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Zum Aramiischen der Evangelien und der Apostelgeschichte

von Paul-Richard Berger, Miinster

In einer gefélligen und mit grofem personlichen Einsatz von G.
Schwarz erstellten Ubersetzung liegt nunmehr das bekannte englische
Werk M. Blacks: An Aramaic Approach to the Gospels and Acts (3.
Auflage, Oxford 1967) tiber den aramiischen Hintergrund der Evange-
lien-Tradition und der Apostelgeschichte in deutscher Sprache vor.!
Die Beschiftigung mit dem semitischen Hintergrund der ntl Uberliefe-
rung, die das Thema des Werkes ist, geht von der Beobachtung aus,
dab viele Differenzen etwa der Evangelien sich aus der unterschiedli-
chen Interpretation derselben semitischen Grundlage erkliren und auf
diese Weise niher an den Ursprung heranfithren kénnen. Aber auch
modernistische MiBverstindnisse, die im kulturhistorischen Abstand
ihre Ursache haben, lassen sich auf diesem Wege ausrdumen.

- Der Aufbau des Buches in IV Teilen und 6 Anhéngen ist im Interesse der
Auffindbarkeit von Zitaten seitengleich beibehalten. I Einfithrung: Zugang, 11
Syntax, Grammatik und Vokabular, III Semitische poetische Form, IV Uberset-
zung des Aramdischen. Anhang A: Das westaramaische Element in den altsyri-
schen Evangelien, B: Die arabischen und die mittelalterlichen Evangelienharmo-
nien, C: Das unverdffentlichte Werk des verstorbenen A. |. Wensinck aus Leiden,
D: Die aramdische liturgische Dichtung der Juden, E: Der Gebrauch von br ns / br
ns’ im Jiidisch-Aramdischen von G. Vermes und die theologischen Folgerungen

1 Black, Matthew: Die Muttersprache Jesu. Das Aramiische der Evangelien

und der Apostelgeschichte — Stuttgart, Berlin, Kéln, Mainz: W. Kohlhammer
1982. 358 S. Beitrdge zur Wissenschaft vom Alten und Neuen Testament 115,
kart. DM 69,—.
Eine vorausgehende umfangreiche Korrespondenz zu den in ZNW 76, 1985,
119-122 ausfiihrlicher diskutierten methodischen Problemen mit M. Black
konnte dieselben nicht ausrdumen. M. Black aber raumte freundlicherweise
die Nutzung seiner Einwénde, die, inhaltlich angesprochen, durch Bl gekenn-
zeichnet werden, ein.

aus Dr. Vermes’ Beobachtungen (von M. Black). Ferner 8 Register zu Stichwér-
tern, Autoren, Biichern und den griechischen Wortern.

Einen Index zu den aramdischen Wiartern hétte man sich weiterhin
gewiinscht. Andererseits ist eine von B. Chilton und Rez. angebotene Einarbei-
tung der neuen Literatur in den Stellenindex auf dem Vermittlungsweg verblie-
ben.

Einige Korrekturen und Bemerkungen zur Edition:S. 3: Field
(of the Hexapla). sollte heiBen: Field (Herausgeber der Hexapla) oder einfacher:
Field (Hexapla). S. 98 n. 2: Krotoschin-Edition :: S. 315 n. 1.: Ausgabe Krotoschin
i 8. 325 n. 1.: Krotoschinausgabe, Besser: Krotoschiner Ausgabe. S. 109 unten:
eigenwillige Orthographie von Rebekka! S, 135, S. 299f n. 3 (Ende): in der LXX!
Semantische Kakophonie. Besser: in der LXX-Tradition/-Version. S. 331; Gleich-
nis vom Sdmann, lies: S. 63 statt 61f. Zu einigen weiteren Versehen vgl. ThLZ
110, 1985, 102.

S. 9: garaba sollte, wenn iiberhaupt, garraba’ (Nominaltyp des Berufes) lauten.
Dab grbn leicht mit dem talmudischen grdn verwechselt werden kann, wird nicht
so0 leicht einzurdumen sein. Dies ist eher ein epigonales Problem. S. 135: Der
idiomatische Ausdruck der Vetus Syra erscheint sprachlich nicht ganz zweckma-
Big wiedergegeben. Vgl. dazu im folgenden. S. 170: Intensivform, S. 241: intensive
Ethpa“alform: Die Bezeichnung ,Intensiv® ist unzutreffend. Es handelt sich
vielmehr um ein Faktitivam bzw. medial-kausatives Faktitivum: etwas tun bzw.
sich zu etwas bringen lassen, gebracht werden. Vgl. dazu auch das hebriische
Htp etwa Jona 1,6: ht§t = sich zu Uberlegungen bringen lassen, Rez. in: Welt des
Orients (= WO) 13 1982 S. 66 Anm. 86. So auch der Beleg: Xanthos-Inschrift (vgl.
dazu P. Frei in: Orbis Biblicus et Orientalis 55 1984 S. 13 mit Anm. 16).

Zu dem Vorwort des Ubersetzers hat M. Black ein eigenes beigesteuert, das
zugleich auf inzwischen erschienene Arbeiten hinweist: J. A. Fitzmyer und F.
Zimmermann. Der deutsche Namensvetter Blacks und Ubersetzer Schwarz hat
auf S. 5 ergdnzend Literatur von J. Jeremias angedeutet. Zu nennen wire auch
eine neue Arbeit von Schwarz selbst: ,,Und Jesus sprach®, Untersuchungen zur
aramaischen Urgestalt der Worte Jesu, dieselbe Reihe 118, 1985; ferner BN 20
1983 S. 56f (Mc 11,12-14 // Mt 21,18f); S. 58 (Lc 13,11); 25 1984 S. 27-35 (Mt 17,20;
21,21; Me 11,23; Lc ‘17,%5 36-41 (Lc 12,20). Eine kleine Literatursammlung
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findet sich auch bei E. Schiirer, The History of the Jewish People ..., ed. G.
Vermes etc., Vol. 1, Edinburgh 1973, S. 108. Historischer Uberblick von H. Ott in:
NT 91967 S. 1-25. Vgl. auch im folgenden. K. Beyer, Die aramiischen Texte vom
Toten Meer, Gottingen 1984, S. 52 n. 3. Weiteres auch in den Zeitschriftenbiblio-
graphien, z. B. Elenchus Bibliographicus (Biblica) sowie 1ZBG.

Da die Ubersetzung ohne Anderungen und Zusétze auf die Wiedergabe des
englischen Originals beschrankt werden sollte, ist der ,interessierte’ Personen-
kreis in denen zu sehen, fiir die das Englische eine uniiberwindbare Barriere
darstellt, so dal sich die Frage nach dem , Warum™ ergibt. Gleichwohl wird die
Ubersetzung unverhoffte Dienste leisten konnen, indem im Bedarfsfalle auf sie
verwiesen werden kann. Es wire darum der Rezensentenpflicht Gentige getan,
an dieser Stelle auf die bereits erschienenen Rezensionen hinzuweisen. Deshalb
soll vielmehr die Gelegenheit benutzt werden, anhand einiger korrigierender
Beispiele noch methodischen Fragen nachzugehen.

Fiir die Rezensionen vgl. die genannten Bibliographien. Entgegen der Ankiin-
digung finden sich doch z. T. nicht mit Asteriscus gekennzeichnete, sondern mit
Klammern und ausdriicklicher Nennung versehene Zusétze. Der Asteriscus gilt
unabhéngigen zusitzlichen Anmerkungen. Auf S. 21ff n. 1 bzw. 2 kollidiert er
mit Seitenkennzeichen zitierter Literatur. Vgl. §. 5n.1; S. 83 n.*; §. 139 n. 2; S.
145 n. 3; S. 151 n.*; S. 152 n.*; S. 171 n.*; S. 177 n.*; S. 178 n. 1 und n.* (Dalman,
HwB s.v.: Rose); S. 196 n.*; S. 198 n.%; S. 245 n.*; S. 283 n.*.

Bei den ,Riickiibersetzungen” ins Aramiische? wurde die
Umschrift im englischen Original fiir die deutsche Ubersetzung auf
hebriische Buchstaben ohne Vokalisation? umgestellt. Dadurch bleibt
eine kritische Problematik verdeckt, die darin besteht, daB ein Laut-
stand des Aramaiischen vorausgesetzt wird, der durch die masoretische
Tradition reprasentiert ist und rund 800 Jahre nach der vorgegebenen
neutestamentlichen Zeit datiert. Davon wird die Argumentation mit
angeblicher Metrik betroffen. Ohne genaue Kenntnis des historischen
Lautstandes ist die Bezugnahme auf angebliche Metrik nur ein Grad-
messer dafiir, mit welch mangelhaften Voraussetzungen gearbeitet
wird.

Black macht auf S. 143ff rhythmische Struktur und Rhythmus geltend. Die
Zweifelhaftigkeit der Argumentation mit Metrik zeigt sich besonders bei dem
Ubersetzer Schwarz: Unter Verpassen des alttestamentlichen Belegs fiir die
Bemessung der Lebenszeit nach ,,Ellen” und mit Berufung auf Metrik ,rekonstru-
jert“ Schwarz (Und Jesus sprach, lLc. S. 85ff) fiir Mt 6,27 // Lc 12,25 statt des
iiberlieferten: ,,Wer aber von Euch kann (vor)sorglich an seine Lebenszeit eine
Elle (,Spanne“) zulegen?“ das angeblich urspriinglichere: ,, Wer unter euch kann
hinzufiigen / zu seinem Gebein // ein einziges / Knéchelchen? Wegen der
Flexibilitit der aramiischen Sprache, abgesehen von der Frage der Riickiiberset-
zung, hat die Berufung auf die angebliche Metrik nicht mehr Gewicht als die
Behauptung: die Psalmennachdichtungen der Kirchenlieder seien die Vorformen
der Bibeliibersetzungen, nach denen sie gedichtet sind.

Nun l4Bt sich jedoch der Lautstand des Aramdischen mit Hilfe des
Akkadischen (Assyrisch und Babylonisch), das bekanntlich durch
Silbenschreibung auch die Viokale tradiert, tiber rund 900 Jahre histo-
risch riickschreitend ab der spiteren Hélfte des ersten nachchristlichen
Jahrhunderts anhand inzwischen zahlreicher Einzelbelege und im
Rahmen der semitistischen Bedingungen weitgehend iiberblicken.
Danach ist die von den Masoreten tradierte Tonkiirzung des Araméi-
schen fiir die ntl Zeit nicht gesichert. Dasselbe weisen z. T. auch die ntl
originalen Vokalisationsbelege selbst aus. Dasselbe gilt bei Hierony-
mus. Noch weniger realen Boden bietet die angebliche Metrik ange-
sichts der Tatsache, daB im Semitischen bei der Metrik mit Synkopen
und Melismen zu rechnen ist. Schlieflich bleibt die Vorstellung des
,dozierenden Wanderpoeten®, der seine Lehre nach Art von Knittel-
versen verbreitete, duberst kritisch zu betrachten, da fiir solche Praxis
der kontemporédre kulturhistorische Anhalt fehlt und eine solche
,Neuerung® den durch und durch konservativen Semiten wohl eher
skurril als praktikabel erschienen wiére.

Die Tonkiirzung des Aramiischen kann akkadisch bei elisionsbedingter
Doppelkonsonanz orthographisch zum Ausdruck gebracht werden; ebenso durch
inverse Vokalstellung: Schreibung ug statt gu. (Die Notiz S. Segerts, Altaram. Gr.,
Leipzig 1975, S. 97 [Bl!] ist durch das neue Material {iberholt.) Ein Teil der Belege
ist im ,Akkadischen Handwérterbuch W. v. Sodens (Wiesbaden 1956ff) sowie
separat in der Zeitschrift ,Orientalia“® (Rom) in Einzelbeitrdgen publiziert. Sie
sind beriicksichtigt bei A. Brauner, A Comparative Lexicon of Old Aramaic, Diss.
Dropsie University, Philadelphia 1974 (Microfilm-Xerograph, Ann Arbor, Michi-
gan 1979). Eine erwartungsgemaD groBere Anzahl in spiiten, bisher unbearbeite-
ten Texten harrt noch auf Interessenten. Zur umgekehrten Fragestellung (Einflufl
des Akkadischen auf das Aramaische) vgl. St. A. Kaufman, Assyriological Studies
19, Chicago 1974, sowie unlingst P. M. Fales in: Orientalia 53 1984 S. 66-71. Zu
den akkadischen Schreibungen vgl. auch die Belege bei K. Beyer, l.c. (Tonkiir-
zung erst ab 3. Jh. n. Chr,, ebd. S. 113 n. 2). Zur fehlenden Tonkiirzung (a :: &) Mt
27,46 // Mc 15,34: sabakthéni statt se/sb... Zu Melismen und Synkopen vgl.
ZNW 74 1983 S. 143. Gehobene Sprache und Metrik sind zu trennen. Auch das

2 Ebenso bei hebréischen und syrischen Zitaten sowie Wortern, vgl. das Vorwort
des Ubersetzers.
3 Vgl. jedoch 9, 24, 121, 142, 201, 221.

itberwiegend nur spit tradierte Henochbuch wie das Genesis-Apokryphon (Bl)
stehen unter derselben Problematik. Das gleiche gilt fiir die ebenfalls iiblicher-
weise ohne Riicksicht auf den Lautstand postulierte Form der alttestamentlichen
Metrik.

Als dialektbedingte Besonderheit wird die Form rhakd (zu ch fiir k vgl. WO
13 1982 S. 53 mit n. 19) = aramdiisch *raga’ = hohl (schal, gewissenlos) statt
rabbinisch sowie alttestamentlich rega’, bzw. rég anzusprechen sein, die Mt 5,22
in Parallele zu ,, dumm* steht, aber geringeren Herabwiirdigungswert besitzt. Die
abweichende Nominalform ist offensichtlich wohl hergeleitet von der Basis rwg
wie taba’ von {wb. An dem ntl tradierten Lautstand sind textkritische Zweifel
nicht begriindet, da ein auBerbiblischer Beleg vorhanden ist (vgl. dazu H. P.
Riiger in: TRE III 1978 S. 608; fehlt bei Beyer lc.!). Die Demontage der
klimakischen Parallelismusglieder ,,dem Synhedrium haftbar” und ,haftbar (bis)
in die Feuer-Gehenna“ (vgl. Mc 3,29 im folgenden) durch Schwarz (Und Jesus
sprach, Lc. S. 176ff) aufgrund angeblicher Metrik sowie ,Nichtfanatismus Jesu"
ist zweifelhaft. Dagegen ist die Frage, ob es sich bei &ig myv yéevav = (bis) in die
Gehenna nicht um einen prépositionalen Akkusativ anstelle des bloflen Dativs
handelt, so daB auch die Ubersetzung , haftbar der Gehenna“ in Frage kdme.
Treue Jiinger Jesu werden die Beleidigung des Schépfers in der Herabwiirdigung
seines Geschopfes fiir sich so werten kénnen.

Die Frithdatierung der Kanonliste bei Schwarz l.c. S. 316-326, Anhang C,
bleibt fraglich. Die philologische Analyse ldBt zu wiinschen iibrig. Eindeutig
aramiisch ist lediglich das Zahlwort beim Dodekapropheton. Der innergriechi-
sche a/e-Wechsel sowie der Etazismus sind unberiicksichtigt. (melot kann
hebraischem millot = mésalim entsprechen, und die Formen mealot, maledt
kénnen auf mellot [Majuskeln: A < L] zuriickgehen.) Der Nunations-Wechsel
(-im / -in) gilt bereits biblisch sowie moabitisch. Die Textorthographie ist
{iberdies inkonsequent, indem der Vokalschwund z. T. nicht auftritt und d mit s
fiir § wechselt. Dies kann im Griechischen seine Ursache haben (d = th = s)
sowie im Semitischen (Sibilantenpromiskuitit, bereits Qumran). Daher ist statt
aramiischem Relativam dé- auch das hebriische §a-/$4- zu beriicksichtigen. Der
Schwund der Plural-Mimation bzw. -Nunation ist rabbinisch gewohnt. Insgesamt
zeigen die Listen explizit nur den Mischcharakter der Sprache.

Ein weiteres methodisches Problem war inhaltlich bereits ange-
schnitten worden: Zur ,Riickiibersetzung® ins , Aramiische” werden
z. T. lexikalische Belege herangezogen, die erst aus dem 5. nachchrist-
lichen Jahrhundert (wie etwa der Talmud Babli) oder gar noch spiter
stammen, wihrend eine semitistisch auf dem (gegenwiirtig) moglichen
Stand des Wissens beruhende Untersuchung der im ntl Kontext
tradierten Originalbelege keine Diskussion erfihrt Als eine durch
diese Belege wie auch durch die Tatsache der Doppelsprachigkeit im
Hintergrund der Bar-Kochba-Briefe widerlegte Voraussetzung hat zu
gelten, daB Jesus nahezu ausschliefilich Aramiisch gesprochen habe.
Ein solcher fiktiver Sprachpurismus ist darum zweifelhaft. Nicht
einmal das masoretisch tradierte Hebréisch ist nach dem Lautstand
reines Hebrdisch5 Zum andern stellt nach der neutestamentlichen
Eigentradition die von Jesus gesprochene Sprache einen paléstinischen
Lokaldialekt mit spezifischen zeitbedingten Einfliissen dar, die fiir die
spitere Tradition nicht in gleicher Weise gelten. Darum ist die Bindung
an die ntl Eigentradition als Ausgang fiir die wissenschaftliche Arbeit
nicht allein aus sprachtheoretischen Griinden, sondern vor allem aus
exegetischen eine der elementarsten Voraussetzungen, wenn sich die
Exegese nicht in sachferne Irrealien verlieren soll.

Neben den angedeuteten sprach- und dialektgeschichtlichen Pro-
blemen stellt die Riickiibersetzung ins angeblich von Jesus gesprochene
Aramadisch mit Hilfe des Lexikons ohne Kontextbelege derselben
Konstruktion und Bedeutung eine weitere Klippe dar. Der Verzicht auf
solche Belege ist der direkte Weg ins selbstgemachte ,Kiichenara-
miisch” Jeder, der eine moderne Fremdsprache spricht, weil, daB eine
Ubersetzung mit Hilfe des Einzelwort-Lexikons fragwiirdige Ergebnis-
se zeitigt.® Ohne historische Kontextbelege moglichst vor und nach der
ntl Zeit, wenn nicht wihrend, kann nicht einmal von zur Zeit Jesu
gesprochenem Aramiisch, geschweige denn von durch Jesus gespro-
chenem, die Rede sein. In der Philologie zur ErschlieBung nicht mehr
gesprochener Sprachen aufgrund verwandter Dialekte ist der erste
Grundsatz, der stets zu beriicksichtigen bleibt, dall nur signifikante
kontempordre Kontextbelege groere Sicherheit bieten. Selbst bei
zeitlich und vor allem auch értlich nahen Belegen besteht noch das
Problem der Sprachebene (Hochsprache, Umgangssprache etc.), dem
der jeweilige Beleg angehort.® Mit selbstkonstruiertem Ubersetzungs-
aramiisch gegen Tradition zu argumentieren, die selbst semitischem
Sprachhintergrund entspricht, bedeutet den Teufel mit Beelzebub
austreiben. Leider aber ist in der theologischen Wissenschaft noch
immer die Einschdtzung anzutreffen, daB die Exegese philologisch

4 Bl: Mc 7,11 Mt 6,24, S. 139. Mc 10,51, 23f. Mc 7,34, S. 299.

5 Vgl. dazu etwa R. Meyer, Gr 1I 24 § 34,6 Ende sowie 72 § 52,5; bei M. Wagner
BZAW 96 1966 nicht beriicksichtigt. Vgl. auch nachbiblisch: hhw’ gbr’f im
folgenden.

6 Vgl. dazu ZNW 76 1985, 121.
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nicht so streng sein miisse, d. h. sich philologischen Dilettantismus
ruhig leisten kénne. Wenn aber die Ubersetzung und das Textver-
stdndnis schon nicht einwandfrei sind, wird es auch die darauf aufbau-
ende Exegese nicht sein konnen. Dann wird man sich damit abfinden
miissen, dal Mose im Briefkasten (tebah) ausgesetzt worden ist.

Die Doppelsprachigkeit spielt bereits bei ntl Textvarianten original-
sprachlich semitischer Tradition eine nicht ganz problemlose Rolle.

Zu dem Belege Mt 27,46 // Mc 15,34 mit aramédischem Wortgebrauch gibt es
bekanntlich u. a. die als hebréisch verstehbare Version (Aaud) opvdv. Sie hitte
nach ihrer Lautgestalt als Ubersetzung: (Warum) hat Du mich betrogen? (Zum
Verbum zwp bzw. zjp vgl. das nachbiblische Hebréisch; jedoch auch TRE III 1978
S. 605). Die Variante {aagvdwv konnte diese Ubersetzung bestirken, indem sie
entweder ein ,stehendes” w oder gar ein inhaltlich milderndes Pacal (bereits
biblisch belegt): Ca(B)papvdvr = zawwapiani = hast Du mich als falsch erwiesen
unter Haplologie des B voraussetzt. (Zur Wiedergabe des hebrdischen w durch
griechisches B vgl. u. a. den ,hebréischen“ Gottesnamen JHWH durch 'Tapé, etwa
Rehkopf, Gr § 39,1.) Der Doppelungsstamm (zawwap) wiirde sogar noch mehr
dem nachbiblischen Gebrauch entsprechen. Gleichwohl wire diese Interpreta-
tion mit Sicherheit unzutreffend. Das ergibt sich aus folgendem: Die Lesart
cafaxvdv bzw. cuayddvt wire kein Aquivalent zu der Ubersetzung sowie diese
nicht zu der ntl griechischen. Die griechische Wiedergabe setzt hebriisches
Sdzabtani = hast Du mich verlassen voraus. Diese Form liegt auch vor, wenn
entweder Wortverschleifung (lama_az . . .) oder Haplologie des a (lama [a]z. . )
anzunehmen ist. Auffdllig bleibt jedoch die Wiedergabe des hebriischen B durch
griechisches ¢. Aber auch fiir den innergriechischen Wechsel von g zu ¢ gibt es
die entsprechenden Belege (vgl. dazu: Géttinger Septuaginta XI,4 Hiob S. 178:
II,1 Nm S. 427). Somit kinnte das korrekte hebréische Aquivalent zu dem
,aramdischen’ sabachthdni und dessen griechischer Ubersetzung vorgelegen
haben. Dafiir sprache auch, daB im weiteren Kontext der Perikope mehrfach Ps
22 angespielt erscheint, der den entsprechenden Wortlaut in V.2 hat: ‘eli, ‘eli
lamah cazabtani. Nun weist die Variante {uBag0dévt in eine ganz andere Richtung,
sofern sie nicht lediglich als eine Kontamination aus unterschiedlichen Versionen
anzusehen ist. Denn infolge des innergriechischen Sibilantenwechsels von ¢ zu o
(Var. zur Stelle, vgl. bereits Rehkopf, Gr § 36 Mitte; ebenso die orthographischen
Ubersichten der Gottinger Septuaginta-Ausgabe) und der seltener zu belegenden,
wohl eher akustisch begriindeten Verwechselung von griechisch y und ¢ (Gottin-
ger Septuaginta XVI Ez S. 72 unten, 1 Beleg; A. Gardiner, Egypt . . . [Oxford 1961
etc.] S. 435: Seph(Ich)res; S. 449: Tech(Iph)nac(h)t(h)-) braucht hinter zabaphtha-
ni  kein Hebrdisch zu stehen, sondern es handelte sich lediglich um eine
innergriechische orthographische Entstellung des ,araméischen’ sabachthdni. Die
Form {agddvt ist dann ihrerseits unter Verlust einer Silbe (Bo; entsprechendes gilt
fiir die Variante Bagddvy; zu Silbenverlusten insbesondere auch bei Fremdwior-
tern vgl. wieder die Géttinger Septuaginta) aus LaBagidwt = cafayddvt entstanden.
Dieser Sachverhalt wire an den Handschriften-Abhéngigkeiten zu iiberpriifen
und béte seinerseits ein elementares Kriterium fiir die Handschriften-Genese.
Ein Datum ante quod fiir die Lesart {agudvi neben der Handschriften-Tradition
ergibt sich anhand der alten auBerntl Interpretation der Lesart (Porphyrius, vgl.
dazu Riiger l.c.). Insgesamt wird die Lesart als gelehrte Hebraisierung einzuschit-
zen sein. Dafiir spricht vor allem das zweimalige &\t von Mc 15,34 // Mt 27,46
(Varr.), das masoretischem ‘dl6hi = mein Gott gleichkommt. Aramiisches dlohi
(griechisch *&Aaf, vgl. Hieronymus: elain zu Dn 4,6; akkadisch: ilahr, vgl. Beyer,
Aram. Texte 8. 510) ist deshalb fraglich, obwohl sprachlich, abgesehen von der
Mischsprache, méglich (Riiger TRE I1I 1978 S. 605; Beyer l.c S. 137: @-Kiirzung;
zur Schreibung kopBovig vgl. Rengstorf ed., A Complete Concordance to Flavius
Josephus II, Leiden 1975, S. 520a, Varr.! Jedoch ist hierbei die nichtntl Tradition
sowie die vokalschwankende Nominalendung -an, -on zu beriicksichtigen. Vgl.
Bawtoavdwe, Euseb, Onomasticon [ed. E. Klostermann, Repr. Hildesheim 1966, S.
30, Z.6 // S. 52, Z. 24] sowie LXX-Belege. Kein Murmelvokal, Riiger l.c. S. 604!),
Weniger wahrscheinlich wiire auch die textkritische Herleitung von o iiber o,
durch Vokalverlust entstanden aus oa, zuriickgehend auf a. Urspriingliches
hebréisches oder araméisches Ihj ist wegen des Psalmbezuges sowie des Wort-
spieles mit dem Namen des Propheten Elia auszuschliefen. Denn dieses beruht
auf der Namenskiirzung (vgl. masoretisch: 'Elfjjahfa] verkiirzt zu 'El) mit
ginzlichem Fortfall des Gottesnamens, wie es auch sonst (z. T. aus Griinden der
Ehrfurcht vor dem Gottesnamen) bei Namenskiirzungen vorkommt (vgl. masore-
tisch: Mal'aki; Qumran: Tobi). Die Annahme einer Argumentation der Spétter
gegen die Akustik (Schwarz, Und Jesus sprach, S. 43) ist nicht nétig. Vielmehr
ergibt sich die Frage nach der Handschriften-Abhéngigkeit bei den Versionen.
Auszuschliefen wird auch sein die textkritische Uberfithrung von #kwt in HAl (n
> g1 > 81> o > o flir die Einzelschritte vgl. Rehkopf, Gr § 22ff, sowie die
Gaottinger Septuaginta). Dasselbe gilt wohl auch fiir die Annahme einer hebri-
ischen Evangelien-Originaltradition.

Die Versionen: fAf, 1A, Asu& coPayvdvi und éef, #of Aepd coPoydav
erscheinen nach dem Lautstand als Mischversionen aus Hebriisch und Aramé-
isch. Aber fiir den Lautstand Aspd kommt rein innergriechischer a/s-Wechsel in
Frage. Aepd steht im Widerspruch zum Lautstand cofoaytdw (statt osf . . ), fiir das
auch die Variante oBayddwvi wie fiir Aepd die Varianten Aapd, Anpd und Awpd
bestehen. Es geht darum wohl um innergriechische Differenzen, die nach ihrer
Entstehung zu iiberpriifen blieben. (Zur Stelle auch Beyer L.c. S. 123; 130 n. 1; 144;
510f; 701f.)

Inhaltlich sollte zur gesamten Perikope noch bemerkt werden, daB im
Rahmen der iibrigen Anspielungen auf Ps 22 die Worte: , Mein Gott, mein Gott,
warum hast Du mich verlassen?* unter Respektierung der vom Text beanspruch-
ten Realistik keineswegs Ausdruck der Verzweiflung sein werden, sondern ein

Hinweis Jesu auf die gegebene Situation, die sich, wie in diesem Psalm beschrie-
ben, die Schrift bestitigend (vgl. dazu ZNW 74 1983 S. 136 n. 26!), abspielt. Die
Rollenverteilung ist demnach eindeutig. Auch Jh 19,30 hat mit dem letzten Wort
Jesu: ,,Es ist vollendet!” die Schrifterfiilllung zum Aussageziel. Darum erscheint
die Herstellung eines Bezuges zu Hi 19,26 (LXX, auch aufgenommen bei Aland
NT?6 z, St.) weder lexikalisch noch sachlich, abgesehen von der Leidenssituation,
berechtigt und keine Deutung auf den in Jesu Worten vermeintlich ausgedriick-
ten religitsen Zusammenbruch angezeigt. Noch sind wegen der Psalm-Anspie-
lungen Zweifel an dem Realismus der Darstellung (vgl. ZNW lLc.) geboten. Mit
dem Hinweis auf den Psalm, der in der iiblichen Erstzeilen-Zitation erfolgt, wie
sie fiir biblische Biicher oder Abschnitte mangels Buch- und Kapiteliiberschriften
bis heute in der hebriischen Bibelliteratur herkémmlich sind, richtet Jesus nach
der Evangeliendarstellung zugleich einen angelegentlichen Appell an das religit-
se Wissen und Gewissen seiner Adressaten. Dafiir, daB er den Psalm nicht als ein
Stobgebet zitiert, spricht ferner der partielle Verzicht auf die lingua sacra,
speziell das aramiisch formulierte Verb. Seine Seelenhaltung ist dann von der
Giite bestimmt, wie sie in der Fiirsorge fiir seine leidgepriifte Mutter [h 19,26f
zum Ausdruck kommt: Seine letzte Sorge gilt nicht ihm selbst, sondern den
Menschen um ihn. Jesu Appell wird mit beiBendem Spott zuriickgewiesen und
absichtlich miBverstanden: Elia, der dem Messias vorausgeht und der endzeitli-
che Nothelfer ist (vgl. Mt 17,11ff // Mc 9,12f sowie Lc 1,17), der nach rabbini-
schem Verstindnis alle unlésbar schwierigen Probleme lésen wird, hat ihn
vergessen! Dies wird Jesu Worten unterlegt. Die mangelnde biblische Priagung
16t den modernen Interpreten leicht deren Aktualitéit in der Evangeliendarstel-
lung iibersehen, und es gehért zu den Spitzenleistungen in falscher Richtung,
wenn auf dem Wege vorgeblich historisch-kritischer Exegese aus der biblischen
Prigung ein Kennzeichen der mangelnden Historizitit wird und der Appell Jesu
zum Selbstzweifel pervertiert.”?

Nicht minder beifienden Spott als der unterschobene Ruf nach Elia stellt der
Hinweis der Spotter auf von Jesus beanspruchte Tempelbaukiinste dar. (Vgl.
dazu im folgenden.)

Nun ist der Bestand an ntl Original-Traditionen semitischen
Sprachgutes sehr beschrinkt: einzelne, z. T. sogar unvollstindig iiber-
lieferte Sitze, singulidre Worter und Eigennamen. Darunter verspre-
chen die iiberlieferten Beinamen der Jiinger die groBte Ursprungsni-
he? Aber damit sind die Méglichkeiten lingst nicht erschopft. Bei
gentigender Kenntnis des semitischen Wortschatzes lassen sich, wie
bereits zu Beginn angedeutet, viele griechische Traditionsdifferenzen
der Synoptiker auf einen sprachlichen Ursprung zuriickfiihren. Dassel-
be gilt gelegentlich auch fiir das Evangelium nach Johannes.? Nicht
selten sind diese Differenzen grammatisch signifikant.!® Daran wird die
Qualitdt der Traditionen sowie die Bemithung der Tradenten um
Exaktheit erkennbar. Mit der Beschrinkung primér auf das Aramii-
sche geht Black den synoptischen Traditionsdifferenzen vor allem im
IV. Abschnitt seines Buches nach. Aber von einer systematischen
Auswertung kann kaum die Rede sein. Dafiir wire nétig, eine griechi-
sche Zeilen-Partitur-Synopse zu erstellen,! die alle Evangelien erfafit
und die einzeln nach Differenzen ausgewertet werden miiBte. Ebenso
sind die Evangelien-Beziige der iibrigen ntl Schriften heranzuziehen.
Bisher handelt es sich nur um ein mit den bereits beschriebenen
Mingeln behaftetes eklektisches Repertoir nach Schmetterlingstaktik:
hier eine Blume, da eine Blume. Einzelbeobachtungen erhalten auf
diese Weise ein Gewicht, das ihnen bei Kenntnis der Gesamtbeobach-
tungen nicht zukommt.! Durch mehr systematische und strenger
sprach- und entwicklungsgeschichtlich orientierte Bemiihungen lassen
sich erwartungsgemil viele Sekundérkombinationen von Sprachsach-
verhalten u.a.m. ausschliefen. Dazu wire eine gute semitistische
Ausbildung erforderlich, die auf die zu beriicksichtigenden Probleme

7 Vgl. dazu bereits ZNW 74 1983, 136 n. 26. Ein besonders gravierendes Beispiel
hat unléngst F. MuBner (in: CiG 1985 Nr. 23, 190) geliefert, indem er aufgrund
kulturhistorisch anachronistischer und philologisch zweifelhafter Exegese im
AnschluB an Vorginger den altkirchlichen ,Antijudaismus® in den ntl Text
erneut hineinlas und dann den Text zu ahistorisieren suchte. Bei Anlegung des
Kriteriums der Bibelorientierung als Beweis fiir Ahistorizitit (so MuBner!!)
haben Verfasser pietistischer Autobiographien nie gelebt! Es wiire wiinschens-
wert, wenn solche Art ahistorisierender Exegese aus dem modernen Eigen-
horizont uniiblich wiirde.

8 Uberblick bei H. P. Riiger in: TRE III, 1978, 602-610. Zum Teil korrekturbe-
diirftig. BapvaBic = Bapvapdic = br nhm’ mit unorthographischem Wechsel von
m zu b, bereits biblisch (Masora und LXX, vgl. Nov Test 27, 1985, 194). Beyer,
Aramiische Texte L.c. S. 536 ebenfalls zu korrigieren! Aus dem syrischen brnbs
ergibt sich die Zweitrangigkeit (vgl. ZNW 76, 1985, 119f) der syrischen
Evangelien-Ubersetzung! Vgl. im iibrigen Schwarz, Und Jesus sprach lc.
Einleitungsteil.

9 Vgl. ZNW 74, 1983, 133 n. 11: Jh 4,46ff, Theokratia I1I 1979, 63 n. 13 Ende: Jh
6,3. Vgl. auch im folgenden.

10 Vgl. ZNW 74, 1983, 130f n. 2.

1 Vgl. dazu ZNW Lc. 130-140 sowie im folgenden (ZNW l.c. bei Beyer, Aramdi-
sche Texte L.c. 213 n. 2 zu Lc 2,14 offenbar nur noch nachgetragen; auf S. 697
nicht erwéhnt). Wegen der semantischen Differenz: Mensch :: Sohn anders
konzipiert. Zur Stelle vgl. im folgenden.
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achten lehrt.12 Aber schon bei besserer Beherrschung des Hebrdischen
und seiner Idiomatik hétte sich erkennen lassen, dall die Zweisprachig-
keit oder die Sprachmischung bereits an harten Hebraismen in den
Evangelien-Traditionen faBbar wird und der von Black, auller bei den
Einsetzungsworten, vorausgesetzte aramaische Sprachpurismus zwei-
felhaft ist.1

Wegen mangelnder Beriicksichtigung des atl, auBerbiblischen und spiteren
rabbinischen Sprachgebrauchs werden in der ntl Wissenschaft viele ntl Semitis-
men als Septuagintismen interpretiert, obwohl gerade die LXX zwischen sklavi-
scher Ubersetzung und addquater griechischer Wiedergabe erheblich schwanken.
Darum ist die vorrangige Zuordnung ntl Hebraismen zu LXX-Parallelen zweifel-
haft. Das gilt um so mehr, wenn neben den angeblichen Septuagintismen
unabhiéngig davon weiterhin semitische Stilistik, Idiomatik, Semantik und Gram-
matik im Kontext herrscht.’* Von dieser Problematik wird vor allem auch die
Darstellung in der Grammatik von F. Rehkopf (bzw. Blass-Debrunner), Gottingen
1975, betroffen. Hier ist zum Beispiel der Wechsel der Prépositionen év und &ig
unter Verweis auf das Neugriechische (vgl. l.c. S. 150 Ziffer 5 sowie 167 § 205)
erklirt, obschon derselbe Wechsel von hebrdisch b- und /- bereits atl sich
anbahnt (vgl. die Belege bei Baumgartner, Lexikon I, S. 49a Ziffer 5), nachbiblisch
gewohnt und auch sonst semitisch zu beobachten ist (vgl. den Wechsel von
akkadisch ina und ana). Vgl. im folgenden. Entsprechendes zeigen auch die LXX.
Ferner werden z. B. bei Rehkopf hebriisch gewohnte idiomatische Ausdriicke
ohne Hinweis darauf als griechische ,Metonymie" bzw. ,Begriffsvertauschung”
bezeichnet, obwohl etwa ,griechischem" 68d¢ = Lehre rabbinisch hebriisches
drk in derselben Bedeutung gegeniibersteht und die entsprechende Bezeichnung
zu owhot dort auch fiir Abraham (etc.) ausgesagt ist (Rehkopf l.c. S. 426 Anm. 4;
[Strack -] Billerbeck III, S. 537; ebenso jtd, vgl. Jastrow, Dictionary I, S. 603a).
Dasselbe gilt fiir die iibrigen genannten Beispiele bei Rehkopf lc. Vollige
Unklarheit herrscht im Hinblick auf die Frage, was genuin ntl Griechisch ist. Sie
wiire nur zu beantworten, wenn zuvor etwa alle potentiellen Septuagintismen
ausgesondert sind, ebenso die Semitismen, und der verbleibende Text streng
nach literarischen Einheiten grammatisch analysiert wiirde. Aus mangelnder
Beriicksichtigung einer solchen Fragestellung spielen entsprechende Bemiihun-
gen bei den ntl Exegeten und Ubersetzern praktisch iiberhaupt keine Rolle.
Lediglich J. Jeremias stellt mit seiner Untersuchung ,.Die Sprache des Lukasevan-
geliums", Kritisch exegetischer Kommentar iiber das Neue Testament, Sonder-
band 3 (= 1,2/1), Géttingen 1980, ansatzweise eine der wenigen Ausnahmen dar;
ebenso die Arbeit von K. Beyer iiber die ,semitische Syntax im Neuen Testa-
ment", Gottingen 21968, sowie ,Die aramdischen Texte vom Toten Meer...",
ebd. 1984, Literatur. Gleichwohl verléren durch die resultierenden Interpreta-
tionsgrenzen zahlreiche Publikationen insbesondere auf dem Gebiet der soge-
nannten ,Redaktionskritik* (vgl. etwa dazu auch WO 13 1982 S. 56 n. 30 Ende
sowie ZNW 74 1983 S. 132 n. 5!) ihre Grundlage.

Black, S. 238f diskutiert, wie erwihnt, eventuellen hebriischen Hintergrund
fiir die ,Abendmahlsworte“. Zu prg vgl. im folgenden. Zu 16 Omép dpdv vgl. auch
heljh, 1 Sam 9,24, Brockelmann, Hebr. Synt. § 150a (bei Baumgartner, Lexikon I,
S. 53b s.v. ljh iibersehen!). Zum weiteren Wortlaut vgl. auch ZNW 74 1983 S. 129
n.1 (lies dort: /k 2,5). Zum Verstindnis der Genitiv-Verbindung dmj brjt als
+Doppelsubstantiv® (1 Kor 11,24!) vgl. [s 61,1 pgh-qwh = Offoung-Nehmen =
Freiheitsempfang sowie die Belege bei Sperber (vgl. ZNW 74 1983 S. 129 n. 1) S.
604 § 69ff. Nachbiblisch: WO 13 1982 S. 73: ‘Isfrsm. Als konkrete Beispiele fiir
versionsdifferenzierende Hebraismen seien genannt: Lc 19,33: die Bezeichnung
des einzelnen Tierbesitzers mit dem Plural, vgl. Ex 21,29 (vgl. Verse 4.8: Magd!
4.6.; Jdc 3,25: Diener!); Js 1,3! Rabbinisch: T B mes IV, 1.4.6. Ferner Lc 9,53: das
gehende Gesicht, vgl. Ex 33,14f; 2 Sam 17,11. Lc 5,17: siva slc = darauf aus sein,
im Begriff stehen, vorhaben, vgl. Js 38,20, Nominalsatz mit Jé- und Infinitiv,
Brockelmann, Hebr. Synt. § 47. Vgl. im {ibrigen W. Bauer, Wirterbuch?, passim;
Rehkopf L.c. S. 435 s.v. Semitismen mit eingeordnet.

