
EheschlieBung dasselbe wie bei einer giiltigen: Sie wollen sich gegenseitig
tibereignen. Durch éffentliche Kundgabe erkliren sie sich bereit, sich verbinden
zu lassen, auch wenn ihre Bindung zur Ehe durch Gott fehlt.

Zur Frage der sittlichen Zurechenbarkeit stellt K. heraus, daB objektiv
rechtswidriges Handeln durch Gutgldubigkeit zwar nicht rechtmiBig, wohl aber
sittlich entschuldbar sein kann. Zu unterscheiden ist auch zwischen der Schuld
an der Zerstorung der ersten Ehegemeinschaft und der Vorwerfbarkeit der
Wiederverheiratung. Hierfiir spielen die Motive eine wichtige Rolle. Es ist
maoglich, daB keine persénliche sittliche Schuld oder doch keine schwere vorliegt,
aber auch, dafl man die wieder Heiratenden nicht davon freisprechen kann. Dann
ist aber noch zu fragen, ob das Verbleiben in der zweiten Ehe nunmehr sittlich
gerechtfertigt werden kann, Dazu will K. die Frage beantwortet wissen, ob bei
den jetzt herrschenden perstnlichen Umstinden die (in Wirklichkeit friither
erfolgte) EheschlieBung sittlich zu rechtfertigen wire.

Kann der zweiten Ehe die Anerkennung als Putativ-Ehe zukommen? Im
guten Glauben der Partner sieht K. den entscheidenden Punkt. Guter Glaube
aber sei nicht nur dann geschiitzt, wenn er mit einem Irrtum iiber die Giiltigkeit
der Ehe einhergehe, sondern auch, wenn sich jemand fiir entgegen der ihm
bekannten objektiven Norm berechtigt hélt, anders zu handeln, als diese gebietet.
Nicht fiir die rechtliche Einordnung, wohl aber fiir die sittliche Bewertung reicht
solcher guter Glaube aus. Die subjektive Uberzeugung gibt den Ausschlag. Sie
kann der objektiv rechtlich ungiiltigen zweiten Ehe den Makel sittlicher Schuld
nehmen. K. empfiehlt, die offizielle Anerkennung der getroffenen Entscheidung
von einer vorhergehenden pflichtméBigen Beratung mit einem dazu beauftragten
seelsorglichen Organ der Kirche abhéingig zu machen. Die sittliche Beurteilung
des geschlechtlichen Umgangs der Partner in der zweiten Ehe geht fiir K. davon
aus, daB dahinter echter Ehewille steht, wirkliches gegenseitiges Schenken und
Annehmen, personale, dffentlich bekundete Bindung, die dazu fithrt, daB im
geschlechtlichen Vollzug das gegenseitige Ubereignetsein ausgedriickt und ver-
tieft wird wie in einer giiltigen Ehe. Die positive Bewertung der Sexualitat war im
Eheverstandnis des alten Rechtes, das die Ehe als Zweckgemeinschaft zur
Zeugung und Fortpflanzung sah und nur in dieser Zweckbestimmung eine
Rechtfertigung des geschlechtlichen Umgangs erkennen konnte, nicht méglich.
Fiir K. ist Geschlechtsverkehr sittlich gut, wenn er Ausdruck personaler Lebens-
einheit in einer (giiltigen oder ungiltigen) Ehe ist, schlecht dagegen, wenn er - ob
auBerhalb, neben oder in einer Ehe — ohne solche personale Gemeinschaft
vollzogen wird. Ausschlaggebend ist die Selbstiibereignung der Partner aneinan-
der, wenn in dieser selbst nicht schwere sittliche Schuld liegt. Ist die zweite Ehe
nicht vorwerfbar, dann auch der geschlechtliche Umgang in ihr nicht. Wenn aber
die neue EheschlieBung nicht gerechtfertigt werden kann, vermag auch die
cohabitatio fraterna sie nicht zu entschuldigen. Die Folgerung fiir die Sakra-
mentenzulassung héngt von dem Befund anhand der vorgenannten Kriterien ab.
Wenn den Partnern ,aufgrund ihrer redlichen subjektiven Uberzeugung die neue
Eheschliebung und folglich auch der Vollzug der Geschlechtsgemeinschaft nicht
als schwere personliche sittliche Schuld anzurechnen sind, verharren sie nicht in
einem siindhaften Verhiltnis, das wirksamer Lossprechung von Siinde entgegen-
stiinde® (100).

Eine kirchliche EheschlieBung Geschiedener lehnt K. als den Tatsachen
widersprechend ab. Die erste Ehe ist nicht geldst, eine zweite giiltige Ehe, wie sie
durch die Willenserklirung vor der Kirche in der Regel begriindet wird, nicht
moglich.
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Mit ,flankierenden MaBnahmen", von denen der T eil V handelt, will K. der
Gefahr des MiBbrauchs und der Aushéhlung der Lehre von der Unauflosbarkeit
der Ehe steuern. Er verlangt eine kompromiBlose Verkiindigung der Unauflosbar-
keit der Ehe und eine Beseitigung der im Kirchenrecht géngigen Eheauflosungen.
Geeignete Ehevorbereitung soll dazu beitragen, dall Ehen tiberhaupt als Lebens-
einheit eingegangen werden. Die Feier der EheschlieBung soll so gestaltet
werden, daB Gottes Tun am Menschen auch bei der EheschlieBung verdeutlicht
wird. Eheberatung soll nicht nur in Krisensituationen, sondern stindig bereitste-
hen. Den Gescheiterten, Geschiedenen soll Hilfe zum Alleinsein gegeben wer-
den. Zur Entscheidung, ob eine neue Ehe ohne personliche schwere sittliche
Schuld méoglich ist, ist Hilfe zu leisten und die gefundene Entscheidung zu
respektieren. Die Gemeinde schlieBlich mubB vor Argernis dadurch geschiitzt
werden, dab sie tiber die Grundstrukturen des Problems unterrichtet wird, tiber
die Unterscheidung von objektiver Norm und sittlicher Zurechenbarkeit.

War ein solches Biichlein angesichts der schon vorhandenen Litera-
tur nétig? Ich meine wohl. K. fithrt mit seinen Uberlegungen aus dem
Pferch der bisherigen Argumente hinaus. Die Moglichkeit dazu gibt
ihm die eindrucksvolle Darlegung der Konzilslehre iiber die Ehe, deren
Kern nicht nur die Aufhebung der Hierarchie der Ehezwecke oder eine
pastoralere und personalere Redeweise iiber die Ehe ist, sondern die
Riickkehr zur Sicht der Ehe als gesamtmenschlicher Wirklichkeit, die
in der rechtlichen Dimension nur sehr partiell erfalt ist. Der Wandel
von der Zweckehe zur Ehe als Selbstzweck, von der kirchlich gesegne-
ten Institution der Fortpflanzung zur personalen Lebenseinheit zweier
Menschen, die den Bund Gottes mit den Menschen, Jesu Christi mit
der Kirche darzustellen vermag, ist von kaum einem Kirchenrechtler
bisher so klar herausgearbeitet worden. K. aber wird durch das
Ernstnehmen des konziliaren Eheverstdndnisses befdhigt, die Elemen-
te der angesprochenen Problematik an die richtige Stelle zu verweisen.
Sein Weg ist dabei ganz anders als die bisher gegangenen, indem er
nicht Fundamentalaussagen abschwicht, um sekunddre Fragen auf
dem hohen Postament belassen zu konnen, auf das sie gehoben
worden sind (Unaufléslichkeit der Ehe einerseits, sittlicher Stellenwert
des Geschlechtsverkehrs andererseits), sondern richtig wertet: Nicht
nur die Partner schlieBen die Ehe, sondern Gott verbindet sie zur Ehe.
Dieser Bund ist keiner Auflésung mehr fdhig, auch nicht durch die
Macht der Kirche. Umgekehrt: Ehe ist nicht identisch mit legitimer
Sexualitdt, sondern diese ist Ausdruck einer Selbstiibereignung, die in
einer giiltigen Ehe Vollgestalt gewinnen soll (und nicht immer
gewinnt), in einer ungiiltigen aber zumindestens begrenzte Gestalt und
sittlich verantworteten Ort hat.

K. schont die Aporien der bisherigen Lehre und Disziplin nicht,
reitet aber auch nicht darauf herum: Auflésung unaufléslicher Ehen;
Verschiebung des Beurteilungskriteriums von dem Verstofl gegen Got-
tes Verbot der Ehescheidung hin zu der Unerlaubtheit des
Geschlechtsverkehrs. K.s Frage ist keine kirchenrechtliche — die Wand-
lung vom CIC/1917 zum neuen Codex, der keine Straftat der Bigamie
mehr kennt, streift er nur —, sondern die nach den Voraussetzungen
der Absolution, der Disposition zum Empfang der Sakramente.

Mit Recht ordnet K. die rechtlichen Aspekte der Ehe in das
Gesamtgefiige der Ehetheologie ein. Welchen Sinn aber hat es, welche
Funktion fiir das Ergebnis und die Durchsetzbarkeit seines Denkansat-
zes, die ungiiltige Ehe Geschiedener der Putativ-Ehe gleichzuachten,
wenn auch nur in der Weise eines verzichtbaren Vorschlages? Die
sittliche Rechtfertigung der Partner héngt nicht davon ab, ob ihre
Gemeinschaft Putativ-Ehe sein kann (vgl. 100). Mir scheint die Sorge
des Papstes, auf die K. kurz eingeht (105), nicht hoch genug einge-
schiitzt, die Lehre von der Unaufléslichkeit gerate in Gefahr. Zunéchst
habe ich Zweifel, daB die Putativ-Ehe eine Rechtsfigur zum Schutz des
guten Glaubens an das So-Handeln-Diirfen ist, auch wenn es im
Bewulitsein der Rechtswidrigkeit geschieht (vgl. 92). Es geht ja nicht
um die sittliche Erlaubtheit, sondern um die Rechtsfolgen. Das Recht
kann nicht vorsitzlich rechtswidriges Handeln in den Rechtsfolgen
dem rechtmibigen gleichstellen. Es hibe seinen eigenen Anspruch auf.
Es geht vielmehr um die Bewahrung dessen, was gutgldubig als
rechtmifBig gewollt ist, vor den Folgen des Rechtsirrtums. Die Recht-
fertigung des sexuellen Umgangs in der Putativ-Ehe folgt (nach her-
kémmlicher Argumentation) aus dem guten Glauben an die Giiltigkeit,
nicht aus dem an die sittliche Erlaubtheit bewult rechtswidrigen
Tuns.

Indem K. den Gedanken der Putativ-Ehe ausbaut bis hin zu einer
soffiziellen Anerkennung” der getroffenen Entscheidung zur zweiten
Ehe (vgl. 89, 113), will er dieser ungiiltigen Ehe eine amtliche Stiitze
geben, die sie nicht braucht. Denn die sittliche Bewertung wird
dadurch nicht beeinflubt, bedeutende kirchenrechtliche Folgen hingen
nicht davon ab, aber die auch von ihm klar bekdmpfte Verwischug der
Unaufloslichkeitslehre wird kaum zu verhindern sein. Es mull genii-

gen, dall die Kirche Entscheidungen respektiert und ihren Respekt
auch in der Gemeinde verkiindet. Die Forderung nach Anerkennung
durch institutionalisierte Gremien gefidhrdet die Durchsetzbarkeit der
Grundidee.

Eine Frage ist mir offen geblieben: Was ist fiir K. Ehebruch? Es ist
wohl unstreitig, dab Ehebruch kaum als personlich nicht vorwerfbar
qualifiziert werden kann. Was aber ist die ohne personliche schwere
Schuld in einer zweiten Ehe gelebte Sexualitét? Ehebruch kann nicht
durch die bése Absicht definiert sein, die die Argumentation mit der
Putativ-Ehe (vgl. 95) nahelegt. Darf man aus den Uberlegungen iiber
die Zuordnung von Selbstiibereignung und personaler Sexualitét
schlieBen, daB Ehebruch sich als VerstoB3 gegen eine bestehende andere
Lebensgemeinschaft definiert, diese also voraussetzt? Dal nach Zersto-
rung der Lebenseinheit der Gatten also ein Ehebruch nicht mehr
moglich ist? Ich glaube, die sittliche Bewertung der zweiten Ehe setzt
eine Klarung des Ehebruchbegriffs voraus.

Was ist der Ertrag dieses Biichleins? Es gelingt K. zu zeigen, daB die
Geschlechtsgemeinschaft mit dem Partner der zweiten Ehe sich nicht
primér am rechtlichen Kriterium ,Giiltigkeit oder Ungiiltigkeit”
bemibBt, sondern in der Annidherung an die Vollgestalt von Ehe, in der
nach konziliarem Verstindnis der Geschlechtsverkehr nicht Inhalt ist,
sondern Ausdruck fiir Inhalt, fiir die personale Lebenseinheit. Soweit
diese auch in der zweiten Ehe realisierbar ist, rechtfertigt sich auch der
sexuelle Umgang. Voraussetzung ist aber, dafl die Zerstorung der
ersten Ehe und die Eingehung einer neuen Ehe nach den Kriterien der
personlichen Schuld vergebbar sind. Daran aber hat schon die traditio-
nelle Lehre nicht gezweifelt. Fazit: Ein Buch, das die Perspektiven
zurechtriickt und damit den Ausblick offnet auf einen christlich
verantworteten Umgang mit Menschen in pastoraler Not.

Miinster Klaus Liidicke

Barion, Hans: Kirche und Kirchenrecht. Gesammelte Aufséitze. Hrsg. von
Werner Bockenférde. - Paderborn, Miinchen, Wien, Ziirich: Verlag
Ferdinand Schéningh (1984) XII, 710 S. geb. DM 98.—

Der vorliegende Sammelband wird eréffnet von den beiden Beitri-
gen Sebastian Schrickers ,,Der Fall Barion” und Werner Bickenférdes
sDer korrekte Kanonist”, in denen das Leben und das Wirken des
Bonner Kanonisten Hans Barion gewiirdigt werden. Die Aufsitze B.s
werden mit drei Publikationen erdffnet, die um das kanonistische
Denken Rudolph Sohms kreisen. Sohm war fiir B. der Gelehrte, an
dessen (gegensitzlicher) Position er das Wesen des katholischen Kir-
chenrechts entwickelt. B. verdankt Sohm die Einsicht, daB die Ent-
scheidung iiber das Wesen und den Wert des Kirchenrechts von der
Auffassung abhingt, die einer vom Wesen des Christentums hat. Sohm
unterschied nun eine Kirche im Glaubenssinn und eine Kirche im
Rechtssinn; die katholische Kirche setzte sie ineins, Luther beseitigte
die Ineinssetzung, und das war nach Sohm seine groBe Tat. B. hat den
fundamentalen Gedanken Sohms, dabl (nach katholischer Auffassung)
das Kirchenrecht allein um der Kirchenlehre willen besteht, dab es also
seine Aufgabe ist, die geschichtliche Form der Offenbarung zu erhal-
ten, als richtig erkannt und ihn bis zur letzten Stunde seines Lebens
festgehalten. B. ist der Meinung, dab alle Kritik gegen Sohm, die nicht
auf der Ebene des Glaubens argumentiert, nicht durchschligt. Er
erweist Sohms Position gegeniiber dem Kirchenrecht als unanfechtbar,
falls man seine Glaubensiiberzeugung teilt. Er fithrt damit die Kontro-
verse gegen Sohm auf den entscheidenden Punkt, nimlich die Aufstel-
lungen Luthers, zuriick. Sohms System ist die folgerichtige Durchfiih-
rung der lutherischen Grundsitze iiber die Freiheit eines Christen-
menschen, und es ist die einzige, die folgerichtig ist; alle anderen
Systeme sind Umbiegungen, Verbeugungen vor der Macht der Tatsa-
chen oder (nicht zugegebene) Anleihen beim Katholizismus.

Die zweite Abteilung des vorliegenden Sammelwerkes iiberschreibt
Bockenforde ,Kirche und Kirchenrecht®; darin sammelt er eine Reihe
bedeutender Beitrdge aus der Feder B.s, vor allem zur Kirchenverfas-
sung. Man wird in diesem Abschnitt den gewichtigsten Teil des Buches
sehen dirfen. Die darin gemachten Ausfithrungen basieren auf dem
CIC/1917 und sind daher in den Einzelheiten teilweise iiberholt. Da
aber B. seinen Blick stets auf das Grundsitzliche, im besonderen also
auf das gottliche Recht richtet, behalten sie ihren Wert.

Der Beitrag ,, Konkordat und Kodex", den B. fiir die Festschrift Stutz geliefert
hatte, stellt sich als eine Vorarbeit fiir eine gréfBere, von B. allerdings nicht
geschriebene Untersuchung iiber die Technik der Konkordate dar. Die Abhand-
lung ,,Sacra Hierarchia“ will das Verhéltnis der Kleriker zueinander, ,die Fiih-
rungsordnung der katholischen Kirche, darstellen. Der Beitrag befalit sich in vier
Abschnitten mit der stindischen Gliederung der Kirche, mit der Klosterverfas-
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sung, mit der Missionsverfassung und mit der hierarchischen Verfassung im
allgemeinen. In dem Aufsatz ,,Ordnung und Ortung im kanonischen Recht" stellt
er ¢.329 §1 CIC/1917 als Grundlage der Ortung im kanonischen Recht vor.
Kanonische Ordnung durch Ortung kann nur iiber die Ecclesiae peculiares
geschaffen werden. Ecclesiae peculiares sind nach gottlichem Recht einzurichten,
Territorialverfassung und Bischofsverfassung fordern sich gegenseitig. Die Pote-
stas ordinaria des Bischofs ist eine territorial eigenstindige und (auf die Ecclesia
peculiaris) begrenzte Gewalt. Der 1956 gehaltene Vortrag ,Ordo et Regimen
fidelium“ wendet sich erneut c. 948 CIC/1917 zu und erforscht seine rechtsge-
schichtlichen Grundlagen. Die Tatsache, daB dieser Fundamentalkanon (auch)
die Jurisdiktionsgewalt als Ziel der Weihe bezeichnet, hat bekanntlich zu sehr
verschiedener Auslegung Anlal gegeben - bis zur Eliminierung dieser gewichti-
gen Aussage. B. hat erkannt, daB dieser Canon den Ordo zur Grundlage beider
Hierarchien macht, daB also der oben erwihnte Ausweg ein Irrweg ist.

Die folgenden Lexikonartikel ,Kirche" und ,Kirchenverfassung® bieten auf
knappem Raum selbstindige Darlegungen der darin enthaltenen Materie. An
dieser Stelle fithrt B. zum ersten Mal den Begriff der , progressistischen Konzils-
partei” ein, der in der Folgezeit eine groBe Rolle bei ihm spielen sollte, indem er
jeweils die Bestrebungen dieser so apostrophierten kirchlichen Kreise und die
Texte des Zweiten Vatikanischen Konzils miteinander vergleicht, wobei er an
Deutlichkeit der Sprache nichts zu wiinschen iibrigldBt. Er ist der Uberzeugung,
dal die Dokumente des letzten Konzils das Bild der Kirche aufs stirkste dndern,
und verweist gleichzeitig darauf, daB sie, weil sie nicht unfehlbar sind, die
Maglichkeit der spateren Revision zulassen. Er stellt fest, daB zu der im
wesentlichen gewahrten bisherigen lehramtlichen Auffassung der Kirche ,das
neue progressistische Begriffskleid" nicht palit (254). Die Scheidung zwischen der
katholischen Kirche als der einzigen formierten und den nichtkatholischen, nicht
formierten Kirchen ist nicht ausgleichbar (256). Die Einfithrung des Bischofskol-
legiums ist nach B. das Mittel der progressistischen Konzilspartei, um die
bisherige hierarchische Ordnung ,zu verunkldren“ (257). Die Konstitution iiber
die Kirche hat aber nach ihm die These von der primir gesamtkirchlichen Gewalt
der Bischofe abgewiesen. Was die Frage angeht, ob teilkirchliche Instanzen und
Gruppierungen (wie Metropoliten und Bischofskonferenzen) origindre, einer
besonderen gesamtkirchlichen Erméchtigung nicht bediirftige Jurisdiktionsge-
walt auszuiiben vermégen, sieht B. sie vom Konzil durch einen Formelkompro-
mill zugunsten der progressistischen und einen Sachkompromil zugunsten der
tiberlieferten Position beantwortet (260). Die gesamtkirchliche Machtbefugnis des
Bischofskollegiums ist auf das Zusammenwirken mit dem Papst angewiesen, was
umgekehrt nicht gilt (267). Bei dieser Gelegenheit entwickelt B. die gewichtige
These, dafl das Bischofskollegium nur solange begrifflich ein Kollegium von
Bischéfen ist, als es nicht tétig wird, wihrend beim Titigwerden auch nichtbi-
schofliche Jurisdiktionstréger an seinen Beschliissen mitwirken (267). Im ganzen
sieht er im Bischofskollegium eine theoretische und iiberfliissige Neuerung
(267).

In den folgenden Beitrégen setzt sich B. mit den Aufstellungen Joseph Kleins
auseinander. Es handelt sich dabei um die bekannte protestantische Position zu
Kirche und Kirchenrecht, die Klein schon vertrat, als er noch als katholisch galt:
B. hitte es sich leicht machen kénnen, indem er auf die lehramtlichen Verwer-
fungen der hiretischen Aussagen verwies. Aber er wihlte den Weg, sich
eingehend auf Kleins Thesen einzulassen und sie einer Priifung zu unterziehen,
vermutlich weil ihm Klein persénlich nahestand und weil er in ihm in gewisser
Hinsicht einen Jilnger Sohms erkannte.

Der folgende Artikel , Kirchenrecht ist wiederum ein Musterbeispiel B.scher
Stoffbeherrschung, Gliederungskunst und Originalitdt. KompromibBlos hebt er
Wesen und Aufgabe des Kirchenrechts gegeniiber abschwichenden Euphemis-
men heraus.