Bei Verweisen auf das Koine-Griechische wird in der Regel nicht beachtet,
dafl das Koine-Griechische weithin die Nachfolge der Weltsprache Aramiisch
antrat und z. T. lokal gepriigt ist. Ein Verweis auf das Koine-Griechische ohne
Nachweis (Bl) des zeitlichen und lokalen Bezuges zu den ntl Texten und ohne
Beriicksichtigung der rabbinischen Tradition ist deshalb kritisch zu beurteilen.
Wie stark die semitische Prigung des ntl Griechisch ist, 146t sich am nachdriick-
lichsten anhand des Priipositionsgebrauchs zeigen (vgl. etwa Rehkopf l.c. § 217
sowie weitere Préipositionen). Gelegentlich tritt bei Differenzen der Pripositions-
wechsel auf wie zwischen hebréisch-aramiisch b- und mn: 6 natip ... é év 1oig
ovpavois / &€ odpavod (Mt 7,11 / Lec 5,13). Vgl. auch ZNW 74 1983 S. 130ff n. 2
sowie unten im folgenden.

Bei Beriicksichtigung der Idiomatik ist etwa auch das ,, brennende” Herz (Lc
24,32) keineswegs ein ,libersetzungsgriechisch redigiertes fehliibersetztes Adjek-
tiv*, so Black S. 254f. Zur Idiomatik des ,brennenden Herzens" vgl. Ps 39 (LXX
38), 4 mit Sir (LXX) 23,16 sowie semitisch: UF 2 1970 S. 8. mit n. 4: Gemiitshewe-
gung ohne Motivbestimmung (Freude, Zorn, Kummer, Qualen etc.). Bei Black, S.

12 Die Bedeutung des Vokalisation tradierenden Akkadisch, vgl. oben zuvor, wiire
z. B. nicht erkennbar; ebenso nicht die Bedeutung des Arabischen! Ferner
nicht die Bedeutung der Methodik zur Entzifferung nicht mehr gesprochener
Sprachen (oben zuvor sowie im folgenden).

13 Den Sprachpurismus hatte Black bereits in: Mélanges bibliques, Festschrift B.
Rigaux, Gemblaux 1970, 60 relativiert (Bl). Im Kahle Memorial, 24ff, erwithnte
er einige inneraramaische Differenzen (Bl). ET 95,7 1983/4, 205a spricht er von
Galilaean vintage. Vgl. dazu ThLZ 110, 1985, 101 mit Anm. 2.

14 Vgl. dazu Theol Rev 81, 1985, 25.

254 lies: 2 Kor 3,13ff (zur Stelle auch UF l.c.). Ein zusétzlicher Beleg: Hos 7,6
(ohne Konjektur zu tibersetzen): ,, Denn sie bringen wie einen Backherd ihr Herz
in ihren Hinterhalt. Die ganze Nacht schlift ihr Bicker. Morgens (jedoch) brennt
es wie Feuerlohe.“ Bei dem tannur = Backherd handelt es sich um ein
transportables Gerit, das bei Bedarf auller Sicht gebracht werden kann, aber
dennoch die Glut bewahrt. Der Bicker, ,,Anheizer” des Herzens ist etwa der bose
Wille, der seine Aktionspausen hat. Plétzlich ist der verschwundene Backherd,
das Herz, lichterloh brennend, wieder vorhanden. Es liegt demnach ein sehr
subtiler Vergleich vor, der nicht durch mangelnde Beriicksichtigung des kulturge-
schichtlichen Hintergrundes mit unbegriindeten Konjekturen zerstért werden
sollte. Zu den altorientalischen Ofen vgl. A. Salonen in: Baghdader Mitteilungen
3, Berlin 1964, S. 100~124 mit Tfl. 19-28; W. v. Soden, Akkadisches Handwdrter-
buch, Wiesbaden 1956ff, S. 689 s.v. muttalliku = beweglich.

Der AusschluB des Motivs der Freude (BI) ist unbegriindet. Vgl. auch Prv
26,23: brennende (begeistert redende) Lippen im Gegensatz zum unaufrichtigen
(r¢) Herz: Scheidesilber, tiber eine Scherbe gezogen, (sind) brennende Lippen und
ein schlechtes Herz. Die LXX-Version bietet eine entstellte versio duplex: Silber,
gegeben mit List (= Hintergedanken), (ist) wie (eine) Scherbe einzuschétzen.
Glatte (Var. heimtiickische) Lippen verhiillen ein trauriges Herz.

Lc 24,32 meint demnach die starke Herzensregung, die die Bibelexegese des
Auferstandenen bei den Emmaus-Jiingern ausléste, wie ihnen geradezu korper-
lich (,in uns“) heill ums Herz wurde. Beides, Freude und Glaube (V. 25) sind vor
allem semitisch ,,Herzensleistungen® (vgl. Bauer, Worterbuch s.v. kardia sowie H.
W. Wolff, Anthropologie des AT, 1973, § 5). Die Textzweifel erkldren sich aus der
mangelnden Berticksichtigung dieses geistesgeschichtlichen Sachverhaltes. Die
Berufung auf die syrische Tradition hat nur Gewicht, wenn aufler acht gelassen
wird, da} die Differenz jgjd :: jgjr in einem unterschiedlich gesetzten diakriti-
schen Punkt bei d bzw. r besteht, der nicht selten iiberhaupt ganz fehlt und in
der dltesten Zeit iiberhaupt nicht existierte. Vielmehr stellt das zweite jgjr der
syrischen Tradition sich als von dem ersten (24,25) beeinflubit dar, ist also a priori
gar keine origindre Variante. Noch viel weniger origindr diirfte die Variante
kekaAvppévn = bedeckt (vom Herzen gesagt) sein. Das gilt insbesondere deswe-
gen, weil der Buchstabenbestand viel zu nahe an xaopévn = brennend ist. Die
Beispiele solch rein innergriechischer Varianten sind ntl wie atl Legion! xexaop-
uévn erkldrt sich darum eher als rein innergriechische Variante xawopéwn >
kodopdvn > kekahoppévn vor allem unter Bezugnahme auf den Wortgebrauch von
2 Kor 3,15 (vgl. jedoch auch LXX Prv 26,23 zuvor, obschon entstellt). Solche
Anleihen sind typisch fiir fehlerhaft und sekundir korrigierten Text. (Vgl. im
folgenden zu Mc 14,41.) Auch der Hinweis auf die Vetus latina mit ihrem
optusum = abgestumpft, geblendet ist zweifelhaft, da lediglich eine lateinisch
interpretierende Wiedergabe von , bedeckt” vorliegen kann. Ohne Kldrung der
Gewichtigkeit der Vetus latina an anderen Textstellen sowie gegeniiber der
syrischen Tradition besagt die von Black praktizierte punktuelle Heranziehung
nichts. Wieder kénnen bei der ,Schmetterlingstaktik“ nur konvergierende Ei-
genentwicklungen filschlich als originir ausgegeben werden. Hier ist Black
Entscheidendes schuldig geblieben. Inhaltlich bleibt zu betonen, daB die loka-
lisch-adverbielle Bestimmung ,,in uns“bei den Varianten iiberfliissig wire. Diese
Varianten stellen vielmehr einen inhaltlichen Verlust dar. (Zum textkritischen
Wert von P 75 vgl. Theokratia III 1979 S. 67 mit Anm. 37.)

Zu Mt 28,1 // Lc 23,54 Black, S. 136ff vgl. UF lc. S. 14 mit n. 31.

Lc 12,12 etc. Black, S. 108ff ergibt sich bei Kenntnis des rabbinischen cwnh =
Zeit und ohne den Sprachpurismus die Frage danach.

Jh 3,29 Black, S. 147: Der Wortlaut erinnert an den modalen Gebrauch von
°md und gwm = stehen (als Zustandsverbum fiir ,sein”) im nachbiblischen
Hebrdischen bzw. Aramiischen. (Vgl. Dalman, Worte Jesu, S. 18 (Bl), jedoch noch
unter Verkennung des Hilfsverb-Charakters.) Vgl. auch [h 12,29, vor allem 8,44
mit Var.

Mt 18,12 // Lc 154 Black, S. 133 n. 4 (sowie sinngemil S. 281): Aus der
Doppeldeutigkeit von twr’ = Berg, Feld erkldrt sich auch die Differenz: Bergpre-
digt :: Feldrede (Mt bzw. Lc); vgl. dazu auch: Theokratia III 1979 8. 62f n. 13.
Wegen der LXX-Ubersetzung und der semantischen Parallelen in weiteren
semitischen Sprachen wird hebréisch sdh dieselbe Doppeldeutigkeit aufweisen.

Lc 6,22 Black, S. 135f: éxBaldewv = hwsj’ vgl. zusitzlich b Makk 4b; Qal: M B
kam X, 3; T B mes I, 4; j 7b, 74ff; b 102a; 11a; T ed. Rengstorf I, 2 S. 161 n. 39a.
Darum diirften Lc 6,22 die Interpretationen als ,,hervorbringen wie etwas Ubles =
mit Ekel aussprechen” fortfallen; ebenso ,den Namen als iibel auslassen“
(= meiden; zur Bedeutung ,,ausnehmen* vgl. Apkl 12,2 wie hwsj’ auch nachbib-
lisch); ferner ,,den Namen hinauswerfen wie etwas Ubles* (vgl. Mt 5,13 // Lc
14,35!). Vielmehr gilt die Ubersetzung; ,den Ruf als iibel verbreiten®, so sinnge-
mab auch Mt 5,11: dg (Lc: wevdbpevon), ,als dibel beleumdet vermfen “ Mt hat
demnach die addquatere Wiedergabe des semitischen Wortlauts. Inhaltlich vgl. 1
Petr 4,14; Act 5,41; 9,16; Phil 1,29.

Mc 14,41 Black, S. 225f: énéyer = es ist ,weg”, liegt fern wird von Black auf
eine Fehllesung von semitischem r statt d (rhq statt dhq = dringt) zuriickgefiihrt.
Als Beweis dient die Lesart mit zusétzlichem to téhog xal = das Ende und sowie
fehlenden fAvev = ist gekommen. Der Kontext hiitte gegebenenfalls in Uberset-
zung zu lauten: Das Ende ist fern und die Zeit. Eventuell wire ein Fragesatz
anzunehmen in der Bedeutung: ,Ist kein zeitliches Ende abzusehen? Oder
inhaltlich auf das Messiasleiden bezogen: Ist das Ende und die Stunde fern?
Stilistisch ldge u. U. dann ein Parallelglied zum vorausgehenden 1 Aowdv =
weiter vor. In Frage kidme noch die griechische Semantik von dnéyewv =
weghaben: Es hat das Ende ,,weg" auch die Zeit = dafiir ist (zudem) auch die Zeit
zu Ende. (Weitere entlegenere Losungsvorschlige bei Rehkopf lc. §129 n.3
sowie Bauer l.c. s.v.) Wenig wahrscheinlich fiir die Erkldrung erschiene auch der
Beleg aus den Epigrammata bei Bauer l.c. Sp. 168. Inhaltlich ist bei der Erkldrung
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Blacks fraglich, dafi Jesus zum Schlaf auffordert, obwohl er die Dringlichkeit der
Situation betont. Wieder aber ist Black Entscheidendes schuldig geblieben, und
zwar die Frage nach einer innergriechischen Ursache der Versionsdifferenzen,
d. h. nach der Fehlertypologie.! Denn die Variantenlesart 1o tékog erklart sich
aus dem Wortgebrauch in Lc 22,37: das tiber mich (Geltende) hat (éxe1) ein Ende
(téloc ohne Artikel; zu das iiber mich vgl. Lc 24,27.19; Act 24,10 etc. Pl) als
typischer sekundérer Sinngebungsversuch unter Bezugnahme auf biblischen
Wortgebrauch (vgl. zuvor Lc 24,32), nachdem aufgrund von Aberratio oculi
(n—n) fAvev ausgefallen war. Die Version ohne iflog = Ende hat keinen
derartigen Fehlerevozienten. Vor allem jedoch stimmt schon der biblische (vgl.
LXX) Wortgebrauch von hebriisch rhg = fern sein (Subjekte: Gerechtigkeit,
Segen, Rat, Trister) voll iiberein, so daB eine Fehllesung r/d, abgesehen von
deren Beweisschwiiche wegen der Fehleranfilligkeit (Bl: LXX Joel 2,8; syrische
Tradition, vgl. dazu bereits zuvor Lc 24,32) und der Frage nach der Versionswer-
tigkeit, auBer Betracht fillt. Der Kontext Mc 14,41 wire vielmehr zu iibersetzen:
Schiaft Ihr weiter und ruht? (Das) liegt fern! Die Zeit ist gekommen. Jetzt werde
ich in die Hinde der Ubeltéiter ausgeliefert. (Zur Ubersetzung von Menschensohn
mit ich vgl. im folgenden; zu Stunde = Zeit zuvor zu Lc 12,12 etc. Das
unpersonliche Subjekt es/das ist, wie auch sonst im Semitischen, zu ergénzen,
vgl. Brockelmann, Hebr. Synt. §35a-b.) Den Jiingeren wird demnach giitig
nahegebracht, dal ihre Interessen noch immer (an der bedrohlichen Wirklichkeit
vorbei) in die falsche Richtung orientiert sind. Obwohl die lateinische Uberset-
zung sufficit = es ist genug in den griechischen Anacreontea, ed. Preisendanz,
Leipzig 1912, Zihlung Bergk: 15.33 ihre Parallele hat und sinnvoll erscheint, wird
sie dennoch als sekundér zu gelten haben, und zwar aus inhaltlichen Griinden
(giitige Rede) sowie Griinden der Stilistik (Polarismus: Kontrast fern liegen ::
[herbei-]Jkommen) und vor allem wegen des semitischen Sprachhintergrundes.
Der Text ist nur dann notoriously difficult (Bl), wenn der biblische Sprachhinter-
grund negiert wird. Entsprechendes gilt fir die semitische Herleitung der
Variante.

Nach der Evangelien-Tradition (Synoptiker, Johannes) hat Jesus anldBlich
einer Leidensankiindigung, die als solche nur Jh 2,19ff tradiert und die den in der
Passionsgeschichte fallengelassenen Anklagepunkt darstellt, fiir seinen Leib
nicht gwp, noch grm, noch bsr (vgl. Black S. 239) gesagt, sondern das Wort bjt
benutzt. In der Verhandlung vor dem Hohen Rat (Mt 26,61 // Mc 14,58) treten
Zeugen auf, die aussagen, Jesus habe behauptet, den Tempel niederreifien und in
drei Tagen wieder aufbauen zu wollen. Nach Jh 2,19 hat Jesus einen entsprechen-
den Ausspruch getan: Reift ab diesen Tempel, und in drei Tagen werde ich ihn
erstehen lassen. (Zu abreifen = aramdisch str vgl. Esr 5,12! hebrdisch prs! Zu
erstehen lassen vgl. 1 Esr 544! Wohl Verbum gwm.) Der Grund, weshalb der
Anklagepunkt vom Hohen Rat fallen gelassen wurde, beruht den Berichten
zufolge auf der Aussageverweigerung Jesu und der mangelnden Ubereinstim-
mung der Aussagen (Mt: zweier) Belastungszeugen. Hierfiir ist die Notiz von Jh
2,21 von Belang: Jener (sc. Jesus) aber sprach von dem Tempel seines Leibes. Mit
dieser Bemerkung wird eine vorausgesetzte Doppeldeutigkeit des Wortes Tempel
angezeigt. Da nach der beanspruchten Wirklichkeits-Situation die Verhandlungs-
sprache Semitisch war, miifite es im Semitischen ein Wort geben, das diese
Bedingung erfiillt. Tatsachlich gibt es ein einziges Wort: bjt = Haus, Tempel,
Leib. In der letztgenannten Bedeutung ist es vor allem noch einmal nachbiblisch
(b Ber 44b) belegt, aber auch schon Hab 3,13: Du hast abgeschlagen den Kopf vom
Leib des Bésen, bloBgelegt Full bis Nacken. (jsd = Fundament, Fulf vgl. akkad.
i$du, ZNW 74 1983 S. 132 n. 5. Es geht um die Kleidungsberaubung des Besiegten.
Die iiblichen Textzweifel beruhen auf mangelnder Beherrschung der semitischen
Idiomatik sowie textkritischer Willkiir gegeniiber der biblischen Tradition. Die
Schreibung sw’r = Hals, Nacken wire als Fehlertyp unerklérlich.) Die semanti-
sche Differenz: Haus :: Tempel tritt sogar im synoptischen Wortlaut zutage: Lc
11,51 olkoc // Mt 23,35 vade. Der gegenstandliche Bildwert des Wortes bjt ist
zudem Mt 12,44 // Lc 11,24ff noch erhalten: der ausgetriebene, zuriickkehrende
Geist findet sein Haus gefegt vor. Der Beleg: Lucian, Gallus 17 (vgl. Bauer l.c. Sp.
1110), stellt eine exakte semantische Parallele dar. Allerdings fithrt die unkon-
trollierte Zitation in die Irre (Bl), da kein genuin griechischer, sondern ein
+syrisch” eingefirbter Beleg vorliegt, wie insbesondere der Gebrauch von {otdva
= stehen (Aor.) im Kontext als Zustandsverbum (vgl. zuvor Jh 3,29) ausweist. Die
idiomatische Fremdprégung (Lucian ist von Geburt ,Syrer”) des Griechischen
(vgl. zuvor) bedeutet einen zusétzlichen Beleg fiir die semitische Idiomatik von
bjt = Kérper (auch ohne Bildcharakter nachbiblisch: Gehiuse, Armel). Dasselbe
gilt auch fiir Philo, de op. mundi 137 (Bl), wo der jiidische Autor Philo das
Begriffspaar oikog = Haus und vedc = Tempel mit zusitzlichem g = einfe Art)
versieht und offenbar nicht direkt ins Griechische setzen kann. Genuin griechi-
sches odpe = shrine (as a wellknown figure of speech, Bl) bleibt aufgrund
mangelnder origindrer Belege zudem fraglich. Die allegorische Deutung von Jh
2,19 (Bl) gegen den ausdriicklichen Vermerk Jh 2,21 und die, wie die beiden
hebriischen Belege dokumentieren, sich iiber einen groBen Zeitraum erstrecken-
de biblische und nachbiblische sowie auBerbiblische (Lucian, Philo) Bezeugung
ist lexikalisch verfehlt. Der Einwand wegen der geringen Belegzahl (Bl) bleibt
ohne Gewicht, vgl. im folgenden. Der Beleg Qoh 12,3 (Bl) meint konkret,
entgegen der rabbinisch angebahnten Allegorese, Hiuser auf der Strafe an einem
verregneten Abend. Hi 4,19 (Bl) stehen vergiingliche Hausbauweise und géttliche
Himmelswohnung in Kontrast. Am wenigsten sind die Belege 1 QS V.6 und
VIII,5.9 eine sichere Stiitze fiir allegorisches bjt = spiritual Temple in Jh 2,19.21
(Bl), da dort ebenso die Bedeutung Haus = Familie (vgl. Mt 12,49f Parr., ZNW 74,
1983, S. 133 u. 11) im Blick stehen kann.

Das zuvor Dargestellte verdeutlicht, um welche Probleme es bei den Zeugen-
aussagen vor dem Hohen Rat u. a. ging: Die semantische Problematik des

15 Zu der Fehlertypologie vgl. AOAT 4/1 1973, 5-7.

Jesuswortes liels sich nicht eindeutig kliren. Dies aber gilt um so mehr, als das
Demonstrativum , dieser (Jh 2,19) auch zur Umschreibung der ersten Person des
Possessivums gebraucht werden kann (vgl. im folgenden). Eine Darstellungsdiffe-
renz zwischen Mt 26,61 und Mc 14,58 erscheint auch in diesem Zusammenhang
bemerkenswert: der Tempel Gottes :: dieser handgemachte Tempel. Wihrend bei
Mt der Leib als Tempel Gottes semantisch nicht villig ausgeschlossen ist, gilt dies
nach dem Kontext bei Mc eindeutig. Damit werden die bestehenden semanti-
schen Probleme deutlich angezeigt. Die griechische Wiedergabe in Jh 2,19 und 21
ist demnach um méglichste Konservierung des sprachlichen Sachverhaltes
bemiiht, wenn auch das griechische [diom wegen des Fehlens eines ebenso
semantisch doppeldeutigen Wortes Schwierigkeiten bereitet. Jh 2,21 erscheint
nur bei mangelnder Beriicksichtigung des originalsprachlichen Sachverhaltes als
sekundire Glosse. Derartige als Glosse interpretierbare Erlduterungen gehoren
demnach zum origindren Bemiihen um Exaktheit. (Vgl. auch im folgenden.) Die
Interpretation als sekundire Textingredienz ist demnach zweifelhaft und bedeu-
tet die Demontage der Exaktheits-Kennzeichen. Ebensowenig besteht eine Diffe-
renz zur synoptischen Tradition.

Act 6,14 ist das Jesuswort wie in der Passionsgeschichte aufgrund zweier
Lliignerischer” Zeugen noch einmal Gegenstand einer Auseinandersetzung des
Stephanus mit Vertretern verschiedener Synagogen-Schulen, und zwar ebenfalls
im Sinne bevorstehender Tempelzerstérung, verbunden mit dem Vorwurf bean-
spruchter Anderung des mosaischen Gesetzes. Statt Tempel heibt es jedoch:
dfies)er (V. 13: heilige) Ort. Inhaltlich wiirden damit Worte beriihrt wie die {iber
die ebenfalls neutestamentlich erwiihnte Zerstérung des Tempels (Mt 24,2 // Mc
13,2 // Lc 21,6; vgl. Jh 4,21ff) sowie iiber den im Alten Testament prophetisch
angekiindigten Neuen Bund (MT 5,21ff.27ff u. a.). Nach Jh 2,18ff handelte es sich
bei dem Jesuswort urspriinglich um eine Leidensweissagung (schon allein auf-
grund der 3-Tage-Frist), die Mt 16,1ff // Mc 8,11ff sowie Mt 12,38ff // Lc 11,29ff:
das Zeichen des Jona, ihre Parallelen hat. Sie ist von den Gegnern zur Tempel-
zerstorungs-Absicht umgemiinzt. Bei dem gegebenenfalls wortlichen Zitat Jesu
wire Stephanus derselben Wortverdrehung zum Opfer gefallen wie der
urspriingliche Autor (Jh 2,18ff)!

Nachzutragen bleibt noch, dal ebenfalls Paulus 2 Kor 5,1ff von derselben
Semantik (V.2: ,iiberkleiden®) ausgeht, und sogar mit semitischer Synonymparo-
nomasie (vgl. dazu WO 13 1982 S. 56 n. 30 Ende). Vgl. auch 1 Kor 3,16; 6,19; 2 Kor
6,16; ferner 2 Petr 1,13f!

Aus dem Dargestellten ergibt sich eine entsprechende Doppelsemantik auch
fiir die Worte der am Kreuz Jesu Voriibergehenden bzw. Stehenden (Mt 27,40 //
Mc 15,29; vgl. Lc 23,39): sie werden dann auch beanspruchte ,, Totenerwecker-
Fahigkeiten“, wie es der vorausgesetzten Realsituation entspricht, neben magi-
schen ,Baukiinsten“ zum Ziele haben. Allerdings kommt der Doppelsinn in der
griechischen [Tbersetzungsfestlegung nicht zum Ausdruck im Gegensatz zur
geltend gemachten Exaktheit von Jh 2,21. DaB mit dem zuvor beschriebenen
Doppelsinn nicht ein lediglich zufilliger oder gar nur vermuteter Sachverhalt
gegeben ist, 186t sich noch anhand des vereindeutigenden Beiwortes ,handge-
macht® aus Mc 14,58 im Gegensatz zu dem kontriren Adjektiv ,nicht-handge-
macht® in 2 Kor 5,1, das den gegenstindlichen Bildsinn reflektiert, zusitzlich
unterstreichen. Ein Bezug auf die Leidenstradition braucht deshalb 2 Kor 5,1
nicht gegeben zu sein.

Zu Jh 2,19 Black, S. 90f. Da semitischer Hintergrund zu beriicksichtigen ist,
fillt die ohnehin fragliche ,Ironie“ fort (vgl. Brockelmann, Hebr. Synt. § 176¢c
sowie 169a)! Vgl. auch ZNW 74 1983 S. 144 n. 63 und dazu Js 48,13 sowie Ps
148,5.8; W. v. Soden in: UF 14, S, 235-239,

Bei mehr Orientierung an der Idiomatik ist mit der griechischen Verbalform
von Bdiiew ¥unpoolev = vorlegen, -werfen im Wort von den ,Perlen vor den
Sduen“ (Mt 7,6 Black, S. 200f; noch ausfiihrlicher ]. Jeremias, Abba, Géttingen
1966, S. 83-87, mit arabischer Tradition; Schwarz, Und Jesus sprach, S. 236-244)
die gut bekannte Redewendung §jm Ipnj- = vor jemanden legen, werfen
vorgegeben und nicht die Perlenanbringung auf der Nase (bzw. Riissel) der
Schweine (Black: b'pj- statt Ipnj-). Zu pddewv = §jm vgl. LXX Nm 22,38; |r 40
(Mas. 47), 10; Ez 23,24. Zu hebriisch $§im Ipnj- vgl. 1 Sm 9,24 (Fleischkeule); Ex
21,1, Dt 4,44 (Gebote); vgl. b Snh 90b ntn Ipnj- (Léwen). Black schlieBt sich
ilteren Vorgingern an (ebenso Schwarz lc), indem er den zweiten Teil des
Wortes mit seiner chiastischen Bezugnahme (Schweine, Hunde) auf die beiden
Einleitungsparallelismen (Hunde, Schweine) als Zusatz seitens Matthius dekla-
riert und die genannten Parallelismen als fehliibersetzt ansieht, und resiimiert als
Ergebnis: ,Bei Matthdus haben wir den einfachen Spruch, angereichert mit
neuen Bedeutungen und einem phantasiereichen Zusatz. Der urspriingliche
Parallelismus hat den Klang semitischer Dichtung.” Bei dem Ergebnis dieser
wZusatz-Abtrennung" wird das Problem, ob die Luxusvergeudung von kostbaren
Ringen und Perlen an Hunde und Schweine iiberhaupt eine Frage (vgl. Mt
13,45f) fiir die Adressaten war, nicht ertrtert. Dasselbe gilt auch im Blick auf die
jiidischen Traditionen iiber die Unreinheit von Schweinen und Hunden, die von
Frommen nicht gehalten wurden. Zudem ist Hund Bezeichnung fiir Heiden (vgl.
Phil 3,2; Apkl 22,15; Mt 15,26 // Mc 7,27), ebenso Schwein noch rabbinisch (vgl.
[Strack-]Billerbeck I, S. 449f) fiir politisch motivierte Erzgegner Israels (Edom =
Rom). Uberdies wendet sich Jesus zunichst nicht an die den jiidischen Traditio-
nen Fernstehenden (vgl. Mt 15,24ff; vgl. JTh 4,6ff sowie Act 10,11). Von daher
ergeben sich erhebliche Zweifel an dem angeblich durch Ubersetzungsfehler
»produktiv* entstellten und rekonstruierten urspriinglichen Ausgangstext.

Vorab sind jedoch erst einige sachliche Fehler zu berichtigen. Black
(Schwarz), S. 201 lies nzm statt nsm, rabbinisch normalerweise wie gds’ =
Ohrring (vgl. auch ThLZ 110 1985 Sp. 101; syrisch: gedas(t)a’; akkad.: qudas(tjum;
qdjs, Bl etc., ist fiir den Dialekt Jesu zudem fraglich). Der Plural auf - (promiscue
gebrauchter Stat.cstr.) gehért zu den Beobachtungen des Daniel-Buches und der
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frithen rabbinischen Texte (vgl. auch zuvor die Kanonlisten). Eine Herbeibemii-
hung des Syrischen (Bl: Bolton, Perles, Jeremias) auch mit Hilfe weiterer
postulierter Belege ist keineswegs erforderlich und vor allem sprachgeschichtlich
zweifelhaft. Lediglich die Annahme der Orthographie von j statt * (qd3j statt qd3)
erschiene angezeigt.

Auffillig an dem gesamten Bildwort Mt 7,6 ist inhaltlich und stilistisch der
chiastische Riickbezug im SchluBparallelismus: So bezieht sich, wie angedeutet,
das Zertrampeln sachgemil auf die Schweine, das Zerreiben auf die Hunde. gds
ist indes rabbinisch und bereits alttestamentlich Bezeichnung fiir als heilig
Geltendes und speziell auch fiir heilig Gewordenes. Konkret wird es sich bei dem
+Frefbaren” in dem Bild von den Hunden um Tempelopferfleisch handeln, das
durch seine Zweckbestimmung heilig geworden ist. Mit solchem Fleisch gefiitter-
te bissige Hunde wiirden, wie die Erfahrung lehren kénnte, kaum dadurch
friedfertiger werden. Zu dem Irrealismus vgl. Mt 9f // Lc 11,11f: Stein statt Brot;
Schlange statt Fisch (Skorpion statt Ei). Nach der SchluBweise des Qal wahomér
(Schlufy a minori) wire es genauso irrealistisch zu erwarten, Bosartige wiirden
mit einem Schlag gutartig, weil man sie etwa zur Teilnahme an dem Tempelopfer
(/-Mahl) oder dhnlichem bewegen konnte. Das Wort von den Schweinen bringt
inhaltlich noch eine Steigerung: Das kostbare Angebot wird gar nicht wahrge-
nommen, erkannt. Die bildhafte Bezeichnung religitser Lehre als ,Perle” ist
wieder rabbinisch noch gewohnte Ausdrucksweise [Strack-]Billerheck I, S. 447
/7 1V, §. 174; 111, S. 325). Die Fabel des Phaedrus (111, 12) vom Huhn, das mit der
von ihm gefundenen Perle, obwohl es kaum kostbareres Futter gibe, nichts
anfangen kann, stellt eine partielle Parallele zu dem Jesuswort dar. Die Schweine
trampeln trotz ihrer sonst bekannten Fref- und Verdauungsfihigkeit nur auf den
Perlen herum und verursachen allenfalls Bruch. Nach dem Irrealismus und
wieder dem Schlul} a minori ist das Aussageziel, die erfahrungswidrige Erwar-
tung blobzulegen, als ob selbst das kostbarste religitse Angebot bei mangelndem
Interesse oder Wertempfinden per se mit begeisterter Annahme rechnen kann.
Ganz im Gegenteil! Inhaltlich ist noch bemerkenswert die Antiklimax vom
religiosen und profanen Wert (Heiliges, Perle) sowie umgekehrt; dekretierter und
substantieller Wert (heilig gewordenes Fressen, Perlen) und schlieBlich EBbares ::
UngenieBbares. Die Var. im Plural #ne diirfte wieder ein rein griechisches
Problem sein (vgl. etwa 1 Kor 6,19 etc.; LXX zahllose Varr.!). Wieder nutzt Black
eine rein innergriechisch erklirbare Variante zu semitischen ,Erdrtungen®.
Schon stilistisch (Chiasmus, Klimax, Schluf a minori) besteht nicht der geringste
Zweifel an der Urspriinglichkeit des Verstindnisses. Die Didache, auf die Black
hinweist, ist mit ihrem Bezug auf das ,,Abendmahl* zweifellos richtig orientiert,
wenn damit auch nicht, wie zuvor angedeutet (Tempelbesuch etc), die Aus-
gangssituation getroffen, sondern ein sachgerechter Transfer unternommen sein
kann. Wegen der Heidenterminologie: Hunde und Schweine werden iibertriebe-
ne Erwartungen bei der Begegnung mit Nichtjuden das urspriingliche Aussage-
ziel gewesen sein, Als Ursprungssituation kdme dann etwa der Blick auf die
Jingeraussendung (vgl. Lc 10,5ff // Mt 10,7ff!) in Frage. Ebensowenig wird eine
Spiterdatierung durch die Singuldrtradition sichergestellt. Die Textzweifel erkli-
ren sich vielmehr aus dem modernistischen MiBverstiandnis der Worter Hunde
und Schweine als herabwiirdigende Schimpfworter. Dabei wird jedoch verkannt,
daB die jiidischen Reinheitsgebote nicht zwischen religioser und profaner Hygie-
ne unterscheiden. Der Religionsunterschied war darum weitgehend &uBerlich
wahrnehmbar und mit den Begriffen der beiden unreinen Tiere (vgl. Act 10,12ff1)
keineswegs dezidiert polemisch charakterisiert. Zur Vermutung einer Fehliiber-
setzung oder Fehlinterpretation besteht sachlich nicht der geringste AnlaB. Black
und seine Geféhrten sind vielmehr demselben ,syrizistischen® MiBverstindnis
zum Opfer gefallen, dem die arabischen Tradenten huldigten (vgl. Jeremias l.c.).

Ein Gegenwarts-Transfer bestéinde bei der Kerygmatheologie, der es geniigt,
fromme und als attraktiv eingeschitzte Spriiche den Adressaten zu offerieren
und dann den eigenen Frieden sowie die Wesensénderung der mit den Spriichen
Bedachten zu erwarten. Der Zeitgeist (Eph 2,2) grinst breit aus dem theologischen
Gebiude!

Ein beobachteter Aramaismus besagt nichts iiber die Gesamtform
der Sprache. Nur sehr selten sind Aramaismen und Hebraismen zu
trennen. Darum ist die Beschrinkung der Diskussion auf das Aramii-
sche unvertretbar.

GroBe Bedeutung fiir die Gestalt der Jesusworte hat das Alte
Testament als deren Quelle. Eine Reihe von ihnen sind Ausdeutungen
von Bibelstellen.

Als bisher unerkannter Beleg sei etwa genannt Mt 7,3ff // Lc 6,41 (Splitter im
Auge, der entfernt werden soll). Vgl. dazu Nov Test 27 1985 S. 178 (Zeph 2,1 als
»Reinigungsaufforderung” interpretiert).

Diese Ausdeutungen finden sich gliicklicherweise z. T. auch in der
rabbinischen Literatur, so daB sie auf diesem Wege verifiziert werden
konnen, Der alttestamentliche Bezug gibt AufschluB iiber das
urspriingliche Verstandnis und setzt damit Interpretationsgrenzen.
Dadurch lassen sich sekundére Fehldeutungen aufdecken.

Ebenso ist die alltestamentliche Stilistik, wie bereits deutlich
geworden, innerhalb der Jesusworte anzutreffen. Ihr ist Black nur im
begrenzten Umfang bei von ihm gesehenen Anlaf nachgegangen. Alle
neutestamentlichen Stilfiguren sind bereits alttestamentlich belegt.

Vgl. dazu Rehkopf l.c. § 488-496. Ein Teil der Figuren ist zu finden bei W.
Bithlmann — K. Scherer, Stilfiguren der Bibel, Bibl. Beitr. 10, Fribourg 1973.
Dariiber hinaus existiert noch eine ganze Anzahl weiterer, Zur Synonymparono-
masie vgl. zuvor 2 Kor 5,1ff. Bei dem Engelruf Lc 2,14 (Schwarz, Und Jesus

sprach, S. 310-315 und dazu ZNW 76 1985 S. 119-122; Bl schlug zum Wortverlust
die Annahme einer Aberratio oculi 7¢" — ‘rewt’ vor) und dem angeblichen
»Philipper-Hymnus* (Phil 2,6-11) war das Bauprinzip der ,steigenden Glieder*
(ZNW 74 1983 S. 143) unberiicksichtigt.

Besonders die Gleichnisdeutungen liegen noch stark im Argen.

Vgl. dazu Theokratia I11 1979 S. 67; Festgabe Rengstorf 1980 S. 84f. Wegen der
Technik ,des Vergleichs im Vergleich“ kommt Jh 10,7 schwerlich die Dittogra-
phie eines araméischen t des semitischen Grundtextes in Frage (Black, S. 259 n.
1), sondern der tradierte Text darf originér sein. Entsprechendes gilt fiir Jh 18,16f
Black, S. 258f. Wenn Realistik vorauszusetzen ist, versieht eine Dienerin voriiber-
gehend die Tiraufsicht, weil die mannlichen Hausbediensteten wegen der
zahlreichen Géste dafiir unabkémmlich sind. Wieder nutzt Black im Syrischen
fehleranfallige Textstellen als angeblich genuine Varianten. Zur Stiitzung seiner
»more realistic* Einschitzung zitierte Bl zusétzlich Merx, Johannes, Berlin 1911,
S. 433f. Jedoch bedeutet dies den kulturhistorischen Anachronismus des islami-
schen Orients! In dem Gegenbeleg LXX 2 Reg 4,6 und Josephus, Ant. VII, 48,
vermutete Bl eine heidnische Sitte. Nur greift Josephus auf die LXX zuriick, die
ihrerseits entstellten Text voraussetzen:

Mas whnh b'w ¢d twk hbjt Ighj htim wjkhw 'l hhms wrkb whb‘nh
LXX - - - - pqdt! - p-f ---- —h —--- [ ] witskb winm ---(-) - - - - -
Mas ‘hjw nmltw
R

Zu pqdt °l hbjt vgl. Ez 44,11. twk scheint bei den LXX zu pth geworden zu
sein, wobei das k als defektives h fungiert haben wird. Der d/I-Wechsel ist nicht
auBergewohnlich. Die Textliicken der LXX sind charakterisiert durch w zu
Beginn bzw. am Ende der Liicken, die Ursache fiir Aberratio oculi. h ist als
defektiv tradiertes j auch sonst interpretiert, sogar innermasoretisch. Vor allem
erfordert der Kontext der LXX-Version ein fem. -h; dhnlich das ¢ im Zusatz. jw >
LXX: m. Die Anfangs-Differenz erklért sich aus dem b/p-Wechsel und weiterer
schlechter Tradition. Die Form pqdt ist bis auf die g/¢-Differenz und ~Schwund
im folgenden Konsonantentext: -dt(wk) vorhanden. Der g/¢-Wechsel entspricht
aramiischem Lautstand. Zur Versio duplex vgl. zuvor Prv 26,23; ebenso zum
Zusatz. Bl's heidnische Sitte basiert also auf Textverderbnis. Entscheidend diirfte
indes fiir Jh 18,16f sein, daf} auch bei den Synoptikern die Kontaktperson eine
Magd ist.

Kaum zu unterschétzen ist kulturhistorisches Sachwissen. Auch
hier fithrt die mangelnde Beriicksichtigung der dafiir aufschluBreichen
Quellen zu zahlreichen Fehlinterpretationen.

Vgl. dazu Festgabe Rengstorf l.c. S. §2-85: aus der ,Stadt auf dem Berge® wird
das prophetisch geschaute endzeitliche Jerusalem anstelle der Bezugnahme auf
geographische Orientierungsschwierigkeiten, ein alter Interpretationsfehler theo-
logischer Uberfrachtung oder theologischer Bombasmen. Vel. dazu auch im
folgenden Euseb. Ferner Nov Test 27 1985 S. 192 (Kollyrium, Apkl 3,18). So ist
monkés in Mc 14,3 und Jh 12,3 mit Sicherheit keine Bezeichnung fiir eine
»aramiische Pistaziensalbe" (Black, S. 223ff), sondern wegen der parallelen
Ausdrucksweise des Hebrdisch-Aramiischen das Adjektiv ,echt, gesagt von
Narde, d. h. nicht mit den bekannten ,Streckungsmitteln" oder Ersatzstoffen
gefilschte Narde. Die lateinische Bezeichnung ist bei Plinius, nat. hist. 12, 43:
nardum sincerum = unverfilschte Narde. Thr Marktrohpreis betriigt 100 Denare
(also rd. ein Drittel Jahresverdienst eines palistinischen Tagelshners) fiir ein
romisches Pfund. 12,43f gibt AufschluB iiber andere weniger teure Arten sowie
Filschungen und Kennzeichen. Wegen der Bezeichnung spica = ,Blite”
(Pulver?) ebd. ist die lateinische Wiedergabe Mc 14,3 als spicatum sachgerecht
(wie auch griechisch vapdootdyug), Léw, Flora I11, 487; IV, 99f, und kein Gegenbe-
leg (BI). Die lateinische Fremdwortwiedergabe pisticus Jh 12,3 zeigt jedoch die
bereits frithen Schwierigkeiten mit der Tradition. Euseb (vgl. Bauer l.c. Sp. 1313)
interpretiert: ,unverfélschte Mischung des Neuen Bundes®. momkdéc (Liddell-
Scott Lc. S. 1408a) ordnet sich als Adjektiv zu mioug problemlos unter die
entsprechenden Bildungen auf -ikog innerhalb der neutestamentlichen Texte ein
(vel. Rehkopf lc. §113,2). Das semitische Aquivalent wire ’amitti. In Frage
kommt auch @manim (biblisch bereits ‘dmét; zdra® 'dméit = echte ,Saat”, im
Gegensatz zur aus der Art schlagenden Fremdsorte, Jr 2,21) in der Genitiv-
Attribution nach Art eines Adjektivs (vgl. ZNW 73 1983 S. 132 mit Anm. 5). Als
Regens: ‘dmanah (Male), b B mes 49a. Selbst im Griechischen braucht lexikalisch
kein Problem zu bestehen, da momég als Ableitung zu wlotic wie motég mit
einer Sache verbunden steht; dasselbe gilt fiir dAnvivdc = wahr, echt, ebenfalls
von Fliissigkeit gesagt (Liddell-Scott l.c. S. 64a). Black hitte vielmehr den Beweis
zu erbringen gehabt, dal momxdg trotz dieses Sachverhalts aus der Reihe fillt.
Die Textzweifel erkldren sich wieder aus der anachronistischen theologischen
Voreingenommenheit gegeniiber dem lexikalischen Gebrauch der Worthildung
zu nlonig = Glaube. Die landeseigenen Pistazien gehéren nicht zu den teuren
Erzeugnissen, auch erfiillt ihr Duft nicht ein ganzes Haus. Die Vernachlissigung
dieser Details zeigt die grenzenlose Unbekiimmertheit, mit der Black epigonalen
Gedankenkonstruktionen nachgeht.