Glénzend geschrieben ist auch der ndchste Beitrag ,Romisch-katholisches
Kirchenrecht”. Man lese beispielsweise, was B. zu der ekklesiologischen Bedeu-
tung des Kirchenrechts zu sagen weilh (338f). Der umfangreiche Beitrag ,Die
gegenwiirtige Lage der Wissenschaft vom katholischen Kirchenrecht® (aus dem
Jahre 1961) ist eine auf hoher Warte stehende Beschreibung grundsétzlicher
Positionen und Aufgaben der Kanonistik. B. entwickelt die wissenschaftlichen
Probleme des kanonischen Rechts von dem Zentralpunkt der Kirche als einer
durch gottliches Recht formierten Rechtskirche. Unter den wissenschaftstheore-
tischen Fragen geht er zuerst das Verhiltnis von Kanonistik und Theologie an
und hebt hierbei unter den Stichworten Ancilla theologiae, Custos theologiae
und [luminatrix theologiae die wichtigsten Berithrungspunkte hervor. Schon
damals weist er uniiberhérbar auf die anhebende lehrmélige Verwirrung in der
katholischen Kirche hin, die vor Trédgern des Lehramtes nicht halt machte (355f).
Danach wendet er sich dem Verhiltnis des kanonistischen Systems zu seiner
Geschichte zu. Er hebt den Unterschied kanonistischer und profanwissenschaft-
licher Betrachtung der kirchlichen Rechtsgeschichte hervor und macht dabei
Ausfithrungen, die in ihrer Art einmalig sind (360-374). Unter den inhaltlichen
Fragen, die der Kanonistik zu beantworten aufgegeben sind, nennt B. das
Verhiltnis von Recht und Ethik innerhalb des kanonischen Rechts, das Verstidnd-
nis der Kirche als einer auch naturrechtlichen Gemeinschaft und die kanonisti-
sche Theorie der kirchlichen Rechtsbeziehungen zum Staat. B. weil und gibt zu,
daB seine Behandlung'des ihm gestellten Themas eigenwillig ist und sich kaum
auf die herrschende Meinung berufen kann, ist aber iiberzeugt, dab sie dogma-
tisch einwandfrei und wissenschaftlich haltbar ist. Ebensowenig zeigt er sich
bektimmert dariiber, dall er den Gegensatz zu der protestantischen Position
pointiert herausarbeitet; er spricht es offen aus, daB er eine Kircheneinigung
zwischen Katholiken und Protestanten fiir ausgeschlossen halt (402). Ein Okume-
nismus von Life and Work ist méglich, ein Okumenismus von Faith and Order ist
unmaglich. B. war iibrigens ebenso iberzeugt, dab mit den Orthodoxen wegen

ihrer Ablehnung einer Rechtskirche ein gemeinsamer Boden nicht gefunden
werden kann (155).

Die dritte Reihe von Beitragen B.s, die Bockenforde fiir das Sam-
melwerk ausgewihlt hat, ist dem Thema ,Kirchliche und politische
Gewalt” gewidmet. Seine These lautet: Die katholische Kirche ist {iber
alle politischen Zwinge erhaben; sie braucht sich nicht politisch zu
entscheiden.

B. weill Auctores probati dafiir heranzuziehen, dal} die Kirche gegeniiber der
politischen Form grundsétzlich indifferent ist und als Ziel ihrer politischen
Entscheidungen lediglich die Sicherung ihrer Freiheit zum Bekenntnis und zur
Verwirklichung des Glaubens ansieht (475). Es machte B. hier offensichtlich
Vergniigen, dem von progressistischer Seite verunglimpften oder licherlich
gemachten Alfredo Ottaviani seinen hohen Respekt zu bezeugen (472). Seine
eigene Ansicht entwickelt er anhand ausgewdhlter geschichtlicher Beispiele,
niamlich der Ralliement-Politik in Frankreich, der Stellungnahme des deutschen
Episkopats vom 28. Mirz 1933, dem Druck des Heiligen Stuhles auf die
italienischen Christdemokraten zur Offnung nach links und seiner Forderung an
die belgischen Katholiken zur Unterstiitzung der antiflimischen Politik des
Kardinal Suenens. Die Anerkennung eines Regimes durch die Kirche ist niemals
eine grundsitzliche, stets nur eine faktische fiir dessen Dauer und unter Vorbe-
halt der kirchlichen Rechte (479f). Die Potestas indirecta der Kirche, also ihre
Weisungsgewalt gegeniiber der politischen Betétigung der Katholiken, kann nur
ratione peccati wirksam werden, d. h. auf dem Umweg iiber die Erkldrung eines
politischen Verhaltens als schwer siindhaft (502). Solche Weisungen sind nach B.
als im Gewissen verbindliche nicht méglich, wenn es sich um einen Staat
handelt, in dem die Kirche im Blick auf den unaufhebbaren Verfassungskern
zum Ralliement aufgerufen hat und der sich bei seiner Gesetzgebung im Rahmen
dieses Verfassungskerns hélt. Die Kirche spricht hier nach B. als Partei, d. h. sie
verpflichtet nicht unter Siinde (506).

Der vierte Abschnitt des Buches bietet Aufsitze, in denen sich B.
mit dem Zweiten Vatikanischen Konzil beschiftigt. In der Zeitschrift
»Der Staat“ hat er drei kanonistische Berichte {iber diese Versammlung
vorgelegt.

Der Schliissel zum Verstiindnis der Texte des Zweiten Vatikanischen Konzils
war B. der Gegensatz zwischen sogenannter kurialer und progressistischer
Konzilspartei, den er durch die Sachproblematik bedingt sah, wobei wiederum
die Dichotomie von gottlichem und rein kirchlichem Recht fiir ihn als Ausgangs-
punkt fungierte. Die progressistische Konzilspartei fand er hauptséchlich von
dem Bestreben bewegt, die Kirche dem reformatorischen Standpunkt anzuni-
hern. B. sah das geltende kanonische Recht durch die Einfithrung der Bischofs-
konferenzen neuen Typs, die praktisch an die Stelle der Partikularkonzilien
traten, verbessert. Der Konstitution iiber die Liturgie bescheinigte er, dal sie
insofern im Rahmen des iiberkommenen kanonischen Rechts bleibt. Die Konsti-
tution iiber die Kirche bezeichnete er als dogmatisch zwiespiltig (520). Er fand in
ihr eine eindeutige Entscheidung zugunsten des katholischen Kirchenbegriffs
gegen den reformatorischen Kirchenbegriff, allerdings beriicksichtigte er das
gewichtige Wort subsistit nicht bei seiner Analyse. Die stindische Gliederung der
Kirche sah er im wesentlichen gewahrt, wenn er auch manche Konzessionen an
die progressistische Konzilspartei feststellte. Wihrend diese nach B. darauf zielte,
mit der Einfithrung des Bischofskollegiums das Primatsdogma des Ersten Vatika-
nischen Konzils zu demontieren, habe die Konstitution zwar den Begriff des
Bischofskollegiums iibernommen, aber an der zweifachen Wurzel der bischofli-
chen Gewalt festgehalten. B. sah indes einen Widerspruch darin, dal3, da die
Jurisdiktion des Bischofskollegiums durch den Tod oder das Ausscheiden einzel-
ner Mitglieder nicht gemindert wird, neue Mitglieder die Jurisdiktion durch
einen eigenen hierarchischen Akt erhalten miissen (525); die Lehre vom Bischofs-
kollegium sei daher iiberholbar. Die progressistische These von der primér
gesamtkirchlichen Gewalt der einzelnen Bischofe habe das Konzil abgewiesen.
Die Konstruktion des Bischofskollegiums ist nach B. schlechthin unhaltbar (530).
Die Behauptung, die zwdlf Apostel seien ein Coetus stabilis gewesen, treffe nicht
zu, eine apostolische Kollektivnachfolge der Bischéfe gebe es nicht. Die Aussagen
des Konzils iiber die nichtkatholischen religitsen Gemeinschaften fand Barion
zweideutig (533f). Da sich keine Lehraussage der Konstitution tiber die Kirche
ausdriicklich als definiertes Dogma bezeichnet, sei ihre Ekklesiologie sachlich
reversibel (534). B. setzte dieserhalb Hoffnung auf die folgende theologische
Diskussion. Ein Beitrag eigener Art ist der Aufsatz ,Das konziliare Utopia. Eine
Studie zur Soziallehre des Zweiten Vatikanischen Konzils." Darin verschirft sich
die Kritik B.s an dieser Versammlung. Jetzt schreibt er: ,Der korrekte Kanonist
kann den progressistischen Texten, Thesen und Tendenzen des Vaticanum II in
allen grundsitzlichen Fragen nur zustimmen, wenn er verleugnet, was er bis zum
Tode Pius' XII. als verpflichtende katholische Glaubenslehre betrachtet hat,
wissenschaftlich betrachten mulite und lehramtlich zu betrachten gehalten war”
(553). Er konstatierte also jetzt einen Bruch in der Kontinuitét der Lehre.

Dann ging er die — wie er es nannte — wirtschaftliche und gesellschaftliche
Ideologie an, die ihren Sitz im dritten Kapitel des zweiten Teils der Pastoralkon-
stitution ,Gaudium et spes“ habe. Seine Frage war, ob das darin zutage tretende
Verstindnis des Sozialen als eines auf wirtschaftliche Gleichheit abzielenden
Programms der Giiterumverteilung theologisch begriindet sei oder wenigstens
theologisch begriindet werden kénne. Er kommt zu der Antwort, dall die
konziliare Lehre von der Mitbestimmung einen innerweltlichen Sachverhalt
religiés miBverstehe und dab die konziliare Stigmatisierung des grofien Besitzes
als iiberfliissig und ethisch minderwertig auf der unzulissigen Ubertragung eines
Ideals der Vollkommenheitsethik in die Gemeinethik beruhe. Der letzte schrift-
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lich vorgelegte Beitrag dieses Sammelbandes gilt der politischen Theologie des
Zweiten Vatikanischen Konzils. Unter politischer Theologie versteht B. geistliche
Verkiindigung, die den weltlichen Bereich betrifft (600). Die konziliare Staats-
und Verfassungslehre sucht er in den Nr. 74-75 der Pastoralkonstitution auf. An
die konziliare Staatslehre richtet er die beiden Fragen, ob sie politische Theologie
und ob sie Theologie sei. B. findet in Nr. 74 einen pluralistischen Gemeinwohl-
begriff, eine Deckung von Communitas politica und Communitas civilis und ein
unreflektiertes Ineinander von pluralistischer Struktur der Gemeinschaft und
ihrer politischen Begriindung auf eine Volonté générale. Darin liege ein Selbstwi-
derspruch. Es sei uneinsichtig, wie der Pluralismus der konziliaren biirgerlichen
Gemeinschaft und die Einlinigkeit der konziliaren 6ffentlichen Gewalt rechtlich
miteinander bestehen kénnten (623). Nr. 74 enthilt nach B. politische Theologie,
aber diese sei Politik und nicht Theologie (630), weil sie eben in Wahrheit nicht
theologisch argumentiere, und es gibt nach ihm auch keine Maglichkeit, den
Abschnitt in den Rang einer theologischen Lehraussage zu erheben.

Im Epilog druckt Bockenférde einen nichtéffentlichen Vortrag ab, den B. am
28. September 1970 in Ebrach gehalten hat; er trigt den Titel ,, Aufgabe und
Stellung der katholischen Theologie in der Gegenwart”. In diesem Vortrag
erreicht die Kritik B.s am Konzil und der nachkonziliaren Entwicklung ihren
Hohepunkt. Er sprach jetzt von der ,Zerstérung der Katholischen Kirche durch
das Zweite Vatikanische Konzil*“ (650). Hier gestand er, er fiihle sich in bezug auf
das Zweite Vatikanischen Konzil ,,an der Nase herumgefiihrt“ und ,lacherlich
gemacht” vor seinen Horern. ,Ich will mich von diesem System, das mit dem
Zweiten Vatikanischen Konzil zur Herrschaft gekommen ist, vollstindig und
absolut absetzen“ (661). Als das Wesen des mit dem Vat. II vollzogenen Bruchs
sah er die Hinwendung der katholischen Kirche zum Okumenismus an; dieser sei
mit ihrem Wesen unvereinbar (652). B. begriindete diese Inkompatibilitit mit der
rechtlichen Identitit von kathelischer Kirche und Kirche Christi sowie mit der
notwendigen geschichtlichen Identitdt der sichtbaren Kirche mit sich selbst. Zu
diesem Kirchenbegriff stehe der Luthers kontridr. Zwischen diesen beiden Begrif-
fen gibt es nach B. keinen Ausgleich; der Okumenismus, der das nicht wahrha-
ben will, ist nach ihm ,wissenschaftlich briichig” (658). Die Wirkung des
erwihnten Bruchs in der Kirche ist nach B. die Heterodoxie. Dies ist nach ihm zu
greifen in der Ubernahme des Prinzips Sola scriptura durch das Zweite Vatikani-
sche Konzil, die Aushohlung des Primats durch die Kollegialitit und die
Zerstorung der MebBopferlehre. B. kritisierte dann die Unterscheidung zwischen
Substanz und Formulierung eines Dogmas. Als Wurzel des Bruchs machte B. die
politische Theologie namhaft. Er warf der Kirche vor, dab sie auf eine bestimmte
politische Form hinziele, nidmlich die absolute Demokratisierung des Staates
(669). Die Kirche lasse sich aber auf keine politische Form, also auch nicht auf die
Demokratie festlegen; denn die Offenbarung gebe dafiir nichts her. Man wird
angesichts dieses Beitrags manche Frage stellen miissen. So wiére beispielsweise
zu fragen, ob nicht das Prinzip ,Sola scriptura® in der Konstitution {iber die
Offenbarung gegeniiber dem protestantischen Verstindnis modifiziert ist und ob
nicht die Kritik an der MeBopferlehre des Konzils {iberzogen ist.

Die in dem Sammelband vereinigten Aufsdtze lassen die geistige
Physiognomie B.s deutlich heraustreten. Seine Uberlegenheit ist offen-
sichtlich. Die Logik stand ihm als scharfe Waffe virtuos zur Verfiigung.
B. legt regelmibig Ziel und Grenzen seiner Darstellung offen dar. Er
gibt jeweils prézise an, wovon er handelt und was er beiseite 1aBt, und
vermeidet damit Abschweifungen und ungerechtfertigte Erwartungen.
Seine Ausfithrungen sind inhaltlich stets durchsichtig und stilistisch
brillant, wenn auch manchmal komprimiert und auf hoher Stufe der
Abstraktion stehend. Er sondert jeweils die Ebenen der Argumentation
voneinander, also beispielsweise die logische und die soziologische, die
kanonistische und die dogmatische, die technische und die politische.
Jede Vermengung der Betrachtungsweisen lehnt er ab. B. besall die
Gabe, den Kern eines Problems oder von Darlegungen zu erfassen und
mit wenigen Sétzen wiederzugeben; er brachte den in Einzeldarlegun-
gen enthaltenen Grundgedanken auf eine prézise, allgemeine Formel.
Bei der Lésung der Fragen geht er unbeirrt auf den entscheidenden
Punkt zu. Mit Belegen hilt er sich nicht allzu viel auf. Manchmal
wiinschte man, er wiire hier freigebiger gewesen. Alles, was er schreibt,
ist selbstéindig gedacht oder wenigstens formuliert. Bei B. wird nichts
schlechthin und unbearbeitet von anderen iibernommen, sondern alles
gepriift, durchdacht und neu geprégt. Nichts ist bei ihm bloB (unbeque-
mer) Stein, alles ist gemeiBelt und geschliffen. B. war ein Mann, dem
das geistige Risiko lag. Er hat den Mut zu furchtloser Konsequenz (z. B.
314f). Dabei war B. alles andere als ein gefiihlskalter Mensch. Im
Gegenteil, man spiirt an vielen Stellen seine verhaltene Leidenschaft,
an manchen sogar seine Entriistung und Emporung. Nicht selten
mischt sich scharfe, einige Male bittere Ironie in seine Ausfiihrungen.
B.s Ziel war es, an die Gegenstinde der Forschung als ,korrekter
Kanonist“ (z. B. 493) heranzugehen. Er wollte nichts anderes als
kanonistischer ,Positivist, allerdings im strikt gewahrten Kontext
katholischer Dogmatik, sein. In der Tat steht in ihm ein Meister der
kanonistischen Methode vor uns. Er beherrschte sein Fach in souvers-
ner Weise. B. verstand es, mit dem Recht zu jonglieren wie ein
Kiinstler. Immer wieder streut er hervorragend beobachtete und for-
mulierte Bemerkungen zur Methode der Kirchenrechtswissenschaft
ein (z. B. 468).

Als ,Positivist* ging B. stets von dem vorgegebenen, kanonistisch
relevanten Text aus. Er sah im CIC/1917 eine innere Ordnung der
katholischen Rechtskirche, die zu vorbildlicher Anndherung an das
gottliche Kirchenrecht gelangt war (554), was ihn nicht hinderte, in
Einzelheiten begriindete Kritik anzubringen (z. B. 132, 183). Dagegen
ging er gegeniiber der nach dem Tode Pius XII. einsetzenden Entwick-
lung in Kirche und Kirchenrecht auf Distanz. Uniibersehbar ist seine
Frage, ob die lehramtlichen AuBerungen Johannes XXIII. in ,Mater et
Magistra® und ,Pacem in terris“ die Kontinuitat wahren (490). Das
Zweite Vatikanische Konzil betrachtete er mit unverhohlenem Mif3-
trauen. Er war davon iiberzeugt, daB es der Kirche unermellichen
Schaden zufiige und daher einer Revision unerzogen werden miisse. B.
formulierte sein Ziel so: ,,Der Kryptomodernismus des Vaticanum II
mull ebenso unschidlich gemacht werden wie der Konziliarismus des
Konzils von Konstanz” (642). Er hatte keine Zweifel, daB der , Krypto-
modernismus” durch die Wissenschaft iiberwunden werden kénne
und miisse (642). Denn die von ihm so genannte progressistische
Theologie sah er als unwissenschaftlich und héretisch an; er brand-
markte ,die progressistische Auflésung der iiberkommenen katholi-
schen Glaubenslehre® (591). Er stellte ihr schlicht die wissenschaftliche
und katholische Theologie entgegen (590). B. war sich der Uberlegen-
heit seiner Wissenschaft tiber die progressistische gewiB (z. B. 553f,
586). Thm war nicht davor bange, dal} er mit seiner Position mehr oder
weniger einsam dastand. Er war iiberzeugt, dall er im Glauben der
Kirche stand und daB seine Gegner im Unrecht waren. Fiir die letzten
Jahre vor seinem Tode fehlen bekanntgewordene Aulerungen aus
seinem Munde zu der Entwicklung in Kirche und Kirchenrecht.
Geschichtlich gesehen, diirfte es nicht falsch sein, wenn man sagt: Der
Kanonist Barion war ein Mann von vorgestern und iibermorgen.

Budenheim Georg May

Stoffel, Oskar: Die katholischen Missionsgesellschaften. Historische Entwick-
lung und konziliare Erneuerung in kanonischer Sicht. - Immensee 1984.
XXXVI, 283 S. (Neue Zeitschrift fiir Missionswissenschaft, Supplementa Vol.
XXXIII) kart. sFr 36.—

Unmittelbar nach der Promulgation des neuen Codex des Kanonischen
Rechts (25. 1. 1983) erscheint eine eingehende Studie tiber die nachkonziliare
Erneuerung der Missionsinstitute, deren Vorwort im Februar 1983 datiert ist. Vf.
versteht sie selbst nur als Grundorientierung (XV).

Gemeint sind mit ,Missionsinstituten’ nicht jene, die im Missionsdekret ,Ad
Gentes’, Artikel 23 Anm. 63 genannt werden, sondern lediglich die 15 Societates
sine votis, die ,verfassungsmibig eine exklusive missionarische Zielsetzung
haben, deren Mitglieder sich als Sikularpriester verstehen und die als Missions-
institute pépstlichen Rechts direkt und unmittelbar der Kongregation fiir die
Glaubensverbreitung unterstehen* (XIf).

Eine solche Eingrenzung ist statthaft, weil diese Institute tatsichlich einen
Eigenstand besitzen, der sich von dem der Religiosen unterscheidet. Sie verste-
hen sich nicht als Ritegemeinschaften. Vf. stellt in einem ersten Schritt ihren
Ursprung und ihre geschichtliche Entwicklung dar (1-20), um dann in einem
zweiten das Eigenwesen dieser Gesellschaften zu bestimmen: ihre exklusive
missionarische Zielsetzung, ihren Weltpriester-Status, ihre ekklesiale Stellung
und die Inkardination der Mitglieder ins Institut durch Eid. Der CJC von 1917
hatte diese Weltpriester-Missionsgesellschaften den kanonischen Vorschriften
unterstellt, welche die Gemeinschaften ohne Geliibde betrafen. Dabei ging der
Codex nicht vom exklusiven Missionszweck aus, sondern umschrieb sie in
Anlehnung an das Ordenswesen als ordensidhnliche Genossenschaften. Dabei
wurde eine monastische Mentalitét gefordert, und die Mitglieder wurden als dem
Stand der Vollkommenheit zugehorig bezeichnet. Dadurch wurde zwar der
Schritt zum Status pépstlichen Rechtes erleichtert und eine notwendige Unab-
hingigheit von der Ditzesanleitung moglich. Gleichzeitig wurde aber auch der
Weltpriester-Charakter geschwicht. Das fiihrte nach Fidei donum (1957) zu einer
Krise dieser Missionsinstitute. Denn jetzt konnten Weltpriester befristet oder
dauernd einen Einsatz in der Mission leisten, ohne die Inkardination in ihrer
Heimatdidzese zu verlieren. Eine kritische Uberpriifung dieser Entwicklung
erfolgte erst nach dem II. Vaticanum und seinem Kirchen- und Missionsver-
stdndnis.