Die zuvor gebotenen Beispiele, die sich im iibrigen erheblich
vermehren lassen, haben die Schwachstellen der Arbeitsmethodik in
Blacks Buch deutlich werden lassen. Der stirkste Einwand jedoch hat
dem Ansatz der Methodik zu gelten. Von der problematischen Hypo-
these des aramaischen Sprachpurismus Jesu ausgehend, werden kom-
binatorisch Belege konstruiert, die, z. T. weit hergeholt, der Hypothese
als Stiitze dienen und vor die griechische Tradition zuriickfiihren
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sollen. Die dazu nicht passenden Belege bleiben weitgehend unberiick-
sichtigt. Aber genau umgekehrt hitte das Verfahren zu verlaufen: Die
Evangelien-Traditionen miiBten, wie bereits erwihnt (vgl. auch im
folgenden), mit Hilfe einer griechisch-originalsprachlichen Zeilen-
Partitursynopse auf ihre Abweichungen hin detailliert untersucht und
deren Uberschneidung mit semitischer Semantik bzw. Idiomatik und
Grammatik unter Beachtung der Sprach- sowie Kulturgeschichte
ermittelt werden. Wenn das Ergebnis hinreichend signifikant ausfallen
sollte, besteht die Chance, daBl sekundéire und darum fehlgehende
Kombinationen reduziert oder ausgeschlossen werden kénnen.

Eine besondere Problematik stellen die Handschriften-Varianten,
wie an den vorgefithrten Beispielen ersichtlich, dar. Ohne exakte
Kenntnis der ,traditionsgeschichtlichen Wertigkeit* einer Handschrift
und ohne exakte Kenntnis ihrer Eigentiimlichkeiten ist die Bezugnah-
me auf Varianten unqualifiziert. Fiir die Handschriften-Priorititen sind
inhaltliche Argumente nur selten stichhaltig, da die alten Tradenten
bereits ihre Verstindnisprobleme hatten und sich sehr frith um deren
Bereinigung bemiiht haben.1® Viele Differenzen bleiben im iibrigen
unterschiedlich erklidrbar. In nicht wenigen Fillen fithrt die semitische
Erklérung schlicht in die Irre. Darum dienen die editorischen Varian-
ten-Apparate weithin der Anstiftung zu sachfernen , Erklarungen® und
Interpretationen, die dann als hermeneutische Leistung ausgegeben
werden. Lediglich mit den originalsemitischen Wortern ist bei Entstel-
lungen ein Stiick weit voranzukommen, da hier die erforderlichen
Ausgangsformen leichter faBbar und die Auseinander-Entwicklung
eindeutiger angebbar ist. Prioritéten hinsichtlich der Handschriftenge-
nese lassen sich indes heute mit Computer errechnen, und zwar,
indem sogar Richtungsdifferenzen bei der Ansetzung von Abhingig-
keiten (Beobachtung A abhéngig von B oder umgekehrt) auch ohne
Festlegung, d.h. in beiden Richtungen beriicksichtigt, ins Kalkiil
genommen werden konnen. Die Beriicksichtigung solcher Variablen in
groBerer Zahl iibersteigt in der Regel die Gedéchtnis- und Analyse-
Fédhigkeiten der betroffenen Wissenschaftler.®” Insofern bleibt die bis-
herige textkritische Arbeit noch weit hinter den praktischen Maglich-
keiten zuriick. Denn die Textkritik kionnte auf diese Weise ohne
interpretative Vorfestlegungen auskommen.

Neben dem notwendigen veriéinderten methodischen Ansatz und
der Klarung der Handschriften-Genese gehort, wie deutlich geworden,
auller dem Griechischen eine sorgfiltige semitistische Kenntnis hin-
sichtlich Sprachgeschichte, historischer Grammatik, Semantik, Idioma-
tik und Stilistik zu den grundlegenden Voraussetzungen der neutesta-
mentlichen Exegese; ferner die umfassende Beherrschung der alttesta-
mentlichen Texte und ihrer jiidischen Tradition sowie deren kulturge-
schichtlichen Gehaltes aufgrund philologischer Textbewiltigungs-
Féhigkeit. Dies ist unerldBlich, um sprach-, kultur-, geistes- und
theologiegeschichtliche Anachronismen meiden zu kénnen.®* Das in
der gegenwirtigen theologischen Exegese noch iibliche Verfahren des
epigonalen Herumspekulierens reichte auf dem Gebiet der Sprachent-
zifferung etwa des Akkadischen nur dazu, die Schrift in verkehrter
Richtung zu lesen und als Gebete auszugeben.® Es wire wiinschens-
wert, wenn die dort erarbeiteten Kriterien auch in der theologischen
Wissenschaft verbindlich wiirden.

Eine Reihe der Interpretationen Blacks war ohne Beriicksichtigung
sie in Frage stellender Sachverhalte unternommen worden. Diese
Argumentations-Beschrinkung wird nicht in diesem Sinne als beab-
sichtigt gelten diirfen, sondern ausschlieBlich auf der beschriebenen
- Arbeitshypothese beruhen. Gleichwohl wurden Entscheidungen iiber
~Fehler” getroffen,2 und damit geriet unversehens die Einengung oder
die mangelnde Kenntnis zum ,,besseren Wissen®. Der subjektive Eigen-
bereich, die eigene Person, blieben damit der entscheidende MaBstab.
Das entspricht zwar den modernen Anschauungen der Selbstverwirkli-
chung, aber die notwendige Folge davon sind die genannten realitiits-
fernen Anachronismen. Diese Realititétsferne bleibt auch nicht ohne
Folgen fiir die Theologie.

16 Vgl. Theokratia III 1979, 67.

17 Vgl. dazu auch Theol Rev 81, 1985, 25. Ein graphisches Verfahren, mit dessen
Hilfe sogar Texte ohne explizite historische Zeitangaben auf wenige Jahre
genau datiert werden konnten, ist in AOAT 4/1, 113-117 dargestellt: Projek-
tionsvektoren in der Ebene, geordnet, teilgeordnet und ungeordnete Folgen
reprisentierend.

'8 Zu diesen leidigen Anachronismen gehért auch die angebliche Gnosis in den
Paulus-Briefen, vgl. dazu ZNW 74, 1983, 140 n. 36.

19 Vgl. dazu AOAT 4/1, 19.

0 Black, 271, selbst: Fehliibersetzungen des Aramaiischen; 167: yunglaublicher
Schnitzer*,

Theologisch, wenngleich nicht kontroverstheologisch, harmloser erscheinen
diese Folgen etwa noch, wenn aus der Riicknahme der Person, die Jesus nach der
Evangelien-Tradition hinsichtlich messianischer Selbst-Identifizierung auch
durch den Ausdruck ,der Menschensohn® geiibt hat, ein Hoheitstitel wird. Zu
neueren Untersuchungen vgl. C. Colpe, in: Theol Rev, 77 1981 S. 353-372. |. A.
Fitzmyer, A Wandering Aramean, Ann Arbor, Michigan 1979, S. 143-160; 102ff.
(G. D. Kilpatrick in: JSS 27 1982 S. 83). W. Bittner, in: FZPhTh 32, 1985, S.
343-372.

Dem Nachweis des Gebrauchs von br ns" anhand von Kontext-Belegen als
Umschreibung fiir die erste Person gilt der Anhang E in Blacks Buch (S. 310-328;
vgl. 8. 23 n. 3; S. 106 n. 2), der aus der Feder von G. Vermes stammt. (Beyer,
Aramdische Texte lLc. S. 517f zu korrigieren!) Dabei ist zwischen br ns = der
Sohn eines Menschen und br n§' = der Sohn des Menschen grammatisch
zuniéchst zu unterscheiden. Erst bei generischer Interpretation der Determination
werden die beiden Wortverbindungen bedeutungsgleich. Sprachgeschichtlich
nimmt die Determination an Signifikanz mit der Zeit ab. (Vgl. im folgenden!)
Black versucht, das Ergebnis der Untersuchung von Vermes zu relativieren (S.
328-330; S. 328 lies: Mt 12,40; erginze: Lc 17,26), indem er den ,verhiillten
Hinweis Jesu auf seine eigene Identitit als Menschensohn“ zu Jesu Absicht
erkldrt. Die Parallelitit zu den genannten ,Gegenwarts-Vorstellungen“ bleibt
wieder unverkennbar! Im Blick darauf verwundert es nicht, daB der ohnehin
problematische Nachweis fiir die ,Absicht* Jesu durch die bloBe Dekretierung
ersetzt wird. Diese Dekretierung geht zudem davon aus, daB der Ausdruck ,der
Menschensohn® ein zur Zeit Jesu im Sinne Blacks gepriigter Begriff war, ganz
abgesehen davon, was Black konkret darunter versteht. Eine solche Pragung wird
fiir die synoptischen Evangelien eindeutig in Frage gestellt durch die Tatsache,
dal, wie der araméische Ausdruck zu erwarten gibt, unter den immerhin rd. 70
Belegen sich keiner findet, der sich lexikalisch zweifelsfrei als Titel erweist, daB
Jesus in den Evangelien nicht so angeredet wird, auch keine Aussage iiber ihn
damit gemacht, noch iiber ihn in einem Bericht der Ausdruck gebraucht wird
(Bauer lc. Sp. 1652; im Gegensatz zu Christus!), und schlieBlich, daB in der
synoptischen Tradition & vidg tob avipdmov = der Menschensohn mit éyd = ich
(bzw. cas.obl.) wechselt: Mt 16,13 :: Mc 8,27 // Lc 9,18; Mt 20,28 // Mc 10,45 (// 1
Tim 2,5f: dvdponog!) :: Le 18,27. Die umgekehrte Reihenfolge des Wechsels: Mt
5,11 : Lc 6,22; Mt 10,32 :: Lc 12,8. Mt 16,21 hat ,.er” im Gegensatz zu Mc 8,31 //
Lc 9,22 Subjekt ist Mt 16,21 je nach Quellenlage ,,Jesus Christus” oder ,,Christus®.
Fiir den Beleg Lc 12,8 erscheint noch bemerkenswert, daB hier innerhalb des
Kontextes ,,der Menschensohn“ wie Mt 16,13 mit dem Personal-Pronomen ,ich“
(cas.obl.) im Austausch steht. Vgl. auch Jh 6,53f. Das entspricht wieder semiti-
schem, bereits alttestamentlichem Wortgebrauch. (Vgl. im folgenden: ferner
Black, S. 322). Besondere Erwiihnung verdient auch Mt 10,32 (// 1 Tim 2,12!) :: L¢
12,8 mit der Dublette Mc 8,38 // Lc 9,26! Wihrend Mt nur die erste Person hat,
wechselt an den iibrigen Stellen die erste Person mit ,der Menschensohn* (Lc
9,26 auch Passiv). Durch die Dublette ist der Blick vor die neutestamentliche
Evangelien-Tradition eréffnet. (Vgl. dazu auch Theol Rev 81 1985 Sp. 25f) Der
Vergleich von Mt 12,31 und Mc 3,28 weist zusitzlich aus, daB of &vdpwnot und of
viol t@v dvdpdnev Aquivalente sind. Diese Beobachtung ist fiir den dortigen
Kontext von Belang, so daB die Darbietung des Textes in einer Zeilen-Partitur-
Synopse zweckmabBig ist.

Mt 12,31 A 1010 Adye Opiv niow auaptio kol fracenuia
Mc 3,28 'Apnyy ---- ---- $n --via

Mt 12,31 dpedrioetar Toig aviphnolg

Me 828 === o - vioigadw. « eotEe s OV T -=-se i T e e

bon siv Praceripovoly
Mt 12,31 1 82 100 nvedpatog Bracenuia obk dpedvicetal

Mt 12,32 xoi s &av gl Adyov xard 100 viod tob Avipdrov

\

Le --,10 --- mig -- EpEl ----- el -V--lyees oo
Mt 12,32 dgedrcetar avTd

Le =10 -------c-cinaco

Mt 12,32 8¢ 8'8v einpy xatd  tob nvedpatog Tob dylov
Mc 3,29 ------ Bracenpion el I

Lc 12,10 19 8 ---------avii-- e

Mt 12,32 ok apetoetar adt® obte &v Todte @ aldvi
Mc 3,29 --- &g ---owv &lg OV ----a
Lc 10,10 === === P =o-n.

® péAdovrL
alwviov

Mt 12,32 otite év
Mc 3,29 ai\d - oxdg éomv Gpaptipetoc.

Neben der schon erwithnten lexikalischen Entsprechung von ,Mensch® und
»Menschensohn® (PL) ist der Wechsel der Prépositionen év und eic (vgl. zuvor)
bemerkenswert. Dasselbe gilt fiir die synonymen Entsprechungen. (Vgl. zum Text
auch bereits Theol Rev 81, 1985, Sp. 23ff)) Jedoch fillt der SchluB von Mt 12,31
aus dem Rahmen, insofern er, wie die Lc-Version bei dem AbschluBi-Parallelis-
mus, kein Aquivalent hat. Betrachtet man den Text des Mt fiir sich, so ist einmal
die Lasterung wider den (heiligen) Geist erwihnt, wihrend auf der anderen Seite
sich Siinden, Lasterungen des Menschensohnes gegeniiberstehen. Ist ,der Men-
schensohn” Selbstbezeichnung Jesu, so ist auch die Listerung seiner Person
vergebbar. Dies wire jedoch im Falle des Hoheitstitels problematisch und
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entspricht nicht der neutestamentlichen Tradition etwa bei Paulus (1 Kor 12,3:
vgl. 1 Jh 4,2f.15) wie auch inhaltlich Mc 9,39f selbst (vgl. auch Mt 5,21; 1 Jh 3,15).
Nun erscheint jedoch von Gewicht, daB die Doppelung bei Mc und Lc nicht
tradiert ist, sondern hier direkt Siinden, Lidsterungen bzw. Lasterungen nur des
Menschensohnes und Listerung des heiligen Geistes die Aussageziele darstellen.
Zwischen Mc und Lc besteht indes keine ausschlieBliche Differenz, wenn der
Menschensohn als generischer Singular aufgefalit wird und die erwéihnte Ent-
sprechung Mensch = Menschensohn (Mt // Mc) gilt. Die Adressaten der
Lésterung wéren dann konkret genannt. Der generische Sprachgebrauch aber
stimmt mit dem semitischen iiberein (vgl. Vermes bei Black, Anhang E, S. 315ff;
vgl. etwa auch j Schek 49b, 28f). Bei Mt erscheinen beide Versionen kombiniert,
und zwar doch wohl mit inhaltlicher Differenzierung, d. h. ,,der Menschensohn*
ist, inhaltlich unterschieden, mindestens als Selbstbezeichnung Jesu verstanden,
was fiir die Le-Version nach ihrem Kontext ebenso gelten wird. Es liegt demnach
ein Beleg fiir sehr frithe, auf die Person Jesu bezogene Interpretation des
semitischen Originaldrucks vor. Die eindeutig nicht-christologische verallgemei-
nernde Interpretation bleibt bei Mc mindestens im Plural fabbar, so dal die
Beriicksichtigung des semitischen Sprachhintergrundes ihre Notwendigkeit hat
und die grézistische Erklidrung fernliegt. Viel weniger noch diirfte es um (spétere)
kirchenhistorische Probleme gehen, wie Vermes (l.c.) noch offen lieB. Das ist
recht eindeutig mit Hilfe des Evangeliums nach Johannes zu zeigen: Abgesehen
von den Stellen Jh 5,25 und 9,35 (vgl. auch Act 7,56), wo (6 vidg) ol veod mit
avipdrov in Varianten wechselt (und umgekehrt) bzw. Jh 5,27, wo évdpdmnov als
Zusatz erscheint; sind es nur zwei Stellen, bei denen ein Bezug im Sinne der
Umschreibung der ersten Person ausgeschlossen ist: [h 12,34: Die Menge fragt
nach dem Gebrauch des Ausdrucks (V. 23) durch Jesus, in der Meinung, daB der
Messias und ,,der Menschensohn” dieselbe Person sind: ,Wer ist dieser Men-
schensohn?” Jedoch gehdort diese Stelle zu den Belegen der , MiBverstdndnisse®,
denen Jesus bei seinen Hoérern nach der Darstellung des Evangeliums ausgesetzt
war. (Dasselbe gilt auch fiir die Stelle Jh 9,35f, wenn die Lesart ,,der Menschen-
sohn* als urspriinglich anzusehen wire). Das Verstindnis Messias = Menschen-
sohn setzt ebenfalls [h 8,28 voraus, indem Jesus zu den Juden sagt: ,,Wenn Thr
den Menschensohn erhohen werdet (vgl. JTh 3,14; 12,32), dann werdet lhr
erkennen, daB ich (es) bin ...“ Dieser Beleg widerspricht immerhin der These
Blacks, dab Jesus den Ausdruck ,der Menschensohn als ,verhiillten Hinweis“
gebraucht habe.

Nun ist die Umschreibung der ersten Person weit héufiger und gelaufiger als
es die bisher geltend gemachten Belege zeigen. Fiir das Hebréische wire
zusitzlich auf ‘wtw h’j$ (vgl. etwa b Schek 48d) zu verweisen. Die Umschreibung
der ersten Person geschieht auch mit Hilfe eines Demonstrativums: dieses
Mannes Vater = mein Vater (‘bwh dhhw’ gbr’, b Snh 5b). In diesem Zusammen-
hang ist erwidhnenswert, dall Paulus Act 20,34 fiir seine Hénde ,diese Hénde"
sagt. Dasselbe gilt fiir Jh 2,19 (vgl. zuvor). Die Umschreibung erfolgte aber noch
elementarer: Bekanntlich dient im Aramiischen (vgl. Beyer, Aramiische Texte
l.c. 8. 503; 445) postpositives -a wie bei der Determination bzw. beim Vokativ als
Ersatz fiir das Pronominal-Suffix der ersten Person, neutestamentlich geldufig
durch das Wort ‘abba’ = lieber Vater, neutestamentlich-griechisch, als Determi-
nation aufgefaBt, konsequent mit & natip wiedergegeben (vgl. dazu Black, S. 282f;
Schwarz, Und Jesus sprach, S. 7ff; zur Verdoppelung des B vgl. akkad. Pl). Fiir
die Umschreibung der ersten Person mit Hilfe der Determination bzw. hebriisch
des Artikels gibt es bereits biblische Belege. Der eindeutigste ist Prv 30,1. Jedoch
wird der Text aus mangelnder Beriicksichtigung der Personenumschreibung
durch den Artikel (hgbr) iiblicherweise mit unbegriindeten Konjekturen zerstort.
Der Text ist indes ohne Konjektur zu iibersetzen: , Es spricht der Mann (= ich,
"Agur) zu Gott (jtj’l/), zu Gott, aber kann ich (dies)?" Grammatisch-lexikalisch zu
erldutern bleibt nur noch, dab ’j¢j'l spiteres singularisches Aquivalent zu plurali-
schem Jhwh-'lwhjm (vgl. die gelegentlich zur Verdeutlichung gesetzte Linea
maqqgeph der Masoreten sowie akkadisch: ibassi-ilum bzw. ibassi-ilanua!) dar-
stellt. (Masoretisch 'iti- ist wohl eher mit ,hybridem® -i als mit altertiimlichem -7
anstelle -ai, vgl. Bauer-Leander, Gr S. 640 mit Anm. 2, gebildet.) Aus dem
Dargestellten geht hervor, daB die bisherigen Erklirungen des ,hebriischen®
Gottesnamens einer Korrektur bediirfen und die mit den Kurzformen der
Gottesbezeichnung betriebene ,,Quellenscheidung® hinfillig ist. Sprachgeschicht-
lich bleibt die partiell fortschreitende literarische Verstdrkung der Determination
(hgbr, ‘tw h’js, hhw’' gbr’) bemerkenswert. Das entspricht dem Schwund der
deiktischen Kraft der Demonstrativa. In diese Entwicklungsfolge gehért ebenfalls
br ns’ = der Sohn des Menschen = der Mensch (= hgbr) = ich. Von der
deiktischen Schwiichung her erklirte sich auch ein indeterminiertes rectum in br
né. In denselben Zusammenhang gehoren die unpersonliche Rede des Apostels
Paulus von sich selbst in der dritten Person ( Kor 12,2ff) [vgl. Josephus, Bellum]
oder die Ausdriicke ,(der) andere Jiinger“, ,der Jiinger, den Jesus (besonders)
liebte* und ,,der andere Jiinger, den Jesus (besonders) liebte" sowie ,,der Augen-
zeuge” im Evangelium nach Johannes (18,15; 20,8; vgl. 1,35.37 40; 19,26; 21,7.20;
13,23 / 20,2 / 19,35, vgl. 21,24). Ziel dieser Ausdrucksweise ist jeweils die
sprachliche Zuriicknahme der eigenen Person. Wegen des semitischen Sprach-
hintergrundes ist die Deutung auf unterschiedliche Verfasser (M. Hengel, SHAW
1984 S. 32) nicht angezeigt. Ebenso scheitert Blacks These von dem ,verhiillten
Hinweis auf die eigene Identitit an der Sprachrealitit: Wenn Jesus das messiani-
sche Daniel-Kolorit fiir sich aufgreift und dabei den Ausdruck ,der Menschen-
sohn" gebraucht, nimmt er zwar bei semitischen Héorern, wie dargestellt, seine
eigene Person sprachlich ein wenig zuriick, aber nicht inhaltlich. Er verhiillt
damit keineswegs seine Identifizierung mit dem im Dn-Buch geschauten
mensch(endhn)lichen Wesen. Nach Jh 8,28 hat Jesus die messianischen Vorstel-
lungen des ,Volkes* (Jh 12,32ff) mindestens angesprochen oder aufgegriffen. Es
bleibt jedoch die Frage, ob man selbstverstidndlich fiir den ausweislich der
Evangelien minutiosen Bibelkenner (vgl. dazu die erwihnten Bibelzitat-Ausle-

gungen oder besonders Mt 18,21:Gn 4,24; Prv 24,16!) das Ubersehen der
Vergleichspartikel ké- in Dn 7,13, wie es fiir nicht in der hebriischen Sprache
beheimatete und vor allem moderne Interpreten gilt, anzunehmen hat. Denn im
Daniel-Kontext stehen das , Gotteswesen“ und das ,wie der Sohn eines Men-
schen” aussehende Wesen einander gegeniiber, wie im Hesekiel-Buch das
»~Himmelswesen“ und das ,,Menschenwesen" (bn 'dm!), der Prophet. Ein weiterer
Punkt dieser Gegeniiberstellung sind die Ausdriicke ,,Sohn“ in der Redewendung
~der Sohn eines Menschen® und ,,der Betagte" als Generations-Unterschiede (vgl.
dazu auch ZNW 74 1983 S. 133f n. 11). Uberdies besteht, wie erwéhnt, primér
jedenfalls eine Differenz zwischen br ns’ = der Sohn des Menschen und br ns =
der Sohn eines Menschen : der Mensch :: ein Mensch, und zwar noch nachbib-
lisch! Die Darstellung bei Jh sogar spricht fiir die Respektierung des Bibeltextes.
Die vor die griechische Evangelien-Tradition weisende, nicht die explizite erste
Person bietende Dublette insbesondere zeigt, daB im konkreten Fall Jesus nicht
weniger fromme Zuriickhaltung bei seinen zahlreichen Selbstaussagen iiber
personlich religiose Dinge geiibt haben wird, wie es fiir den Apostel Paulus in
extremer Zuriicknahme der eigenen Person selbstverstidndlich erschien. In die-
selbe Richtung zielt auch die sonstige Zuriickhaltung gegeniiber expliziter
Messias-Deklaration Jesu in den Evangelien (vgl. ZNW 74 1983 S. 134 n. 11). Der
Einwand wegen rarer auBerneutestamentlicher Belege fiir die Personen-
Umschreibung hiitte Gewicht, wenn es dort eine Fiille gegenteiliger Selbstaussa-
gen gébe. Das ist jedoch nicht der Fall, und selbst wenn, bliebe immer noch die
Parallele der wenigen Belege. Im iibrigen fithrt das Verstéindnis in den Uberset-
zungssprachen in die Irre. Die Situation ist so, als ob das personenumschreibende
deutsche ,man“ als Hoheitstitel ausgegeben wird. Dali sich Jesus mit der im
Dn-Buch geschauten Person identifiziert hat, steht jedenfalls nach den Evange-
lien aufgrund der angesprochenen Visionsdetails auller Zweifel. Das leichte
Hinweggehen moderner Interpreten iiber die sprachlichen Gegebenheiten ist die
bedauerliche Folge mangelnder philologischer Qualifikation.

Bl fithrte gegen die voraufgehende Darstellung an, dab im Altaraméischen
(gemeint war das Dn-Buch!) die Determinations-Affixe ihre volle Kraft noch
besiBen und unter dieser Voraussetzung brns’ ein Titel sein kénne wie in den
»Bildreden“ des Henochbuches. Wieder iiberspringt Bl rd. 200 Jahre Sprachge-
schichte und iibersieht, daB die Einfithrung des unbestimmten Artikels had = ein
(biblisch-aramaisch mehrfach belegt!) das charakteristische Kennzeichen fiir den
Schwund der Indetermination des Status indeterminatus bzw. Schwund der
Determination ist. Das Problem der Literatursprache im Dialekt Jesu ist fiir Bl
wieder keine Frage; ebensowenig die Tatsache, dab die Bildreden nur aus ganz
spiter Zeit bekannt und der ,Titel“ wie auch die Bildreden in den Qumran-
Fragmenten bisher nicht belegt sind. Im iibrigen unterliegt auch das Henochbuch
derselben traditionsgeschichtlichen Problematik des Begriffes wie das Neue
Testament. SchlieBlich forderte Bl hebrdisches bn ‘dm’ als Umschreibung der
ersten Person. Diesem Postulat liegt jedoch der FehlschluB zugrunde, daB
zwischen beiden Idiomen (Hebrdisch und Aramdisch) véllige Parallelitiat beste-
hen miisse. Die Irrealistik dieser Erwartung, mit der Bl seinen Sprachpurismus
tangiert, zeigen die aufgefiihrten unterschiedlichen Maglichkeiten der Personen-
Umschreibung. Im iibrigen sah sich Bl in der Lage, geographische Angaben iiber
messianische Henochzirkel und iiber deren Vorstellungen zu ,fiktieren'. Damit ist
jedoch der Boden der Realitiit verlassen. (Die von Bl angemahnte Arbeit von J.
Jeremias in: ZNW 58 1967 S. 159-172 hat nicht einmal die Doppeltraditionen der
Evangelien anhand der Dubletten, vgl. zuvor, erkannt. Damit ist das angeblich
ilteste Stratum verfehlt. Uberdies ist sie fehlerhaft, vgl. zuvor zu den Zeilen-
Partitur-Belegen.) Das véllige Ubergehen der oben dargestellten sprachlichen
Gegebenheiten ist wieder charakteristisch.

Theologisch, geschweige denn wissenschaftlich, nicht mehr vertretbar sind
die mit fragwiirdigen Mitteln erzielten , Forschungsergebnisse, wenn ausgerech-
net Texte, die Probleme der Gegenwart kliren kénnten, demontiert werden. Das
gilt etwa, wie dargestellt, fiir Mt 7,6 im Blick auf die Erfindung der Kerygma-
theologie zur Zeit der orientierungslosen Wortinflation oder, wenn das Wort von
der Nachfolgertreue (Mt 5,13 // Mc 9,5 // Lc 14,34) im Sinne modernen
Selbstwertgefithls zum Wort Jesu in eigener Sache gerdt (J. Jeremias, Die
Gleichnisse Jesu, Gottingen 1977, 9. Auflage, S. 121). So wird der Hinweis auf die
gottgeschenkte Friedenstihigkeit des Menschen in Le 2,14 (vgl. zuvor) eliminiert.
(Schwarz eruierte in Mt 7,6 ein ,feministisches” Problem.) Der Zeitgeist grinst
wieder aus den Gedankengebiuden! Der Grund dafiir ist die mangelnde philolo-
gische Qualifikation und deren diffuse Wirkung, die ideologischen Vorprigungen
zum unterschwelligen Durchbruch verhilft. Zugleich spielt sich ein weiterer
psychologischer Vorgang ab: Es stellt sich die wissenschaftliche communis opinio
ein, die auf derselben Ebene den beschriebenen ,Forschungsergebnissen" Aner-
kennung sichert, aber im gleichen Zuge wegen ihrer leichten Akzeptanz auch
bzw. gerade ohne Sachwissen oder Detailkenntnisse Breitenwirkung verschafft.
Wegen der mangelnden Sachbindung ist diese communis opinio durch Sachhin-
weise schwer ausrdumbar. Hinzu kommen Examenszwiinge. Dies bedeutet
weitgehend das Ende ernstzunehmender Wissenschaft.

Dieselben sprachwissenschaftlichen Kriterien, die fiir die Exegese
in Zukunft gelten sollten, sind auch bei der Sprachanalyse und der
Entzifferung mit Hilfe der Computer-Technik bindend. Texttraditions-
fehler etc. lassen sich dadurch erkennen, daB sie sich der ErschlieBung
widersetzen. Hier bestehen noch reiche Méglichkeiten, die Qualitit
der biblischen Tradition zu iiberpriifen. Bei ihrer Anwendung erschie-
ne weniger philologisches Wissen nicht als bessere Theologie. Kontro-
verstheologische Germanismen, Europaismen, Okzidentalismen, ana-
chronistische Verabsolutierungen historischer Interpretations-Stand-
punkte lieBen sich wieder ausrdumen. An dieser Stelle mit der
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entbehrlichen Ubersetzung von Blacks Buch einen kleinen Impuls
gegeben zu haben, ist das respektierbare Verdienst des Ubersetzers G.
Schwarz. Thm gehiihrt sachbezogener Dank.

Fiir den ,theologischen Praktiker” sollte abschlieBend noch ein
Hinweis gegeben werden: Wenn tatsdchlich ein historisch angemesse-

nes Textverstdndnis, wie dargestellt, erschwert ist, welche Chancen
bestehen dann iiberhaupt fiir den Nicht-Fachspezialisten? Fiir ihn sind
bei der Lektiire des Neuen Testamentes ein geméBigter Konservativis-
mus und gelebte Frémmigkeit historisch bewidhrte und verlidBliche
Korrektive gegeniiber zeitbedingter Interpretations-Willkiir.

Erwiderung
von Matthew Black, St. Andrews

Ich begriiie die mir von der Schriftleitung der ThRv gegebene
Gelegenheit, auf P.-R. Bergers gelehrte Rezension der deutschen Uber-
setzung meines Buches (im Original betitelt ,An Aramaic Approach to
the Gospels and Acts’) zu antworten. Ich bin duberst dankbar fiir die
Miihen Pfarrer Schwarz’, die diese Ubersetzung méglich gemacht
haben. Auch habe ich den Rez. im Zuge unserer Korrespondenz davon
in Kenntnis gesetzt, dall ich es als ein sehr grofles Kompliment fiir
mein Werk betrachte, daB er so viel Zeit und Verstand den darin
angesprochenen Problemen gewidmet hat. Nach der urspriinglichen
Absicht der Hrsg. der BWANT sollten Dr. Berger und Dr. Chilton
(Sheffield) in Nachtrigen wie in der Bibliographie den neuesten Stand
einarbeiten (s. 0. Sp. 2). Aber dieser eigentlich ideale Plan erwies sich
in der Praxis als undurchfithrbar. Seine Rezension ist in gewisser
Weise ein kompensierender Nachtrag. Da die urspriingliche englische
Ausgabe bereits vielerorts rezensiert worden ist, schreibt Berger: ,Es
wire . . . der Rezensentenpflicht Geniige getan, an dieser Stelle auf die
bereits erschienenen Rezensionen hinzuweisen. Deshalb soll vielmehr
die Gelegenheit genutzt werden, anhand einiger korrigierender Bei-
spiele noch methodischen Fragen nachzugehen® (s. 0. Sp. 3). Da die
Rezension jedoch sehr detailliert so viele zu korrigierende Beispiele aus
dem Buch behandelt, ist eine um nichts weniger detaillierte kritische
Sorgfalt angezeigt, insbesondere da diese in fast allen Fillen nicht
einfach die Methodologie betreffen, sondern fundamentale philologi-
sche und exegetische Fragen.

In der Hauptsache werden drei methodologische Fragen aufgewor-
fen: 1) die bei der Riickiibersetzung ins Araméische angewandte
aramdische Vokalisation; 2) das Problem zuginglicher lexikographi-
scher Quellen; 3) die Notwendigkeit einer neuen umfassenden ntl
Semitistik, welche nicht nur Vokabular, Grammatik, Syntax behandelt,
sondern auch die Idiomatik, den Gebrauch des AT, rabbinische Quel-
lentexte usw. voll mitberiicksichtigt; 4) damit verbundene Fragen der
Textkritik; 5) ein Exkurs am Ende (s.0. Sp. 14-16) behandelt das
,Menschensohn-Problem’.

Nach einer Inhaltsangabe beginnt Berger seine Rezension mit einem ,Einige
Korrekturen und Bemerkungen zur Edition' iibertitelten Abschnitt. Dieser
umfalit in den ersten drei Punkten nicht Korrekturen, sondern Verbesserungs-
vorschlage firr die deutsche Ausgabe. In den iibrigen ,Korrekturen® usw. wird
kein Unterschied gemacht zwischen der deutschen Ubersetzung und dem
englischen Original: so bezieht sich die ,eigenwillige Orthographie von Rebekka"
(Rebecka) nur auf die Ubersetzung (Rebecca im engl. Original); garaba (9) wird zu
garraba (Nominaltyp des Berufs) korrigiert; das englische Original liest garabha,
die von Torrey (Our Translated Gospels, 93) rekonstruierte / vermutete Form, die
von mir als nicht bezeugt verworfen wird. Dem Leser wird jedoch der Eindruck
vermittelt, dal von mir - und in der Folge von Schwarz - eine falsche
substantivische Form verwendet wird. Dal} das Ethpaal (241) keine Intensivfunk-
tion habe, stimmt nicht mit Néldekes Definition des Ethpaal iiberein (ebenfalls
bei Néldeke in der kiirzeren Schreibweise, 101f).

1) Vokalisation. Wenn ich Vokalisierungen angeboten habe,
sind es die der Masoreten, welche, wie uns Berger erinnert, 800 Jahre
junger sind als das NT. Dal} die Aussprache araméischer Waorter im NT
erheblich von der masoretischen Form abweichen kann, habe ich nicht
unvermerkt gelassen (32f); sie wurde aber mangels besserer Alternative
angewandt, da die masoretische Vokalisation des Araméischen wie
auch die Punktierung des Hebriischen, das einzige voll und konstant
ausgearbeitete System ist, das zur Verfiijgung steht. Berger ist jedoch
iiberzeugt, dal} die Aussprache des Araméischen mit Hilfe des Akkadi-
schen weitgehend erschlossen werden kann (s. 0. Sp. 3). Diesbeziiglich
kann ich keine personliche Meinung anbieten, und sicherlich ist eine
Erweiterung unserer Kenntnis auf diesem Gebiet wiinschenswert,
nicht zuletzt wegen seiner Relevanz fiir Fragen der Metrik. Es ist
allerdings mein Eindruck, dal} es ein Gebiet ist, in dem die Forschung
noch in vollem Gange ist. Segerts hat bemerkt, dafl, wihrend von
Keilschriften ein gewisses Mal} an Hilfe gewonnen werden kann, ,,das
vokalische System der altaramiischen Dialekte (...) nicht vollstindig

und zuverlidssig festgestellt werden (kann)® (Altaraméische Grammatik,
97 — vgl. dagegen Berger, 0. Sp. 3). Im selben Zusammenhang ordnet
Berger den Gedanken der ,Wanderpoeten' in ntl Zeit als ,dullerst
kritisch® zu betrachten ein. Diese Beschreibung der Autoren der
dichterischen Passagen im NT mag zutreffend sein, soweit es deren
Abfassung betrifft, aber ihre wahre Beschreibung ist Wanderprophe-
ten, und wie schopferisch die Wiederbelebung der nach atl Vorbild
geschehenen prophetischen AuBerungen in diesem Zeitabschnitt war,
ist durch die neueren Werke von Boring, Cothenet, Hartmann usw.
offenbar geworden. (Eine niitzliche Bibliographie findet sich bei D.
Hill, New Testament Prophecy, London 1979, vgl. auch Friedrich,
ThWNT, Bd VI, 853f) Bergers Behauptung, dafl AuBerungen dieser Art
in der damaligen Kultur nicht auffindbar seien, zieht deren Vorkom-
men im Enochcorpus (z.B. in der Wochenapokalypse) oder in der
Genesisapokryphe Col. XIX usw. nicht in Betracht. Gehobene rhythmi-
sche Auferung, vom Improvisationsstadium bis zum fixierten Form-
Stil ist ein speziell semitisches Phdnomen. Dall die feste Form, der
metrische Kompositionsstil (einschlieBlich Reim und Rhythmus) im
Aramiischen ebenso wie im Hebriischen bekannt war, erscheint mir
wahrscheinlich, jedoch sind es vor allem die freieren rhythmischen
Formen, die voll bezeugt sind, etwa in der Enoch-Literatur. Vgl.
Montgomery tiber Daniel, ICC, S. 23.1

2) Lexikographie: Bei Berger (Sp. 4) wird behauptet, daB3
Belege fiir die Ubersetzung zuriick ins Aramaische aus dem 5. Th. oder
spater stammen, ,wihrend eine semitistisch auf dem gegenwiirtig
moglichen Stand des Wissens beruhende Untersuchung der im ntl
Kontext tradierten Originalbelege keine Diskussion erfahrt”. Im selben
Zusammenhang wird weiterhin behauptet, dab die Annahme, Jesus
habe nur aramdisch gesprochen, durch die zweisprachige Situation im
Hintergrund der Bar-Kochba-Briefe widerlegt worden sei. Die Unzu-
linglichkeit des spéteren rabbinischen Araméisch wird in allen Aufla-
gen meines Buches betont, und der dritten Auflage wurde ein neues
Kap. iiber ,Neuere Entdeckungen und Entwicklungen zum paldstinen-
sischen Aramdisch’ hinzugefiigt, welches die Haupttexte der damals
verfiigharen Qumran-Texte (praktisch auf das Genesisapokryphon
beschrénkt) einschlieBt. Dall man 1985 mehr aus den Qumran-Texten
machen kann als 1967, ist selbstverstdndlich, und ein Uberblick und
eine Bewertung der aus dieser Quelle nun zuginglichen Hilfsmittel
durch Berger wire ein positiverer Beitrag gewesen. Ein ergdnzender
Uberblick der araméischen Originalstiicke im NT wurde von ]oseph
Fitzmyer gegeben (A Wandering Aramean, 10f, 23 (Anm. 53); in
meinem Vorwort wies ich darauf hin). In der Tat ist wenig Substantiel-
les den Ergebnissen Dalmans in seinem ,Jesus-Jeshua‘ (10f), worauf ich
mich S. 3 Anm. 5 beziehe, hinzugefiigt worden. Das heilit nicht, daB
ich deren Probleme diskussionslos iibersehen habe (z. B. Mk 7,11; Mt
6,24 par., S. 139; Mk 10,51, 23f; Mk 7,34, 299 [vgl. Mélanges Bibliques,
FS Beda Rigaux, Gembloux 1970, 57f]). Hinsichtlich der Verwendung
hebriischer Quellen und des méglichen hebriischen Einflusses auf die
Evangelientraditionen oder auf die Worte Jesu bemerkt Berger spiter
(Sp. 7), daB diese Maglichkeit von mir in Beziehung auf die Abend-
mabhlstraditionen diskutiert worden sei. Ich habe dariiber hinaus den
Gebrauch des Hebréischen zur Zeit Jesu diskutiert in meinem Aufsatz,
Aramaic Studies and the Language Jesus’ (in: In Memoriam Paul Kahle,

1 Berger lenkt die Aufmerksamkeit auf meine Betonung der rhythmischen
Struktur (s.o. Sp. 3) und fihrt fort, indem er die Zweifelhaftigkeit des
Arguments dadurch illustriert, daB er sich auf das Buch meines Namensvetters
+Und Jesus sprach® bezieht, — auf eine Rekonstruktion von Mt 6,27 par, der
gegeniiber ich selbst ernste Bedenken habe. Diese schwerw:egende Kritik
bezieht sich auf Schwarz' Buch, nicht auf meines. Schwarz stellt ein metrisches
System in den Logien Jesu auf, fiir das man schwerlich mich verantwortlich
machen kann. Ahnlich Sp. 4, die Kritik an Schwarz, Anhang C iiber die
Frithdatierung des Kanons.
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hrsg. von M. Black und G. Fohrer, Berlin 1968, 26f). Dort ist auch ein
Uberblick iiber die 1968 zuginglichen aramiischen Texte aus Qumran
(ebd. 24f).