Ein neuer Standort der Missionsinstitute ergab sich aus den zwei theologi-
schen Grundthemen des Konzils: die missionarische Kirche und die Mitverant-
wortung der Ortskirche fiir die Evangelisation. Aus ihnen folgte die Aufkiindi-
gung des sog. Jus commissionis, was die Missionsinstitute aus ihrer fritheren
Verantwortung fiir ein bestimmtes Territorium entlieB und sie zu Mitarbeitern
der jeweiligen Ortskirche machte.

Damit setzte eine Erneuerungsbewegung ein, die in den Reform-Kapiteln der
einzelnen Institute ihren Ausdruck fand. In den wesentlichen Punkten besteht
Konvergenz. Im Vordergrund stehen die Neuumschreibung des missionarischen
Auftrags und die Erneuerung des Institutes als Gemeinschaft.

Die Dinge sind noch sehr im FluB. Einige Trends zeichnen sich deutlich ab,
manche Entwicklungen sind jedoch noch undeutlich., Es bleiben eine Menge
ungeloster Fragen und Probleme, wenn auch die Schwerpunkte fiir die Zukunft
gesetzt zu sein scheinen.
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Leider ist der tatsidchliche kanonische Status im neuen Codex nicht ausfiihr-
lich beschrieben. Das letzte Kapitel handelt zwar von manchen Entwiirfen, die
aber als ungeniigend empfunden werden (219f).

Der neue Codex bestimmt den Standort der Missionsgesellschaften aufer-
halb der Instituta vitae consecratae, schliefit aber eine gewisse Nahe und
Verwandtschaft zu den Gemeinschaften des geweihten Lebens nicht aus. Doch
kann die volle Identitét der Institute gewahrt bleiben, wenn das gesellschaftsin-
terne Parikularrecht respektiert wird. Da in nicht wenigen Sachbereichen ein
klarer Unterschied zwischen Gesellschaften apostolischen Lebens und Instituten
geweihten Lebens festzustellen ist, enthilt der Abschnitt ,De Societatibus vitae
apostolicae” selbst nach Ansicht der Generaloberen die grundlegenden Elemente,
die sie in ihren Eingaben postuliert hatten.

Miinster Josef Glazik

Hartwich, Richard SVD: Steyler Missionare in China. I. Missionarische
ErschlieBung Siidshantungs 1879-1903. Beitrdge zu einer Geschichte. —
St. Augustin: Steyler Verlag 1983. 582 S. (Studia Instituti Missiologici Societa-
tis Verbi Divini Nr. 33) kart.

Im Zuge der kirchlichen Restaurationsbewegung des vergangenen
Th.s erfuhr auch das Missionswesen in der Heimat einen kraftigen
Auftrieb. Von den Lindern, die sich in diesem Zeitraum dem Werk der
Glaubensverbreitung unter den nichtchristlichen Vélkern widmeten,
verdient Frankreich an erster Stelle genannt zu werden. Das vorziig-
lichste Interesse des katholischen Frankreich galt dem Riesenreich
China, wohin es seit den 40er Jahren eine beachtliche Zahl von
Missionaren schickte und namhafte Summen zur Verfiigung stellte.
Aufgrund der Vertrige von Whampoa (1844), Tientsin (1858) und
Peking (1860) sowie einer Reihe von Sonderabkommen zwischen
Frankreichs Gesandtschaft und dem Tsungli Yamen wurde Frankreich
Garant der Missionsfreiheit und sein Vertreter in der Metropole des
chinesischen Kaiserreichs der offizielle Beschiitzer der katholischen
Mission. Mit der ausdriicklichen Anerkennung des Vatikans iibte es in
der Folgezeit viele Jahrzehnte die Schutzherrschaft aus in China iiber
alle katholischen Missionare, unabhingig von ihrer nationalen Zugeho-
rigkeit. Alle das Missionswesen direkt oder indirekt betreffenden
Angelegenheiten gingen durch die Hénde der franzosischen Repré-
sentanten.

Zu den Lindern, von denen ebenfalls Glaubensboten in China eine
Missionstitigkeit ausiibten, zihlte das kaiserliche Deutschland. Hier
war es vor allem das vom katholischen Weltpriester Arnold Janssen
1875 gegriindete Steyler Missionshaus, das 1879 seine beiden ersten
Mitglieder, Johann Baptist Anzer und Josef Freinademetz, nach China
entsandte. Die Franziskaner wiesen den Steylern das missionarisch
kaum erschlossene Siid-Shantung als Missionsgebiet zu, das formal-
rechtlich vorerst der Jurisdiktion des Franziskanerbischofs Eligio Cosi
unterstand. Trotz mancherlei Schwierigkeiten und vieler Riickschldge
nahm die Missionstitigkeit der Steyler einen ungeahnten Fortschritt,
so daB bereits im Dezember 1885 die Errichtung des selbstdndigen
Vikariats Siid-Shantung erfolgte. Anzer wurde sein erster Apostoli-
scher Vikar. Zum kirchlichen Jurisdiktionsbereich gehérten die politi-
schen Prifekturen Yenchoufu, Tsaochoufu, Ichoufu und die autonome
Unterprifektur Tsining. Nach der Besetzung der Kiautschou-Bucht
1897 durch das Deutsche Reich, das schon im Jahr 1890 den Schutz
iiber die deutschen Missionare iibernommen hatte, wurde diese Region
mit der dazugehérenden Interessensphire Deutschlands kirchenrecht-
lich dem Steyler Missionsterritorium angegliedert.

Vorliegendes Buch — sein Vf. hat selbst als Missionar in Stid-
Shantung gearbeitet — bietet einen informativen Einblick in die wech-
selvolle Geschichte dieses Missionsgebiets. Nach der Intention des
Autors werden hauptsichlich Alltagssituationen und -probleme
geschildert, mit denen die Missionare und einheimischen Christen sich
konfrontiert sahen; infolgedessen kommen die genannten Personen-
gruppen vornehmlich zu Wort. Problem- und Konfliktfelder ergaben
sich vor allem aus der Begegnung zweier unterschiedlicher Kulturbe-
reiche und Gesellschaftssysteme sowie aus der Liaison von Mission
und Politik. Da die Missionare die jahrtausendealte chinesische
Geschichte und Tradition, die Mentalitdt und Wertvorstellungen der
Chinesen hiufig nicht gebiihrend respektierten, kam es immer wieder
zu Miflverstindnissen, unliebsamen Konflikten, ja zu blutigen Verfol-
gungen. Dariiber hinaus erschwerten Naturkatastrophen, Hungersnéte,
das Auftreten von Riuberbanden und Geheimgesellschaften, die ihren
Hal gegen alle Ausldnder richteten, eine gedeihliche Evangelisierung.
Dazu gesellten sich innen- und aubenpolitische Vorginge, die sich
gleichfalls auf das Missionswerk verhdngnisvoll auswirkten.

Gegliedert ist das Buch, dem ein knapper l:ll;‘erb]ick tiber die Steyler
Missionsgesellschaft von ihrem Entstehen bis zur Ubernahme eines eigenen

Missionsgebietes in China und iiber die ersten Hauptakteure vorangestellt ist
(9-23), nach der Sequenz der einzelnen Jahre. Innerhalb dieses chronologischen
Rahmens werden die bedeutsamen Ereignisse eines jeweiligen Jahres vorange-
stellt. Die Berichterstattung setzt ein 1882 mit dem Beginn der missionarischen
Titigkeit unter der Jurisdiktion der Franziskaner und endet 1903, dem Todesjahr
von Bischof |. B. Anzer. Es schlieBen sich an ein chinesischer Spezialindex sowie
ein Personen-, Orts- und Sachregister (529-582).

Bei seiner Darstellung stiitzt sich der Vf. auf Tagebucheintragun-
gen, Erlebnisschilderungen, Berichte mit stark subjektiver Note, auf
solche mit gréBerer Objektivitdt und sachlicher Distanz sowie auf
schriftlich festgehaltene Erinnerungen von Chinamissionaren. Hier
hitte, insbesondere bei relevanten Sachverhalten, das je verschiedene
Gewicht der Dokumente deutlich gemacht und differenzierter verfah-
ren werden miissen, anstatt die Schriftstiicke unterschiedslos als
Belege anzufithren. Neben diesem unkritischen Umgang mit den
Quellen ist zu beanstanden, dal oft unzusammenhédngende Zitate,
Ereignisse, Daten und Fakten rein additiv und beziehungslos aneinan-
dergereiht werden, wo Zusammenhénge und Hintergriinde zu themati-
sieren, zu analysieren und systematisch abzuhandeln wiren. Deshalb
sieht sich der Leser mitunter auBerstande, selbst ein sachlich zutreffen-
des Urteil fallen zu kénnen, zumal der Autor sich diesbeziiglich grofite
Abstinenz auferlegt hat. Die Gesamtanlage des Buches dhnelt so mehr
dem literarischen Genus der Annalen als der erklirten Absicht seines
Schreibers, ,Beitrdge” dieser Missionsperiode vorlegen zu wollen (8).
Alles in allem liegt der Wert des hier vorzustellenden Werkes trotz der
kritischen Bemerkungen darin, dal3 eine reichhaltige Materialsamm-
lung ausgebreitet wird, die als Ausgangsbasis fiir weitere Forschungen
auf diesem Gebiet dienen kann.

St. Augustin Karl Josef Rivinius

GroBe Mystiker. Leben und Wirken. Hrsg. von Gerhard Ruhbach und Josef
Sudbrack. - Miinchen: Verlag C. H. Beck (1984) 400 S., Lw. DM 48.—
Die christliche Mystik erfreut sich wieder starkerer Beachtung an

den Universitdten wie in den Gemeinden. Eine neuere Gesamtge-

schichte der christlichen Mystik fehlt noch. So ist es verdienstvoll,
wenigstens Leben, Werk und Wirkung einiger ihrer groBen Gestalten
in einem Sammelband vorzustellen.

Zusammen mit dem Betheler evangelischen Kirchenhistoriker hat der Miin-
chener Jesuit Josef Sudbrack 20 Gestalten fur die Darstellung ausgewihlt,
darunter vier aus dem Protestantismus, die restlichen aus der orthodoxen und
katholischen Kirche. Uber die Auswahl zu streiten, ist bei der Fiille des Materials
miiflig. International bekannte Forscher stellen vor: Gregor von Nyssa, Euagrios
Pontikos, Augustinus, Pseudo-Dionysios, Symeon, den Neuen Theologen, Bern-
hard von Clairvaux, Hildegard von Bingen, Gregor Palamas, Meister Eckhart, die
Schrift ,Die Wolke des Nichtwissens“, Martin Luther, Ingatius von Loyola,
Teresa von Avila, Franz von Sales, Gerhard Tersteegen, Friedrich Christoph
Oetinger, Theophan den Reklusen, Charles de Foucauld, Dag Hammarskjéld und
Henri Le Saux (Abhishiktananda). Literaturhinweise und Anmerkungen sowie
ein Autorenverzeichnis stehen am Ende des Bandes.

Ein Buch, zu dem jeder mit Nutzen greifen kann, der sich mit
christlicher Mystik beschéftigt. Inshbesondere Sudbracks , Voriiberle-
gungen” zur christlichen Mystik (7-16) sind in ihrer Luziditat inner-
halb der gegenwirtigen Mystik-Diskussion ein wichtiger Beitrag.

Kassel Bernd Jaspert

Sorge, Elga: Religion und Frau. Weibliche Spiritualitit im Christentum. -
Stuttgart, Berlin, K6ln, Mainz: Kohlhammer (1985). 144 S. (Thema: Religion.
Sammelwerk fiir Unterricht, Studium, Erwachsenenbildung) kart. DM 20.—
Die vielfach vertretene und auch von der Vf.in ausfiihrlich vorgetra-

gene Hypothese, dab die Menschheitsgeschichte ihren Anfang nahm

mit dem Matriarchat, ist nicht neu, bedarf aber einer Beweisfithrung,
die Vfin nicht bringt. Zwar sind die heute weithin angebahnten

Bemiihungen, das seit Jahrtausenden dominierende Patriarchat zu

iiberwinden und ein harmonisches Miteinander der Geschlechter zu

erreichen, anerkennenswert. Aber man darf nicht aus einem Extrem
ins andere fallen. Das fithrt zu fragwiirdigen ethischen und sittlichen

Fehlurteilen und erschwert eine erstrebenswerte Reform. —

Nebenbei: Die angebliche AusschlieBung der Frauen im Synagogen-
gottesdienst (50/51. 114) gibt es in den allgemein verbreiteten Reform-
Synagogen nicht mehr. Die Frauen sind dort inmitten der betenden
Gemeinde. Junge Rabbinerinnen predigen dort und wirken seelsorg-
lich.

Beverungen Oda Hagemeyer



337

1985 Jahrgang 81 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 4

338

Theologische Bibliographie

Auswahl von neuerschienenen Biichern und Aufséitzen zur
Theologie und ihren Grenzgebieten

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

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

I. Allgemeines

Brugger, Walter: Kleine Schriften zur Philosophie und Theologie. — Mchn:
Johannes Berchmans Verl. EQB‘&). 632 S.; kart. DM 96,~.

Mikat, Paul: Geschichte, Recht, Religion, Politik. Beitrége . .. hrsg. von Dieter
Giesen u. Dietlinde Ruthe. Bd I-II. - Pad, Mchn, Wien, Zii: Schéningh (1984).
1X, 488 S.; VII, S. 490-1013; Gewebe DM 98,—.
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Jack R.; Abraham and Davidy in the theology of ’3‘19 Yahwist; p.211-215:
Milgrom, Jacob: The two pericopes on the purification offering; p. 217-240:
P eciham, Brian: The composition of Deuteronomy 5-11; p.241-261:
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Alexander: Social organization in Egyptian military settlements of the sixth-
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p.155-183: Sfameni Gasparro, Giulia: Il tema della concupiscentia in
Agostino e la tradizione dell'enkrateia; p.185-203: Simonetti, Manlio:
Sulla tecnica esegetica di alcuni sermones veterotestamentari di Agostino;
p. 205-210: Sordi, Marta: Augustinus, De civ. Dei V, 23 e i tentativi di
restaurazione pagana durante I'invasione gotica del V. secolo; p.213-234:
Berresen, Kari Elisabeth: Imago Dei, privilége masculin? Interprétation
augustinienne et pseudo-augustinienne de Gen 1,27 et 1 Cor 11,7; p. 235-254:
Brezzi, Paolo: Considerazioni sul cosidetto «Agostinismo politico» (alto)-

medievale; p.255-263: Cracco Ruggini, Lellia: Gregorio Magno, Ago-
stino e i quattro Vangeli; p. 265-282: Simone, Russell |. de: The baptismal
and christological catechesis of quodvultdeus; p.283-294: Evans, G.R.:
Augustine on the soul: The legacy of the unanswered guestions; p. 295-309:
Folliet, Georges: Une collection anonyme «Pro causa iniustae excommuni-
cationis» des VIIe-VIIIe® siécles; p. 311-327: Hamman, A. G.: La transmis-
sion des sermons de saint Augustin: les authentiques et les apocryphes;
?. 329-341: Marin, Marcello: La definizione agostiniana di antifrasi e la sua
ortuna; p. 343-360: Micaelli, Claudio: Osservazioni sulla cristologia di
Fulgenzio di Ruspe; p. 361-383: Pizzani, Ubaldo: Gli scritti grammaticali
attribuiti a S. Agostino; p. 385-403: Quacquarelli, Antonio: La elocutio di
S. Agostino nelle riflessioni di Cassiodoro; p. 405-434: Recchia, Vincenzo:
La memoria di Agostino nell’esegesi biblica di Gregorio Magno; p. 435—452:
Siniscalco, Paolo: Due opere a confronto sulla creazione dell'uomo: Il De
Genesi ad litteram libri XII di Agostino e i Libri IV in principium Genesis di
Beda; p. 453-487: Studer, Basil: Una persona in Cristo. Ein augustinisches
Thema bei Leo dem GrofBien; p. 489-506: Tibiletti, Carlo: La teologia della
grazia in Giuliano Pomerio. Alle origini dell’agostinismo provenzale;
p. 507-522: ~: Rassegna di studi e testi sui «semipelagiani»; p.523-537:
Zelzer, M.: Zum Wert antiker Handschriften innerhalb der patristischen
Uberlieferung (am Beispiel von Augustinus- und Ambrosiushandschriften);
p.539-563: Zumkeller, Adolar: Die pseudoaugustinische Schrift «De prae-
destinatione et gratia»: Inhalt, Uberlieferung, Verfasserfrage und Nachwir-
kung; p.565-578: Zurek, Antoni: L'etica coniugale in Cesario d’Arles:
rapporti con Agostino e nuovi orientamenti.

Civitatum communitas. Studien zum europdischen Stidtewesen. Festschrift
Heinz Stoob zum 65. Geburtstag. In Verbindung mit Friedrich Bernward
Fahlbusch und Bernd-Ulrich Hergeméller hrsg. von Helmut Jéger [u. a.}(Tei]
I-1I. — Kéln, Wien: Bohlau 1984. XL, 455 S., 56 Ill, graph. Darst. u. Kt., 4
Kt.-Bl. und IX S,, S. 459904, 8 Ill,, graph. Darst. u. Kt. = Stadteforschung A,
XXI; Lw. DM 168,—.

Land und Reich, Stamm und Nation. Probleme und Perspektiven bayerischer
Geschichte. Festgabe fiir Max Spindler zum 90. Geburtstag. Im Auftrag der
Komm. firr Bayerische Landesgeschichte hrsg. von Andreas Kraus. Bd I:
Forschungsberichte Antike und Mittelalter. Bd II: Frithe Neuzeit. Bd III: Vom
Vormirz bis zur Gegenwart. — Mchn: Beck 1984. XVII, 485 S., 17 IL; VII,
481 8., 9 Ill; VII, 613 S. = Schriftenreihe zur bayerischen Landesgeschichte
LXXVIII, LXXIX, LXXX; kart. zus. DM 198,-.

Troll, Hildebrand: Kirche in Bayern. Verhiltnis zu Herrschaft und Staat im
Wandel der Jahrhunderte. Ausstellung des Bayerischen Hauptstaatsarchivs
anldBlich des 88. Deutschen Katholikentages 1984 in Miinchen. Miinchen, 3.
Juli — 19. August 1984. — Neustadt a. d. Aisch: Degener 1984, 275 8., zahlr. IIL
(z. T. farb.) = Ausstellungskataloge der Staatlichen Archive Bayerns XVII.

Wright, David F.: War in an church-historical perspective. — EvQQ LVII, 1985,
133-161.

Gregg, Robert C.: Die Ehe; Patristische und reformatorische Fragen. — ZKG
XCVI, 1985, 1-12.

3. Alte Kirchengeschichte

Simonetti, Manlio: Cristianesimo antico e cultura greca. — (R:) Borla (1983).
118 p. = Cultura Cristiana Antica, Studi; Lire 8000.

Maraval, Pierre: Lieux saints et pélerinages d’'Orient. Histoire et géogaphie
des origines a la conquéte arabe. Préface de Gilbert Dagron. - P: Ed. du Cerf
1985. 443 p,; F 199,—.

Baumbach, Giinther: Einheit und Vielfalt der jiidischen Freiheitsbewegung
im 1. Jh. n. Chr. - EvTh XLV, 1985, 93-107.

Coulot, Claude: Les figures du maiire et des disciples dans les premiéres
communautés chrétiennes. — RSR LIX, 1985, 1-11; p.12-32: Munier,
Charles: Analyse du traité de Tertullien «De praescriptione haereticorums.

Doignon, Jean: L'exégeése latine de la parabole des deux fils Matth. 21,28-31).
Hilaire de Poitiers devant le probléme de obéissance a Dieu. - RHPhR LXV,
1985, 53-59; p. 61-66: Philonenk o, Marc: Deux horoscopes goumraniens:
identification des personnages.

L’E x po s é valentinien. Les fragments sur le baptéme et sur I'eucharistie NH XI,
2. Texte établi et présenté par Jacques E. Ménard. — Quebec, Canada: Les
Presses de I'Université Laval 1985, VIII, 106 p. = Bibliotheque Copte de Nag
Hammadi. Section «Textes» XIV.

Saldanha, Chrys: Divine pedagogy. A patristic view of non-christian religions.
— R: Libreria Ateneo Salesiano 1984. 192 p. = Biblioteca di scienze religiose
LVII; Lire 20 000. £

Alla, Waheed Hassab: Le baptéme des enfants dans la tradition de I'Eglise
Copte d’Alexandrie. — F‘rb/g: Ed. Universitaires 1985. XI, 220 p.; sfr 38,—.

Nardi, Carlo: Il battesimo in Clemente Alessandrino. Interpretazione di
Eclogae propheticae 1-26. — R: Institutum Patristicum “Augustinianum” 1984.
267 p. = Studia Ephemeridis “Augustinianum” XIX; Lire 28 000.

Croke, Brian: The era of Porphyry’s anti-christian polemic. — The Journal of
Religious History XIII, 1984, 1-14.

Rilinger, Rolf: Die Interpretation des spdten Imperium Romanum als
»Zwangsstaat”., — GWissUnt XXXVI, 1985, 321-340.

Halleux, André de: La réception du symbole cecuménique, de Nicée a
Chalcédoine. — EThL LXI, 1985, 5-47.

El Concilio de Constantinopla I y el Espiritu Santo. — Salm: Ed. Secretariado
Trinitario (1983). 236 p. = Semanas de Estudios Trinitarios XVII; pes 980;
[cont.:] p. 13-52: Lopez Martin, Julidn: La eucaristia, pentecostés perma-
nente del espiritu “Que da vida”; p.53-74: Chevallier, Max-Alain: La
procedencia del Egairitu Santo. Vision del “Filioque” desde el Nuevo Testa-
mento; p.75-92: Ortiz de Urbina, Ignacio: El Espiritu Santo en la
teologia del siglo IV desde Nicea a Constantinopla; p. 93-116: Virgulin,
Stéfano: La problematica en torno a la procedencia del Espiritu Santo. Tema
histérico; p. 117-194: Pikaza, Xabier: Perspectivas pneumatolégicas actua-
les. La cuestién del «Filioque» hoy; p. 195-218: Vives, Josep: Creer en Dios,
padre, hijo y Espiritu Santo; p. 219-234: Silanes, Nereo: La pneumatologia
del Vaticano II.