3) Ntl Semitistik: Die Notwendigkeit einer umfassenden ntl
Semitistik wird wahrscheinlich niemand in Frage stellen, und Berger
zeichnet einen solchen Entwurf, der das AT voll einbezieht, wie auch
den auBerbiblischen und spéteren rabbinischen Gebrauch und den
lokalen Charakter der verschiedenen Formen von Koine-Griechisch.
Bergers Bevorzugung von Hebraismen gegentiber ,Septuagintismen’,
insbesondere wo der Kontext auf semitischen Stil, Idiomatik und
Grammatik hinweist, ist ebenfalls lobenswert, solange indirekt von der
LXX vermittelte Semitismen nicht unterschitzt werden. Die Behaup-
tung auf S. 7 ist mir unverstdndlich: ,Ein Verweis auf das Koine-
Griechische ohne Nachweis (Bl) des zeitlichen und lokalen Bezuges zu
den ntl Texten und ohne Beriicksichtigung der rabbinischen Tradition
ist deshalb kritisch zu beurteilen.” Wenn dies sich beziehen soll auf die
lokalen Koine-Mundarten Palistinas oder die Form jiidischen Grie-
chischs (nicht unbedingt Griechisch der Juden), die in ntl Zeit in
Agypten oder sonstwo gesprochen wurde, dann zeigen von mir verfal-
te Artikel zu diesem Thema, welche vor als auch nach der dritten Aufl.
von 1967 erschienen sind (z. B. ET LXXVII, 1965, 20f; Apophoreta, FS
Haenchen, 1964), daB ich mir die Problematik beziiglich des Gebrauchs
des Koine-Griechischen wohl bewuft war. Eine umfassendere Einfiih-
rung in das semitische Element im NT, als mein Buch sie bietet, ist
erwiinscht, welches vom Ansatz her auf einen Versuch zur Identifizie-
rung spezifisch aramdischer Einfliisse beschridnkt war aufgrund der
Annahme, daB das semitische Element im grofen und ganzen aus dem
Gebrauch des Araméischen durch Jesus und die Jiinger stammt. Es war
ja auch ,An Aramaic Approach’ betitelt und erhob keinen Anspruch,
eine systematische Studie ntl Semitistik zu sein.

Abgesehen von einer relativ kurz gefafiten Diskussion der Textfrage
(4) und des langen Exposé iiber den ,Menschensohn’ (5) (zu beidem
s.0. Sp. 13; 14-16) besteht ein GroBteil der restlichen Rezension aus
einer massiv-gelehrten kritischen Einschdtzung meiner Evangelien-
,Aramdismen’. Die wichtigeren Punkte darunter verdienen eine Erwi-
derung.

a) Der von mir weiterentwickelte Vorschlag C. C. Torreys (Black
254), dal das Verb in Lk 24,32 , Brannte nicht unser Herz in uns® ein
falsch iibersetztes jgjr, optusum, sei, das in jgjd, xowopévn, verlesen sei,
wird von Berger abgelehnt, da es keine Fehliibersetzung sei, sondern
das semitische Idiom fiir , brennendes Herz“, welches Freude, Zorn,
Kummer, Qualen” (s. 0. Sp. 7-8) ausdriicke. Diese idiomatische hebra-
ische Ausdrucksweise bedeutet sicherlich Emotionen wie leidenschaft-
licher Zorn, erotische Gefiihle, geistige Verwirrung usw.; aber ihr
Gebrauch in diesem Kontext ist in jeder der iiblichen Bedeutungen
vollig unpassend 2 das Néchstliegende aus dieser Beobachtung ist
vielleicht, daB in irgendeinem Stadium der Uberlieferung des
Abschnitts ein mit dem hebriischen Ausdruck vertrauter Ubersetzer
auf diese Weise jgjr Ibba als jgjd Ibba, xoopévn i xapdio falsch
itbertrug. Was der gesamte Kontext von V. 25 an verlangt, in dem die
Jinger von Jesus als ,langsamen Geistes' Bpadeic i xapdiq, jgjrj Ibba
(vgl. die syrische Uberheferung hier und in V. 32) getadelt werden, ist
die Erkenntnis durch sie selbst, wie ,langsam” sie gewesen sind, da es
ihnen nicht gelungen war, ihren Herrn zu erkennen. Die Theorie einer
Fehlitbersetzung ist die beste Erklirung des Problems und der ver-
schiedenen Lesarten des Verbes, wobei 2 Kor 3,15 die Variante von D
kexahvppévn erkliren wiirde.

b) In Mk 14,41 vermutete ich eine Fehliibersetzung von dhg
(dringt) als rhq (&néyet) und folgte dem Text von D dnéxer 1o téhog xai fy
®pa, das Ende und die Stunde dringen. Heute wiirde ich es vorziehen
zu lesen: dnéyet 10 téhog (D) wui MAVev 1) dpa, das Ende dringt, und die
Stunde ist gegkommen (vgl. Syr*t). Ich folge Berger dankbar dabei, den
ersten Satz (wie in V. 37) als Frage zu iibersetzen: , Schlaft ihr noch
und ruht? Das Ende dréngt, und die Stunde ist gekommen.” Berger
zieht es vor, den D Text als ,sekunddren Sinngebungsversuch“ zu
erkldren und tibertragt: ,,Schlaft ihr weiter und ruht? (Das) liegt fern!
Die Zeit ist gekommen . . .“. (Versuche, anéyel als sufficit = es ist genug
zu erkliren, werden abgelehnt.) x

Bergers Exegese bringt eine wortliche Ubertragung von énéyet, aber
das Ergebnis ist unbefriedigend und banal. Ich méchte meine These
von der vermuteten Fehliibersetzung nicht &ndern, auller um sie
vielmehr durch einen genau parallelen Fall in der LXX Version von
Joel 2,8 zu verstirken, wo der hebriische Text lautet: ,man soll seinen

2 Berger, Sp. 8 schldgt ,Freude' als Reaktion der Jiinger vor und verweist auf Spr
26,23 (New English Bible ,glib lips* [glattziingige Lippen]); aber ,Freude’ wiirde
Erkenntnis implizieren.

Bruder nicht dringen‘ (stofen: MT dhgq). Der griechische Ubersetzer
hat das Verb jedoch als rhq statt dhq verlesen und produzierte das
unmogliche und jeder soll sich nicht von seinem Bruder fernhalten
(dpétetar). Die Peshitta geht korrekt von dhgq aus; vgl. aber die Syrohe-
xapla (ed. Middeldorpf), in der der Text die LXX wiedergibt auf der
Basis von rhg, wogegen die Glossatoren dhg annehmen. Berger (8)
verabschiedet diese Beobachtung folgendermalen: ,Bl: LXX Joel 2,8;
syrische Tradition, vgl. dazu bereits zuvor Lc 24,32.“ Die Fehliiberset-
zung ist in der syrischen Tradition sicherlich bewahrt, aber sie ist
urspringlich eine LXX-Fehltibersetzung.

c) Ein weiteres Beispiel fiir semitische Idiomatik ist Bergers Exegese
(s. 0. Sp. 9) des Tempelspruchs Joh 2,19f; Mk 14,58; Mt 26,61; Apg 6,14,
welche auf der angefithrten Doppeldeutigkeit von bjt = Tempel oder
Kérper beruht und die Entsprechung gwp, grm, bsr ablehnt, die Meyer
und Jeremias vorschlagen und die von mir iibernommen sind (Black,
239). Joh 2,19 ist nach Berger eine Passionsvoraussage und bezieht sich
auf die Zerstérung des Leibes Christi und nicht des Jerusalemer
Tempels. Als Konsequenz der Ambivalenz von bjt wurde die Voraussa-
ge jedoch ,umgemiinzt“, um in Apg 6,14a eine Prophezeiung der
Zerstorung des Tempels zu werden, die Stephanus von seinen Gegnern
zur Last gelegt wird. In Mt 26,61 ist , Leib als Tempel Gottes seman-
tisch nicht vollig ausgeschlossen®, in Mk 14,58 ist es ,eindeutig” (s. o.
Sp. 10).

Der Gebrauch von bjt einfach fiir ,Tempel® (so auch ,Ort' in Apg
6,14) ist gut bezeugt. Der Gebrauch desselben semitischen Nomens fir
,Leib’ ist gleichermalen gut belegt, jedoch als Metapher (Eccles 12,13;
Job 4,19), wie es auch fiir oikoc (Lukian, Gallus 17) zutrifft. Bjt fiir ,Leib’
ist in rabbinischen Quellen jedoch keine gebrduchliche Redefigur (vgl.
ThWNT, V, 135, 25: ,kein gebrduchliches Bild“; vgl. auch Str.-B. III,
517); und im AT wird die Redefigur immer wieder qualifiziert (Job 4,19
,Haus aus Lehm‘) oder durch den Kontext definiert (Eccles 12,3). Hab
3,13 (s. 0. Sp. 9) ist ein mehr als zweifelhaftes Beispiel.

Die Zweideutigkeitstheorie bereitet Schwierigkeiten, wenn man
versucht, sie auf die ,falschen Anklagen’ in Mk 14,58, Mt 26,61
anzuwenden. Dal hinter diesen Traditionen ein tatsdchlicher
Anspruch Jesu steht, ist wahrscheinlich, aber seine urspriingliche Form
kann nur konjiziert werden (Abcote bei Joh ist sicherlich dem synopti-
schen korodbcm vorzuziehen, vgl. Black, 90). Das gegeniiberstellende
yelporointov / &xeonomrov findet sich nur bei Mk: falls es urspriinglich
ist (vgl. Lohmeyer zur Stelle und ThWNT IV, 888), dann scheint es
wahrscheinlicher, daB es von Jesus intendiert war, zusammen mit den
anderen Prophezeiungen von der Tempelzerstorung (Mk 13,2f; Mt
24,1f; Lk 21,5f), um hinzuweisen auf die nahe bevorstehende Vernich-
tung des Jerusalemer Tempels (des von Hand gebauten Hauses) und
dessen Ersetzung durch einen neuen ,geistlichen Tempel’, d. h. eine
geheiligte Gemeinschaft, wie in Qumran (vgl. M. Black, Scrolls and
Christian Origins, Scholars Press, Nachdruck 1984, S. 42. 128f, mit
Verweis auf 1 QS VIII 5 — nicht VIII 8 (s. 0. Sp. 9). Das idiomatische
.drei Tage“ ist eine gebrduchliche semitische Spracheigentiimlichkeit
und meint: ,ein unbestimmter Zeitabschnitt von lingerer oder kiirze-
rer Dauer gipfelt in einer gewissen, aber noch unbestimmten Zeit"
(Black, 206). Wenn wir es mit einem echten Jesuslogion zu tun haben,
mogen die ,,drei Tage* urspriinglich nicht mehr als dies gemeint haben,
es sei denn, wir kénnen in ihnen, in ihrem markinischen Kontext, eine
Anspielung auf Hos. 6,2, die Wiederherstellung Israels, entdecken. In
Joh 2,22 wurden sie sicherlich auf die Auferstehung hin gedeutet. Joh
2,19.22 fithrt den Gedanken noch eine Lehrstufe weiter, aber nicht
durch den mehrdeutigen Gebrauch eines urspriinglichen bjt: Johannes
denkt an oépo = Leib als Schrein in einer wohlbekannten Redefigur
(Philo de op mundi 137; 1 Kor 3,16; 6,19), jedoch nicht nur an den Leib
des Auferstandenen als ,geistlichen Schrein’, dem Mittelpunkt christli-
cher Frommigkeit, sondern auch an den Leib Christi, die geheiligte
Gemeinde, die Kirche, deren reprisentatives Haupt der auferstandene
Herr ist.

d) Beziiglich Mt 7,6 (Perlen vor die Sdue werfen) lehnt Berger die
vorgeschlagene Fehlitbersetzung von dywvu / iy als Ringfe) ab (s. o. Sp.
10. - Der Fehler von ngm statt nzm liegt in der deutschen Ubersetzung,
nicht im englischen Original.). Er vermerkt die chiastische Struktur des
Verses (Hunde/Schweine, zertrampeln/zerreilen) als Argument fiir
dessen Integritdt. gds sei in diesem Kontext allgemein ,,rabbinisch und
bereits alttestamentliche Bezeichnung fiir als heilig Geltendes und
speziell auch fiir heilig Gewordenes“ (s. 0. Sp. 11). (Eine Anspielung
auf den ,Hunden' vorgeworfenes Tempelopferfleisch zu entdecken,
scheint weithergeholt.)

Die ,Perlen’ beziehen sich, wie in rabbinisch gewohnter Ausdrucks-
weise auf religiose Lehre und die ,Hunde' und ,Schweine’ auf die
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Heiden und Feinde Israels. Der Spruch hingt mit der Mission der
Jiinger zusammen und ihrer Begegnung mit Nichtjuden (s. o. Sp. 11).

Bergers Kritik am verstorbenen Prof. Jeremias und mir ist in diesem
Abschnitt ungerechtfertigt scharf.

DaB Felix Perles' Konjektur gdsé ein Syrizismus ist, wird durch zwei andere
syrische Formen in seiner Rekonstruktion des Aramiischen bestétigt; vgl. Jeremi-
as, Abba S. 85. Dariiber hinaus kénnte es, wenngleich die & Pluralendung im
rabbinischen Aramiisch zu finden ist, eine ostliche (babylonische) Form sein; es
scheint im Reichs-Aramdisch nicht gefunden werden zu kénnen. — Ich hielt die
FuBnote (Black 201, Anm. 1) zu dem beleidigenden ,Hund' fiir eine ausreichende
Erklarung. — Vgl. ferner Black 201 oben, wo ich (im AnschluB an A. Meyer) die
Perlen als einzelne Vorschriften des Gesetzes identifiziere.

Wihrend Berger die Aufmerksambkeit auf die Diskussion des Verses
durch Jeremias lenkt, stellt er nicht die wichtige Beobachtung von
Jeremias in Rechnung, daB das araméiische gdjs sowohl Heiliges wie
Ring bedeuten kann (Jeremias, Abba 84). Vielleicht war die Lesart
qdjsin (vel. lect. éyw), Intensivplural (vgl. Spr 9,10 LXX dylov), heilige
Dinge/Ringe urspriinglich. Im Hinblick auf die Moglichkeit eines
ambivalenten gdjsjn heilige Dinge oder Ringe wiirde ich jetzt hinzufii-
gen wollen, daB das Jesus-Logion (wenn es ein solches ist, und ob es ein
spites und sekundéres, ein einziger, integraler oder erweiteter matthai-
scher Text ist, sei dahingestellt) ohne weiteres als ein absichtliches
Wortspiel gemeint sein konnte, das das Griechische nicht nachbilden
konnte: der Parallelismus unterstiitzt den wortlichen Bezug zu Ringe,
das Substantiv 148t auch an heilige Dinge denken.

e) Berger (s. 0. Sp. 12) betont, daB die Bedeutung wissenschaftlicher
Kenntnis iiber solche Dinge wie Salben fiir eine griindliche Exegese
unerlidBlich sei und fiihrt aus, dafl die mangelnde Beriicksichtigung
solcher ,aufschluBreicher Quellen’ zu zahlreichen Fehlinterpretationen
fithrt. Er illustriert dies an meiner Erklirung von momikdg (Black 223f)
in Mk 14,3 (Joh 12,3). Die Tatsache, daB zr> “mt echter Samen eine
Parallele zur vorgeschlagenen unverfilschten Narde darstellt, iiberwin-
det nicht die Schwierigkeit des stetigen Gebrauchs des griechischen
Adjektivs, das verldBlich, treu in einem personalen Sinn bedeutet.
Kann momkde fir Dinge verwendet werden? Die Verwendung bei
Eusebius (Bauer) ist spit. Auf Bergers fritheren Vorschlag hin konsul-
tierte ich den Kleinen Pauly, um dort zu finden, daB die Einstufung
von indischer Narde als ,echt‘ ein modernes Phianomen zu sein scheint.
Die verschiedenen Sorten von Narde wurden in der antiken Welt
durch ihren Herkunftsort kategorisiert: indische Narde, syrische Nar-
de, Gebirgs-Narde usw. Diese verschiedenen Méglichkeiten werden bei
Low, Flora III S. 487 (vgl. IV, 99f) aufgelistet, der die Vulgata-Variante
in Mk 14,3 nardi spicati, d. h. Stachelnarde (Galen 6.427, araméisch shlt
dnrdjn, griech. vopSdotayuc) bevorzugt. Dies mag wohl stimmen, und
das Problem wird durch einen urspriinglichen Schreibfehler im grie-
chischen Text entstanden sein.

4) Beziiglich des Themas ,Araméisch als Ursache von
verschiedenen Lesarten’ unterstreicht Berger die Komplexitat
des Problems, unterschétzt aber meiner Meinung nach die Bedeutung
interner Kontextbetrachtungen fiir die Entscheidung von textlichen
Priorititen. Die meisten Fille gehen auf innergriechische Varianten
zuriick: der Sinn dieses Kapitels in meinem ,Aramaic Approach’ (Black
244f) war es einfach, neue Moglichkeiten im Lichte vermeintlicher
aramiischer Quellen herauszustellen. Man kann in der Tat nur hoffen,
daB Computer einige dieser unentwirrbaren Textprobleme losen wer-
den.

5) Zur Menschensohn-Problematik (s. 0. Sp. 14) mdchte
ich drei Vorbemerkungen machen, bevor ich auf Bergers Einwand
gegeniiber meiner Zentralthese (Black 329) antworte, dafB} Jesus durch
den Gebrauch des Ausdrucks brns ,einen verhiillten Hinweis auf seine
eigene Identitit als Menschensohn* beabsichtigt habe.

a) Die weitverbreitete Ansicht, das brn§ und brns> auswechselbar
seien, trifft fiir das Syrische und das rabbinische Aramdisch zu, nicht
aber auf das Altaramiische, in dem das bestimmende Suffix (wie der
hebraische Prafix-Artikel) seine volle Kraft behiilt. Berger hat mir keine
iiberzeugenden philologischen Griinde gegeben, um von dieser Sicht
abzuweichen. Siehe Bauer-Leander, Grammatik § 88, bes. 3a, und die
Diskussion in meinem Buch iiber I Enoch (The Book of Enoch or I
Enoch: a new English edition, with commentary and textual notes by
Matthew Black, Leiden 1985, S. 206, Anm. 3).

Wenn dies fiir das ntl Araméiisch normativ ist, dann kann brns>
titular sein (vgl. E. T., 95.7, 1984, S. 202f), und es ist, meiner Ansicht
nach, in den (vorchristlich jiidischen) apokalyptischen Menschensohn-
visionen in den Bilderreden des Enochbuches (vgl. The Book of Enoch
a.a.0. S. 206f).

b) Der Wechsel von brns() mit éyd ,entspricht semitischem
Sprachgebrauch® (s. o. S. 14; 16). Dies gilt allerdings fiir das Aramai-
sche, aber wo findet sich das Idiom im AT? Das Beweismaterial fiir den
verhiltnisméBig seltenen Gebrauch von brns als Selbstbezeichnung (in
einer begrenzten Anzahl von Fillen) ist von Vermes (Black, Anhang E)
abschlieBend dargelegt worden, aber es gibt keinen Fall, in dem ben
adam so verwendet wird.

¢) Ich stimme mit Berger iiberein, daB es in den Evangelien sehr
wenige Fiille gibt, wo dieser Gebrauch des Selbstbezugs ausgeschlossen
ist (s.0. Sp. 15), aber das schlieBt eine bedeutungsvolle danielische
Anspielung nicht aus. Berger beriicksichtigt nur unzureichend die
Diskussion dieser Aquivalenz von vidg 100 dviipdmov und éyé durch
Jeremias (ZNW Bd 58, 1967, 159f). Die Mannigfaltigkeit dieser Tradi-
tion und die (erfolgreiche) Identifizierung ihrer 4ltesten Schicht (und
daher der mit dem hochsten Anspruch auf Authentizitdt) durch
Jeremias stellt einen wichtigen Aspekt dieses Problems dar.

Gegen meine ,Hypothese',? brns sei, (was es auch bedeutet haben
mag), in den Evangelien ein ,gepriigter Begriff gewesen, wendet Berger
hauptsichlich ein: Diese Annahme werde durch die Tatsache in Frage
gestellt, daB Jesus niemals so angeredet werde, noch je in einem
Bericht iiber ihn dieser Ausdruck gebraucht werde und schlieBlich, daly
der Ausdruck in den Evangelien ein Ersatz fiir £y und offenbar nichts
anderes sei.* Was in den Evangelien jedoch wie ein Signal auffallt, ist
der stete Gebrauch dieses sonst so seltenen Eigenbezugsausdrucks
durch Jesus als eine Selbstbezeichnung Wenn es fiir den
modernen Philologen immer noch ein Problem ist, wie sehr mub es
dann fiir die urspriinglichen Horer rétselhaft gewesen sein, es sei
denn, sie hatten ,Ohren®, um die Anspielung auf
,den dem Menschensohn gleichenden® in Dan 7,13
.zu horen® (vgl. bes. Mk 13,26, in der éltesten Schicht der Men-
schensohntradition [Jeremias, a.a.0. S. 172], und Mk 14,62). Wenn es
noch kein ,geprigter Begriff war, wird er durch Jesus zu einem
solchen gemiinzt, obwohl es nach meinem Urteil bereits in Enochkrei-
sen als ,messianischer Titel’ vertraut war. Der Gedanke, daB die eine
Bedeutung, die Umschreibung der 1. Person, die andere, die messiani-
sche ausschlieBe, versdumt es, der Flexibilitit der araméischen Sprache
gerecht zu werden, sowie auch der Feinheit im Sprachgebrauch Jesu
und besonders auch dem Doppelsinn; der Gebrauch durch Jesus ist in
der Tat ein Maschal (Ritselwort) im kleinen.s Es ist jedoch kar, daf} der
Ausdruck niemals einen populdren oder weitbekannten Typos apoka-
lyptischen Messianismus eingeschlossen haben kann; in der Tat wahr-
scheinlicher war er, auBler in esoterischen Kreisen (vielleicht nordpalé-
stinensischen), unpopulir, angesichts seiner Verbindung von Dan 7,13
mit Jes 53 — vielleicht in Henoch-beeinfluBter messianischer Sicht.
Niemand hat das klarer gesehen als Martin Buber: ,Sehen wir den
Zusammenhang richtig, so hat Jesus unter dem EinfluB} deuterojesaja-
nischer Konception (des Knechts) sich als Triger der messianischen
Verborgenheit verstanden ... Das von der Apokalyptik durch die
Kombination mit dem Menschensohn modifizierte Bild des ,Knechts'
ist in die faktische Lebensgeschichte Jesu eingetreten.“®

(Ubersetzung aus dem Englischen von Marile Bienentreu)

3 Black, 328f; 329: ,Dekretierung” ist ein Zitat aus meinem S. 328f zitierten
E.T.-Artikel.

4 Vgl. Berger, Sp. 16: ,Daf} Jesus sich mit der im Dn-Buch geschauten Person
identifiziert hat, steht jedenfalls nach den Evangelien ... auller Zweifel! Aber
das von Berger nicht angesprochene Problem ist, in welchem Uberlieferungssta-
dium der Menschensohnspriiche wurde diese Identifizierung vollzogen - von
Jesus selbst oder von einem spéteren Interpreten/Ubersetzer?

5 Berger qualifiziert die Behauptung, daB eine Bedeutung die andere ausschliefle
dadurch, daB er ,sprachlich ... aber nicht inhaltlich® hinzufiigt. (s. 0. Sp. 15)
Ich kann nicht einsehen, wie er es einmal so und dann so sehen kann; wenn die
eine Bedeutung die andere zuriicknimmt, negiert sie sich absolut.

6 Zit. nach ThWNT Bd V, 713, Anm. 486 (Jeremias). Siehe auch The Book of
Enoch, a.a.0., 189).
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Weippert, Helga / Seybold, Klaus / Weippert, Manfred: Beitrige zur propheti-
schen Bildsprache in Israel und Assyrien. — Freiburg/Schweiz: Universitats-
verlag, Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht 1985. IX, 93 S. (Orbis Biblicus et
Orientalis 64) kart. sfr 22.—

Der Sammelband vereinigt drei Beitrdge iiber den Gebrauch von
Metaphorik und Bildsprache in alttestamentlicher und altorientali-
scher Prophetie.

In ihrem Aufsatz ,Amos: Seine Bilder und ihr Milieu" zeigt uns Helga
Weippert die Welt des Amos als die eines Bauern, der Ackerbau mit
Viehhaltung verbindet. Diese Welt wird von Lowen und Biren gefihrdet, die aus
der Steppe kommen, aber auch von Schlangen und vor allem von Diirre. Die
Autorin untersucht die Bildsprache, die diese Welt vielfach spiegelt und meint,
dab selbst der Gott des Amos in den Bauernjargon verfillt. Sie erklért eine ganze
Reihe der z. T. nicht ohne weiteres durchschaubaren Bilder. Am 6,4b z. B.
bezieht sich auf die Entwthnung eines Kilbchens von seiner Mutter; das
Kélbchen wird an ein Vorderbein des Muttertieres gefesselt, so dab es das Euter
nicht erreichen kann (vgl. die Abbildung in ANEP Nr. 100).

In seinem Beitrag iiber ,,Die Verwendung der Bildmotive in der Prophetie
Zefanjas" zeigt Klaus Seybold, daB die Mehrzahl der echten Zefanja-Worte
karikaturartige, groteske Bilder verwendet, um andere zu kritisieren oder der
Licherlichkeit preiszugeben. Ein besonders drastisches Beispiel ist das double
entendre in Zef 3,1, wo es heilt ,herrlich und erlést, Taube unter den Stidten”,
was jedoch auch als ,verschmutzt und befleckt, Stadt der Gewalt® gelesen
werden kann (vgl. die entsprechenden Wiedergaben von B. Jongeling in Vetus
Testamentum 21[1971]542: Hélas!, celle qui est illustre et rachetée, la ville
colombe! / Malheur a la rebelle, & I'impure, a la ville tyrannique!). Die Redaktoren
oder Herausgeber des Zefanja-Buches milderten die Schirfe vieler Orakel durch
Zusitze und naherten sie dadurch herkémmlicher und gleichsam mittelméBiger
Theologie an.

Manfred Weippert untersucht ,Die Bildsprache der neuassyrischen Pro-
phetie* des 7. Jh.s v. Chr. (vgl. ANET 449ff, 605). In einigen dieser Orakel
bezeichnet sich eine Géttin als die Mutter oder Amme des assyrischen Konigs,
wihrend seine Feinde als Insekten oder Ratten auftreten — oder als heftiger
Sturm, dessen Fliigel die Géttin Ischtar von Arbela zerbrechen wird. Die Bilder
entstammen nicht dem assyrischen Hofleben, wie auch die Propheten und
Prophetinnen nicht dem Hof angehoren. In einer Nebenbemerkung verweist W.
auf die interessante Sicht von H. Tadmor, die assyrische Prophetie sei nicht
autochthon, sondern ein Echo aramiischen Einflusses.

Alle Beitrdge des Bdes sind informativ und gelehrt und natiirlich
mit ausfithrlichen Anmerkungen und jeweils einer Bibliographie verse-
hen. Die Aufsitze von K. Seybold und M. Weippert sind Vorgriffe auf
geplante groBere Studien zu Zefanja und der im Schatten von Mari
vernachlédssigten neuassyrischen Prophetie. So wird wahrscheinlich
nur die Arbeit von Helga Weippert ihren Wert behalten. Tatséichlich
mub sie unter die wenigen weiterfithrenden Amos-Arbeiten der letzten
Jahre gezahlt werden. Leider wurde versdumt, die Sammlung mit einer
Einfithrung und vielleicht einem Verzeichnis neuerer Arbeiten zur
prophetischen Bildsprache zu versehen. Auf diese Weise wire ein
Buch von bleibendem Wert entstanden. Der Gedanke, die Studien in
einem Werk tiber prophetische Metaphorik zu vereinigen, wurde leider
nur halb verwirklicht.

Paderborn Bernhard Lang

Engel, Helmut: Die Susanna-Erzihlung. Einleitung, Ubersetzung und Kommen-
tar zum Septuagina-Text und zur Theodotion-Bearbeitung. Freiburg/
Schweiz: Universititsverlag, Géttingen: Vandenhoeck & Ruprecht 1985. 205
S. u. 11 S. Anhang (Orbis Biblicus et Orientalis 61) geb. sfr 54—

Diese 1982 der Phil. Theol. Hochschule St. Georgen vorgelegte
Habil schrift bereichert zweifellos unsere Kenntnisse nicht nur zum
genannten Thema, sondern auch zum frithjiidischen Schrifttum. Thr
Hauptverdienst diirfte in der auBerordentlich sorgféltigen philologi-
schen Analyse des LXX-Textes bestehen, unbeschadet dessen, dafB
einleitend eine umsichtige Darstellung der Auslegungs- und Rekon-
struktionsgeschichte gegeben wird. Die auf die Philologie verwandte
Sorgfalt stimuliert freilich die Frage, ob die Thesen zur Auslegung im
gleichen Malle konsistent geraten sind. Zunéchst sei jedoch die schéne
und gut lesbare Schrift vorgestellt!

VI. gliedert sie in vier (ungleiche) Teile:

A. Einleitung (zum Text, zur Kanonsfrage, zur Auslegungsgeschichte, zu
Fragen der Literarkritik aufgrund des Vergleichs der beiden Fassungen, zur
TraditionserschlieBung der LXX-Fassung),

B. Ubersetzung und Kommentierung der LXX-Fassung (mit Exkurs zum
Handaufstemmen),

C. Ubersetzung und Kommentar zur Theodotion-Fassung, soweit diese von
der LXX abweicht,

D. eine sehr knappe Bestimmung der literarischen Formen und der erzihle-
rischen Absichten der beiden Fassungen.

Vf. vertritt mit Nachdruck (12-15) die Urspriinglichkeit des von
p. 967 (zur Beschreibung s. Vf.) bezeugten Anfangs mit V. 5b (Zdhlung

nach Ziegler, Susanna, Daniel, Bel et Draco 1954) und iiberzeugt m. E.
Gegen literarkritische Erwiigungen besonders zur Rolle des Engels und
zur Urspriinglichkeit der V. 62a.b nimmt er literarische Einheitlichkeit
der LXX-Fassung an, da Unebenheiten eher iiberlieferungsgeschicht-
lich als literarkritisch zu kliren seien (64—67). Zumindest zu V. 62a.b
uiberzeugt dies aufgrund der eigenen Kommentierung kaum. Der Form
nach findet Vf. in der LXX-Fassung eine theologische Lehrerzihlung
(Begriff nach H. P. Miiller, WO 9, 1977f) mit pardnetischer Absicht, in
der Theodotion-Bearbeitung eine legendenhafte weisheitliche Lehr-
oder Beispielerzahlung, was zur letzteren gewi} iiberzeugen wird. V{.
erhebt wohl iiber jeden Zweifel, daB die Ursprache der LXX-Fassung
entweder Hebrdisch oder Aramdisch war, erwdhnt aber mit bewun-
dernswerter Vorsicht, daB nicht klar ist, ob sie eine entsprechende
schriftliche Vorlage hatte oder aus miindlicher Tradition die Erstver-
schriftung leistete (im Kommentar stindig beriicksichtigt). Man kann
die sehr grindliche Arbeit kaum besser wiirdigen, als indem man an
einigen wichtigen Punkten mit ihr in eine wissenschaftliche Diskussion
eintritt (Rez. hat an der im Vorwort erwahnten Diskussion der Thesen
teilgenommen).

1) Wenn man die von Vi. S. 177-181 sehr vorsichtig und wohl
erwogen vorgelegte theologische Pointe der LXX-Fassung als richtig
zugrunde legt, miibte diese eine theologisch-politische Programm-
schrift gegen hasmondischen AmtsmiBbrauch sein. Vf. will aber ein-
leuchtend machen, daB V. 62a.b entscheidend zur Deutung heranzu-
ziehen seien, was eine pardnetische Tendenz zugunsten der Jungen
ergibt. Da Vf. V. 44f (der Bote Jhwhs schenkt einem Jungen Einsicht in
den Fall) literarisch fiir einheitlich hilt, kann man jedoch V. 62a.b nicht
fiir die urspriingliche Konsequenz der Erzahlung ansehen, da der
Jugendliche der Erzéhlung ein vom Gottesboten prophetisch Unterwie-
sener und nicht einer unvoreingenommenen Urteils (so Vf) ist. Die
parédnetische Tendenz diirfte deutlich angehingt sein, auch wenn die
Theodotion-Bearbeitung sie schon gekannt haben kénnte. Die LXX-
Fassung hat die Israeliten (das Volk, die Synagoge) aufriitteln wollen,
der Tora gemél Unrecht als Unrecht (selbst durch ganz Junge) aufdek-
ken und sich nicht durch Autorititen das eigene Urteil nehmen zu
lassen. Offenbar ist der letzte Satz von V.62 eine ausreichende
SchluBnotiz. (Kein unschuldiges Blut vergossen.)

2) Eine traditionsgeschichtliche Aufarbeitung tber die S. 67-77
geleistete hinaus (die sicher viel Wertvolles zusammentragt) wére m, E.
wiinschenswert, da offenkundige Erzdhlungsbriiche, die wohl der
beabsichtigten Tendenz dienen, von Vf. kaum angesprochen werden.
So pabt V.22 nur zu einem Verfithrungs- (Th), nicht zu einem
Vergewaltigungsversuch (LXX). Jedoch scheint der Bruch beabsichtigt,
weil 7 “Tovdaia hier das Volk und nicht bloB ein Individuum meinen
diirfte, (so V£). V. 51 miillte unmittelbar auf V. 41 folgen, da adtolc im
unmittelbaren Kontext keinen hinreichenden Bezug hat; aber der
Erzihler will offenbar in V. 31.33 die Richter als Machthaber darstel-
len, die wegen ihrer Richterfunktion das spdtere Ergebnis einfach
vorwegnehmen und damit zunéchst durchkommen, bis der mal 'ak
jhwh eingreift. Auch dieser verdient mehr Aufmerksamkeit, als die
Erklarung dadurch bietet, daB} er nun das Tun des Volkes bzw. das
Urteil Daniels zu legitimieren habe. So wird man die erste Wendung
von V. 44 tibersetzen miissen: ,,Aber siehe, da war der Bote des Herrn,
als jene hinausgefiihrt wurde, um ausgerottet zu werden.” Es ist dieser
Bote, der die Machtigen ihrer Aura entkleidet, indem der Jiingling
prophetisch ihre Siinden aufdeckt, ehe er sie ihrer Falschaussage
tiberfithrt — Sidon V. 56 spielt gewiB auch auf die Despotie der Isebel an
(s. Kommentar des Vf.s). Und ob nicht die Urteile V. 56.59 mit dem
gottlichen Feuer von V. 62 insofern einen Zusammenhang bilden, als
dieses den grofiten Zorn Gottes iiber die die Macht miBbrauchenden
Richter offenbart wie 1 Ko 18,38 den tiber Isebels Baalspropheten und
die Urteile die Richter selbst bei Eingestindnis ihrer Tat endgiiltig von
Jhwh trennen (vgl. dle mischnische Bestimmung, bei Gestiindnis mcht
vom colam habba’ ausgerottet zu werden)?

3) M. E. gibt es eine Reihe von Motiven, die stringent beweisen, daﬁ
die Th-Fassung von LXX abhingig sein muB (vgl. auch Schiipphaus,
ZAW 83, 69ff). Aber ebenso deutlich scheint mir, dal} die LXX-Fassung
einen wesentlich naiveren Stoff ihren Zwecken dienstbar gemacht hat
und dal einige Motive der Th-Fassung diesen besser bewahren als die
LXX. Das gilt fiir V.20 im Verhiltnis zum Vergewaltigungsversuch
V. 19 Ende (LXX). Das gilt m. E. fiir das Verhiltnis von Handaufstiit-
zung und Zeugenaussagen V. 34.*36 Th (V. 36f. 3941 LXX kénnten im
Stil der Nachholung gedacht sein; inhaltlich sind sie gewil} dlter als
Th); fiir das Verhiltnis von Zeugenaussage und Urteil (die EntbléBung
der Frau vor der Tatbestandserhebung ist ein ausdriicklich gewalttati-
ger Akt und gehért zur Absicht der LXX-Rezension); fiir die Unterbre-
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chung der Abfiithrung zur Hinrichtung der Frau durch einen gewitzten
Jugendlichen, zu dem die prophetischen Anklagen der LXX-Fassung
nun nicht mehr recht passen.

Mainz Horst Seebass

Hofmann, Helmut: Das sogenannte hebriische Henochbuch (3 Henoch). Nach
dem von Hugo Odeberg vorgelegten Material zum erstenmal ins Deutsche
iibersetzt. — Konigstein/Ts., Bonn: Hanstein 1984. XVI, 93 S. (Bonner Bibli-
sche Beitridge Bd 58) geb. DM 38.—

Mehr als ein halbes Jh. nach seiner Edition durch H. Odeberg 1928
und gut zehn Jahre nach seiner Neuaufl. 1973 liegt nun das ,,sogenann-
te hebriische Henochbuch (3 Henoch)® zum erstenmal in deutscher
Ubersetzung vor. So begriiBenswert diese Tatsache als solche ist, so

roblematisch ist das Unterfangen, Odebergs Edition noch heute einer

Ubersetzung zugrunde zu legen, hatte doch schon damals die Kritik

die ginzlich unzulidngliche Textbasis, inshbesondere die Wahl der

besonders schlechten Oxforder Hs. Oppenheim 556 (Neubauer 1656)

als Grundtext beméngelt (vgl. G. Scholem in KS 6, 1929/30, 63f und

OLZ 33, 1930, 193-197). H. ist diese Kritik bekannt, will jedoch mit

seiner Ubersetzung Odebergs ,,Pionierleistung nicht vergessen lassen®

(Vorwort). Er selbst hat keine Hss. konsultiert, sondern verwendet

ausschlieblich das von Odeberg publizierte Material; die wichtigen

Odeberg unbekannten Textzeugen bleiben unberticksichtigt. Darin

liegt denn auch ein wesentlicher Unterschied zu der neuen englischen

Ubersetzung von Philip Alexander (3 [Hebrew Apocalypse] of

Enoch . .. A New Translation and Introduction, in: The Old Testament

Pseudeplgrapha Vol. I. Ed. by ]. H. Charlesworth. London, 1983,

223-315), der zwar unbegreiflicherweise seiner Ubersetzung ebenfalls

die schlechte von Odeberg verwendete Hs. Oxford 1656 (nicht aber

Odebergs Edition!) zugrunde legte, der aber eine Reihe weiterer Hss.

und Editionen, insbesondere Cod. Vat. Ebr. 228 (inzwischen publiziert

in: Synopse zur Hekhalot-Literatur, in Zusammenarbeit mit M. Schlii-
ter und H. G. v. Mutius hg. von P. Schifer, Tiibingen 1981) zur

Korrektur der Lesungen des Oxforder Manuskriptes heranzog.

H.s Buch ist eine génzlich unkommentierte Ubersetzung; Sach-
oder Texterlduterungen sowie Hinweise auf Parallelen fehlen véllig.
Lediglich in einer kurzen Einfiihrung erldutert er knapp den Inhalt des
Werkes und skizziert eine Reihe von bei Odeberg bzw. in der neueren
Literatur diskutierten, aber keineswegs abschlieBend geklirten histori-
schen und religionsgeschichtlichen sowie theologischen Fragen, die
sich teils konkret auf das iibersetzte Werk, teils allgemein auf die
(frithe) ,,jiidische Mystik” beziehen.

Sieht man von dem grundsitzlichen Vorbehalt gegen H.s Vorge-
hensweise ab und 1d6t man den textkritischen Apparat beiseite, so liest
sich seine Ubersetzung iiber weite Strecken fliissig und angenehm,
ohne zu glatt zu sein. Oft ist die Wortwahl durchaus gliicklich,
manches Mal liele sich dariiber streiten (z. B. m2: — Gewalt; i1 b 120 mn
- welche Bewandtnis hat es mit ihm; manches klingt etwas schwerfdl-
lig;: man wird nicht vom Garten Eden vertrieben, sondern aus ihm);
bedauern wird man, dab gleiche Worte bisweilen unterschiedlich
tibersetzt werden, ohne daB} dies angemerkt wird. Wie es tiberhaupt
iiberrascht, daB es keinerlei Anmerkungen zur Ubersetzung selbst
gibt.

Dal sich die Ubersetzung oft leicht liest, liegt z. T. auch daran, daB un-
ebene oder korrupte Stellen (aber durchaus nicht nur solche) mit Hilfe
von Lesungen aus anderen Hss. (aus dem textkritischen Apparat bei
Odeberg) als der Grundhandschrift geglittet werden, und zwar nicht
in einer Anmerkung, sondern im Ubersetzungstext selbst, worauf aber
stets in einer Anmerkung hingewiesen wird. Allerdings gibt es auch
schwerfillige Formulierungen, MiBverstindnisse, Ubersetzungsfehler,
so z. B. IV 1: ,,Warum wirst du genannt in deinem Namen von deinem
Schépfer mit 70 Namen* (nmmt ‘ya 7o owa); V 3: ,,um das Bild der strah-
lenden Gestalt der Schekina zu schauen” (nrswn vt % vwn mnia7onon?).
Bisweilen ,gelingen“ dem Ubersetzer geradezu Stilbliiten, so z. B.
wenn II 3 die Worte *roa 71w 903 msya [7"3p]n 12 wpw tibersetzt sind: ,,an
dessen Gebeine er die Krone des Priesteramtes band auf dem Sinai*!

Wie gesagt, konsultiert H. keine Hss., sondern begniigt sich mit
einer , kritische(n) Durcharbeitung” von Odebergs Material: ,,Von dem
bei Odeberg gebotenen Material wurde hier in Ubersetzung und
Apparat alles beriicksichtigt, was in irgendeiner Weise in einer deut-
schen Ubersetzung inhaltlich relevant sein kann.* (XIII) Die mogliche
Relevanz wird jedoch leider nie diskutiert; der Apparat beschrénkt sich
im wesentlichen auf die Ubersetzung der bei Odeberg notierten Lesar-
ten (die ganz wenigen dariiber hinausgehenden Bemerkungen sind

Paraphrasen einiger Anmerkungen Odebergs). Dabei unterlaufen héu-
fig Irrtiimer, so daB der Leser irregefiihrt wird, so z. B. wenn zu I 2
»und ich erhob 3meine Augen? nach oben“ S. 76 angemerkt ist: ,3-3 E:
mein Gesicht.” Tatsichlich hat E (= A. Jellinek, Bet ha-Midrasch V,
31967 = MS Miinchen Cod. hebr. 40 und entsprechend bei Odeberg im
Apparat) aber ’sx nicht anstelle, sondern zusatzlich zu "ry (ganz
abgesehen davon, daB die Lesung falsch ist, vgl. Synpose zur Hekhalot-
Literatur § 882, von mir noch einmal in der Handschriftenkopie
kontrolliert). Oder: Zu I 3 ,und die Engel, 5die bei ihm (sind)s" ist
angemerkt: ,5-5 E: seines Zorns“; doch auch E hat myw und Odeberg
schlug (Jellinek folgend) nur vor, my1 zu emendieren. Oder: Zu I 11 ~yw
mow wird angemerkt: ,,30 E: Einsicht”; aber E hat keineswegs nra, nur
ist Odeberg (mit Jellinek) der Ansicht, daB} nra vorzuziehen wire.

Auch werden dadurch, daB die Lesungen Odebergs ohne Hand-
schrifteniiberpriifung iibernommen werden, dessen Irrtiimer in der
Ubersetzung bzw. im Apparat perpetuiert. So annotiert H. z. B. zu 1 3
die nicht in den Zusammenhang passende Lesart m* 6 E: er keine
Gewalt hat ... (corruptum)“; in der Hs. steht aber eindeutig *m>rbwr.
Oder zu I 5: ,11 E: die Schau®; die Hs. liest jedoch — entgegen der von
Odeberg (iiber Jellinek) angegebenen Lesart mx12 — klar und deutlich
T

An verschiedenen Stellen gibt H. — Odebergs Vorbild (in seiner
englischen [Ubersetzung) folgend — synoptische Ubersetzungen, grup-
piert allerdings bisweilen die Hss. etwas anders als dieser, was aber —
ebensowenig wie die Synopse selbst — nicht begriindet wird. Fiir den
Leser ist der Vergleich ein miihseliges Unterfangen, da er sich die
jeweilige Textgrundlage aus dem textkritischen Apparat bei Odeberg
zusammensuchen muB. Uberhaupt ist das Buch wenig benutzer-
freundlich: Es hat keinerlei Indices und verfiigt nicht einmal iiber eine
Umschrifttabelle. Selbst die von Odeberg iibernommenen Sigla der
Hss. und Drucke mull man bei Odeberg nachsehen. Zwar heilit es S.
76: ,Zu den einzelnen Handschriften . . . siehe die Einfithrung S. VIf* -
gemeint ist vermutlich S. XIIf —, aber dort werden nur die Sigla A, D
und E genannt. Irregefithrt wird der unkundige Leser durch Kapitel-
zwischeniiberschriften, die — was nirgends angemerkt wird — nicht im
hebridischen Text enthalten, sondern Hinzufiigung von Odeberg sind
und von H. aus dem Englischen {ibersetzt wurden.

Ein Meilenstein in der Erforschung des ,hebrdischen Henochbu-
ches” ist diese Ubersetzung sicherlich nicht; es bleibt H. aber das
Verdienst, dieses Werk ,.zum erstenmal ins Deutsche tibersetzt" zu
haben. (Eine Neuedition und Ubersetzung befindet sich im Rahmen
des Hekhalot-Projektes von Peter Schifer in Vorbereitung.)

Berlin Margarete Schliiter

Harnisch, Wolfgang: Die Gleichniserzihlungen Jesu. Eine hermeneutische Ein-
fithrung. -~ Géttingen: Vandenhoeck & Ruprecht (1985). 332 S., kart. DM 24.80
(UTB 1343)

H.s Arbeit will dem theologisch oder literaturwissenschaftlich
interessierten Leser Einsichten und Anregungen der modernen Gleich-
nisforschung nahebringen und ihn an der Arbeit der Interpretation
beteiligen, indem sie den Neuentwurf einer Sprachlehre der Gleichnis-
verkiindigung Jesu zur Diskussion stellt (9). Der Vf. tut dies in sechs
Schritten.

Zunachst charakterisiert er mit Berufung v. a. auf neuere literaturwissen-
schaftliche Untersuchungen (Dithmar, Doderer) sowie die amerikanische Gleich-
nisforschung deren Sprachform als ein erzihltes Drama, das szenisch gegliedert
ist, eine begrenzte Anzahl von Akteuren aufweist und ein mit einer Handlungs-
bewegung verschrinktes Erzidhlgeriist besitzt. Er grenzt dann die Parabel gegen
Allegorie, Allegorese und Allegorisierung ab und sieht im Anschluf an Via die
Gleichniserzihlung durch ihren autonomen Charakter gekennzeichnet. Der Vf.
unterscheidet Gleichnis und Parabel, wihrend er die Beispielerzihlung nicht als
eigene Form gelten 1aBt, sondern sie mit guten Griinden der Parabel subsumiert.
Deren Sprachform definiert er als dramatische Gleichniserzdhlung mit verschie-
denen Méglichkeiten der Episodenreihung und Figurenkonstellation, die sich am
Modell eines dramatischen Dreiecks orientiert (3 Personen: Handlungssouverin
und antithetisches Zwillingspaar).

H. unterstreicht die Verwandtschaft von Fabel und Parabel, wobei sich
erstere von letzterer durch ihre didaktische Zielsetzung unterscheide. Sein
Hauptinteresse ist, das metaphorische Wesen der Parabel herauszuarbei-
ten, das er dem argumentativen Interesse und der persuasiven Strategie der
Bildworte gegeniiberstellt. Ahnlich wie diese funktioniere die rhetorisch verein-
nahmte Gleichnisrede. Sie werde (von Jiilicher bis zu Sellin und Arens) als
rhetorisches Sprachmittel verstanden, das insbesondere in seiner urspriinglichen
Aussagesituation ein argumentatives Interesse verfolgt.

Gegen das s. E. immer noch vorherrschende Allegoreseverfahren der Gleich-
nisexegese setzt H. eine an Fuchs, Wilder, Funk, Crossan und Ricoeur orientierte
metapherntheoretische Konzeption. Sie versteht die Metapher als



27 1986 Jahrgang 82 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 1 28

eine auf semantischer Dissonanz beruhende semantische Innovation, die mittels
eines Verfremdungseffekts Neues sagt, das nicht anders gesagt werden kann und
in ihrer Dimension der Anrede auf einen Sprachgewinn zielt. In der erzihleri-
schen Extravaganz der Parabel komme eine Distanz zum Gewohnten zum Zuge,
die sich ausdriickt im szenischen Gefille. Damit werde die Erziahlung als ganze
zum Triger des metaphorischen Prozesses. Sie decke eine Moglichkeit auf, die
an den Hérer appelliert, sich von der Macht des Wirklichen zu befreien. Die in
der Parabel Ereignis werdende Sprache des Maglichen ist nach H. die Sprache
des Glaubens. Sie rede einer qualifizierten Méglichkeit, die durch die Seinsweise
unbedingter Liebe sowie die Modi unbegrenzter Freiheit und mabBloser Hoffnung
bestimmt sei, das Wort (165). Insofern vollende sich das Wort der Parabel ,,im
Horer, sofern ihm dort ein Glaube korrespondiert, der entdeckt, daB durch die im
Medium einer narrativen Fiktion nahegebrachte Mdoglichkeit Gott auf sich
aufmerksam macht® (167).

Der Vf. erprobt seine Konzeption sodann in fiinf paradigmatischen
Parabelinterpretationen, wobei er gegen die allegorisierende Tendenz
der bisherigen Exegese seine literaturwissenschaftlich informierten Beobachtun-
gen zu Figurenkonstellation, Erzéhlgeriist, erzéahlter Welt und Referenz setzt.
Davon hebt er das rhetorisch-argumentativ bestimmte Interesse der evangelisti-
schen Rezeption ab, in deren persuasiver Funktionalisierung eine Allegorisierung
zum Tragen komme.

Im Anschlufl an Kafkas Gleichnistheorie in Gleichnisform, die dieser in
seinem Prosatext ,,Von den Gleichnissen” entwirft und die genau das erfasse, was
die Sprachkraft der Parabeln Jesu auszeichne, zieht H. eine hermeneuti-
sche Bilanz Das Wesen parabolischer Rede ist demnach ,im Ubergang in
eine der Wirklichkeit entzogene Seinsdimension” zu sehen. Diese im Erzihlen
angedeutete Dimension ,wird Ereignis, sobald der unzugénglich anmutenden
Erzihlung (sic!) als ganzer eine ungeahnte Moglichkeit des Verstehens abgewon-
nen wird“ (303).

H., der seine Gleichnishermeneutik als einen Beitrag zur Frage nach dem
historischen Jesus versteht, legt abschlieend den Transformationspro-
zeB dar, der sich von der Parabel als Jesuswort bis zur nachosterlichen
kerygmatischen Rezeption und ihrer Integrierung in die Evangelien vollzieht. Er
charakterisiert diesen Prozel als Sprachverlust im Sprachgewinn. In der rheto-
risch-allegorischen Instrumentalisierung der Gleichniserzdhlung Jesu werde der
christologische Sprachgewinn durch einen metaphorischen Sprachverlust
erkauft.

H.s Arbeit gibt einen prizisen Uberblick tiber die literaturwissen-
schaftliche Fabel- und Gleichnisforschung und fiithrt solide in die
metapherntheoretisch orientierte Gleichnisforschung ein. Sie macht
sich deren Ergebnisse bei der Analyse der exegetischen Paradigmen zu
eigen und demonstriert darin die Fruchtbarkeit dieses Ansatzes. Mit
den Stirken literaturwissenschafilicher Gleichnisforschung teilt sie
freilich deren Schwichen. So iiberzeugend die erzéhlerischen Merk-
male der Parabeln herausgearbeitet werden, spétestens bei der Frage
nach der Referenz, dem Verweisungsbezug des Erzihlten, verliert sich
der V. in existentialen Abstraktionen (vgl. 194-197, 221-224, 250253,
269-271, 282-286). DaB etwa auf der Ebene der Verkiindigung Jesu die
Parabel von den Arbeitern im Weinberg ,,den (sic!) Horer dazu bewe-
gen (wollte), die Wirklichkeit mit den Augen und mit dem Herzen der
Liebe wahrzunehmen, und ihn auf diese Weise einer Sicht entfremden
(wollte), die dem Kalkiil einer Verdienstordnung verpflichtet ist” (195),
ist ebensowenig konkret wie die Auskunft, die Parabel vom verlorenen
Sohn gebe sich ,als ein Versprechen der Hoffnung zu verstehen, das
insofern unwiderstehlichen Charakter besitzt, als es sich auf die Macht
der Liebe beruft” (223). Ahnlich wird in der Parabel vom Schalks-
knecht wohl nur der einem , Reichtum der Liebe, der sich verschenkt,
indem er dort, wo es der Wirklichkeit an Zeit gebricht, eine unglaubli-
che Fiille von Zeit einrdumt® (270), das Wort geredet sehen, der Ernst
Fuchs' existentiale Hermeneutik im Hinterkopf hat.

Ich frage mich, wieso eine Hermeneutik, die die Zeit in ihren
Mittelpunkt stellt, so zeitlos daherkommt. Das liegt m. E. nicht zuletzt
daran, daB die Parabel bei H. nicht konsequent in den Kontext der
Basileia gestellt wird. Selbst wenn die Einleitungsformeln der Evange-
lien (,Mit der Gottesherrschaft verhilt es sich wie mit ...%) im
Einzelfall sekundir sein sollten, so stellten sie nicht eine Jesus von der
Gemeinde in den Mund gelegte (allegorisierende) Verstehenshilfe dar
(175), sondern benennen die Sache, um die es Jesus und seinen
Gleichnissen geht. Diese mit Ausnahme von Via von allen mir bekann-
ten Gleichnisforschern geteilte Uberzeugung ist keineswegs nur eine
Fortwirkung von Jiilichers auf der Unterscheidung von Bild und Sache
aufbauende Gleichnishermeneutik. Allerdings bilden die Gleichnisse
die Gottesherrschaft nicht ab, wie H. zu Recht gegen Weder geltend
macht, sondern sie imaginieren in ihren Texten eine Wirklichkeit, die
fiktional-metaphorisch die Gottesherrschaft zur Sprache bringt als eine
gegeniiber den herrschenden Wirklichkeitskonstruktionen neue Wirk-
lichkeit (vgl. Arens, Kommunikative Handlungen, Diisseldorf 1982,
338-352).

Statt in Jesu Parabeln letzten Endes philosophisch-anthropologi-
sche Einsichten {iber den Menschen, ob als homo ludens (251), als von

der Zeitnot der eigenen Existenz (271) geplagten oder als einem, dem
fehlt, worauf er angewiesen ist (284), bebildert, in Szene gesetzt,
metaphorisch vermittelt zu sehen, hitte H. gut daran getan, sich mit
der Kritik an den enthistorisierenden und poetisierenden Tendenzen
der metapherntheoretisch orientierten Gleichnisforschung wirklich
auseinanderzusetzen (vgl. Arens, a.a.0. 42-47). Fir diese ist, wie sich
bei H. wieder einmal zeigt, in der Tat ein ,abstraktes Konstrukt von
Wirklichkeit” (Arens, a.a.0. 44) maBgebend, was H. ebenso zuriick-
weist (307) wie in seiner eigenen Exegese bestitigt. Demgegeniiber
wire, statt abstrakt von der Verfremdung der Wirklichkeit zu reden,
pragmatisch zu fragen: Welches Wirklichkeitsverstédndnis und welche
Handlungsstrukturen welcher Subjekte werden mittels welcher Texte
wodurch woraufhin in Frage gestellt und aufgebrochen, und wohinge-
hend sollen sie verdndert werden?

Frankfurt a. M. Edmund Arens

Robbins, Vernon K. Jesus the Teacher. A. Socio-Rhetorical Interpretation of
Mark. — Philadelphia: Fortress Press (1984). XV, 238 S., geb. $ 23.95
Vernon K. Robbins, Prof. of Religious Studies and Classics an der

Univ. von Illinois geht seit siebzehn Jahren zunehmend eigene Wege in

der Markusforschung mittels der von ihm entwickelten und sogenann-

ten vergleichenden Methode des ,,socio-rhetorical criticism®. Im vorlie-
genden Sammelband legt er seine einschligigen Studien (von denen

Proben schon in Zeitschriften erschienen waren) vor, sieben Kapitel,

die auf das ,Vorwort* (XIII-XV) folgen und der Bibliographie und dem

Schriftstellenregister (215-238) vorausgehen:

»1. Comparative Analysis of the Gospel of Mark" (1-17), ,2. The Formal
Structure of Mark® (19-51), ,,3. Conventional Repetitive Forms in Mark" (53-73),
4. The Introduction and the Initial Phase in the Teacher/Disciple Cycle in Mark
1:1-3:6“ (75-123), ,5. The Intermediate Phase in the Teacher/Disciple Cycle:
Teaching and Learning in Mark 3:7-12:44“ (125-169), ,6. The Final Phase of the
Teacher/Disciple Relation: Farewell and Death in Mark 13:1-16:8" (171-196), ,,7.
Messianic Expectation and Cultural Fulfillment: An Explanation of the Preserva-
tion of Mark" (197-213).

Die Kapiteliiberschriften geben den Duktus des Buches und die
hauptséchliche These des Autors an: Der Evangelist Markus hat mit
dem ihm eigenen Genius die Erfilllung der jiidischen messianischen
Hoffnungen in Jesus dargestellt, einem Lehrer mit Autoritét, der auch
glaubwiirdig die Aufmerksamkeit der Nicht-Juden in der Gesellschaft
der Liander um das Mittelmeer gewann. R. will nachweisen, dafl das
Markusevangelium nicht nur im jiidischen, sondern auch im rémisch-
griechischen Horizont rezipierbar war, weil seine Form sich mit der
Literatur aller Regionen beriihrt. Er merkt an: , To accept Greco-
Roman data in the analysis requires a broader orientation toward the
cultural involvment of earliest Christianity than many NT Interpreters
have been willing to entertain“ (3). R. zieht die Werke von Josephus,
Philo, Xenophon, Plato und Philostrat heran, um das Jesus-Portrit des
Markus zu erkldren: als Amalgam der Bilder der jiidischen Propheten
und der hellenistischen Philosophen-Lehrer, wobei jeweils die Bezie-
hungen zwischen Lehrern und Schiilern eine besondere Rolle spielen.

R. erkldrt ,the nature of Mark’s gospel as a biographical narrative
written in the religious, social, cultural, and literary milieu of the
first-century Mediterranean world“ (69). Die Form des Werkes sei nicht
nur aus jiidischen, sondern ebenso aus hellenistischen (griechisch-
romischen) Voraussetzungen zu erkldren und zu verstehen, und zwar
sowohl die Struktur des Ganzen wie die Form im einzelnen.

So dankbar man dem Autor sein muf, daB er das miihsame
Studium der antiken Literatur auf sich genommen hat, um Vergleichs-
material zu sammeln und auszuwerten, so wenig wird man durch seine
Darstellung davon iiberzeugt, dall das Markusevangelium vom gesam-
melten Material und der Einsicht in rhetorische Formen her besser
erklart und verstanden werden kann. Wohl kann man sich die Rezep-
tion des Markusevangeliums bei gebildeten Lesern der antiken Welt
besser vorstellen gemidB dem Axiom: quidquid recipitur secundum
modum recipientis recipitur.

R. weist darauf hin, daB seine Studien ihren eigenen ,Sitz im
Leben® haben. ,My research . . . has been influenced by the setting of a
state university where a school of humanities and a classics department
have been major points of reference. In this setting, intepretations
considered virtually sacrosanct within biblical scholarship have left me
without answers to basic questions that have arisen from students and
collegues. As I found myself grappling for answers to ,more general’
questions, I tried to find a mode of interpretation that was neither
sectarian nor antitheological, and one that offered insights into the
interrelation of religious life and culture not only during the first
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century but also during the twentieth century® (XIII). Die Herausforde-
rung einer amerikanischen Universitidt wirkt sich fruchtbar aus, auch
wenn die neu erprobte Methode nicht ohne weiteres als iiberzeugend
akzeptiert werden kann. Der Impuls des Buches fiir die Markusfor-
schung selbst wird vermutlich geringer bleiben als sein Beitrag zur
religions- und literaturgeschichtlichen Erhellung der Umwelt, in der
das Markusevangelium in der eigenen urchristlichen Tradition ent-
stand.

Miinchen Rudolf Pesch

Kosch, Daniel: Die Gottesherrschaft im Zeichen des Widerspruchs. Traditions-
und redaktionsgeschichtliche Untersuchung von Lk 16,16 / Mt 11,12f bei
Jesus, Q und Lukas. — Bern, Frankfurt am Main, New York: Peter Lang (1985).
142 S. (Europdische Hochschulschriften, Reihe XXIII: Theologie, Bd 257) kart.
sfr 25.60
Als Vorarbeit zu einer umfassenderen Untersuchung des Gesetzes-

verstdndnisses in der synoptischen Tradition beschéftigt sich der Vf. in
der vorliegenden Studie mit dem sog. , Stiirmerspruch”, dem sich die
exegetische Forschung mit literarkritischem und traditionsgeschichtli-
chem wie mit redaktionstheologischem Interesse immer wieder zuge-
wandt hat, ohne doch die Fragen, welche dieses ritselhafte Logion
aufwirft, umfassend beantwortet zu haben. Schon von daher verdient
die neuerliche Behandlung von Lk 16,16 par Mt 11,12f Beachtung; sie
verdient sie um so mehr, als der Vf. sich in einer methodisch gut
iiberlegten Weise seinem Gegenstand néhert und fiir das urspriingli-
che, auf Jesus selbst zuriickgefiithrte Logion eine neue Deutung vor-
schldgt, die zwar kaum ungeteilte Zustimmung finden wird, die aber
doch geeignet sein diirfte, die Diskussion um das richtige Verstindnis
des Wortes mit beachtlichen Argumenten weiterzufiihren.

Nach einer genauen literarkritischen Analyse (12-18.86-91) sucht der Vf. eine
Traditionsgeschichte des Stiirmerspruchs im Blick auf die Verkiindigung Jesu
von Nazaret (21-49) und auf die Redaktion der Redenquelle (50-64.92-127) zu
schreiben, um davon dann abschlieBend das lukanische Verstdndnis des Logions
abzuheben (65-78.127-135).

Der literarkritisch rekonstruierte Wortlaut der Q-Fassung (18) basiert auf Lk
16,16ab sowie Mt 11,12aB.b (und stimmt im wesentlichen mit dem von A. Polag
[Fragmente Q] gebotenen Text iiberein). Im Mittelpunkt der traditionsgeschicht-
lichen Interpretation steht der auf der Grundlage intensiver semantischer Unter-
suchungen gewonnene Vorschlag, den Stiirmerspruch nicht als synthetischen
Parallelismus zu deuten (so G. Schrenk, W. Trilling u. F. Schnider im ThWNT
bzw. EWNT: ,Die Basileia leidet Gewalt, und Gewalttitige rauben sie [versu-
chen, sie zu rauben]“), auch nicht als synthetischen (so R. Schnackenburg und H.
Merklein: ,Die Basileia bricht sich mit Gewalt Bahn, und Gewaltttige [d. h. mit
aller Gewalt Entschlossene] reiflen sie an sich), sondern als antithetischen
Parallelismus (S. 26: ,Die Basileia bricht sich mit Gewalt Bahn, und doch rauben
die Gewalttiiter sie.“). Dabei gelingt es dem V. mit diesem neuen, sicherlich
ungewdhnlichen Lésungsvorschlag zunichst, die positive Deutung von Mt
11,12aBQ (Bidleton als intr.-med.) weiter zu stiitzen; ob es ihm auch gelungen ist,
gleichwohl ein negatives Verstindnis von Mt 11,12bQ zu sichern, scheint mir
jedoch fraglich. Auch wenn das von G. Schrenk iibernommene Argument der
negativen semantischen Vorprigung des puotal dpndfovorv zweifellos zu beach-
ten ist: hyperbolische und provokatorisch formulierte Wendungen sind fiir Jesu
Redeweise ebenso ,typisch® wie antithetische Parallelismen; der Kontext der
Redenquelle deutet, soweit er erkennbar ist (vgl. Lk 16,17f), darauf hin, daB hier
der Vers positiv, als indirekte Formulierung des gegenwirtigen Anspruchs der
Basileia, aufgefalit worden ist (was Lukas [16,16] voraussetzt — und m. E. wohl
auch Matthius [11,12f]); die Verbindung mit dem ersten Teil des Logions (Lk
16,16abQ) scheint mir bei einer Deutung von Mt 11,12b in bonam partem
schliissiger; und es muf gefragt werden, ob es tatséchlich der Verkiindigung Jesu
von der machtvoll in den gegenwirtigen Unheils-Aon hereinbrechendenund in
naher Zukunft sich vollendend en Gottesherrschaft entsprache, wiir-
de der Stiirmerspruch als antithetischer Parallelismus gedeutet; zumindest wire
dann zu postulieren, dpndCovoy als Présens de conatu aufzufassen.

Aber unabhingig von dieser Streitfrage ist es zu begriifien, daB das Gesamt-
thema der Arbeit die (schon mit Mt 11,12ap gegebene) Notwendigkeit einschrft,
bei der Beschifigung mit Jesu Basileia-Botschaft von vornherein immer auch den
der Gottesherrschaft entgegentretenden Widerstand mitzureflektieren. Nach der
vom Vf. vorgeschlagenen Deutung von Mt 11,12f par Lk 16,16 sieht Jesus von
Nazaret im Stiirmerspruch diesen Widerstand in denen personifiziert, die durch
eine kleinliche Tora-Interpretation an der durch Gottes neue Heilsinitiative
eschatologisch iiberholten Ordnung festhalten wollen, wihrend die Tradenten
der Redenquelle in diesem Wort die ihnen und ihrer Botschaft widerfahrende
Ablehnung reflektieren wollen. Lukas greife dagegen das Logion vor allem
deshalb auf, weil es ihm - in der redaktionellen Neufassung — geeignet scheine.
der in den christlichen Gemeinden virulenten Gefahr selbstgerechter Uberheb-
lichkeit durch den Hinweis darauf zu wehren, dal alle in die Basileia geladen
sind.

Ungeachtet einzelner theologisch problematischer oder noch weiter
zu differenzierender Thesen fithrt die Arbeit klar vor Augen, dabl ein
traditionsgeschichtlich und redaktionstheologisch orientiertes Unter-

suchungsinteresse durch den sprachwissenschaftlich geforderten Pri-
mat der Synchronie vor der Diachronie nicht behindert, sondern im
Gegenteil gefordert wird, weil die dann methodisch vordringlich gefor-
derte systematische Beriicksichtigung der (unterschiedlichen) Kontexte
und der (auch dadurch beeinfluiten) Strukturen traditionsgebundener
Texte auf den verschiedenen Uberlieferungsebenen eine Auslegung
von ihren jeweiligen Skopoi her zumindest erleichtert, zuweilen auch
erst ermoglicht. In der vorliegenden Arbeit erweist sich dies darin als
fruchtbar, daB sich der Vf. von der die Forschung weithin beherrschen-
den, aber vom Stiirmerspruch auf all seinen Traditionsebenen kaum
selbst direkt artikulierte Problemstellung, welche heilsgeschichtliche
Konzeption dem Logion zugrunde liege, befreien kann und statt dessen
die Frage nach der Basileia-Aussage des Jesus-Wortes zum Ausgangs-
punkt der eigenen Uberlegungen nimmt. Die dadurch eréffnete Mog-
lichkeit, nicht die ,.heilsgeschichtlichen” Auffassungen Jesu von Naza-
ret, der Tradenten der Redenquelle und des Evangelisten Lukas zum
Deutungsmuster fiir die Basileia-Aussagen (des Stiirmerspruchs) zu
machen, sondern umgekehrt die theologische Sicht von , Gesetz und
Propheten” und vom Téufer bei Jesus, in Q und im Lukasevangelium
von der jeweiligen Basileia-Vorstellung her zu entwickeln, kann der Vf.
in seiner kleinen vorliegenden Studie freilich nur vorstellen und noch
nicht selbst nutzen. Dal ihm dies im Rahmen seiner konzipierten
grofBeren Arbeit gelingt, bleibt ihm zu wiinschen.

Miinster Thomas Séding

Lohfink, Gerhard: Gottes Taten gehen weiter. Geschichtstheologie als Grund-
vollzug neutestamentlicher Gemeinden. - Freiburg, Basel, Wien: Herder 1985.
142 S., geb.

Das schon aufgemachte Biichlein umfaBt sechs Predigten des
katholischen Tiibinger Neutestamentlers.

Der groBte Teil davon ist bereits frither erschienen, wurde aber fir die
Neuveréffentlichung {iberarbeitet bzw. erweitert. Neu hinzugekommen ist der
dritte Beitrag ,Der Lobpreis als Antwort auf Gottes Taten", der das Magnifikat
bedenkt (79-90). Auch die iibrigen Titel beziehen sich {iberwiegend auf Einzel-
texte: ,Die Herrlichkeit der Taten Gottes” auf Joh 2,1-12 (45-78), ,,Gottes Taten
geschehen durch Menschen” auf Mt 54 (91-102), ,,Gott schafft sich eine neue
Gesellschaft” auf Joh 11,45-53 (103-116) und ,,Das Gliick der Augenzeugen" auf
Lk 10,1-9. 17-21. 23f (117-136). Nur der erste Beitrag ,Die Taten Gottes gehen
weiter” konstituiert seine Textbasis aus einer Mehrzahl von Stellen (aus der Apg)
(15-43). Die urspriingliche Predigtsituation ist gelegentlich noch deutlich erkenn-
bar, so vor allem bei den Beitrigen 1 und 6, die eine Predigt aus der evangeli-
schen Stiftskirche in Tiibingen bzw. eine Primizpredigt vor der Integrierten
Gemeinde in Miinchen wiedergeben.

Inhaltlich geht es L. um eine vom Neuen Testament inspirierte
Erneuerung eines geschichtstheologischen Bewubtseins, das der heuti-
gen Kirche weithin abhanden gekommen ist. Den Hauptanliegen des
Vf.s kann man im Kern nur zustimmen: DaBl Gott ,,auch in unseren
Tagen mit seiner Kirche Neues schaffen kann" (29); dab ,in unseren
Gottesdiensten und Gemeindeversammlungen ... von den Taten Got-
tes in der Gegenwart und der jiingsten Vergangenheit” erzdhlt werden
miiBte (30); dab ,die Herrlichkeit Christi ... erst dann in der Kirche
aufleuchten (kann), wenn diese all ihre eigenen Interessen, Pline und
Wunschvorstellungen vergifit und bedingungslos nur noch eines tut:
nach dem Willen und dem Plan Gottes zu fragen” (78); daB christliches
Lobgebet ,zuriickgebunden werden (muB) an Situationen unseres
Lebens, in denen wir das Handeln Gottes an uns erfahren haben" (85);
daB Kirche ganz wesentlich gesellschaftliche Dimensionen hat (vgl. 5.
und 6. Beitrag). Dies alles ist gut und sachlich dargelegt, ist exegetisch
solide begriindet und engagiert geschrieben.

Zu fragen bleibt allerdings, ob das Bild der Kirche, wie es L.
entwirft, nicht zu idealistisch ist. Damit soll nicht gesagt sein, dab
dieses Bild unzutreffend ist, also nicht das trifft, was Kirche von ihrem
Ursprung her sein konnte. Aber man sollte klar und deutlich heraus-
stellen, dab die reale Kirche immer auch eine vorldufige GréBe ist, die
im Laufe dieser Geschichte immer n o ¢ h von Siinde gezeichnet ist und
immer nur approximativ verwirklichen kann, worauf Gottes Herr-
schaft abzielt. Beides, die endgiiltige Uberwindung der Siinde und das
endgiiltige Kommen des Reiches Gottes, liegt nicht in der Kontinuitét
der Kirchengeschichte. Die Hoffnungen, die mit dieser konkreten
Kirche zu verbinden sind (das gilt allerdings auch fiir die diesbeziigli-
chen Angste und Sorgen), kénnen daher ebenfalls nur begren.zt und
vorldufig sein. Dieser Gedanke, der keineswegs an der Realitét resignie-
ren, sondern diese in die Ekklesiologie integrieren will, scheint mir bei
L. etwas zu kurz zu kommen.

Bonn Helmut Merklein
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Schneider, Alfred: Wort Gottes und Kirche im theologischen Denken von
Heinrich Schlier. — Frankfurt am Main, Bern: Peter D. Lang 1981. 347 S.
(Européische Hochschulschriften, Reihe XXIII, Theologie, Bd 150)

Die vorliegende Arbeit Sch.s ist die m. W. bisher umfangreichste
Darstellung der theologischen Grundanliegen Heinrich Schliers, der
ohne Zweifel zu den herausragenden Exegeten des NT in diesem Jh.
gehort. Das zwiespéltige Gefiihl, das sonst bei Diss. aufkommt, die dem
Werk noch lebender Theologen — die Arbeit wurde noch vor Schliers
Tod (26. 12. 1978) begonnen und 1979 abgeschlossen — gewidmet sind,
da die fehlende zeitliche Distanz tiber den tatsichlichen Wert eines
solchen Werkes noch kaum ein Urteil erlaubt — dieses Unbehagen stellt
sich hier nicht ein, da Schliers Schriften mit grofler Sicherheit einen
bleibenden Platz in der kath. Theologie zumindest des deutschen
Sprachraums iiber den Tag hinaus behalten werden.! Seine Person und
sein Werk sind in gewisser Weise denen eines anderen groBen Einzel-
gangers der ntl Exegese in diesem Jh., der einem ganz anderen Raum
angehért: Adolf Schlatter, vergleichbar; auch dieser wirkt bis heute
fruchtbar und erfihrt noch immer Zustimmung und Ablehnung.
Schlier hat zu Schlatter interessanterweise nicht ohne Bewunderung
hiniibergeblickt.2 Gerne hitte er, wie er einmal gesprachsweise
bemerkte, ebenfalls ein Werk verfaBt wie Schlatters ,Erlduterungen
zum NT“ die dem fachwissenschaftlich nicht Vorgebildeten die ntl
Schriften in ihrer Gesamtheit durchgehend erschlielen wollen. Doch
war Schlier nicht eigentlich ein Prediger wie Schlatter; er war vielmehr
ein stiller Mann, wie J. Ratzinger in seinem Geleitwort zum vierten
Aufsatzband?® nachdriicklich feststellt, und so liegt dort, wo er nicht fiir
den Theologen allein schreibt, seine Stirke auf dem Gebiet des
Meditativen, das nicht wortgewaltig die ntl Botschaft in ihrer ganzen
Breite erfabt, sondern sich vielmehr in die Tiefe des Einzeltextes
versenkt. Die Bdndchen mit ntl Betrachtungen, die zu Ende seiner
Lebenszeit und auch noch danach von ihm erschienen sind, zeugen
davon.

Doch nun zur Diss. Sch.s. Sie ist in eine Einleitung und in acht im
strengen Sinn theol. Kap. gegliedert:

In der Einleitung werden zunichst (1.) als ,die Lehrer H. Schliers” K.
Barth und R. Bultmann® besprochen. Hier hétten die Gewichte wohl etwas
anders verteilt werden miissen, da es neben Bultmann vor allem M. Heidegger
war, dem sich Schlier in unmittelbarer Schiilerschaft verpflichtet wubte;® auch
hitte E. Peterson stirker einbezogen werden miissen.® Es zeichnet sich schon
hier ab, daB die Stirke von Sch.s Arbeit nicht im Historischen, sondern im
Nachvollzug der theol. Grundpositionen Schliers liegt. In einem weiteren Schritt
werden (2.) ,entscheidende Begegnungen und Erfahrungen im Leben H. Schliers”
genannt, wobei die Schrift ,Kurze Rechenschaft von 19557 als Begriindung der
Konversion (1953) mit Recht zugrunde gelegt wird. Sch. stellt treffend heraus,
dal} fiir Schlier theol. Arbeit, schon seit der Zeit des Kirchenkampfes, eingreifen-
de persénliche Verpflichtungen und Entscheidungen, auch schweren Verzicht
mit sich brachte. Dann werden (3.) die ,Schriften H. Schliers* kursorisch
besprochen, wobei die Gattungen des Kommentars, des exegetischen Aufsatzes,
der Schrift zu Tagesfragen und der meditativen Besinnung voneinander unter-
schieden werden und ihre allseitige Verbundenheit untereinander betont wird.
Der Aufsatz ,Zur Frage: Wer ist Jesus?“ aus der Schnackenburg-Festschrift von
19748 wird mit Recht als eine der letzten groflen Leistungen Schliers und als

1 Die erste ausfithrliche Wiirdigung Schliers nach seinem Tode verfalte W.
Laser, Theologie als Zeugnis. Weg und Verméchtnis Heinrich Schliers, in: GuL
52 (1979) 60-66.

2 Vgl. neben dem kurzen Art. Schliers tiber Schlatter in LThK? vor allem seinen
nachdriicklichen Hinweis auf dessen Aufsatz tiber ,Atheistische Methoden in

- der Theologie" von 1905, der auch heute noch sehr aktuell sei (wieder abgedr.

«~in: A. Schlatter, Zur Theol. des NT und zur Dogmatik, Miinchen 1969,
134-150): H. 8., Der Geist und die Kirche, hg. v. V. Kubina u. K. Lehmann,
Freiburg-Basel-Wien 1980, 26.

3 Der Geist u. d. K., VII-X.

4 Zum spiteren Verhiltnis Schliers zu Bultmann vgl. W. Loser, Dimensionen der
Auslegung des Neuen Testaments, Zum Gesprich Heinrich Schliers mit
Rudolf Bultmann, in: ThPh 57 (1982) 481-497.

® 5 Vgl. Schliers eigene Erinnerungen an Heidegger von 1977, wieder abgedruckt
in: Der Geist u. d. K., 202-206.

6 Vgl. Schliers Wiirdigung Petersons nach dessen Tod (1960), abgedr. in: Der
Geist u. d. K., 265-269, W, Loser stellt in dem 0. Anm. 4 zit. Art. die Bedeutung
Petersons fiir Schlier deutlich heraus.

7 Auch diese Schrift abgedr. in: Der Geist u. d. K., 270-289.

& Wieder abgedr. in: Der Geist u. d. K., 20-32. Die etwa gleichzeitigen Thesen
von M. Hengel, Historische Methoden und theologische Auslegung des Neuen
Testaments, in: KuD 19 (1973) 85-90 (auch in: M. H., Zur urchristl. Geschichts-
schreibung, Stuttgart 1979, 107-113), decken sich weitgehend mit den Intentio-
nen Schliers im zit. Aufsatz, weshalb hier auf sie hingewiesen sei; sie weichen
(von 4.3.4. bis 4.4.3.) jedoch auch von Schliers Verstindnis von Exegese
notwendigerweise ab. Beide Entwiirfe sind m. E. zu wenig beachtet und
diskutiert worden.

seine entscheidende Anfrage an die historisch-kritische Forschung in der Exege-
se gewiirdigt (31, 34). Aus der Literatur, die sich von ev.-theol. Seite her mit
Schlier auseinandersetzt, werden darauf (4.) schwerpunktartig W. Fiirst (1960/
62), E. Kédsemann (1949, 1957) und U. Wilckens (1957) kurz besprochen. Dabei
scheint allerdings die Position dieser Autoren manchmal etwas verkiirzt gezeich-
net, was hier nicht im einzelnen ausgefithrt werden kann. In einem letzten
Schritt begriindet Sch. (5.) den ,, Aufbau der Arbeit®, die nun folgt (53-322) und
die man als seine eigentliche Leistung ansehen darf.

Aus den dem Vf. bekannten Schriften Schliers ist hier eine syste-
matische Darstellung entwickelt, die in gewissem Sinn als Versuch
einer Theologie des NT in der Sicht H. Schliers bezeichnet werden
kann, wobei die Gefahr einer unzuldssigen, verfremdenden Systemati-
sierung vermieden ist; vielmehr wird die ,,Grundgesinnung” Schliers
(11) in entscheidenden Aspekten werkimmanent entfaltet. Es handelt
sich also gewissermaflen um ein GroBreferat der Grundpositionen
Schliers. Dies macht zugleich die Stirke und die Schwiche von
Schneiders Arbeit aus.

Eine auch nur einigermalen vollstindige Arbeit des Inhalts dieses
systematischen Hauptteils ist wegen der Fiille des Dargebotenen -
Spiegel einer iiber fiinfzigjahrigen Auslegungsarbeit, die in vielem
schopferische Ziige trigt — hier unmaoglich.

Stellvertretend sollen die Uberschriften der acht Hauptkapitel genannt wer-
den: 1. Doxa als Beweggrund aller Worte Gottes. — 2. Das Schopferwort und seine
Vereitelung im Heidentum. — 3. Das Wort des Bundes und seiner Verfehlung im
Judentum. — 4. Jesus Christus — das zentrale Wort Gottes. — 5. Die Auferstehung
Jesu Christi als Ursprung des apostolischen Kerygmas. — 6. Wort Gottes im
apostolischen Evangelium. — 7. Der Heilige Geist und das Evangelium. - 8. Die
Kirche als Raum des Wortes Gottes.

Damit ist eine deutliche Gliederung gegeben, und zwar in sieben
Komplexe, die vom Wort Gottes handeln, und einen abschliebenden
Teil, in dem die Kirche als ,Heimat“ dieses Wortes besprochen wird.
Wort Gottes, in prinzipieller Bindung an die Kirche, ist also nach Sch.
die zentrale GroBe der Theologie H. Schliers. Damit ist etwas sehr
Wichtiges erkannt. Historisch ist die Herkunft Schliers aus dem
evangelischen Raum und der damit kongruierende Vorzug, den er der
Exegese der paulinischen Schriften gegeben hat (s.u.), wohl dafiir
bestimmend gewesen, daB das Wort Gottes fiir ihn so sehr zum
zentralen Begriff wurde. Diese Grundoption ev. Glaubens- und Theolo-
gieverstdndnisses hat Schlier, wie Sch. deutlich machen kann, auch als
kath. Theologe nicht aufgegeben. Er hat sie aber doch entscheidend
modifiziert, indem er, wie das SchluBkapitel (8.) der Arbeit aufzeigt,
die Bindung des Wortes Gottes an die Kirche unaufhérlich betonte und
in der Arbeit an den ntl Texten verifizierte, wobei die Habil.schrift
iiber ,, Christus und die Kirche im Epheserbrief” (1930) einen Ausgangs-
punkt darstellt.