Leigh, David ].: Augustine’s Confessions as a circular journey. — Thought LX,
1985, 73-88.

Halleux, André de: «Hypostase» et «Personne» dans la formation du dogme
trinitaire «<a 375-381. — RHE LXXIX, 1984, 313-369. 625-670.
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Lamirande, Emilien: La pélerine Egérie. Une grande dame de l'antiquité
chrétienne. — EglTh XV, 1984, 259-291.

Catry, Patrick: Parole de Dieu, amour et Esprit-Saint chez Saint Grégoire le
Grand. - (Bégrolles-en-Mauges: Abbaye de Bellefontaine 1984.) 219p. =
Collection Spiritualité orientale et Vie monastique. Vie monastique XVII.

Rorem, Paul: Biblical and liturgical symbols within the Pseudo-Dionysian
synthesis. — Lei: Brill 1984. XII, 177 p. = Studies and texts LXXI; hfl 39,—.

Petersen, Joan M.: The dialogues of Gregory the Great in their late antique
}r.;l;[ltura.l background. — Lei: Brill 1984. XXIV, 227 p. = Studies and texts LXIX;

5

4, Mittelalter und Neuzeit

Wurzel, Thomas: Die Reichsabtei Burtscheid von der Griindung bis zur
frithen Neuzeit. Geschichte, Verfassung, Konvent, Besitz, — Aachen: Mayer
1984. 245, [16] S., 19 111, 2 Kt., = Veroffentlichungen des Stadtarchivs Aachen
1V; Lw. DM 39— [Diss., Bonn]

Kervingant, Marie de la Trinité: Aux origines des Cisterciennes-Trappistines.
Un document inédit. — Cit XXXV, 1984, 185-214; p. 215-234: Bell, David N.:
The corpus of the works of Baldwin of Ford; p. 235-247: Ganck, Roger de:
The integration of nuns in the Cistercian Order, particulary in Belgium;
p. 248-257: Mo or, Gertr. de: Een Leeuwenhorster preek- of conferentiesche-
ma; p. 258-267: Lesher, Melinda Kay: St. Bernard of Clairvaux and the
Republic of Florence in the later Middle Ages; p. 268-284: E1 m , Kaspar — Th.
Ludwig: Bernardin Buchinger (1606-1673), Abt von Maulbronn, Pairis und
Liitzel; p.285-318: Nerom, Claire van: Le pavement du lavatorium de
l(’)abbaye des Dunes de Coxyde et ses similitudes avec les pavements de Saint

mer.

Sdkularisationen in Ostmitteleuropa. Zur Klarung des Verhiltnisses von
geistlicher und weltlicher Macht im Mittelalter, von Kirche und Staat in der
Neuzeit. Hrsg. von Joachim Kohler. - Kéln, Wien: Béhlau 1984. 107 S. =
Forschungen und Quellen zur Kirchen- und Kulturgeschichte Ostdeutsch-
lands XIX; Lw. DM 54,~; [enth.:] S. 15-32: Reinhardt, Rudolf: Der Wandel
des geschichtlichen Verhéltnisses von Kirche und Staat; S. 33-58: Irgang,
Winfried: Libertas ecclesiae und landesherrliche Gewalt. Zur Kirchenpolitik
der schlesischen Piasten im 13. Jahrhundert; S. 59-69: Baumgart, Peter:
Sakularisierungspldne Konig Friedrichs II. von PreuBen. Zu einem kontro-
versen Thema der PreuBenhistoriographie; S.71-84: Bein, Werner: Die
Habsburger und das Kloster Wahlstatt. Ein Beitrag zur Geschichte der
Sakularisation in Schlesien; S. 85-102: Men zel, Josef Joachim: Die Sikula-
risation in Schlesien 1810.

Kandler, Norbert: Kirchlauter. Geschichte der Pfarrei und ihres Umfeldes bis
zur Barockzeit. — Wii: Echter 1985. IX, 543 S., Ill, graph. Darst, Kt. =
Forschungen zur frinkischen Kirchen- und Theologiegeschichte XII; kart.
DM 64,— [{Jiss.. Wiirzburg]

Dzaja, Srecko M.: Konfessionalitdt und Nationalitiat Bosniens und der Herze-
gowina, Voremanzipatorische Phase 1463-1804. — Mchn: Oldenbourg 1984.
303 S., Kt. = Siidosteuropéische Arbeiten LXXX; Lw. DM 72,—.

5. Mittelalter

Fried, Johannes: Uber den Universalismus der Freiheit im Mittelalter. - HZ
CCXL, 1985, 313-361.

Hessen im Frithmittelalter, Archiologie und Kunst. Ausstellung des Museums
fiir Vor- und Frithgeschichte im Auftrag des Dezernats Kultur und Freizeit
der Stadt Frankfurt am Main und des Vorgeschichtlichen Seminars der
Philipps-Universitdt Marburg a.d.L. Hrsg. von Helmut Roth und Egon
Wamers. — Sigmaringen: Thorbecke 1984. 380 S., zahlr. Ill. (z. T. farb.), graph.
Darst., Kt.; kart. DM 38,—.

Héppl, Reinhard: Die Traditionen des Klosters Wessobrunn. — Mchn: Beck
1984. 166, 307 S., 1 Ill, Kt. = Quellen und Erérterungen zur bayerischen
Geschichte. N. F. XXXII, 1; kart. DM 136, [Diss., Miinc| enl]

Barkei, Ron: Cristianos y musulmanes en la Espana medieval. <El enemigo en
el espejor. (Traducida al castellano por M. Bar-Kochba y A. Komay.) — Madr:
Rialp 5(1984). 301 p. = Libros de Historia Rialp XIII; pes 1200.

Zielinski, Herbert: Der Reichsepiskopat in spatottonischer und salischer Zeit:
10021125 Teil I. - Stu: Steiner-Verl. Wiesbaden (1984). X, 355 S.; DM 84,-
[Habil.-Sch:ift, GieBanJ

Weiers, Hans-Josef: Studien zur Geschichte des Bistums Miinster im Mittelal-
ter. — Kéln: dme-Verlag 1984. 258 S. = Kolner Schriften zu Geschichte und
Kultur VIII; kart. DM 29,-.

Condren, Conal: Rhetoric, historiography and political theory: Some aspects
of the poverty controversy reconsidered. — Journal of Religious History XIII,
1984, 15-34; p. 119-135: Meaney, Audrey L.: Aelfric and idolatry.

Regesta Imperii. Hrsg. von der Kommission fiir die Neubearbeitung der
Regesta Imperii . . . III: Salisches Haus 1024-1125. Teil II: 1056-1125. Abt. 3:
Die Regesten des Kaiserreiches unter Heinrich IV. 1056 1050~1065. Lfg. 1:
1056 1050-1065. Neubearbeitet von Tilman Struve. — Kéln, Wien: Bohlau
1984. X, 164 S.; Lw. DM 88,—.

Heidrich, Ingrid: Ravenna unter Erzbischof Wibert 1073-1100,. Untersu-
chungen zur Stellung des Erzbischofs und Gegenpapstes Clemens III. in
seiner Metropole. — Sigmaringen: Thorbecke 1984. 220 S, Kt., 2 Beil. =
Vortrige umf Forschungen / Konstanzer Arbeitskreis firr Mittelalterliche
Geschichte. Sonderband XXXII; Kunststoff DM 62,— [Habil.-Schrift, Bonn

Forey, A.].: The emergence of the military order in the twelfth century. - JEH
XXXVI, 1985, 175-195.

Schneider, Johannes: Mariologische Gedanken in den Predigten des heiligen
Antonius von Padua. - Werl/Westf.: Dietrich-Coelde-Verl. 1984. 133 S. =
Biicher franziskanischer Geistigkeit XXVI; kart. DM 16,80.

Brett, Edward Tracy: Humbert of Rome. His life and views of thirteenth
century society. — Lei: Brill 1984, XII, 220 p. = Studies and texts LXVII.
Klack-Eitzen, Charlotte: Die thronenden Madonnen des 13. Jahrhunderts in
Westfalen. — Bo: Habelt 1985. 114 S., zahlr. Ill. = Denkmalpflege und
Forschung in Westfalen VI; kart. DM 28,— [Diss., Miinster

Ferraro, Giuseppe: San Giovanni Crisostomo come fonte
Angelicum LXII, 1985, 194-244. ;

Hughes, Barnabas: De numeris misticis by John Pecham. A critical edition. —
AFrH LXXVIII, 1985, 3-28.

San Tommaso. -

AnonymiMagistri artium (c. 1245-1250). Lectura in librvm de anima a quodam
discipulo reportata (Ms. Roma Naz. V. E. 828) edidit Renatvs A. Gavthier,
0. P. — Grottaferrata: Collegii S. Bonaventurae ad Claras Aquas 1985. 22%,
519 p. = Spicilegium Bonaventurianum XXIV.

Bemrose, Stephen: Dante’s angelic intelligences. Their importance in the
cosmos and in pre-christian religion. — R: Edizioni di Storia e Letteratura
1983. 228 p. = Letture di Pensiero e d’Arte; Lire 22 000.

Losher, Gerhard: Kénigtum und Kirche zur Zeit Karls IV. Ein Beitrag zur
Kirchenpolitik im Spétmittelalter. — Mchn: Oldenbourg 1985. 209 S. =
Veréffentlichungen des Collegium Carolinum LVI; kart. DM 28,-.

Christianson, Gerald: Cardinal Cesarini and Cusa’s “Concordantia”. — ChH
LIV, 1985, 7-19; p. 20-28: Froese, Walter: On reforming the reformed: A
study of the religious changes and the Premonstratensians in Saxony.

6. Gesamte Neuzeit

Mancia, Anita: La controversia con i protestanti e i programmi degli studi
teologici nella Compagnia di Gesu 1547-1599. Parte I: Fino alla ratio studio-
rum del 1586. - AHS] LIV, 1985, 3-43; p. 45-76: Flynn, Dennis: The english
mission of Jasper Heywood, S.].; p. 77-148: Lukdcs, Lazl6 — Ferenc Sza-
b 6: Autour de la nomination de Péter Pazmany au siége primitial d'Eszter-
gom 614-1616. Pazmény est-il reste jésuite aprés sa nomination?;
p-149-178: Morlot, Frangois: Cloriviére et I'Amérique.

Parker, David: The evangelical heritage of Australian protestantism. Towards
a historical perspective. — EvQ LVII, 1985, 43-62.

Philipps, Werner: Wilhelm Zoellner - Mann der Kirche in Kaiserreich,
Republik und Drittem Reich. Mit einer Bibliographie von Mechthild Kéhn. -
Blf: Luther-Verl. 1985. 201 8., Ill. = Beitréige zur westfilischen Kirchenge-
schichte VI; kart, DM 34,—,

Cabanel, Patrick: Des Hautes Cévennes a Nimes: Emigration et domesticité
feminines dans le monde protestant de la «Belle Epoque» 1880-1930. —
BSHPF CXXXI, 1985, 35-69.