Ein Gegengewicht zu einer allzu einseitigen Theologie des Wortes
Gottes, in der diese gleichsam in sich selbst schwebt, bildet bei Schlier
aber auch der Begriff bzw. die Wirklichkeit der ,,Doxa als Beweggrund
aller Worte Gottes®, der das 1. Kap. von Sch.s Arbeit gewidmet ist, und
das mit Recht; denn damit ist ein Grundansatz von Schliers Denken
erfalit und an der richtigen Stelle zur Sprache gebracht. Schlier war ja
gleichsam fasziniert von dem, was er gerne mit ,Machtglanz“ Gottes
iibersetzte (55) und was er, gestiitzt vor allem auf die Aussagen der
paulinischen Schriften, nicht erst nach der Vollendung aller Geschich-
te erwartete, sondern schon jetzt, wenn auch nur anfanghaft, in der
Glaubens- und Kirchengeschichte ,,antizipierend hereingebrochen sah
(68f), womit ganz offenkundig ein Abriicken von einer evangelischen
Grundposition und ein tiefliegender Grund fiir die Hinwendung zur
katholischen Kirche gegeben war.

So wird man bei der Besprechung von Sch.s Arbeit immer wieder
hingefiithrt zu Schliers Lebenswerk und Person selbst. Das ist gewild
zunichst ein gutes Zeichen und zeigt, daB der Vf. voll in die Bewegung
dieses Werkes eingetreten ist. Natiirlich bleiben gewisse Punkte, an
denen Kritik gelibt werden muf: Dall die Arbeit iiberwiegend systema-
tisch und nicht historisch angelegt ist, ist zweifellos eine ebenso grofe
Einseitigkeit, wie es eine rein theologiegeschichtliche Darstellung
Schliers wire, in der seine sachlichen Anliegen nicht mehr addquat zu
Wort kéimen. - Bei Zitaten aus dem NT folgt Sch. durchgehend der
»Einheitsiibersetzung”, soweit er nicht Ubersetzungen Schliers ver-
wenden kann. Das ist bei dem bekannten problematischen Charakter
dieser Ubersetzung, die den Grundintentionen von Schliers program-

9 Die Daten der Konversion Schliers (1953) und der Arbeit am Eph-Komm.
(ersch. 1957) mit seiner spezifischen ,Kirchlichkeit" liegen nahe beisammen;
diesen Zusammenhang hat E. Kisemann in seiner Rez. des Komm., der
vielleicht gewichtigsten Kritik an Schlier von prot. Seite, im Auge gehabt:
ThLZ 86 (1961) 1-8 (vgl. Sch., 40-43).
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matischem Aufsatz zum Thema'® zweifellos nicht in allen Teilen
entspricht,! nur schwer zu verstehen. — Zu bedauern sind auch
einzelne Druck- bzw. Schreibfehler und gewisse sprachliche Irrtiimer
(92: ,prasentiert” statt ,reprédsentiert”, oder 163: ,Nebenbetrieb® statt
,Nebentrieb“), die sich jedoch in Grenzen halten und bei denen man
dem Autor vielleicht zugutehalten muB, dab er nicht aus dem deut-
schen Sprachgebiet kommt.

Die Hauptkritik an Sch.s Arbeit betrifft, wie bereits angedeutet,
gerade den Punkt, in dem ihre Hauptstirke liegt: Die gegliickte vollige
Assimilation an Schliers Werk bringt das Fehlen jeder kritischen
Distanz mit sich. DalB diese, unverzichtbarer Bestandteil jeder wissen-
schaftlichen Bemiithung, keineswegs zu Pauschalabwertungen fiihren
bzw. — auf der Ebene des Perstnlichen — Undankbarkeit bedeuten
muB, hat Schlier selbst in der Auseinandersetzung mit Bultmann, von
dem er sich doch viel grundlegender absetzen muBte als Sch. von ihm,
gezeigt.

Eine eingehende Untersuchung von Schliers Werk, die nach dessen
unbestreitbarer Grofie auch seine Grenzen aufzeigt, kann in diesem
Rahmen nicht durchgefiithrt werden. Es ist wohl auch noch zu frith
dafiir. Doch sollen ansatzweise und umriBhaft zwei Beobachtungen zur
Sprache gebracht werden, die sich seit langem, noch vor dem verstérk-
ten Auftreten wissenschaftsgeschichtlicher Fragestellungen auf dem
Gebiet der Exegese, unmittelbar aufdrangen:

H. Schlier sah das Urchristentum und die ntl Schriften ganz
iiberwiegend vor dem Hintergrund der griechischen Religiositdt im
weitesten Sinne. Wihrend er die entsprechenden Quellen der Antike,
bes. die der Gnosis, in einem seltenen MaBe beherrschte,'2 war ihm das
jiidische Umfeld des NT insgesamt weit weniger vertraut.!* Durch das
Zuriicktreten des zeitgenossisch-jiidischen, dadurch aber auch des atl
Elements wird der Horizont der exegetischen Arbeit am NT ohne
Zweifel stark verkiirzt; und es ist manchmal, als ob dieses von seinem
Mutterboden gelost wiirde. An dieser Einsicht ist m. E. kein Zweifel
maglich. Sie soll aber keineswegs so verstanden werden, als ob nun
umgekehrt das jiidische Element, wie das gegenwirtig in der For-
schung — bei nicht immer addquater Vertrautheit mit dem entspre-
chenden Quellenmaterial — oft der Fall scheint, als fiir das Verstdndnis
des NT fast ausschlieBlich bestimmend angesehen werden mub. Viel-
mehr muB das Faktum, daB die Urkirche ,Kirche aus Juden und
Heiden® ist und daB sich das in ihren, den ntl, Schriften in wechseln-
dem MaB, aber grundsitzlich immer und iiberall niederschlégt, in der
exegetischen Arbeit wahrscheinlich noch stédrker als bisher ernstge-
nommen werden, zusammen mit der Erkenntnis, prinzipiell seit lan-
gem vorhanden und vor allem im philologischen Bereich verifiziert,
gegenwirtig bes. eng mit dem Namen M. Hengels verbunden, dal}
bereits in vor-ntl Zeit ein intensiver DurchdringungsprozeB von Juden-
tum und Hellenismus festzustellen ist, von dessen Ergebnissen die
Verfasser der ntl Schriften ausgehen.

Ein anderer Grundzug der Arbeit H. Schliers, der zugleich ihre
Grobe wie ihre Grenze ausmacht, ist schwerer zu benennen als der
soeben beschriebene. Vielleicht mull man doch wohl von einem iiber-
starken Abheben auf die Worthaftigkeit der ntl Schriften sprechen, wie
das ja in der Gliederung von Sch.s Arbeit ganz deutlich zum Ausdruck
kommt. Geschichtlich gesehen war diese Ausrichtung von Schliers
Arbeit als Korrektiv zu einer nachtridentinischen Entwicklung im kath.
Raum, die erst durch das II. Vatikanum in eine gréere Weite geftihrt
wurde, zweifellos {iberaus fruchtbar. Es muBl dennoch nach ihrer
sachlichen Berechtigung gefragt werden, gerade auch in einer Epoche,
in der man, und das nicht nur in der Exegese, geradezu von einer
Inflation des Wortes in der Kirche sprechen kann, wie sie Schlier, der
jedes Wort abwog, am wenigsten wiinschte. Fiir sein Schaffen ist aber
bezeichnend, daB der Schwerpunkt in der Auslegung der paulinischen

10 Erwigungen zu einer deutschen Einheitsiibersetzung der Heiligen Schrift, in:
BZ 8 (1964) 1-21; abgedr, auch in: H. S., Besinnung auf das Neue Testament,
Freiburg-Basel-Wien 1964, 63-82.

11 Vgl. etwa den ausgesprochenen Dissens, den Sch. (187f) selbst zwischen der
»EU“ und Schlier bei der Ubersetzung von Rém 10,18 oder 12,1 feststellt.

12 Bereits die Diss. v. 1928 [ersch 1929) , Religionsgeschichtl. Untersuchungen zu
den Ignatiusbriefen” ist ein glinzendes Zeugms dafiir. Vgl. noch die spiten
Ubersichten im Gnosis-Art. v. HThG! und in der Bonner Vorlesung von 1965,
die in einer sehr guten Nachschrift (Offset, 132 S.) vorliegt.

13 Dabei besaB S. jedoch einen sehr scharfen intuitiven Blick fiir das , Mysterium
Israels*, wie der gleichnamige Aufsatz von 1952 (abgedr. in: H. S., Die Zeit der
Kirche, Freiburg-Basel-Wien 1955, 232-244) und vor allem das eindrucksvolle
Vorwort zu M. Susman, Das Buch Hiob und das Schicksal des jlidischen
Volkes, Freiburg-Basel-Wien 1968 (Herder-Biicherei 318}, 11-16, zeigen. Diese
Seiten wiiren es m. E. wert gewesen, in den letzten Aufsatzband aufgenommen
zu werden.

Briefe und der Deuteropaulinen liegt, wie schon ein erster Blick in die
Bibliographie zeigt und wie es Sch. noch einmal im einzelnen heraus-
stellt (24-34, bes. 33). Es folgen nach dem MaD der Intensitit, mit dem
Schlier das ntl Schrifttum bearbeitete, interessanterweise die johannei-
schen Schriften und erst dann, zusammen mit anderen ntl Schriften,
die synoptischen Evangelien und die Apostelgeschichte. Auch sie, bes.
das Markusevangelium,’s hat Schlier dort, wo er sie in seine Arbeit
einbezog, emdrmgend ausgelegt; sie stehen jedoch eindeutig nicht im
Mittelpunkt seines Interesses. Es sind das aber dle]emgen Teile des
NT, die am meisten Geschichte, das Wort einmal in seinem allerein-
fachsten Sinne genommen, und am wenigsten Verkiindigung in reiner
Form, am wenigsten auch Theologie (im ntl Sinn) bringen. Wenn man,
von dieser Beobachtung ausgehend, einmal ein vermindertes — nicht
fehlendes — Interesse Schliers an der Geschichte (und dann, bei den
Einzelauslegungen, an der Geschichtlichkeit des Erzihlten) feststellt,
so soll damit nicht einer historistischen Ausrichtung der ntl Forschung,
womdglich bei einer einseitigen Bevorzugung der synoptischen Evan-
gelien, das Wort geredet werden, die den Texten doch wohl nicht
ddaquat werden kann. Und wenn sich im Werk H. Schliers tatsdchlich
eine gewisse Distanz zur ntl Geschichte, die ja nicht allein, ja vielleicht
nicht einmal primér im Wort geschehen ist, zeigen und auf einen,
vielleicht unvermeidbaren, Mangel hindeuten wiirde, dann darf dieser
nicht im Sinn eines vorschnell hergestellten Wirklichkeitsbezugs der
Theologie korrigiert werden. Ein neuer Wirklichkeitsbezug der Exege-
se, der Theologie, des Glaubens selbst, wie er sich in der gegenwértigen
kirchlichen Entwicklung unausweichlich aufdréngt, ist nur in einem
langen Ringen zu finden, in dem auch das Werk H. Schliers fruchtbar
werden kann, vor allem durch das, was man seine ungemeine Ernst-
haftigkeit nennen mochte.

Fiir diese sind die Sitze bezeichnend, die Schlier zum Schluff in
einer kleinen, fiir das Verstdndnis seiner Grundintentionen jedoch
wichtigen Schrift, die ganz unter dem Eindruck der Katastrophe von
1945 steht,’® seinerzeit schrieb: ,Wir kénnen neu anfangen wie nie
zuvor in unserer Geschichte. Denn wir sind am Ende wie nie zuvor. Es
liegt an uns, ob wir im trigen Hédngen am Alten und in kraftloser
Sehnsucht nach Vergangenem diesen Augenblick voriibergehen lassen,
oder ob wir ihn klug, tapfer und demiitig auskaufen . .. Es liegt an uns,
ob wir uns noch einmal vor der Jugend unseres Volkes erheben, ihr
einen wirklichen Weg weisen und eine wirkliche Hoffnung!? zurufen

. So spricht die Liebe, die das Wahre erkennt und das Notwendige zu
tun bereit ist.“ Inzwischen hat die Wirklichkeit, und oft eine bittere
Wirklichkeit, diesen Anspruch eingeholt. Im Riickblick 14Bt sich jedoch
sagen, daB Schlier zu denjenigen gehorte, die, mit einer seltenen
Reinheit des Wollens, bereit waren, ,das Nétige zu tun®, und dab er in
einem ungewohnlichen Mabe dazu befdhigt war, das Wahre, mit der
Begrenztheit jedes menschlichen Blicks, zu erkennen.

Aschau/lInn Peter Kuhn

The Letters of St. Cyprian of Carthage, translated and annotated by G. W.
Clarke, Vol. 1-2, Letters 1-27,28-54 - New York, N. ], Ramsey, N.Y.:
Newman Press (1984) 380, 313 S. (Ancient Christian Writers, Vol. 43,44)

Es gibt keinen Autor der vorkonstantinischen Zeit — sei er christlich
oder nichtchristlich —, dessen Lektiire einen auch nur annidhernd
umfassenden Eindruck von den Bedingungen und konkreten Formen
des Alltagslebens einer frithchristlichen Gemeinde vermitteln konnte.
Die verldBlichen Nachrichten dazu sind relativ gering und dazu noch -
mit unterschiedlicher Intensitét — {iber viele Schriften verteilt. Sie zw.
erheben, in ihren hiufig polemischen Kontext einzuordnen und auf
dem Hintergrund der nichtchristlichen Quellen zu bewerten, bedarf
grofer methodischer Umsicht und - in der Regel - zureichender
Kenntnis der gr.-rom. Sozialgeschichte. Dall die Briefe des karthagi-

14 Wie Apk oder 1 Petr. Auch dazu liegen wertvolle, weil Schliers Vortrag fast
waortlich wiedergebende Bonner Vorlesungsskripten aus den Jahren 1962 (Apk:
224 S.) bzw. 1964 (1 Petr: 130 S.) vor.

15 Vgl. neben: Die Markuspassion, Einsiedeln 1974, und neben Einzelauslegungen
die Bonner Vorlesung von 1963 ,Analyse des Markusevangeliums* (Skriptum,
78 S.), die freilich (SchluBwort) ,Fragment* blieb.

16 Die Aufgabe und die Aufgaben einer geistigen Erneuerung, Opladen (Dr.
Middelhauve) o. |. (nach Papierqualitit und Lizenznr. unmittelbar nach dem
Krieg erschienen). Der Titel ist - neben einem entlegenen Gedicht im ,,Bren-

er’ L. v. Fickers (Folge 16, 1946, 266f) — der m. W. einzige, der in der
sorgfiltigen, von W, Léser und A. Raffelt erstellten und in: Der Geist u. d. K.,
290-302, verdffentlichten Bibliographie der deutschsprachigen Publikationen
H. Schliers fehlt.
17 Diese drei Warter im Original gesperrt.
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schen Bischofs Cyprian als Gelegenheitsschreiben zu konkreten Pro-
blemen des Gemeindealltags — anders als etwa dogmatische bzw.
hiresiologische Traktate — fiir diese Frage eine der wichtigsten Quellen
darstellen, ist allgemein anerkannt; Einzelaspekte wie etwa ,Liturgie®
und ,Kirchliches Amt“ sind bereits — z. T. mehrfach — behandelt
worden. Was bisher jedoch fehlte, war ein durchgehender Kommentar
mit der fiir die frithchristliche Sozialgeschichte so wichtigen Einzel-
stellenexegese. Einen solchen Kommentar hat nun der australische
Altertumswissenschaftler G. W. Clarke, der auf dem Gebiet der Kir-
chengeschichte des 2. und 3. Jh.s bereits bestens ausgewiesen ist, fiir
die ersten 54 Briefe des cyprianischen Briefcorpus vorgelegt. Das in der
amerikanischen Reihe , Ancient Christian Writers“, bei der bislang von
wenigen Ausnahmen abgesehen die Ubersetzung mehr Gewicht als der
Kommentar hatte, fiir den deutschen Leser etwas abgelegen publizierte
Werk darf als exemplarisch fiir seine Gattung gelten.

Die Einleitung des 1. Bandes gibt zuerst eine kurze literaturgeschichtliche
Einordnung der Briefe sowie eine Reihe von aufschlufireichen epistolographi-
schen Hinweisen bes. zu den Bedingungen der Entstehung des Briefcorpus
(4-12). Im weiteren werden der Autor und seine Bischofsstadt vorgestellt (12-21).
Mit Abschnitten iiber die ,,Verfolgungen unter Decius” (21-39) und den ,Klerus
von Karthago“ (39-44) schlieBt sich die Behandlung zweier zentraler Probleme
des ersten Drittels des Briefcorpus an. Die Einleitung des 2. Bandes konzentriert
sich nach einem kurzen AbriB der imperialen Geschichte im Zeitraum der
behandelten Briefe (4-5) auf eine erste vergleichende Ubersicht tiber die Reaktio-
nen der einzelnen Kirchen des Ostens wie des Westens auf die Verfolgungssitu-
ation und das dadurch hervorgerufene Problem der lapsi. Dabei stehen organisa-
torische Fragen im Mittelpunkt (5-19).

Die Ubersetzung (I, 51-114; II, 23-89), auf die hier nicht naher eingegangen
werden soll, mubB auf die iiber 100 Jahre alte Textausgabe von Hartel zuriickgrei-
fen, da die seit ldéngerem vorbereitete Edition von Diercks im CCL noch nicht
vorliegt (Vf. hat jedoch Handschriftenkollationen von Diercks berticksichtigen
kénnen). Das eigentliche Kernstiick des Werkes bildet der Kommentar (I,
115-364; 11, 91-304), der fiir jeden Brief eine kurze inhaltliche Zusammenfassung,
eine ausfilhrliche Erérterung der Chronologie sowie die eigentliche fortlaufende
Kommentierung bietet. Beide Biinde werden durch vier niitzliche Indices
(Schriftzitate, Autoren, lat. Begriffe, Allgemeines) (I, 365-380; II, 305-313)
erschlossen.

Verdienstvoll (wenn auch leider nicht selbstverstindlich) ist die
priazise Darlegung der Ziele und Grenzen des Kommentars in der
Einleitung (I, 44-46). So wird die Frage der Beziehung der Briefe zur
Vetus Latina ausdriicklich ausgeklammert. Theologiegeschichtliche
Fragen im engeren Sinne stehen ebenfalls nicht im Mittelpunkt,
obwohl der Leser auch dazu breites Material findet. Das Schwerge-
wicht liegt zweifellos auf der hauptsichlich an der friihchristlichen
Sozial- und Institutionengeschichte orientierten Stellenexegese. Hier
liegen auch die uniibersehbaren Stirken des Buches; der Mangel an
Kommentaren, die frithchristliche Autoren nicht nur unter philologi-
schem und philosophie- bzw. theologiegeschichtlichem Blickwinkel
interpretieren, gibt dem vorliegenden Werk dariiber hinaus eine Vor-
reiterrolle.

Drei Vorziige des Kommentars, die seinen praktischen Wert ausma-
chen, sollen kurz herausgestellt werden:

1. Der Vf. hat die Sekundirliteratur bis zum AbschluBl des Manu-
skripts i. ]. 1976 bzw. 1979 (ungewdhnlich die lange Zeit von 8 bzw. 5
Jahren bis zur Veroffentlichung) nahezu vollstandig erfait. Was fiir die
Cyprianliteratur selbstverstindlich ist, wird zu einer erstaunlichen
Leistung, wenn der Vf. die Forschung nicht nur zur kirchlichen
Organisation, bes. zum Amt, sondern auch zu nahezu jedem im Text
angesprochenen Aspekt bis hin zur Archdologie in ungewéhnlicher
Breite aufarbeitet, wobei die Anmerkungen héufig den Charakter von
Exkursen annehmen (z. B. II, 111-113 zum ,,doctor®; II, 155-157 zu ep.
34,2 als moglichem Beleg fiir Landgemeinden; iiber den ganzen Kom-
mentar verstreut zur Organisation der Verfolgungen). Das Werk
bekommt auf diese Weise Handbuchcharakter und diirfte der unerlaB-
liche Ausgangspunkt jeder weiteren Beschiftigung mit dem cypriani-
schen Briefcorpus sein. Manchmal tut der Vf. allerdings des Guten
zuviel, und der Leser hat in der Fiille der angefiihrten, das Thema z. T.
nur am Rande beriithrenden Literatur Schwierigkeiten, das Wichtige
vom Peripheren zu trennen. Dieser Eindruck wird durch die — wohl
von der Reihe vorgegebene — unzweckmibBig breite Zitationstechnik
bestérkt.

2. Ein weiteres Verdienst liegt in der kompetenten Einbeziehung
der antiken Sozialgeschichtsforschung, die von der Patristik erst all-
mahlich zur Kenntnis genommen wird. So zeigt der Vf. z. B., daB} eine
Ursache fiir den zwischen Cyprian und Teilen seines Klerus schwelen-
den Konflikt, der die Exilzeit und damit auch die hier behandelten
Teile der Korrespondenz iiberschattet, in der unterschiedlichen sozia-
len Herkunft und Bildung der Kontrahenten zu suchen ist. Thm gelingt

es, die iiber die gesamten Cyprian-Quellen verstreuten, z. T. versteck-
ten Hinweise auf die soziale Stellung des Bischofs als solche zu
erkennen, ihren historischen Wert zu bestimmen und mosaikartig
zusammenzusetzen.

Ob der Bischof allerdings kurialen Rang besal (125), scheint mir
fraglich; das Zugestindnis der ,,custodia libera“ von seiten der romi-
schen Behorden allein reicht als Indiz dafiir nicht aus (vgl. G. Schéll-
gen, Ecclesia sordida?, Miinster 1985, 203).

3. Trotz der notwendig kleinteiligen Vorgehensweise erschliefit sich
dem Leser ein zunehmend plastischeres Bild von den inneren Verhalt-
nissen einer frithchristlichen Gemeinde. Dazu tragen neben der Einlei-
tung auch die vielen Parallelen bei, die der Vf. aus anderen vorkonstan-
tinischen Quellen beibringen kann. DaBl der Rahmen des Nachweisba-
ren dabei zugunsten der Anschaulichkeit nicht verlassen wird, dem
Leser vielmehr die miithsame Vorgehensweise der frithchristlichen
Sozialgeschichte deutlich vor Augen gefithrt wird, macht den exempla-
rischen Wert dieses Kommentars aus, der wohl in keiner Seminarbi-
bliothek fehlen sollte. Dem Abschlull des Werkes sieht man mit hohen
Erwartungen entgegen.

Oxford Georg Schollgen

Basile de Césarée: Contre Eunome; suivi de Eunome: Apologie. - Introduction,
traduction et notes de Bernard Sesboiié avec la collaboration de Georges-
Matthiende Durand et Louis Doutreleau. Tome I/Tome Il - Paris: Les
Editions du Cerf 1982/1983. 274 S./355 S. (Sources Chrétiennes Nr. 299/Nr.
305) kart. FF 167.-/184.—

Mit dem Auftreten der radikalen Arianer Aétius und Eunomius
gewann seit 358 der trinitarische Streit ein neues Profil; die philosophi-
schen Implikationen der christlichen Gotteslehre wurden nun intensi-
ver reflektiert. In diesem Zusammenhang gebiihrt bis heute der litera-
rischen Auseinandersetzung besondere Beachtung, die Basilius als
Presbyter von Césarea mit einer kurzen trinitatstheologischen Schrift
des Eunomius fithrte. Zusammen mit seinem Werk ,,Uber den Heiligen
Geist" von 374/5 gehort die ,,Widerlegung der Verteidigungsschrift des
gottlosen Eunomius” (Contra Eunomium; im folgenden abgekiirzt:
C. Eun.) zu den dogmatischen Hauptwerken des Kirchenvaters, was
auch die handschriftliche Uberlieferung zeigt, wo beide oft zusammen
gleichsam als ein Corpus dogmaticum neben den Ascetica, Briefen und
Homilien erscheinen. Allerdings ist diese Uberlieferung relativ schmal,
was sich daraus erkldrt, daB — im Unterschied zur ,zeitlosen" Giiltig-
keit der anderen Corpora — C. Eun. spiteren Generationen, fiir die das
arianische Problem erledigt war, nicht mehr so aktuell erschien (auch
wenn man dies Werk, wie noch das Konzil von Florenz zeigt, mit
Achtung erwiihnte).

Die vorliegende Ausgabe, die auf 17 Handschriften und der indirek-
ten Uberlieferung basiert, bietet eine den heutigen Anspriichen genii-
gende kritische Textgestalt, fiir welche de Durand die Kollatio-
nen, den Variantenapparat und die Praefatio zur Textgeschichte
erstellt hat. Bislang war man auf die bei Migne abgedruckte Ausgabe
des Mauriners Julien Garnier von 1721 als die beste der seit 1535
veranstalteten Editionen angewiesen; indes bestitigt sich die solide
Qualitdt von Garniers Arbeit durch die jetzige Neuedition, denn der
Mauriner hat mit seiner Auswertung von sieben Handschriften und
den dlteren Editionen drei der vier von Durand klassifizierten Uberlie-
ferungszweige benutzt. Es handelt sich um eine beachtliche Teamar-
beit dreier renommierter Gelehrter, wobei de Durand (zu Basilius) und
Doutreleau (zu Eunomius) die wesentliche philologische Arbeit
geleistet haben, die abschlieBende Feststellung des Textes aber von
allen dreien gemeinsam verantwortet wird. Durand hat Basilius’ Schrift
betreut (Buch I-III; die spéter in der Handschrifteniiberlieferung ange-
héngten Biicher IV-V werden hier, weil nicht-basilianisch, zu Recht
weggelassen; vgl. Sesboiiés Begriindung Bd I, 59-64). Doutreleau liefert
eine Neuedition von Eunomius’ ,, Apologetikos® (Bd II, 177-299), so daB}
man nun beide Schriften vorziiglich beisammen hat. Der erste Band
bringt Buch I von C. Eun., der zweite Band Buch II-III und Eunomius’
Apologie. =

Von Sesboiié stammen die Ubersetzung, die knappen
Erlduterungen zum Text und die historischen Teile
der Einleitung (Bd I, 9-97; Bd II, 179-197). Letztere bringen eine
sorgfiltige Einfithrung in die Entstehungssituation des Werkes. Die
Datierungsfrage 140t sich bis heute nicht mit letzter Sicherheit l6sen.
Eunomius hat seine Apologie im Zusammenhang mit Diskussionen
iiber seine radikale Ablehnung der traditionellen Trinitétslehre verfalit,
entweder 361 im Zusammenhang seiner Absetzung vom Bischofsamt
in Kyzikus (so die herkémmliche Auffassung) oder 360 im Zusammen-
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hang der Synode von Konstantinopel (so neuerdings L. R. Wickham).
Sesboiié erortert umsichtig die jeweiligen Argumente und kommt
unter Aufnahme von Wickhams Ergebnis zu folgender Hypothese:
Eunomius habe die Schrift zur Verteidigung seiner Position auf der
Konstantinopeler Synode vorgelegt, weil er Bischof werden sollte und
sich angesichts der Verwerfung der Anhoméer-Formel von dieser
distanzieren mufite, um die von ihm behauptete Ubereinstimmung mit
der kirchlichen Tradition nachzuweisen (Bd I, 31-33). Fiir diese Hypo-
these spricht einiges, insbesondere die auffillige Kiirze der Apologie
und deren konstitutiver Bezug auf das Credo. Wenn es ein derart
kirchenpolitisch brisanter AnlaBl war, stellt sich allerdings die Frage,
warum Basilius mit seiner Gegenschrift mehrere Jahre gewartet haben
sollte und welche aktuelle Funktion sie fiir ihn dann hatte. Sesboiié
datiert die Widerlegung (C. Eun.) auf 364, weil er sie mit einer Notiz in
Bas. Ep. 223,5 als Vorarbeit fiir die Synode von Lampsakus ansieht (I,
42f). Doch Ep. 223,5 bringt diese Synode nicht in direkten Zusammen-
hang mit Basilius’ Diktat von Texten ,,gegen die Héresie“; und fiir die
Versammlung der Homéusianer in Lampsakus war Eunomius' Theolo-
gie tiberhaupt kein Verhandlungsgegenstand (vgl. Sozomenus, Hist.
eccl. VI, 7,3-9: allein die Auseinandersetzung mit Eudoxius und den
Homéern). Man wird die zeitliche Nédhe der Abfassung von C. Eun. zu
Lampsakus mit Ep. 223,5 annehmen konnen (so dab die Datierung auf
364 wahrscheinlich bleibt; vgl. Bas. Ep. 20); aber ein sachlicher Bezug
fehlt. Hier miiBte iiber Sesboiiés interessante Erwigung hinaus weiter
nachgedacht werden. Wenn man Basilius’ Polemik gegen die Tatsache
bedenkt, daB Eunomius seine Schrift als Verteidigung deklariert, dann
kdme auch die unklare Situation unter den Kaisern Julian und Jovian
363/64 mit der erneuten Anndherung zwischen Homdern und
Arianern in Frage. Auf jeden Fall diirfte Eunomius’ Wirksamkeit in
Kappadokien um diese Zeit als mitbedingender Faktor fiir Basilius’
Gegenwehr in Anschlag zu bringen sein. Seine Thesen waren aktuell,
sonst hitte Basilius nicht sein ganzes Werk als fortlaufende Auseinan-
dersetzung mit ihnen konzipiert, sondern sie lediglich als Sprungbrett
fiir eine eigene systematische Darstellung (was C. Eun. eben nicht ist!)
benutzt. Deshalb bleibt die alte Hypothese, Eunomius habe seine
Apologie nach der Vertreibung aus Kyzikus verfaBt, beachtenswert. So
ricken beide Schriften in einen sinnvollen chronologischen Zusam-
menhang. In einer aktuellen Diskussion versuchte Basilius 364, sich als
philosophisch besser versierter Theologe, der zudem die bessere Exe-
gese treibt, zu profilieren. Eunomius hat diesen Angriff erst spit (3787)
mit einer erneuten Apologie beantwortet, von welcher Fragmente in
der Gegenschrift des Gregor von Nyssa erhalten sind.

Ausfiihrlich wiirdigt Sesbolié Eunomius als philosophischen
Theologen. Sein Gottesbegriff mit dem Ansatz bei der absoluten
Transzendenz entspricht demjenigen des Neuplatonismus. Von Arius
unterscheidet er sich erheblich, und zwar vor allem, wie Sesboiié
betont, durch die systematische Stringenz in der Verbindung von
ontologischer und erkenntnistheoretischer Argumentation, womit er
sich als getreuer Schiiler des Aétius erweist. Sesboiié orientiert sich bei
der geistesgeschichtlichen Einordnung des Eunomius in den Neuplato-
nismus an ]. Daniélous Arbeit von 1956. Er gibt allerdings zu, dalB in
der ersten Apologie die neuplatonische Dimension weniger explizit
begegnet als in der zweiten Apologie (II, 194), und er verschweigt den
aristotelischen und stoischen Einflub nicht (II, 195-197). Hier hitte es
sich empfohlen, in eine Diskussion mit den neueren Hypothesen von
L. R. Wickham und J. M. Rist einzutreten.

Auch Basilius’ theologiegeschichtliche Position wird ausfiihrlich
und umsichtig vom neuesten Forschungsstand her unter der Leitfrage
dargestellt, von welchen Einfliissen sein Denken geprégt ist (I, 65-95).
Trotz der Préagung durch Origenes unterscheidet er sich von diesem
durch eine andere Begrifflichkeit. In philosophischer Hinsicht bestitigt
auch Sesboiié den mehrfach festgestellten Eklektizismus des Basilius
durch Hervorhebung von stoischen, aristotelischen und neuplatoni-
schen Elementen. Die theologiegeschichtliche Bedeutung der Kontro-
verse liegt darin, daB von zwei unvereinbaren Ansétzen her jeweils die
sachgeméle christliche Gotteslehre dargestellt werden soll. Eunomius
konstruiert einen Gottesbegriff, der den philosophischen Anforderun-
gen gerecht wird, und gleicht diesem die biblischen Aussagen an.
Basilius dagegen geht von dem biblischen Gottesbild aus und nimmt
logische Widerspriiche und erkenntnistheoretische Insuffizienzen in
Kauf. Modern gesprochen: Fiir seinen Gottesbegriff sind Offenbarung,
Geschichte und Weltbezug konstitutiv; deswegen mubB er ihn in trinita-
rischer Form artikulieren, wobei ihn nicht die ontologischen Aspekte,
sondern die biblischen Aussagen leiten. Fiir Eunomius liegt die spezifi-
sche Christlichkeit der Theologie noch nicht in dem Gottesbegriff als
solchem, sondern erst in der Lehre iiber den Sohn und den Geist, die er

in arianischer Radikalitdt von Gott abhebt, aber gleichwohl als Trinitat
zu denken versucht. Seine Einbeziehung der Pneumatologie veranlafit
Basilius, die im vorangehenden arianischen Streit bisher vorwiegend
christologisch fundierte Erorterung der Gotteslehre ansatzweise in eine
echte trinitarische Reflexion zu iiberfithren. Nicht zuletzt darin liegt
die dogmengeschichtliche Bedeutung seiner Schrift.

Textbasis fiir C. Eun. ist die alte Handschrifteniiberlieferung, d. h.
Codices des 9.~13. [h.s (kurze Beschreibung der 17 Handschriften Bd I, 100-111).
Zwei von ihnen (DG) haben nach Durands Untersuchung relativ am besten den
urspriinglichen Text bewahrt, allerdings auch sie bereits in einer korrigierenden
Rezension. (Schon die editio princeps Venedig 1535 bot iibrigens einen dieser
Rezension entsprechenden Text.) Die Divergenzen der Uberlieferung sind, wie
die indirekte Bezeugung bestitigt, relativ alt, so dab sich ein gemeinsamer
Archetypus nicht erschliefen ld6t und das Stemma (132) etwas vage bleibt. Als
Ergebnis kommt ein Text heraus, zu dem nicht sonderlich viele Varianten
geboten werden (etwa eine fiir jede fiinfte Zeile) und der sich insgesamt nicht
gravierend von Garniers Edition unterscheidet. Die Verbesserungen gegeniiber
dieser betreffen vor allem viele Kleinigkeiten der Wortformen, die zumeist
sachlich ohne Bedeutung sind, was eben daran liegt, daB in den unterschiedli-
chen Handschriften inhaltlich belangvolle Abweichungen kaum begegnen. Auf-
fillig ist die Variationsbreite bei der Formulierung des Titels, die um die
Grundbegriffe 'Avnippnmixdg (Widerrede) bzw "Avatpentixég (Widerlegung) sich
rankt. Obwohl ersterer Begriff in den Handschriften dominiert (vgl. 124; im Text
140 leider ohne Apparat!), haben sich die Herausgeber fiir den traditionellen Titel
"Avatpertikdg entschieden. Sachlich héngt nicht viel daran, aber vielleicht laBt
sich auch aus Gregor Naz., Orat. 43, 67 (MG 36, 585 A: 1oig dvmippnmikoig) der
erstere als der urspriingliche Titel erschlieBen.

Mit der vorliegenden Ausgabe besitzen wir eine solide Grundlage
fiir die weitere wissenschaftliche Bearbeitung von ,,Contra Eunomi-
um"“, ohne dall damit die Garnier-Edition als véllig tiberholt gelten
miifte. Die vielfiltigen Erlduterungen erschliefien den Text ebenso wie
die sorgfiltige Ubersetzung und die umfangreichen Register.

Miinster Wolf-Dieter Hauschild

Le Goff, Jacques: Die Geburt des Fegefeuers. [Aus dem Franz. ibersetzt von

Ariane Forkel]. - Stuttgart: Klett-Cotta (1984). 458 S., geb. DM 98.-

Dem Buch liegt eine klare und alles beherrschende These zugrunde,
die der Vf. schon friither in recht dezidierter Form vorgetragen hat und
nun auf breiter Basis wiederholt: Das Fegefeuer sei im letzten Drittel
des 12. Jh.s geboren worden; damals sei das Wort purgatorium iiber-
haupt erst geschaffen worden. Die Vorstellung vom purgatorium als
einem ,intermedidren Ort* habe den frithmittelalterlichen Dualismus
von Himmel und Hélle aufgelockert, indem ein Drittes geschaffen
worden sei, um moglichst viele Seelen vor der Hoélle zu bewahren.
Dabei hitten die gesellschaftlichen Verhéltnisse insofern eine Rolle
gespielt, als sich damals auch ein ,dritter Stand“ gebildet habe,
namlich die zwischen Herrschern und Beherrschten angesiedelte neue
Schicht der freien Stadter, wie iberhaupt die neuen Lebensverhiltnis-
se auch einen erweiterten moralischen Spielraum erfordert hitten, den
dann die Idee des Purgatoriums mit seinen nicht fiir immer und
endgiiltig wirkenden Strafen vorteilhaft begiinstigt habe. Auch habe
der dem 12. [h. typische Geist der ratio, der iustitia und des Rechnens
das Fegefeuer sowohl ,numerisiert” wie auch ,proportionalisiert®,
indem eine genaue Entsprechung zwischen abzubiiBenden laBlichen
Siinden beziehungsweise abzubiifenden Strafen bereits bereuter und
vergebener Stinden einerseits und der Verweildauer am Reinigungsort
andererseits hergestellt worden sei.

Im vorliegenden Buch hat der Vf. zunidchst die lange Vorgeschichte
des Fegefeuers ausgebreitet. Neben den verschiedenen Apokalypsen,
besonders der Paulus-Apokalypse, gelten inshesondere Augustinus
und Gregor der Grobe als ,Viter des Fegefeuers”. In der Tat hat eine
von Augustinus ausgesprochene Klassifizierung anregend und fixie-
rend gewirkt: Die valde boni im Himmel, die non valde boni im
Paradies, die non valde mali in der Reinigung und die valde mali in der
Holle. Bei Gregor dem Grollen ist wichtig, daB der ignis purgatorius
nicht mehr wie in der voraufgehenden Patristik das Reinigungsfeuer
nach dem Gericht und vor Eintritt in den Himmel ist, sondern
eindeutig zwischen Tod und Auferstehung eingeordnet ist und von
daher die Moglichkeit bietet, dall abgeschiedene Seelen, sofern sie
nicht ganz rein sind, noch vor ihrem Gericht eine Reinigung erfahren
kénnen. Der Vf. verfolgt nun das Fortleben des ,Viererschemas“
Augustins, das ihm im Grunde aber ein Zweierschema ist, nimlich das
von Himmel und Hélle. Demgegeniiber sieht er bei Gregor ein ,,Dreier-
schema® grundgelegt: Himmel — Fegefeuer — Holle. Das Viererschema
(im Grunde das Zweierschema) ist aber das iiberlegene und wird erst
im 12. JTh. von den Theologen des purgatorium iiberwunden, die nun
dem Dreierschema aus den bereits erwdhnten Griinden zum Siege
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verhelfen. Uberhaupt ist laut Vf. nach Grundlegung der beiden Sche-
mata durch Augustin und Gregor im frithen Mittelalter eine ,Zeit der
Stagnation® festzustellen. Tatséchlich hat diese Epoche weniger theo-
logische Erdrterungen als vielmehr eine ganze Reihe von ,Jenseitsrei-
sen“ hinterlassen, in denen eine zeitweilig vom Korper geloste Seele
unter Fithrung von Engeln oder Heiligen das Jenseits schauen darf. In
diesen Schilderungen sieht der Vf. das Viererschema tiberwiegen.
Doch miissen Bedenken schon bei der Trennung von Theologie und
Jenseitsvision ansetzen; fiir das frithe Mittelalter sind die Jenseitsreisen
durchaus ,, Theologie“. Wer aber diese Jenseitsreisen studiert — der Vf.
hat leider nicht mehr die 1981 erschienene Arbeit von P. Dinzelbacher,
Vision und Visionsliteratur im Mittelalter, beriicksichtigen kénnen -,
mul} trotz der in der deutschen Ubersetzung beigefiigten Erginzungen
doch auch Liicken konstatieren. Ein Beispiel: Die Vita des Nordland-
Missionars Ansgar enthélt eine Jenseitsreise, die sehr deutlich im
Gregorschen Sinn vom ignis purgatorius als einer Reinigung zwischen
Tod und Gericht spricht, also nach Le Goffs Kriterien dem Dreiersche-
ma zuzuordnen wire. Gewichtiger noch ist der Einwand, dal} der
Autor die Entstehung und geradezu explosionsartige Ausbreitung der
im 8. Jh. — iibrigens nachweislich unter Einflufy der Jenseitsvisionen —
entstandenen Gebetsverbriiderungen zugunsten der Verstorbenen so
gut wie ganz iibergeht. Was aber sollten, so ist kritisch gegenzufragen,
diese Hunderte, ja Tausende von Fasttagen, Psalmodien und MeBfeiern
fiir die Verstorbenen bezwecken, wenn nicht deren Lauterung und
Befreiung? Die massenhaften Fiirbitten, die seit karolingischer Zeit in
Ubung waren, beweisen eben aufs deutlichste, daB das Zweierschema
mit seinem Entweder-Oder von Himmel oder Hélle langst vor dem 12.
Jh. iiberwunden war und man durchaus einen Zwischenraum sah, aus
dem die Seelen noch nach dem Tod befreit werden konnten, mochte
dieser Ort nun das Paradies sein fiir die non valde boni oder die mit
Strafen reich versehene Vorhélle der non valde mali. Ubngens kommt
in karolingischer Zeit auch schon ein Mebformular auf, in dem fiir
solche gebetet wird, an deren Heil man zweifelte, fiir die man aber
dennoch Fiirbitte einlegen wollte. Auch die Proportionalitdt und das
Verrechnen von Siindenschwere und Straflinge ist nicht erst ein
Kennzeichen des 12. Jh.s. Schon die frithmittelalterlichen BuBbiicher
vermégen die Bublleistungen genauestens zu berechnen; Beispiele hat
vor Jahren C. Vogel bereits erértert. Es mag dem 12. Jh. mit seiner
Rationalitdt zugebilligt werden, daB man nicht allein die irdischen
Strafen, sondern auch die jenseitigen Léuterungsstrafen genauer zu
proportionalisieren suchte; aber eine Neuerung liegt hier nicht vor.

Als besondere Leistung der Theologen des 12. Jh.s, die sich mit dem
Purgatorium befaBten, diirfte herauszustellen sein, daB sie sich, in
Abhebung von den in den Jenseitsreisen geschilderten Straforten,
bewuBt aller ,Folterkammerphantasie” enthalten wollten und theolo-
gisch zu klaren suchten. Weil die im Fegefeuer verweilenden Seelen
bereits bereut hitten, kénnten im Purgatorium nicht mehr Damonen
mit ihren Folterqualen tdtig werden. Die von Le Goff konstatierte
sInfernalisierung” des Purgatorium geschieht im 12./13. Jh. nicht auf
der theologischen Ebene, sondern unterhalb derselben eher, und hier
oft genug weiterhin unter Berufung auf die Jenseitsschilderungen,
insbesondere des Purgatorium sancti Patricii; gerade diesen Text aber
haben die groBen Theologen nur skeptisch oder doch zumindest recht
vorsichtig behandelt.

Ein entscheidendes Manko der ganzen These scheint dem Rez.
darin zu liegen, daBl der Vf. nicht die Bedeutung des fiir alle BuBige-
schichte und damit auch fiir das Fegefeuer geradezu grundlegenden
Theologumenon erkannt hat: deus qui nullum peccatum dimittit.
Angesichts der pastoralen Erfahrung, dal Menschen gut gelebt hatten
und doch nicht makellos verstorben waren, bewirkte dieser Satz von
der UnerlaBlichkeit der Strafe, dal man nach einer Méglichkeit jensei-
tiger Reinigung zu suchen begann. Aber wie hatte diese Vorstellung
von der Notwendigkeit einer fiir jede Siinde zu leistenden Strafe
iiberhaupt aufkommen kénnen! Denn der Vatergott, so wie ihn das NT
darstellt, vermag auch ohne Wiedergutmachung zu verzeihen. Hier ist
eben Gott zuerst Liebe. Sobald aber Gott zuerst Gerechtigkeit verkor-
pert, mub er vergelten: das Gute mit Lohn und das Bose mit Strafe. Die
Vorstellung vom vergeltenden Gott ist mindestens seit dem Aufkom-
men der BuBbiicher vorherrschend und eigentlich im ganzen Frithmit-
telalter gelaufig; dasselbe horen wir auch noch bei den Theologen des
12. Jh.s, und eben darin liegt der Kern des Purgatorium. Erst die
Mystiker des 14. Jh.s haben das Problem in weiterfiihrender Weise
behandelt: Sie beginnen, das Fegefeuer zu relativieren und die Propor-
tionalitét aufzuheben. Horen wir etwa Heinrich Seuse, wie er von der
Wirkung des Griffs nach den Verdiensten Christi spricht: ,Und sollte
sie <die Seele> tausend Jahre in dem Fegfeuer brennen, sie hat es in

kurzer Zeit nach Schuld und BuBe abgelegt, so dab sie ohne alles
Fegefeuer in die ewige Freude fihrt* (Ewige Weisheit I 15).

Es gab also eine Infragestellung sowohl der Rechenhaftigkeit wie
der strengen Proportionalitit. Auf der Ebene der allgemeinen Praxis
behielt allerdings das Fegefeuer seinen weithin infernalisierten Cha-
rakter mit entsprechender Rechenhaftigkeit in der AbbiiBung.

Der These von Le Goff diirfte eine anders zu akzentuierende
Geschichte des Fegefeuers entgegenzustellen sein: Grundlegend ist das
mit dem NT kaum zu vereinbarende Theologumenon von dem Gott,
der keine Siinde ungestraft l4Bt. Infolgedessen wurde fiir die nicht
ganz makellos Verstorbenen eine Lauterungsmoglichkeit im Jenseits
erhofft bzw. erbeten. Dies geschah schon in patristischer Zeit, wobei
fiir den Westen besonders Augustin und Gregor der GroBe bedeutsam
wurden. Die im Jenseits erhoffte Liuterungsmoglichkeit erfuhr vor
allem in den frithmittelalterlichen Berichten von Jenseitswanderungen
eine grausig-grausame Ausmalung. Die neue Theologie des 12. |hs
nahm erste theologische Modifikationen und Moderationen vor, und
die Mystik des 14. Jh.s vermochte bereits gewisse Relativierungen
auszusprechen. Also nicht ,Triumph des Fegefeuers im 12. Jh,
sondern eher bereits eine erste MaBigung. Mit diesem Befund stimmt
iiberein, dab — trotz aller Seelenmessen des Spitmittelalters — die Zeit
der groBen Gebetsverbriiderungen nur bis zum Hochmittelalter ange-
halten hat.

Einzelheiten:DabB es bis zum Ende des 12. Jh.s das Wort purgatorium als
Substantiv nicht gegeben haben soll (11), ist irrefiihrend; man lese nur Gregor von
Tours, De virtutibus s. Martini III 60 (MG SS rer. Merov. 1/2 197%8): O
purgatorium, ut ita dicam, caeleste! Nicht daB hier das Fegefeuer gemeint wire,
aber doch ein himmlisches Reinigungsmittel. — Beda ist natiirlich nicht mehrfach
in Rom gewesen (139). — Den karolingischen Libri memoriales mit ihren bis zu
40 000 Namenseintragungen die cluniazensischen Nekrologien mit nur 50 bis 60
Namen je Kalendertag entgegenzustellen (3,153ff), ist génzlich verfehlt, sind es
doch in Cluny jeweils 50 bis 60 Namen pro Tag; tatséchlich gibt es denn auch
cluniazensische Totenbiicher mit insgesamt ebenfalls Zehntausenden von
Namen. - Citaux zu einem Zentrum des Seelengedéchtnisses zu erheben (204),
erscheint zumindest fiir dessen Anfinge problematisch; man lese dazu J. Wol-
lasch, Neue Quellen zur Geschichte der Cistercienser, ZKG 84 (1973) 188-232. —
Die Katharer, die zunichst das Fegefeuer ablehnten (290), haben sich im 14. Jh.
dieser Vorstellung durchaus zuginglich gezeigt (A. Borst, Die Katharer, 171ff).

Allerschirfstens ist die Ubersetzung des Buches zu riigen. Schon
die Behandlung der Eigennamen ist zum Beispiel vollig willkiirlich und
verrit obendrein blanke Unkenntnis.

Aus ,,Cyprien” wird , Zyprian“ (79), und aus ,Boéce“ wird ,,Bothius® (325).
Dagegen bleiben Remigius von Reims und Auxerre als Rémi (129, 148 u.6.)
stehen. Fiir Atton de Verceil erscheint Atzo von Vercelli (130). Bei Abt Sunniulf
von ,Randau® (139) ist unkontrolliert ein Druckfehler der franzosischen Ausgabe
iibernommen; es handelt sich um das Kloster Randan bei Puy-de-Déme. Der
heilige Furseus bleibt durchgehend der franzisische Fursy (139 u.6.). Wo die
franzosische Ubersetzung lateinischer Texte die direkte Vorlage ist, erscheint
dominus als Monseigneur (148 u. 6.), und der Hausmeier ist Mayordomus (139).
Das schwarzwildische Kloster St. Blasien heifit St. Blasius (170). Santa Maria
Maggiore in Rom ist Santa Maria maiora (218). Nicée erscheint als Nikea (341).
Die Eifelabtei Himmerod wird ohne Erkldrung in lterer Schreibweise als
Hemmerode wiedergegeben (368 u. 6.). DaB aus dem friesischen Kloster Sion ein
Sitten (372) geworden ist, diirfte — natiirlich véllig widersinnig — aus dem
wallisischen Sion/Sitten zu erkldren sein. DaB Aix-la-Chapelle Aachen ist (375),
wird der Leser wissen, die Ubersetzerin offenbar nicht. Césarius von Heisterbach
wird nach Art eines modernen Adelsnamens (wie etwa ,von Bismarck"”) behan-
delt, so dab es heifien kann: ,Heisterbachs Rundgang“ (376) oder , Heisterbachs
Zeit” (377).

Am schlimmsten sind die sachlichen Fehler in der Ubersetzung,
weil sie die schiere Unkenntnis in Geschichte und Theologie verra-
ten.

Da gibt es ein ,Kloster Heito auf der Reichenau im siidlichen Germanien®
(143); zur Erinnerung: Heito ist auf der Reichenau Abt gewesen. Oder Petrus
Damiani ist ,Kardinal von Paris* (216f). Der heilige Petrus ist natiirlich nicht ,in
Begleitung der beiden Engel Emmanuel und Eligius® erschienen (225), sondern
»in Begleitung zweier Engel sowie des Emmanuel und des Eligius“. Das doch
wohl als Religionsterminus zu verstehende Wort ,revenant wird nicht als
Wiedergénger, sondern durchgehend als Gespenst wiedergegeben (100 u. 6.). Ein
Ménch kann wohl kaum seine Jungfernschaft verlieren (368), wohl aber seine
Jungfraulichkeit. Auch erscheinen ,besondere” Sprachformen: die Seelen ,er-
klimmten“ einen Berg (147), oder ein Vergehen wird ,gerochen” (394). Bei
lateinischen Zitaten sind vorhandene Druckfehler kritiklos iibernommen und
gelegentlich noch weitere eingefiigt. Nicht selten wird ein falscher Artikel
benutzt: das ignis (123), das Libell (345), der Hadrianum (Sakramentar) (151). Bei
der Wiedergabe griechischer Buchstaben sind durchweg das Kappa und das
Theta, selbst mitten im Wort, groB geschrieben (342 u. 6.). Auf die bibliographi-
schen Angaben und die Benutzung bzw. Nichtbenutzung deutscher Ubersetzun-
gen von Quellentexten einzugehen, wiirde ein eigenes Kapitel erfordern. Gele-
gentlich hat die Ubersetzerin nicht einmal zu begreifen vermocht, was mit einem
bestimmten Schema in der Druckanordnung beabsichtigt ist (271).
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Das Fazit: Ein renomierter Verlag, der sich dazu noch der Nouvelle
Histoire in besonderer Weise annehmen michte, hat es nicht einmal
bei einem historischen Bestseller fiir notig erachtet, einen Lektor
aufzubieten, der die simpelsten historischen und theologischen Fehler
zu korrigieren imstande war. Einem Kalkulator freilich scheint das
Werk vorgelegen zu haben, betrigt doch der deutsche Preis immerhin
das Doppelte des franzésischen.

Minster Arnold Angenendt

Das Bistum Konstanz 2. Die Zisterzienserabtei Bebenhausen. Im Auftrage des
Max-Planck-Instituts fiir Geschichte. Bearb. von Jiirgen Sydew. — Berlin,
New York: Walter de Gruyter 1984 X, 342 S. (Germania Sacra. Neue Folge 16:
Die Bistiimer der Kirchenprovinz Mainz, das Bistum Konstanz), geb.
DM 154.—

Den Grundsitzen der Reihe ,,Germania Sacra“ entsprechend liegt
mit diesem Werk eine historische Bestandsaufnahme iiber die ehemali-
ge Zisterzienserabtei Bebenhausen vor. Man darf also keine eingehen-
de Darstellung der Baugeschichte, wie sie etwa C. Waeber-Antiglio fiir
Hauterive (1976), oder eine umfassende Beschreibung des Klosters und
seines Lebens iiberhaupt, wie sie O. Beck fiir Heggbach (1980) gegeben
haben, erwarten. Dal das Buch dennoch mehr bietet als eine Zusam-
menstellung von Listen und Tabellen und auch fiir einen weiteren
Kreis historisch Interessierter gut lesbar bleibt, ist dem mit tiberragen-
dem Kenntnisreichtum gepaarten darstellerischen Geschick des Vf.s J.
Sydow zu verdanken. S. war von 1962 bis 1983 Archivar der Stadt
Tiibingen, in die Bebenhausen 1974 im Zuge der sog. Verwaltungsre-
form eingegliedert wurde. Er hat sich auch schon in fritheren Arbeiten
eingehend mit der Geschichte der Abtei befafit.

Im ersten Kap. gibt der Vf, nach einer Zusammenstellung der
handschriftlichen und gedruckten Quellen sowie einer ausfiihrlichen
Bibliographie, eine Beschreibung der Baudenkmaéler des Klosters. Die
Bausubstanz der Abtei ist in ihrem spiitmittelalterlichen Zustand, von
wenigen bedauerlichen Verlusten abgesehen, nahezu intakt erhalten,
ein Vorzug, der fiir ganz wenige Zisterzienserkloster nérdlich der
Alpen zutrifft; auf dem Gebiet des heutigen Landes Baden-Wiirttem-
berg bieten neben Bebenhausen nur noch Maulbronn und Bronnbach
an der Tauber ein dhnliches Bild. Hinzu kommt, daBl dank rigoroser
Baubeschriankungs- und Landschaftsschutzverordnungen auch die
umliegende Landschaft in einem relativ urtiimlichen Zustand erhalten
geblieben ist. Inmitten eines groben Waldgebietes am Schnittpunkt
zweier Tiler, also in einer ,klassischen® zisterziensischen Landschaft
gelegen, ist Bebenhausen heute so etwas wie ein mittelalterliches
Kloster-Museum, in dem allerdings das kldsterliche Leben erloschen
ist.

Anhand der erhaltenen Dokumente und vorliegender kunsthistori-
scher Untersuchungen stellt der Vf. die Baugeschichte der Abteikirche
und der Klostergebaude dar.

Die im Stil der zisterziensischen Romanik errichtete Kirche war 1228
vollendet. Wahrend im Chor und Querhaus noch Rundbogen den Bau beherr-
schen, fithrte der Baumeister der Vierung und des Langhauses nach burgundi-
schem Vorbild den Spitzbogen ein. Die aus grauem Dettenhduser Sandstein
errichtete Basilika gab mit den neun Jochen ihres Langhauses und insgesamt
55 m Linge sicher einen hervorragenden Eindruck von der groBartigen Strenge
des zisterziensischen Kirchenbaus auf dem Hohepunkt seiner Entwicklung.

Diesen Eindruck vermittelt heute am ehesten der nach Beseitigung
der konfessionellen Trennwand wiederhergestellte Innenraum der
Abteikirche von Otterberg bei Kaiserslautern. Dafl die Kirche von
Bebenhausen nur noch als Torso erhalten ist, verdanken wir dem
Herzog Ulrich von Wiirttemberg, von dem ja auch andere faule Taten
in die Geschichte Stiddeutschlands eingegangen sind. Nach der Riick-
kehr des Herzogs und der Einfithrung der Reformation in Wiirttemberg
wurde 1535 das Kloster aufgelost. Kurz darauf wurden die sechs
westlichen Joche des Langhauses abgerissen. Die Steine wurden fiir
den Ausbau des Schlosses Hohentiibingen zu einer Festung verwen-
det.

Die traurig klaffende ,Zahnliicke* im Gesamtbild der Abtei schreit
formlich nach Rekonstruktion fiir jedermann, der ein Gefiihl fiir
mittelalterliche religitse und architektonische Kultur hat. Freilich steht
eine solche Erwagung im Widerspruch zu Dehioschen Grundsitzen
und den Dogmen einer bestimmten kunsthistorischen Schule. Nach
Ubemndung solcher Widerstande kénnte das Land Baden-Wiirttem-
berg, das ja reich genug ist (auch infolge der zweimaligen Aneignung
umfangreichen Klosterbesitzes), dem Gedanken einer Wiedergutma-
chung dieses von einem fritheren Landesvater veriibten Kulturverbre-
chens nihertreten.

Wesentliche Umbauten an der Kirche erfolgten unter dem Abt Konrad von
Lustnau (1320-1353), als das heute noch erhaltene groBe MaBwerkfenster und
weitere gotische Fenster in Chor und Querhaus gebrochen und die &uleren
Strebepfeiler errichtet wurden. Unter dem Abbatiat des Peter von Gomaringen
(1393-1412) baute der Konverse Georg von Salem den zierlichen spitgotischen
Dachreiter, der heute vielfach als Wahrzeichen von Bebenhausen angesehen
wird, zweifellos aber im Widerspruch zu dem urspriinglichen zisterziensischen
Ideal von Kargheit und Strenge steht. Auf dem berithmten Fresko am nérdlichen
Vierungspfeiler im Eingang zum Chor hat sich Abt Peter darstellen lassen, wie er
der Gottesmutter knieend den Vierungsturm darbringt.

Die Gestalt des Chorhauptes vor Einfiigung des grofien MaBwerk-
fensters ist nicht bekannt. Der Hinweis des Vf.s auf die Chorfenster der
Abteikirche von Euferthal in der Pfalz (13) ist zumindest irrefithrend,
denn die Anordnung der Fenster dort ist nicht urspriinglich. Vielmehr
wurden die beiden oberen Fenster erst im 18. Jh. nach dem Vorbild von
Eberbach im Rheingau hinzugefiigt (vgl. E. Rinnert, EuBerthal, 41984,
7). Dagegen fehlt jeder Hinweis auf den architekturgeschichtlichen
Kontext, in welchem in der ersten Hilfte des 14. Jh.s die gotische
Umgestaltung zahlreicher Zisterzienserkirchen erfolgte, ganz dhnlich
wie in Bebenhausen z. B. in Maulbronn und Hauterive (vgl. C. Waeber-
Antiglio, Hauterive, 1976, 127f). An dieser Stelle muB auch beanstandet
werden, daB genaue Angaben iiber die Male der Kirche fehlen.

Der Vf. gibt sodann eine genaue Beschreibung der einstigen Aus-
stattung der Kirche und der Klostergebiude.

Wihrend die urkundlich belegten zwanzig Altidre (von vielleicht einer Aus-
nahme abgesehen: s. u.) dem reformatorischen Ikonoklasmus zum Opfer fielen,
verdanken die Gebiude des Klausurbereichs und des duBeren Klosterbezirks
wohl gerade der Einfithrung der Reformation ihre fast vollstindige Erhaltung.
(Die mittelalterliche Bausubstanz der katholisch gebliebenen Kldster wurde
vielfach im Zeitalter des Barock vernichtet). Zu beklagen ist nur der Verlust des
Brunnens in der Brunnenkapelle gegeniiber dem Eingang des groBen Refektori-
ums, der erst 1879 demoliert wurde. Aus seinen Resten wurde, damaligem
Stil-Empfinden entsprechend, in der Mitte des Kreuzgartens, an der Stelle des
mittelalterlichen Ziehbrunnens, ein Schalenbrunnen errichtet, der in dem archi-
tektonischen Ensemble des Kreuzganges gewill als MiBklang anzusehen ist. Ein
kostbares Relikt der Kirchenausstattung ist vielleicht in dem prachtvollen spétgo-
tischen Mariae-Kronungs-Altar der Pfarrkirche von Oberndorf (Rottenburg)
erhalten: man nimmt an, dall es der ehemalige Hochaltar der Abteikirche
Bebenhausen ist. Ein eindeutiger Beweis dafiir konnte allerdings noch nicht
erbracht werden (17f, 212f).

Bei der Beschreibung der Kirche und der Klostergebdude vermiBt
man eine Dokumentation der Inschriften. Doch ist dies wohl eher den
Grundsitzen der Herausgeber als dem Vf. anzulasten. Wir denken hier
vor allem an die zahlreichen erhaltenen Grabdenkméler und die aus
dem Jahre 1523 stammenden Inschriften iiber den Zellentiiren des
Dormitoriums. Man ist hierfiir nun weiterhin auf das dltere Werk von
Eduard Paulus (Die Cisterzienser-Abtei Bebenhausen, Stuttgart 1886)
angewiesen, das schwer erreichbar und auch ungenau ist: es ist dort
z. B. nicht erwiihnt, daB die Eingéinge der Zellen mit dem Tau ,versie-
gelt” sind, und die iiber der siebenten Zelle links vom alten Zugang aus
gesehen angebrachten Erkldrung (,Tau super hos postes signatum
terreat hostes®) ist falsch iibersetzt. Die erwidhnten Inschriften sind
doch wohl kultur- und religionsgeschichtlich bedeutsamer als etwa die
(gewiB auch wichtige) Liste der Abte.

In dem folgenden kleinen Kap. berichtet der Vf. tiber die Geschicke
der Bebenhiuser Archivalien, die heute im wesentlichen im Haupt-
staatsarchiv Stuttgart versammelt sind, und die zu keiner Zeit sehr
bedeutende Bibliothek des Klosters.

Das dritte Kap. bringt eine Ubersicht iiber die Geschichte der
Abtei.

Eingehend werden vor allem die nicht ganz zu klidrenden Umstéinde bei der
Griindung erortert. Als Griitndungsjahr des zunéchst mit Pramonstratensern aus
Marchtal besiedelten Kloster nimmt S. 1183 an. 1189 wurden die Pramonstraten-
ser durch einen Zisterzienser-Konvent, der aus Schonau kam, abgeldst. Die
mittelalterliche Geschichte bis zur Aufhebung im Jahre 1535 zeigt den steten
Wechsel von wirtschaftlichem Aufschwung und Riickschldgen, die jedoch nie-
mals den Grad einer lebensbedrohenden Krise erreichten. Obwaohl sich im Laufe
der Jahrhunderte ein riesiger Besitz ansammelt, ist das Kloster am Ende des
Mittelalters, unter dem bedeutenden und baufreudigen Abt Johannes von Frie-
dingen (1493-1534) hoch verschuldet. Von 1549 bis 1560 war nochmals ein
katholischer Konvent in Bebenhausen unter dem Abt Sebastian Lutz, auf den als
erster evangelischer Abt Eberhard Bidenbach folgte. Das Restitutionsedikt von
1629 bringt ein erneutes katholisches Zwischenspiel, in welchem Bebenhausen
von Salem aus wieder mit einem kleinen Konvent besiedelt wird (bis Januar 1632,
und nochmals von 1634 bis Anfang 1649). Von 1650 bis 1807 war Bebenhausen
dann evangelische Klosterschule.

Im vierten Kap. gelangt die innere Verfassung des Klosters, seine
Stellung innerhalb des Ordens, sodann seine Beziehungen zu den
kirchlichen Institutionen und weltlichen Machten zur Darstellung.
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Von besonderem Interesse sind die beharrlichen Versuche der Abte, fiir
Bebenhausen die Reichsunmittelbarkeit nachzuweisen oder zu erlangen. Diese
Bestrebungen scheitern aber im Spitmittelalter an dem landespolitischen Macht-
willen der Grafen von Wiirttemberg. Der genaue Zeitpunkt der definitiven
Ubernahme der Schirmvogtei seitens des Landesherrn ist nicht genau auszuma-
chen. Sie diirfte jedoch noch vor der Mitte des 15. Jh.s erfolgt sein. 1424 wird
Bebenhausen erstmals zu einer wiirttembergischen Steuer herangezogen (114f).
Gegen Ende des 15. Jh.s ist die Anerkennung der Schirmvogtei Wiirttembergs
selbstverstindlich geworden. Doch noch in der Zeit nach dem Restitutionsedikt,
im 17. Jh., setzt die kaiserliche Kanzlei voraus, dal Bebenhausen imperiale
coenobium ist, was allerdings die endgiiltige Auflosung entsprechend den
Bestimmungen des Westfilischen Friedens nicht zu verhindern vermochte
(112f).

Es ist ein besonderes Verdienst des Vf.s, die verwickelten staats-
rechtlichen und politischen Vorginge anhand der Quellen iibersicht-
lich dargestellt zu haben,

Grofle Anerkennung verdient auch das folgende Kap. iiber das
religiose und geistige Leben innerhalb der Abtei im Laufe ihrer
Geschichte.

Als geistiges Zentrum ist Bebenhausen nie hervorgetreten. So gab es z. B.
keine bedeutende Geschichtsschreibung. Nichts 1aBt auch auf das Vorhandensein
wertvoller Biicherbestéinde schliefen. Der Hauptzweck einer Klostergriindung,
ndmlich die Praktizierung des monastischen Lebens, und als Voraussetzung
dafiir die klosterliche Disziplin, ist im wesentlichen iiber die Jahrhunderte hin
intakt geblieben.

Dassechste Kap. befaBt sich eingehend mit der wirtschaftlichen
Entwicklung und dem Besitz des Klosters.

Nach einer Ubersicht iiber die wirtschaftlichen und finanziellen Aktivititen
und Verhiltnisse sowie die Verwaltung des groBen Klosterbesitzes folgen genaue
Listen der Besitztiimer und der abhéngigen Kirchen und Kapellen. Das siebente
undletzte Kap.schlieBlich enthilt die Listen der Abte, der iibrigen Amtsinha-
ber und der namentlich bekannten Ménche.

Mit diesem Bd hat der Vf. einen hervorragenden, qualitidtvollen
Beitrag zur mittelalterlichen Ordensgeschichte geleistet, wofiir ihm
aufrichtiger Dank gebithrt. Wir méchten abschliefend noch auf den
gleichfalls 1984 erschienenen Bildband des Vf.s: ,Bebenhausen. 800
Jahre Geschichte und Kunst* (Tiibingen: Gebr. Metz) hinweisen. Mit
seinen 11 Farb- und 46 SchwarzweiBaufnahmen bietet er zu dem hier
besprochenen Werk eine wertvolle Ergéinzung.

Tiibingen Helmut Feld

Luther und die politische Welt. Wissenschaftliches Symposion in Worms vom
27. bis 29. Oktober 1983. Hrsg. von Erwin Iserloh und Gerhard Miiller.
Redigiert von Johannes Koch. — Stuttgart: Franz Steiner Verlag Wiesbaden
(1984). VIII, 256 S. (Historische Forschungen im Auftrag der Historischen
Kommission der Akademie der Wissenschaften und der Literatur. Bd. 1X)
geb. DM 48 -

Im Lutherjahr hat die Akademie der Wissenschaften und der
Literatur zu Mainz zusammen mit dem Institut fiir europiische
Geschichte in Mainz in den Tagen vom 27. bis 29. 10. 1983 in Worms
ein wissenschaftliches Symposion veranstaltet. Die dort gehaltenen
Referate und auch die AuBerungen in einer offentlichen Podiumsdis-
kussion liegen nunmehr, herausgegeben von E. Iserloh und G. Miiller,
im Druck vor.

Auf dem Symposion wurden fiinf Rahmenthemen behandelt, wobei
zu jedem Rahmenthema ein Referat sowie ein Korreferat gehalten
wurden.

Das erste Rahmenthema war ,Luthers Zwei-Reiche-Lehre und Drei-Stinde-
Lehre" gewidmet. Hierzu hielt Peter Manns ein Referat (3-26), wihrend Heiko A.
Oberman , Thesen zur Zwei-Reiche-Lehre vortrug (27-34). — Das zweite Rah-
menthema behandelte ,Luther und die Fiirsten*. Hierzu referierte Eike Wolgast
iber ,Luther und die katholischen Fiirsten* (37-63), Gerhard Miiller {iber
»Luther und die evangelischen Fiirsten* (65-83). — Bei dem dritten Rahmenthema
ging es um ,Luther und die Stddte". Hierzu referierte Wolfgang Reinhard
(87-112), withrend Bernd Moeller das Korreferat hielt (113-121). - In dem vierten
Rahmenthema wurde ,Luther und die rémisch-katholische Kirche* erértert.
Dazu referierte Kurt Aland (125-172), withrend Erwin Iserloh das Korreferat hielt
(173-186). — In dem fiinften Rahmenthema wurden , Luther und die gesellschaft-
lichen Krifte" untersucht. Volker Press schilderte ,Martin Luther und die
sozialen Krifte seiner Zeit" (189-217), Kurt-Victor Selge ,Luther und die gesell-
schaftlichen Kréfte seiner Zeit“ (219-226). — Die Podiumsdiskussion war dem
Thema ,,Luther und die Folgen“ gewidmet. Moderator war Harald Zimmermann;
an der Diskussion nahmen teil Karl Otmar Freiherr von Aretin, Georg
Kretschmar, Heinrich Lutz und Gottfried Seebali (227-256).

Da es in einer kurzen Rezension nicht méglich ist, auf die vielfalti-
gen Themen und Beitrdge jeweils niher einzugehen, soll hier im
wesentlichen das in dem Band Gebotene etwas detaillierter vorgestellt
werden; nur in einzelnen Fillen kénnen Anfragen oder Bedenken
formuliert werden.

P. M an n s verzichtet in seinem Referat auf einen Forschungsiiber-
blick, zumal ein solcher zu viel Raum hitte einnehmen miissen, um
statt dessen die wesentlichen Leitgedanken sowohl der Zwei-
Reiche-Lehrealsauchder Drei-Stinde-Lehre darzutun. Er
sieht bei Luther eine ,Analogie“ zwischen der Zugehorigkeit des
Christen zu den beiden Reichen und dem ,simul peccator et iustus®
der Rechtfertigungslehre (11). Eine Verbindung zwischen Zwei-
Reiche-Lehre und Drei-Stédnde-Lehre sei nicht leicht herzustellen und
fithre zu manchen Spannungen (22). Ja, nach Manns fithrt Luthers
Position in manche Aporien (22f). Trotzdem sieht Manns eine Gegen-
wartsbedeutung von Luthers Position in wesentlichen Punkten als
gegeben (25f). - H. A. Oberman, dem das Referat von Manns nicht
beizeiten vorlag, hat in seinen Thesen einmal in starkem Male an die
Arbeiten von Johannes Heckel angekniipft, zum anderen mit Nach-
druck darauf hingewiesen, da man fiir Luthers Zwei-Reiche-Lehre
den ,Dauerkonflikt (scil. Kursachsens) mit dem séchsischen Herzog"
nicht nur als , Eingangsfrage”, sondern als den eigentlichen Sitz im
Leben ansehen miisse (30). Sehr zugespitzt ist die Formulierung, ,dalb
Luthers Zwei-Reiche-Lehre als Lehre von den zwei Bereichen gezielt
politische Theologie ist” (31).

E. Wolgast gibt einen sehr materialreichen Uberblick iiber
Luthers Beziehungen zu den katholischen Fiirsten,
wobei mit Recht Georg von Sachsen sowie Albrecht von Mainz in den
Mittelpunkt der Darstellung geriickt werden. Ausgehend von einer
kurzen Schilderung von Luthers Auffassung vom Fiirstenamt, folgt
Wolgast der Entwicklung von Luthers Beziehungen zu den katholi-
schen Fiirsten. Eigenartig bleibt, daB Luther iiber Karl V. zeitlebens
sehr viel positiver urteilt als iiber die katholischen Fiirsten, obwohl
Karl nicht minder als etwa Georg stets treu zur Sache der katholischen
Kirche gehalten hat; der Grund dafiir diirfte in Luthers Ansicht iiber
den besonderen Auftrag des Kaisers im Rahmen der ,Vier-Monar-
chien-Lehre” zu suchen sein (62f Anm. 144). — G. Miiller hebt in
seinem Beitrag u. a. im AnschluB an Wilhelm Maurer heraus, daB man
fir Luther in dem evangelischen Landeskirchentum nicht ledig-
lich eine Notlésung sehen kénne; vielmehr habe Luther diese Rege-
lung, die ihm anféinglich aufgezwungen worden war, je ldnger um so
mehr dankbar bejaht (68).

W. Reinhard schildert auf Grund einer sorgféltigen Heranzie-
hung des Briefmaterials Luthers Verhiltnis zu den Stddten. Dabei
stehen Niirnberg, StraBburg, Augsburg und Basel im Mittelpunkt.
Freilich sei Luther sich bewuBit gewesen, dal der Erfolg seiner Bewe-
gung nicht von den Stiddten, sondern von den Fiirsten abhing (102).
Gegen B. Moeller meint Reinhard, ,daB der ... Gegensatz zwischen
einem stidrker korporativen Heilsverstandnis bei den Oberdeutschen
und einem stéirker individuellen bei Luther vor 1524/25 noch kaum zu
fassen war“ (109). GewiB habe das ,,Evangelium® damals alle Schichten
angesprochen. Merkwiirdig bleibe jedoch, daBl das Niirnberger Patrizi-
at sich leichter habe gewinnen lassen als die Augsburger oder die
Liibecker Fithrungsgruppe (111). Hier mochte man freilich fragen, ob
nicht der Niirnberger Kreis von Anhéingern und Freunden von Staupitz
Bedeutung gehabt habe. Sehr zugespitzt ist Reinhards These: Luther
»war Stddter bis in die Strukturen seines Denkens hinein“ (110). — In
seinem Korreferat dullert Moeller, daB man Luther doch nicht so
prononciert als Stiddter bezeichnen kiénne. Gewil sei Luther in stédti-
schem Milieu zu Hause gewesen; aber Luther habe sich doch auch oft
genug iiber die Stadter dhnlich kritisch gedulert wie liber Adlige oder
Bauern.

K. Aland gibt einen materialreichen Uberblick iiber Luthers
Stellung zur rémischen Kirche. Einsetzend bei der Friihzeit,
wo Luther noch ein ,papista insanissimus“ war, schildert er die
beginnenden Differenzen seit 1517/1518 bis hin zu den extrem schar-
fen Aullerungen der Spétzeit. Das Jahr 1518 erscheint als Wende. Dabei
hat der ,,Dialogus® des Prierias mit seinen zugespitzten Aussagen iiber
die pépstliche Gewalt bei Luther die beginnende Kritik wesentlich
schirfer werden lassen. — In seinem kurzen Korreferat hat E. Iserloh
auf die Unsicherheit hingewiesen, die im Spétmittelalter in der Ekkle-
siologie tiberhaupt und angesichts des Schismas in der Auffassung vom
Papsttum besonders geherrscht habe. Von da aus habe Luther eigent-
lich niemals wirklich einen Zugang zur Leiblichkeit der Kirche gewin-
nen kénnen, wie nach Iserloh bereits aus seinen frithen ekklesiologi-
schen Aussagen deutlich wird.

V. Press zeichnet ein sehr differenziertes Bild von Luthers Stel-
lung innerhalb der sozialen Kréfte seiner Zeit. Die Stadt habe
Luther stdrker geprégt als andere Krifte (192), ohne daB Luther
deswegen etwa keinen Blick fiir die anderen Aspekte des damaligen
offentlichen Lebens gehabt hitte. Was die Beziehungen zu seinem
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Fiirsten betrifft, so sei wichtig, daB diese von Vertrauen getragen
gewesen seien. Luther habe freilich - zuerst in Abgrenzung von
Karlstadt — geradezu einen ,Alleinvertretungsanspruch” fiir die refor-
matorische Bewegung erhoben (203); vor allem in seiner Schrift ,,Wider
die rduberischen und morderischen Rotten der Bauern” zeige sich eine
,Hemmungslosigkeit“ (206). Gegeniiber vielen neueren Arbeiten zu
dem Thema von Stadt und Reformation meint Press, dall heute meist
die Bedeutung der stadtischen Biirgerbewegungen fiir die Reformation
iiberschiitzt werde — ,,ein wenig scheint es, als ob man dem Obrigkeits-
staat gleichsam nachtriglich abschwiren wollte® (213). Im ganzen
kénne man Luther kaum in die verschiedenen sozialen Krifte seiner
Zeit einordnen; letztlich sei er ,eine charismatische Figur® gewesen
(216). - In seinem Korreferat hat K.-V. Selge ebenfalls gedubert, dab
Luther nicht einer bestimmten Schicht oder einem bestimmten Stand
zugewiesen werden konne. Selge weist im iibrigen darauf hin, dab
sowohl hinsichtlich des Ockhamismus als auch fiir die Apokalyptik im
Blick auf Luther noch wesentliche Fragen offen seien (224f). Auch sei
es eine zu einfache und glatte These, wenn man behaupte, Luther habe
den gemeinen Mann miindig gemacht; vielmehr miisse man auf die
~Mehrpoligkeit der theologisch-sozialen Vorstellungen Luthers* achten
(226).

InderPodiumsdiskussion, deren Argumentationsgéinge hier
nicht wiedergegeben werden kénnen, sind drei Fragenkreise erortert
worden, ndmlich die Einordnung Luthers und der Reformation in den
WerdeprozeB der Neuzeit, die Gestalt der Kirche der lutherischen
Reformation sowie die Folgen der Reformation primir fiir die Kultur.

Einige sinnentstellende Druckfehler seien genannt:

S. 5 Z. 6 v.o. mub es statt ,Joachim von Sachsen“ ,Johann von Sachsen“
heiBen. - S. 24 Z. 14 v. u. l. statt ,,duo civitates” , duae civitates”, - S. 26 Z. 3 v. u.:
Christen leben nicht auf ,Abbruch®, sondern auf ,Abruf". — S. 119f sind die
Anmerkungen 11 und 12 vertauscht.

Im ganzen ist es ein reichhaltiger Band, der hier entstanden ist. Mit
den fiinf Rahmenthemen sind einige wichtige Problembereiche der
heutigen Luther- und Reformationsforschung aufgenommen worden,
zu denen in Referaten wie Korreferaten manche beachtlichen Beitrdge
geliefert wurden, die in der weiteren Diskussion Beriicksichtigung
verdienen. Festgehalten werden mufl, daB es wohl das erste Mal
gewesen ist, dab eine wissenschaftliche Akademie sich durch ein
derartiges Symposion an den Feiern zu einem Lutherjubildum beteiligt
hat.

Hamburg Bernhard Lohse

Boespflug, Francois: Dieu dans I'art. Sollicitudini Nostrae de Benoit XIV (1745)
et affaire Crescence de Kaufbeuren. Préface de André Chastel. Postface de
Leonid Ouspensky. — Paris: Les Editions du Cerf, 1984. 384 S., kart. FF 137
Die (spater heiliggesprochene) Franziskanerin Crescentia Hoss in

der bikonfessionellen schwibischen Reichsstadt Kaufbeuren, t 1744,

1aBt Bildchen verteilen, die gemaDB ihrer Vision den Heiligen Geist als

schénen Jiingling darstellen. Der Bischof von Augsburg schickt, statt
sich an seinen Erzbischof in Mainz (nicht Miinchen) zu wenden, eine

Anfrage an Benedikt XIV., den ,Papst der Aufklarung®. Dieser, ein

Liebhaber ldngerer theoretischer AuBerungen, antwortet 1745 in einem

ausfiihrlichen Brief ,Sollicitudini Nostrae® (= S. N.). Es ist die ausfiihr-

lichste papstliche AuBerung zur Frage der Gottesdarstellung und die
am meisten systematische. S.N. untersucht die Berechtigung von

Bildern der gottlichen Personen, besonders die problematischeren

Gottvaters und des Hl. Geistes und ihrer gemeinsam in der Dreifaltig-

keit, und stiitzt sich dabei auf biblisch iiberlieferte ,Erscheinungen®,

wobei theologische Meinungen (auch Luthers), konziliare und péapstli-
che Entscheidungen herangezogen werden. Die meisten der iiblichen
oder bekannten ikonographischen Typen werden beurteilt, der von

Crescentia verbreitete abgelehnt. (Praktische Bedeutung fiir spétere

Kunstwerke hat S. N. kaum gehabt.)

B., in einer durchgesehenen These de doctorat, 1983 am Institut
Catholique de Paris und an der Sorbonne, gerahmt von Begleittexten
so gewichtiger Ménner wie André Chastel und Leonid Ouspensky,
behandelt sehr ausfithrlich und mit hohem wissenschaftlichem
Anspruch zuerst die Situation und den Personenkreis, in dem sich das
alles abspielt, lokal bedingt und doch von allgemein christlicher und
religionsgeschichtlicher Bedeutung. Man erfdhrt Interessantes auch
auBerhalb des Hauptthemas iiber Crescentia, ihre Bilder, die damalige
kirchliche Szenerie.

Von der Arbeit kann man vorweg sagen, dabB sie sehr belesen ist,
scharfsinnig und kritisch, dabei von einer inneren Bewegtheit des
Raisonnements, die ironisch, zornig und wohl auch wirklich betroffen

zutage treten kann. Sie ist systematisch aufgebaut und laBt im ideen-
kritischen Teil kaum eine Einzelheit auler acht. Was ihre geistigen
Voraussetzungen und Ziele sind (seit es Wissenssoziologie gibt, mul
man das fragen) 4Bt sich schwer sagen; im Epilog wird wohl etwas
davon deutlich.