7. Reformation und katholische Erneuerung

Renaissance — Reformation, Gegensidtze und Gemeinsamkeiten. Vortréig;a,
Lgehalten anldflich eines Kongresses des Wolfenbiitteler Arbeitskreises fiir
enaissanceforschung vom 20.-23. November 1983] hrsg. von August Buck. -
Wiesh: Harrassowitz 1984. 297 S., graph. Darst. = Wolfenbiitteler Abhand-
lungen zur Renaissanceforschung V; kart. DM 64,—.

Sonntag, Franz Peter: Ruhelose Zeit. Das Jahrhundert der Reformation und
der Reform. — Graz, Wien, Kéln: Styria 1985. 391 S., 24 Taf; Lw. DM 44—,

Welti, Manfred: Die italienische Reformation in den Grundziigen. - ZKG
XCVI, 1985, 13-33.

Colombo, Roberto: Il linguaggio missionario nel Settecento italiano. Intorno al
“Diario delle missioni di S. Leonardo da Porta Maurizio”. - RStLR XX, 1984,
369-428.

Bader, Giinter: Assertio: 3 fortlaufende Lektiiren zu Skepsis, Narrheit und
Siinde bei Erasmus und Luther. — Tii: Mohr 1985. XIII, 202 S. = Hermeneu-
tische Untersuchungen zur Theologie XX; DM 78,— [Habil.-Schrift, Ziirich]

Bietenholz, Peter G.: Erasmus, Luther und die Stillen im Lande. — Biblio-
théque d’humanisme et renaissance XLVII, 1985, 27-46; p. 47-77: Verma-
seren, G. A.: Who was Reginaldus Gonsalvius Montanus?

Halkin, Léon-E.: La piété d’Erasme. - RHE LXXIX, 1984, 671-708.

Manns, Peter: Martin Luther. Der unbekannte Reformator. Ein Lebensbild. —
Frb/B, Bas, Wien: Herder 1985. 302 S. = Herderbiicherei 1188 — Extra-
Taschenbiicher; kart. DM 9,90.

Beintker, Horst: Gottverlassenheit und Transitus durch den Glauben. Eine
ErschlieBung der Anfechtungen des Menschen Jesus nach Luthers Auslegun-
gen der Psalmen 8 und 22. - EvTh XLV, 1985, 108-123.

Newman Brooks, Peter: A lily ungilded? Martin Luther, the Virgin Mary,
and the Saints. - The Journal of Religious History XIII, 1984, 136-149;
p.150-167: Tracy, James D.: A premature counter-reformation; The Dirkist

overnment of Amsterdam, 1538-1578.

Moltmann, Jirgen: Teresa of Avila and Martin Luther. The turn to the
mysticism of the cross. — Studies in Religion / Sciences Religieuses XIII, 1984,
265-278; p.279-287: Green, Deirdre: Saint Teresa of Avila and Hekhalot
mysticism.

Roser, Hans: Franken und Luther. Studien aus dem Lutherjahr. — Rothenburg
ob d. Tauber: Peter 1984. 295 S, Ill.; kart. DM 24,80.

Biisser, Fritzz Wurzeln der Reformation in Ziirich, zum 500. Geburtstag des
Reformators Huldrych Zwingli. - Lei: Brill 1985. X, 284 S. = Studies in
medieval and reformation thought XXXI; hfl 92—

Pollet, ].V.: L'image de Zwingli dans ['historiographie contemporaine. —
BSHPF CXXX, 1984, 435-469.

Calvinus ecclesiae genevensis custos. Die Referate des Congres International
des Recherches Calviniennes . .. Vom 6. bis 9, September 1982 in Genf. Hrs%.
von Wilhelm H. Neuser. — Ffm, Bern, NY, Nancy: Lang 1984. 303 S; kart. sfr
57,—; [enth. e. a.;] S.23-48: Peter, Rodolphe: Geneve dans la predication de
Calvin; S.49-67: Kingdon, Robert M.: Calvin and the government of
Geneva; S. 69-92: Denis, Philippe: Calvin et les églises d’Etrangers au XVI®
siécle: Comment un ministre intervient dans une église autre que la sienne;
S.93-111: Saxer, Ernst: Hauptprobleme der Calvinforschung — Forschungs-
bericht 1974-1982; S.113-133: Armstrong, Brian G.: Geneva and the
theology and politics of French Calvinism: The embarrassment of the 1588
edition of the Bible of the pastors and professors of Geneva; S.135-148;
Dowey, E. A.: The structure of Calvin’s theological thought as influenced
by the two-fold knowledge of God; S.149-157: Fraenkel, Pierre: Trois
?assages de l'institution de 1543 et leurs rapports avec les colloques intercon-
essionnels de 1540-41; S.159-162: Nicole, Pierre-David — Christophe
Rapin: De 'exégése a 'homilétique. Evolution entre le commentaire de
1551, les sermons de 1558 et le commentaire de 1559 sur le prophéte Esaie;
S.165-170: Higman, Francis M.: The question of Nicodemism; S. 171-185:
Schulze, L.F.: Calvin's reply to Pigh.ius — a micro and macro view;
S.187-189: Demura, Akira: Calvin’s and Oecolampadius’ concept of
church discipline; S.191-195: Plath, Uwe: Calvin und Castellio und die
Frage der Religionsfreiheit; S. 197-207: Vincent, Gilbert: Discours et doc-
trine: Modalités de I'affirmation calvinienne de la providence; S. 209-211:
Ganoczy, Alexandre: Hermeneutische Korrelation bei Calvin; S. 213-220:
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Broeyer, F. G. M.: Der EinfluBl Calvins auf Whitaker und den englischen
Puritanismus; S. 221-244: Graafland, C.: Hat Calvin einen Ordo Salutis
gelehrt? S. 245-271: Fischer, Daniéle: Calvin et la confession d’Augsbourg;
S.273-287: Raitt, Jill: Calvin's use of persona; S. 289-301: Willis, David:
Calvin’s use of substantia.

Ganseuer, Frank: Der Staat des ,gemeinen Mannes"”. Gattungstypologie und

Programmatik des politischen Schrifttums von Reformation und Bauernkrieg.

- ngrrrl, Bern, NY, Nancy: Lang 1985. 663 S. = Europiische Hochschulschriften
111, 228; kart. sfr 94,— [Diss., Marburg]

Bosatra, Bruno Maria: Ancora sul «vescovo ideale» della riforma cattolica. I
lineamenti del pastore tridentino-borromaico. — SC CXII, 1984, 517-579;
p.580-615: Giuliani, Angelo: La catechesi a Milano nel secolo di san
Carlo; p. 616-670: Tettamanzi, Dionigi: Linee di una pastorale de matri-
monio e della famiglia nel pensiero e nell’azione di san Carlo Borromeo;
p.671-697: Tamborini, Giulia: La visita pastorale di Carlo Borromeo nella
pieve di Gallarate nel 1570; p.698-732: Zardin, Danilo: Confraternite e
comunita nelle campagne milanesi fra cinque e seicento; p. 733-764: Darri-
cau, Raymond: La posterita spirituale di san Carlo Borromeo in Francia nei
secoli XVII-XIX.

Boxel, Petrus Wilhelmus van: Rabbijnenbijbel en Contrareformatie. Kerkelijk
toezicht op de joodse traditie onder Gregorius XIII «1572-1585, getoetst aan
drie manuscripten uit de Biblioteca Vaticana. — Hilversum: Gooi en Sticht
(1983). 184 blz.; hil 29,- ;Diss., Tilburg]

Bottigheimer, K.: The failure of the reformation in Ireland: Une question
bien posée. — JEH XXXVI, 1985, 196-207.

8. Neuere Zeit

Irwin, Joyce: German pietists and church musique in the Baroque age. — ChH
LIV, 1985, 29-40; p. 41-55: Sweet, Leonard L: The female seminary move-
ment and woman’s mission in antebellum America; p.56-73: Lindley,
Susan H.: Women and the social gospel novel.

Zschunke, Peter: Konfession und Alltag in Oppenheim. Beitrige zur
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chiesa. - R: Pont. Athenaeum Antonianum 1984. 310 p. = Studia Antoniana
XXVIII; Lire 21 560.

Javelet, Robert: Marie, la femme médiatrice. — P: O.E.LL. (1984). 356 p.,
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filosofia e teologia. — Modelli di lettura da parte dei teologi: p. 94-102:
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Zagar, Janko: Acting on principles. A thomistic perspective in making moral
decisions. — Lanham, NY, Lo: University Pr. of America (1984). XXIV, 229 p.
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Ugorji, Lucius Iwejuru: The principle of double effect. A critical appraisal of
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NY: Lang 1985. 150 p. = European University studies series XXIII, 245.

Thévenot, Xavier: Homosexualités masculines et morale chrétienne. — P: Ed.
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and historical inquiry. - Princeton, N. ].: Princeton Univ. Pr. (1984). XXXV,
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Stancliffe, Clare: St. Martin and his hagiographer: History and miracle in
Sulpicius Severus. — Oxf: The Clarendon Pr; Oxford Univ. Pr. 1984. 396 p.

Leclerq, Jean: Sithne und Anbetung in der monastischen Tradition. - ErbAuftr
LX, 1984, 169-195.
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Anna Maria: Sulle traduzioni altomedievali di testi agiografici: considerazioni
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André: Antisemitismo e canonizzazione popolare: San Werner o Vernier
(1287), bambino martire e patrono dei vignaioli; p.509-525: Volpato,
Antonio: 1l tema agiografico della triplice aureola nei secoli XIII-XV;
p. 527-536: Frugoni, Chiara: Il linguaggio dell'iconografia e delle visioni;
p. 537-562: Esposito, Anna: S. Francesca e le comunita religiose femminili
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a Roma nel secolo XV; p. 563-572: Redon, Odile - Jacques Gélis: Pour
une étude du corps dans E)es récits des miracles; p. 573-613: Zarri, Gabriella:
L'altra Cecilia: Elena Duglioli Dall'Olio (1472-1520) e tavole IX-XIII;
p.615-647: Prosperi, Adriano: Madonne di citta e Madonne di campagna.
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ne di Caterina Vigri: un problema cittadino nella Bologna del Seicento;
p. 735-788: Casale, Vittorio: Lazzaro Baldi e Ciro Ferri ‘agiografi’ di santa
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gniversity Press of America series on the creative formation of life and world;

24,75.

Lincoln, Victoria: Teresa: a woman. A biography of Teresa of Avila. Ed. by
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von Fliie. — H] CIV, 1984, 289-308.

Grayston, Donald: Thomas Merton. The development of a spiritual theologi-
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Problémes de vie religieuse XLV; F 69,-.

XII. Christliche Sozialwissenschaften
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1517-1917. Rechtshistorische Untersuchung. — Ottilien: EOS Verlag 1984.
XXV, 186 S. = Miinchener Theologische Studien III, 41; kart. DM 48,—.
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