GroBe Kenntnisse der dlteren Theologie wie neuerer internationaler
Literatur zeigen sich iiberall. Hier sollen Eindriicke eines in Theologi-
cis ,Unbefangenen” (wenn es das gibt) und Kunsthistorikers wiederge-
geben werden.

Was am ersten Teil (iiber die ,bayrische® Affaire) besonders auf-
fallt, ist die Schnelligkeit, mit der Motivationen gefunden und ver-
kniipft werden, z. B. in Chap. III, IV, Cohérence d'une tactique, die des
Aufklidrers Amort, Benediktiner in Polling.

Nicht selten scheint es, daB bei B. die Problematik einer Stelle in
der Analyse verschirft wird. Kann man wirklich den Brief eines
Papstes, der theoretische Darlegungen liebt, so behandeln, als bean-
spruche er die volle Autoritit des kirchlichen Lehramts? Wenn das
offenbleibt, so eriibrigen sich wohl ironische Zwischenrufe wie ,Roma
locuta, causa finita®, , Sic, , Dixit mater®. Wie vernunftlos miissen auch
die meisten zitierten Gelehrten gewesen sein — S. 244 sagt es der Vf.
iiber Benedikt ja ausdriicklich. Ist es wissenschaftliche Redeweise,
wenn es S. 320 heibt ,le point laissé dans l'ombre par le pape des
Lumiéres” (im siécle des Lumiéres)? Wenn Benedikt einmal einige
Argumente unsystematisch kurz aufzihlt, so nennt das der V{. gleich
ein péle-méle. (Vgl. dagegen, was er 310 Anm. 3 iiber Benedikts
+Polemik” sagt.) (Der Kunst geht es nicht besser: S. 326 zwischen Vater
und Sohn besteht in den Bildern ,,une sorte de promiscuité®.)

Diese Grundhaltung entstellt die ganze nach Thema und Kenntnis-
sen so wichtige Abhandlung. Benedikt geht von dem Grundsatz aus,
daB nur biblisch iiberlieferte Erscheinun gen von gottlichen Perso-
nen als Bilder erscheinen diirfen. S. N. § 12: Reprédsentatur tamen
Deus eo modo, eagque forma, quibus in Scripturis Sanctis legimus
ipsum mortalibus apparere dignatum esse (30f). Dabei wird kein
Unterschied gemacht zwischen Verkérperung bzw. dem, was die
Griechen neprypuntog nennen (Christus, Taube) und visionar-metapho-
rischen Gestalten (der Alte der Tage, Lamm Gottes). Alle diese werden
unter ,,se videndum exhibuere® verstanden (S. N. § 15, 32f). Auch B,
der moglichst alles in Frage stellt, gesteht der Synthese des Papstes
Kohirenz zu (311). Im einzelnen freilich hért er nicht auf, Benedikt
anzugreifen. Wenn dieser betont, daB die Verehrung des Kruzifixes
selbst bei den neuen Ikonoklasten vorkommt, wenn er also, bei
selbstverstiandlicher Distanziertheit von denen, die ihm Héretiker sind,
Gemeinsames heraushebt, so ist das dem Vf. — ausgerechnet ihm - ein
»brusque relant de polémique dans une dissertation savante® (310).

Die Stimme Gottvaters sieht Benedikt XIV. nicht als eine Gotteser-
scheinung an, wie das B. anlédBlich seiner Erwdhnung in § 36 von Gen
3,8 auf S. 219 Anm. 38 und S. 309 meint und Ouspensky S. 333 es
anprangert. Vielmehr wird der Vater deswegen gemalt, weil Adam
seine Stimme ,,deambulantis in Paradiso® hérte. Spazieren geht man in
Menschengestalt, nicht als Allgegenwirtiger. Somit scheint Augustin,
daB Gott mit dem Menschen ,in specie hominis” sprach. Von Gottes
Stimme allein ist in der Bibel noch 6fters die Rede; Benedikt greift
nicht darauf zuriick. (Will ihm B. auch anrechnen, dab er, noch nicht
Papst, einen Autor zitiert hat, der den Erscheinungsbegriff auf
Gehortes ausweitet?)

Der Vf. kritisiert an Benedikt, daB er Gottesbilder nur aufgrund von
Gotteserscheinungen der Bibel zulasse und nicht von solchen, aner-
kannten, des spiteren Christentums, z. B. bei der Stigmatisation des hl.
Franziskus. Sehen wir davon ab, daB hier in einem Seraph (also keiner
Gottesfigur) der Gekreuzigte erscheint, dessen Darstellung am all-
gemeinsten anerkannt wird (s. z. B. 8. N.). (Christuserscheinungen sind
auch die des hl. Antonius v. P. mit dem Christkind oder die des hl.
Bernhard v. Cl, zu dem sich der Gekreuzigte herabbeugt.) Aber die
Stigmatisation des hl. Franz wird auf den Bildern, wie sie allgemein
iiblich sind, als Bericht gegeben, der ,,Seraph” erscheint dem Stigmati-
sierten, wird nicht vor dem Beschauer représentiert. DaB der Brief
S. N., wenn er sich schon auf Gotteserscheinungen der Bibel stiitzt, auf
deren Erzdhlungen nicht niher eingeht, ist ein weiterer Vorwurf. Ware
die Ausbeute so groB? Die Taufe Christi wird manchmal als Dreifaltig-
keitsbild aufgefaBt, der Vater ist dabei nur durch seine Stimme
wahrnehmbar, wire also fiir Benedikt keine , Erscheinung” (vgl. o. zu
Gen 3,8). Das gleiche gilt, was Gottvater betrifft, von der Verklarung.
Der Vf. moniert, daB S.N. nicht von der iiberschattenden Wolke
spricht, in der nicht so wenige eine Erscheinung des Hl. Geistes sehen.
Tatsichlich wird sie in der Ostkirche und auch im Westen, speziell bei
Schriftstellern der nachtridentinischen Reform, so aufgefaBt (Lit. s. B.
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S. 272, Anm. 8 und W. Messerer, Verkldrung und Hl. Geist, in Die
Metamorphose, Salzburger Barockmuseum, 1979, S. 35, 51f). Aber so
wichtig die Auffassung ist, sie ist ein Theologoumenon und wird nicht
als solche von der Bibel berichtet.

Der Vf. spricht S. 303ff davon, dab die Aufzihlung in S. N. ,fatale-
ment* viel zu rudimentar ist, um die Verschiedenheit der Dreifaltig-
keitsbilder im Laufe der Zeiten zu umfassen. Tats4chlich nennt Bene-
dikt nur Grundtypen. Es gab noch keine Kunstgeschichte; B. weill und
zeigt viel mehr von ihr. Gestalten der gottlichen Personen werden in
vielerlei, besonders biblische und Biblisches weiterdenkende Bilder
eingefiigt — abgebildet ist eins der Heiligen Familie im Vorwértsschrei-
ten, der ,Heilige Wandel“. Die Abbildung des Heiligen Geistes als
Taube, auBer in der Taufe Christi, in der sie die Bibel erwéhnt, so auch
oft beim Pfingstfest, rechtfertigt S. N. ausdriicklich (§ 21). B. zweifelt,
ob solche Kombinationen noch Gott ,,eo modo, eaque forma" abbilden,
wie sie gemal der Heiligen Schrift erschienen sind — Grundprinzip von
S. N. Er nennt solche Kombinationen — der gottlichen Personen unter-
einander oder mit anderem - wenig geschmackvoll ,collage” und
~montages®. Tatsichlich sind sie nicht nur bei S. N. aus den Materia-
lien begriindet, sondern selbstverstindlich und unumgénglich, sobald
Kunst einen religitsen Bezug durch Bilder, die ,représentieren, also
einen Gesamt-yapakthp, nicht nur {ctopie oder einen Gegenstand der
Meditation geben wollen. An Benedikt ist freilich die Frage zu richten,
warum, wenn die Taube aus der Taufe Christi isoliert werden kann, die
Visionsbilder Crescentias vom Heiligen Geist als schénem jungem
Mann nicht als aus dem ,tolerierten® Bild der Drei Mainner bei
Abraham entnommen, aufgefait werden diirfen.

B. nennt deren Visionshild nur ,innocent®; trotz seiner breiten
Schilderung Crescentias und ihres Falles interessiert er sich wenig fiir
die Probleme dieses Bildes; es ist ihm wesentlich ein ,,Sprungbrett” zu
S.N.

Will man Darstellungen, auch solche gottlicher Personen, beurtei-
len, so muB man heute iiber das rein Ikonographische hinausgehen, in
dem MabB, als das ganze Problem erfalit werden soll. B. hat das an
mehreren Stellen getan. Allerdings beschrinkt er sich nach S. 270 in
seinen Abbildungen und deren Besprechung bewult auf Stiche (mit
Ausnahmen), als ,,formes en tant que signes” und betont im allgemei-
nen nicht ,la taille, les proportions ou la matiére en laquelle les artistes
choissisent de réaliser leurs ouevres“. DaB} diese Realisierung aber kein
materieller oder formaler Vorgang ist, haben viele gesagt; besonders
geht es aus Ausspriichen von Cézanne hervor. Sie ist erst eigentlich
,Kunst®, Veranschaulichung eines Sinns.

Man kann, auch fiir diese ,formale” Frage, Termini der Theologie
zu Hilfe nehmen, jedenfalls die des Rémischen Katechismus von 1566,
auf den sich 8. N. beruft und aus dem B. S. 195 eine wichtige Stelle
zitiert. Dort heiBt es, daB die Géttlichkeit selbst nicht dargestellt
werden kénne, niemand sei ,tam rudis”, das zu meinen. Aber gewisse
»proprietates aut actiones®, ,qualité ou opération”, die Gott zukom-
men, seien fiir die Darstellung geeignet. Das scheint uns fiir kunstge-
schichtliche Urteile &uflerst wichtig. Gottvater erscheint bei Michelan-
gelo so leibhaft wie nirgends als Gott-Schépfer, nicht zuletzt durch
seine Operationes, die er nicht nur ausfiihrt, sondern durch die er als
Gestalt sich selber bildet.

Bei allen Bildern sind ,,Eigenschaften” zu befragen, die zu gestalten
ein Vorrecht der Kunst ist. Mit ihnen erst zeigt sich eigentlich ,,Dieu
dans l'art“.

Dennoch sind normative Erklirungen nicht iiberfliissig, das pure
Thema bleibt abltsbar, und zwar geschichtlich nach der Sehweise
bedingt. Vor der ,,Vierge ouvrante“ bleibt auch Benedikt ,illitteratus®.

Am Schlub des zweiten Teils spricht B. S. 313ff von einer archaisie-
renden Losung in S. N., mitbedingt durch den Mangel des Westens an
Theorien. Gar so wenig sind die theoretischen Aulerungen nicht
einmal, freilich ,inkohdrent” und verschwindend gegeniiber der Praxis
kiinstlerisch eigenstdndigen Losungen bei Gottesbildern und sonst.
Archaisierend hiele wohl besser: im Sinne des status quo: was im
Gebrauch ist, wird akzeptiert, was ldngst passé oder, wie Crescentias
Visionsbild neu ist, wird abgelehnt. So kann die Wirkung scheinen,
doch geht sie ganz aus Benedikts Prinzipien biblisch bezeugter Gottes-
erscheinungen hervor. B. selbst schreibt S. 311: ,En définitive, la
synthése du pape ne manque pas de cohérence.”

Solche Ergebnisse von S.N. nach B. ,solucion archaisante“ und
eine bestimmte ,cohérence” scheinen sich zu widersprechen. Der
Autor zieht hier, mit einer merkwiirdigen Wendung, die Kunstge-
schichte heran, diesmal in dem, was sie vom ,Stil“, vom Gehalt zu
sagen hat. Er beruft sich auf wichtige Aufsitze von Wolfgang Schéne
und von Giinther Heinz. Schéne sieht aber klarer, als B. begreift. Am

Ende der Darstellung des Sichtbaren (,agonie”, B. S. 323) erkennt er die
Méglichkeit, den unischtbaren Gott darzustellen - nicht nur zu symbo-
lisieren.

Die Devitalisierung der religitsen Kunst in und seit der zweiten
Hilfte des 18. Jh.s laBt sich nicht leugnen. Man vergesse nicht, dal sehr
bald danach die Kunst iiberhaupt davon betroffen wurde! Wie direkt
14Bt sich aber S. N. auf diesen Zeitstil beziehen?

Nach der fast bis zuletzt zdhen Arbeit des Buches wirkt das
Nachwort von Leonid Ouspensky erfrischend. Es ist eine heftige
Attacke nicht nur gegen S. N., ,en géneral contradictoire et confuse®,
sondern auch gegen alles Westliche, gegen dessen Bilder und verschie-
dene Bildauffassungen natiirlich, aber auch noch das filioque. Westler
kénnen hier wieder lernen, daB es mit dem Oekumenischen nicht so
einfach ist. ,En effet ... cet oecuménisme dans l'art, est encore loin
d’étre éliminé.” (331)

Nach dem zentralen Beschlub (horos) des VII. Oekumenischen
Konzils von Nicaea von 787 griindet sich die Bilderverehrung auf
,lincarnation véritable et non imaginaire de Dieu le Verbe®. Das ist der
entscheidende Satz. Deshalb sagt Ouspensky mit vielen Griechen, darf
nur die zweite Person der Gottheit als Mensch dargestellt werden
(und, folgert die griechische Orthodoxis, alles Heilige in Menschenge-
stalt, sichtbar oder neprypantdg). Die Westkirche habe gegen das Konzil
verstoBen; so kam es schliellich zur Willkiir der Ktinstler, zur Desakra-
lisierung, ja zur autonomen Kunst, von ihren Wurzeln abgeschnitten.
Die westliche religitse Kunst habe Schiffbruch erlitten, sei destruktiv
geworden.

Das Zweite Konzil von Nicaea ist nicht weniger diplomatisch als
irgendein Papst der Neuzeit. Der horos ruht deutlich auf der griechi-
schen Bildauffassung auf, aber seine Beschliisse und Anathemas sind
juristisch“ abhebbar. Er zdhlt als darstellbar auf: Christus, Maria,
Heilige, Seelen, aber: kein Anathema gegen eine andere Darstellung,
bei so vielen Verurteilungen der Bilderfeinde. Das Konzil, Station auf
dem ostkirchlichen Weg, hat doch der Entwicklung in Ost und West
Raum gelassen. Man sage nicht, das sei eine Spaltung von Geist und
Begriff. Konzilsbeschliisse, iberhaupt Gesetze, auch pipstliche offiziel-
lere Briefe wie S. N., miissen Leben in Begriffe fassen und zugleich
diese wie fiir jenes offenhalten. Sie errichten in vielen Fillen keine
Mauer, sondern einen Zaun. Das verlangt, wie wohl ein Richter bald
sieht, das Leben.

Zweitens: Glaubt Ouspensky wirklich, Benedikt habe sich mit der
Rede von der villigen Undarstellbarkeit der goéttlichen Natur (S. N.
§ 11) und gleich danach von der Darstellbarkeit Gottes, wie er nach der
Schrift erschienen sei, selber ins Gesicht widersprochen? Der oben
zitierte Catechismus Romanus unterscheidet ja ebenso zwischen Gott-
lichkeit und Eigenschaften oder Operationes, die Gott attribuiert
werden. Wenn die Taube (nach der Bibel sichtbar erschienen) nur
verstanden werden kann ,,comme une tentative de figurer la nature
divine® (332), wenn in der Ostkirche das einzige Dreifaltigkeitsbild das
»symbolische“ unter der Form der drei unpersonlichen Engel (wirk-
lich? und gar nicht, wie sonst verlangt, Gottliches als neprypantoc) nur
,une image symbolique® ist (334), wenn der Rémische Katechismus bei
Darstellungen einer gottlichen Person von der Hilfe von Zeichen (nicht
gleich Schemata) aus dem AT und NT spricht (nach S. 333), tritt dann
nicht in Ost wie West etwas von der Ambivalenz einer Gottesdarstel-
lung zutage? Ich fiirchte nur, das ist etwas oekumenisch gesprochen.

Aber um eines kommt auch die &stliche Kunst nicht herum:
Eigenschaften und Operationes darzustellen. Warum sonst das grobe
Bemiihen, Christi Schénheit deutlich zu machen, als ein Sichtbarwer-
den doch seiner Géttlichkeit? oder sagen wir vorsichtiger: des Men-
schen, der Gott ist? Der Pantokrator in Daphni zeigt, anders als alle
dortigen Christusbilder, Gottvater durch seine Terribilita. Ist eine
Anastasis wie die der Chora-Kirche zu Konstantinopel ohne Sichtbar-
machen in ihrer Uberzeugungskraft denkbar? Ost und West kommen
eben nicht um ,Kunst herum, wenn es um ,das Géttliche” geht (vgl.
P. Christoph Schénborn OP, Die Christus-lkone, Schaffhausen 1984, S.
218). Eben darum gibt es theologisch-ikonographische durchléssige
Z#une — im Westen weniger, im Osten einen festen. Das Zweite Konzil
von Nicaea als solches hat auch nur einen Zaun errichtet.

Wenn im Abendland von der Fleischwerdung als Grund fiir kirchli-
che Bilder die Rede ist, so hiitte, meint B., einer der Viter des Zweiten
Nicaenums geantwortet: Nur durch sie sind Bilder gerechtfertigt.
Vielleicht hat das mancher gesagt, aber nicht der KonzilsbeschluB.
Wirkt doch noch eine weitere, iiberall wenn nicht bewubte, so doch
praktizierte Auffassung vom Bild dahinter, die ein Maler am Anfang
der Moderne, Paul Klee, auf seine Zeit gezielt, doch weithin giiltig, so
formuliert hat: ,,Kunst gibt nicht das Sichtbare wieder, sondern macht
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sichtbar.“ Was hier verneint wird, ist heute ein Problem; was behauptet
wird, ist fast {iberall giiltig. Die Ostkirche macht sichtbar, was sichtbar
oder genauer nepryantog war, Benedikt XIV. will auch Erscheinungen
der Bibel einbeziehen; (andere in altchristlicher Zeit im Abendland
haben in noch freierer Weise Sinn bezeichnet oder veranschaulicht,
s.u.). Auch die Ostkirche gibt in diesem Sinne ,Epiphanien”. Ohne
eine neue Hiresie aufstellen zu wollen: christliche Kunst hat Fleisch-
werdung und Visionen nicht nur wesentlich zum Gegenstand, sondern
kann auf ganz anderer Ebene auch eine Parallele zu ihr sein.

Wie viel vom Gehalt (,Mysterium®) des Christentums hat nicht
diese ,freiere® christliche Kunst durch ca. ein Jahrtausend sichtbar
gemacht. Man braucht hier nicht mit dem Erinnern anfangen. <Jnd was
nicht wenig ist: sie hat eine weltliche Kunst hervorgebracht. Der
Musikwissenschaftler Thrasyboulos Georgiades definierte im Unter-
schied zum Profanen (dem, was blof drauBen bleibt) das Weltliche als
etwas, das eine Weihe hat: Ordnung, Glanz, Schénheit, auch das
Habliche an seinem Ort von daher zeigt. Die Geschichte der Kunst,
bes. um das 15. Jh. herum, fithrt vor, wie das Einbeziehen von
Weltlichem zunichst vor allem auch das Geistliche, Gegenwirtige,
,sichtbarer* macht (das gilt ein Stiick weit auch im Osten in Fresken
der genannten Chora-Kirche). Dies Weltliche ist im ganzen, so oft im
Einklang mit dem Christlichen, sei es bei Rubens oder Rembrandt,
immer ,mehr* geworden und ist spéter zu einer Kunst aus eigenem
Wert zur Wiedergabe des Sichtbaren umgeschlagen. Autonome Kunst
wird moglich; freilich fiir alle, die sich an die Meinung von Cézannes
Wort halten, als eine Harmonie parallel zur , Natur®, als ein Aquiva-
lent. Aber die groBen Entscheidungen werden, wie B. am Schluf
erkannte, noch fallen.

Salzburg Wilhelm Messerer

Besier, Gerhard: Die protestantischen Kirchen Europas im Ersten Weltkrieg.
Ein Quellen- und Arbeitsbuch. — Géttingen: Vandenhoeck & Ruprecht (1984).
282 S. mit 33 Abb., kart. DM 38.—

Im Vorwort meines Buches ,Deutsche Kriegstheologie 1870-1918°
(Miinchen 19711, 19742), das von der ,Theol. Literaturzeitung* nicht
zur Rezension angenommen wurde, da es fiir sie damals eine solche
trotz der dort vorgestellten 154 Dokumente noch nicht gab, schrieb ich,
daB gut ein Dutzend solcher Biicher geschrieben werden kénnten,
ohne daB sich die Originaldokumente zu wiederholen brauchten.
Seither ist emsig gearbeitet worden an diesem Thema. Eins der
verheiBenen Biicher liegt hier vor als weiteres ,,Quellen- und Arbeits-
buch*. Die deutschen Dokumente sind endlich erweitert um solche aus
anderen protestantischen Kirchen Europas und das ist gut so. Hatte
sich doch, auch aufgrund anderer Neuerscheinungen in der Zwischen-
zeit, einmal mehr der Eindruck von der deutschen Alleinschuld am
1. Weltkrieg, nun auch an seiner kirchlichen ,Einsegnung®, festsetzen
kénnen.

Besiers Dokumente beweisen das Gegenteil. Ob seine Auswahl
freilich ,reprisentativ’ ist zur Beleuchtung des ,Verhiltnisses der
europdischen Kirchen zueinander sowie deren Anbindung an die
jeweilige Doktrin ihrer Staaten“, wie das Vorwort selbstversténdlich
behauptet (5), mag nun gepriift werden.

Die von nur 16 S. kommentierten 94 Dokumente verteilen sich, abgesehen
von 6 schwedischen — die Friedens- und Vermittlungsinitiativen Séderbloms
betreffenden — und einer ungarischen Stimme, die auch hétte entbehrt werden
kénnen, auf 39 deutsche, 28 britische und 20 franzdsische Stimmen des jeweili-
gen kirchenamtlichen Protestantismus und geben gewil ein ausgewogenes Bild
von der ,Anbindung® der protestantischen Kirchen an ihre jeweilige Staatsdok-
frin der drei kriegfithrenden GroBmichte Deutschland, Frankreich und Eng-
and.

Gab es aber protestantische Kirchen nur in diesen drei Landern und
war Schweden daneben das einzige neutrale Land, dessen bekannter
Erzbischof vergeblich zu vermitteln suchte? Gab es z. B. ,eine Schwei-
zer Stimme* nur im II. Weltkrieg? Wie verhielten sich finnische,
norwegische, dinische, ungarische, niederlindische u.a. Kirchenlei-
tungen und Theologen 1914-187

Es sei dieses Manko durchaus nicht als Vorwurf an dieses Quellen-
buch, sondern mehr als Korrektur an seinen anspruchsvollen Titel und
als Anregung fiir kiinftige Forschungen gegeben. Auch die Selbstbe-
schrinkung auf den Protestantismus Europas wirkt mehr verlags- und
themagerecht. Denn wenn es so war, wie dieser Band iiberzeugend
ausweist, daB in Frankreich und Deutschland sich der kriegsbejahende
Patriotismus etwa die Waage hielt und nur der englische bis zur
Versenkung der ,Lusitania® wesentlich gemiBigter und damit eher
vermittelnd ténte, wire es doch endlich an der Zeit, auch Stimmen der
russischen, mehr noch der nordamerikanischen Kirchen, Stimmen aus

den Balkanstaaten, ja sogar des tiirkischen Islam, um die es wesentlich
ging in diesem Krieg, auszugraben und daneben auch den groBen Rib
zu beschreiben, der schlieBlich nicht nur deutsche und britische
Protestanten, sondern die Katholiken in aller Welt auseinanderbrachte
und dies nicht nur mit bleibendem Schaden auf den Missionsfeldern
der Christenheit.

Die Vorziige der Disposition: Besier bemiiht sich ausgewogen aus
jedem Kriegsjahr wichtige Verlautbarungen, Korrespondenzen der
prot. Kirchenleitungen aus Berlin, Canterbury und Paris, dazu die
bisher anderswo vermiBte Dokumentation der Bemiithungen des Erzbi-
schofs von Uppsala, reprisentativ vorzustellen. Stimmen des kirchli-
chen ,Mittelbaus“ und ,,FuBvolks®, wie sie meine erste Dokumentation
zu fassen suchte, bleiben drauBen. Hingegen wirkt es wie ein Fremd-
korper, wenn eine kirchliche Dokumentation ausgerechnet mit dem
,Waffensegen“ der Alldeutschen vom 3. 9. 1914 erdffnet wird (D 1).
Auch anderswo wiren kollegiale Verweise auf frithere Publikationen
von W. Pressel, Missalla u. a. durchaus am Platz gewesen, wie etwa auf
meine Vorarbeiten zur Berliner Prominenz v. Dryander, A. v. Harnack,
Deifmann, Wilhelm II. etc. Statt dessen verweisen die meisten Fubino-
ten auf andere Werke des Herausgebers, dessen Publikation ,Krieg -
Frieden — Abriistung” wohl unerldflich ist zum Verstindnis dieses
allzu kurz kommentierten Dokumenten- und Bilderbuchs (33 Abbil-
dungen). DaB Besier die schwer zugénglichen Dokumente Nils Karl-
stroms (Uppsala 1947) dem deutschen Publikum erschlossen hat, ist
verdienstvoll.

Basel Karl Hammer

Ratzinger, Joseph, Kardinal: Zur Lage des Glaubens. Ein Gespréch mit Vittorio
Messori. — Miinchen, Ziirich, Wien: Verlag Neue Stadt 1985. 215 S., geb. DM
28—~
Die heftigen Reaktionen gegen dieses Buch bezeugen zundchst

einmal dessen Mut. Es spricht aus der klaren Einsicht, daB ,die

Christen von neuem eine Minderheit® sind, ,,weit mehr, als sie es seit

der ausgehenden Antike je gewesen sind“ (27, 117), und als solche ,zu

dem in Kontrast stehen” miissen, was ,das Neue Testament — und
gewiB nicht im positiven Sinn — den Geist der Welt nennt” (35). Dal die
christliche Botschaft seit Jesus skandalés war, kann keine ,Offnung zur

Welt“ iiberspielen. ,,Es ist an der Zeit, den Mut zum Nonkonformismus

wiederzuentdecken® (35). Gegeniiber der Meinung, man kénne die

Kirche durch Konzessionen an den Zeitgeist und durch bloBe Verdnde-

rung von kirchlichen Strukturen der Welt schmackhaft machen,

beharrt der Kardinal auf der ,UnerlidBlichkeit der personlichen Bekeh-
rung® (51). ,Was die Kirche braucht, um in jedem Zeitalter auf die

Bediirfnisse der Menschen zu antworten, ist Heiligkeit und nicht

Management” (54). Sein Blick auf die nachkonziliare Entwicklung ist

vor allem ,realistisch® (156, 183), der Vorwurf von Pessimismus wird

zuriickgewiesen mit dem Hinweis ,auf die jiingste sdkulare Kultur®,
die ,in den radikalen Pessimismus und verzweifelten Nihilismus®
umschligt, wogegen einzig die christliche Botschaft das Heilmittel

anbieten kann (157).

GewiB verweist R. zunichst auf den wahren (aber oft miideuteten)
Wortlaut und Geist des letzten Konzils, mit der klugen Bemerkung,
,daB fiir das Konzil der Gegenbegriff zu konservativ' nicht ,progressiv’,
sondern ,missionarisch’ ist“ (11), und mit der realistischen Feststellung,
daB schon neben dem Konzil und seither wachsend ein organisiertes
Gegenkonzil am Werk war und ist (32). Aber sein Rundblick tiber die
heutige Kirchenlage geht einerseits iiber die direkten Anliegen des
Konzils hinaus — etwa in den Analysen der Probleme zwischen Bibel
und Exegese (75f), der sehr klar umrissenen Lage der Moraltheologie
(83-92), der Stellung der Frau und der Losung fiir die Fragen des
Feminismus (93-114), den hellsichtigen Ausfithrungen iiber Nutzen
und Gefahren der Bischofskonferenzen (59-63). Andererseits ist an
manchen Stellen ein gewisses Zurechtriicken von Akzenten des Kon-
zils unverkennbar; anstelle einer Uberbetonung von ,,Volk Gottes®, das
Limmer auf das alttestamentliche Element der Kirche, auf ihre Konti-
nuitit zu Israel“ verweist, wird das Wesen der Kirche ,,deutlicher in
den Begriff \Leib Christi (47) verlegt. Das mulite gesagt werden
angesichts des durchgehenden Trends zur Soziologisierung und damit
zum ,do it yourself‘ (131) dessen, was kirchlich nur als von oben
geschenkt verstanden werden darf — siehe die Ausfithrungen iiber
falsche ,Kreativitdt“ in der Liturgie (71f), iiber Verpsychologisierung
der Beichte (56-57), iiber befreiungstheologische Verpolitisierung des
Evangeliums (,Liebe = Klassenkampf* 194); aber diese Trends lassen
sich nur berichtigen durch Riickkehr zu einer wahren Trinitétslehre
(77f) und Christologie (ebd., 190f), wovon das Konzil nicht thematisch



51 1986

Jahrgang 82 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 1 52

gehandelt hat. Das mubl betont werden angesichts dessen, dab} viele,
zumal junge Menschen heute primér die Begegnung mit dem wahren
(trinitarischen) Christus suchen, und nur um seinetwillen Kirche, wie
sie ist (und womit das Konzil sich ausfiihrlich beschiftigt hat), in Kauf
nehmen.

In einer soziologisierten Kirche wird das Amt (als Geschenk Christi
und Voraussetzung fiir Eucharistie und Beichte 49, 169) immer ,als
Intoleranz (20) erscheinen, eine ,,Glaubenskongregation als unerheb-
lich, wenn nicht gar als anachronistisch oder schidlich® (21). Geféhrli-
chen GroBbewegungen heute gegeniiber ist ,die ganze Kirche gefor-
dert; Theologie allein reicht nicht aus, das Amt allein reicht nicht aus*
(198). Hier spricht der Theologe R., der sich auch anderer Mifstinde
im kirchlichen Apparat bewuft ist: Uberorganisation (,allein im Miin-
chener Ordinariat vierhundert Beamte und Angestellte, alle regulédr
bezahlt" 67), Aufhebung einer , Vielfalt an Riten und Liturgien®, die vor
Trient und sogar nachher noch erlaubt waren (128), ,pastorale Uberbe-
wertung der Messe®, die ,.diese letztlich abwertet”, zuungunsten vieler
anderer Andachtsiibungen (139). AnléBlich des Wuchems von Sekten
kann gesagt werden: ,lhre Ausbreitung deutet auch auf Liicken und
Mingel unserer Verkiindigung und Praxis hin® (120), die ,, Warme und
das Leben®, das die Menschen suchen, ,scheinen bei uns leider oft zu
fehlen® (121). GewiB, die Kirche ist Hauptproblem (45), aber doch nur,
wenn sie, wie R. immer wieder betont, Heilige hervorbringt (41, 134),
die die Gegenwart Christi und Gottes beweisen.

Der Interviewer zeigt iiberzeugend (an Zitaten), daB R.s Grundhal-
tung — entgegen den gegen ihn lancierten Schlagworten - sich vom
Professor zum Erzbischof und zum rémischen Beamten keineswegs
verdndert hat (11, 75, 105). Die wilden, fast fanatischen Angriffe gegen
seine AuBerungen (man glaubte sie schon Wochen vor ihrem Erschei-
nen in Grund und Boden stampfen zu miissen) demaskieren weitge-
hend die eigentliche Haltung der Kritiker, die, ob sie Journalisten,
Theologen oder Bischéfe sind, die schlichte ,gesunde Lehre” (1 Tim
1,10) nicht ertragen. Das vorsichtige Vertrauen des Kardinals auf ,das
Aufblithen neuer Bewegungen, die niemand geplant und die niemand
gerufen hat* (auch das Konzil nicht), ,die einfach aus der innern
Vitalitdt des Glaubens selbst kommen" und ,die volle, ungeteilte
Katholizitit leben®, die beweisen ,,daB der Geist wieder einmal stéirker
ist als unsere Planungen“ (41f), 146t ihn bekennen, dal} die , Aufgabe
der Amtstriger in der Kirche und der Theologen” (auch der Synoden
und der Einzelbischéfe) vor allem die sein muB, ,die Tiir offenzuhal-
ten“ (41—42), sosehr sie im iibrigen ihres Amtes zu walten haben. Die
Kirche kann auch heute eine aus der Fiille Gottes schenkende sein und
braucht nicht, wie ein Rezensent gemeint hat, vor allem eine im
Ungewissen ,suchende” zu sein.

Basel Hans Urs von Balthasar

Ernst Blochs Vermittlungen zur Theologie. Hrsg. von Hermann Deuser und
Peter Steinacker. - Miinchen/Mainz: Kaiser/Griinewald 1983. 222 S.
(Fundamentaltheologische Studien 6) kart. DM 42.-

Ernst Blochs Philosophie ist der groB angelegte Entwurf, marxi-
stisch das Erbe von Religion, von Mythos und Mystik anzutreten — und
zwar gegen eine Theologie, die Gott in der Weise des Vorhandenen,
des bestehend Seienden ,neben” anderem Seienden dachte und so zur
Diastase und Konkurrenz von Diesseits und Jenseits fithrte. Dagegen
suchte seine Philosophie der Utopie die Hoffnungselemente in den
Religionen, insbesondere der jiidisch-christlichen, so herauszuarbeiten,
daB die Vorhandenheit des Géttlichen als des ,ens perfectissimum®
aufgeldst wurde in die Bewegung, die Prozessualitét einer perfektiblen,
noch nicht mit sich ,ins Reine” gekommenen Welt. In Auseinanderset-
zung mit und Abgrenzung von dieser Aufhebung der Religion besann
sich die christliche Theologie auf ihre eigene eschatologische Tradition
und formulierte gegen Bloch einen Begriff Gottes, dessen Sein ohne
seine Zukiinftigkeit nicht gedacht werden koénne, so aber gerade
Zukunft eréffne und Hoffnung begriinde, die — ohne Gott — in eine
grundlose Leere fiele. In dieser Entgegensetzung erstarrte die Begeg-
nung zwischen Bloch und christlichen Theologen: auf der einen Seite
Anhénger und Schiiler Blochscher Philosophie, die in der theologi-
schen Beharrung auf den Gottesbegriff die Spitze der Philosophie der
Utopie abgebrochen sahen, weil so das utopisch Gérende und sich und
sein Wesen selbst noch Suchende der Welt doch wieder umgebogen
schien in die GewiBheit und theoretische Anschaubarkeit des den
Weltprozell umgreifenden und begriindenden Gottes, auf der anderen
Seite christliche Theologen, die in Blochs Philosophie wesentliche
Elemente ihrer Tradition verkannt und die Aporien jeglichen Fort-
schrittsdenkens wiederholt sahen.

Die Diskussion aus dieser Erstarrung zu losen, nimmt sich die
vorliegende Aufsatzsammlung ,Ernst Blochs Vermittlungen zur Theo-
logie® vor: sie sucht jene ,Mitte” zu identifizieren, in der sich Ernst
Blochs Philosophie und die christliche Theologie treffen, also im Streit
mit den bisherigen Positionen herauszuarbeiten, was in dieser Philoso-
phie Theologie sei, ob nicht, bei aller festgehaltenen Differenz, in ihr
Momente sich finden, die der ,Sache” der Theologie heute zu einer
addquaten Sprache verhelfen.

In einem ersten Teil,Zur Vermittlungsfunktion von Blochs Philosophie®
sind drei Aufsiitze zusammengestellt, die um Hoffnung und Religion (H. Kim -
merle), Dialektik (H. Deuser) und den Begriff Reich der Freiheit (H.
Coster) kreisen. Dabei wird deutlich, wie sehr Blochs Philosophie aus der
Rezeption der jiidisch-christlichen Tradition lebt.

Der zweite Teil ,Zur Miintzer-Deutung” enthilt nur den einen, dafiir
aber ldngeren (55 S. gegeniiber sonst meist nur ca. 15 S.) Aufsatz von E. Starke
iiber ,,Ernst Blochs Miintzer-Interpretation und ihre Bedeutung fiir die Theologie
der Gegenwart",

Der dritte und letzte T eil beschiftigt sich mit Fragen ,,Zur Theologie". G.
M. Martin geht dem ,Erbe der Mystik im Werk von Ernst Bloch" nach und
formuliert von daher abschlieBend Problemstellungen fiir eine Theologie, die
heute mystische Erfahrungen und Traditionen bedenken will. - Gegen die von
platonischem Denken bestimmte Entgegensetzung von Transzendenz und Imma-
nenz setzte Bloch den Gedanken des , Transzendierens ohne Transzendenz®; ob
und inwiefern er damit die kritischen Grundbegriffe der Tradition - etwa die
Unverfiigbarkeit der Transzendenz fiir den Menschen — auch bewahrt, fragt M.
Eckert in ,Zukunft als Transzendenz". — Fragen der Schapfungstheologie in
Auseinandersetzung mit Blochs Satz: ,die wirkliche Genesis" sei ,nicht am
Anfang, sondern am Ende“, behandelt Th. M a hlm ann in seinem ausfiihrliche-
ren (40seitigen) Aufsatz ,Das eschatologische Faktum der Schépfung®; in Abhe-
bung von Blochs teleologischem Materiebegriff und damit verbundener
atheistischer Position sieht er dennoch aufgrund der biblischen ,Logik der
Apokalypse” und ,Logik des Buches Hiob® eine gelingende Vermittlung des
Blochschen Schépfungsverstindnisses zur Theologie. - P. Steinackers ,Der
verkleinerte Held — Gott in hichster Menschenniihe® stellt ,Uberlegungen zur
Wirkung Blochs auf die Christologie” (Untertitel) vor; statt einer christologisch
begriindeten Immunisierung gegen Blochs Festhalten an der Offenheit des
Geschichtsprozesses (dargestellt an den Positionen von W. Pannenberg, C. H.
Ratschow und ]. Moltmann) pladiert er — diese Offenheit als unverzichtbares
Moment einer praktisch orientierten Theorie begreifend — fiir eine Christologie,
die an Blochs Aufnahme religioser Inhalte als vorausweisende, doch niemals
festzumachende und festzuhaltende Zeichen ankniipft und Jesus zeichenhaft
versteht. — Der Band wird abgeschlossen durch eine ,Auswahlbibliographie:
Ernst Bloch und die Theologie” von |. Hallmann.

Die einzelnen Artikel sind zumeist nicht leicht zu lesen. Denn sehr
verschieden sind die Zugangsweisen und Sprachspiele, in denen die
Autoren sich mit Bloch auseinandersetzen. Das ist wohl in der Sache
selbst begriindet, da die Sammlung fortgeschrittene, z. T. sehr detail-
lierte und voraussetzungsreiche Vermittlungen von Theologie und
Blochscher Philosophie vereint. Daher wire es sinnvoll gewesen, wenn
die Einfithrung in kurzen Hinweisen auf die einzelnen Artikel Hilfen
fiir die Lektiire angeboten hitte. Freilich bliebe auch mit einer solchen
Hilfe dem Leser die Anstrengung des Begriffs nicht erspart.

Krefeld Hans-Gerd JanBen

Kessler, Hans: Sucht den Lebenden nicht bei den Toten. Die Auferstehung Jesu
Christi in biblischer, fundamentaltheologischer und systematischer Sicht. —
Diisseldorf: Patmos (1985). 422 S. geb. DM 39.80

Die theologische Reflexion der Auferstehung Jesu nimmt in der
Theologie nicht den ihr gebiihrenden erstrangigen Platz ein. Dies zeigt
sich auch darin, daB zu dieser ,Schliisselfrage des christlichen Glau-
bens“ (19) umfassende Untersuchungen weitgehend fehlen. Diesem
Defizit will K., Prof. fiir Syst. Theol. an der Univ. Frankfurt, mit seinem
Buch entgegensteuern. In der umfangreichen Darlegung - fiir den
Leser ein , LernprozeB“ (40) — sollen Zugang, Bedeutung und Verstind-
nis der Auferstehung Jesu gerade als zentrale Dimension christlichen
Glaubens erldutert werden.

Die Einfiihrun g (19-40) vermittelt dem Leser einen kurzen Einblick in die
Forschungsgeschichte und skizziert jene Schwierigkeiten, die einer Rezeption
der Auferstehungsverkiindigung heute entgegenstehen. Insbesondere ist K.
sodann bemiiht, anhand anthropologischer Uberlegungen das Denken von Aufer-
stehung auf eine breitere als nur christliche Basis zu stellen. In der Entwicklung
eines transzendentalen (32-34), eines dialogischen (34-36) sowie eines universal-
anamnetischen (36-39) Modells zeigt der Vf., dal ein konsequentes Bedenken
menschlichen Lebens als sinvolle und erfiillte Existenz das Miteinbeziehen einer
transzendenten Zukunft zumindest nicht ausschliefit. Vielmehr wird in einer
solchen ,VerheiBung ... eines Mehr" (40) Erstarrtes aufgebrochen und Hoff-
nung geweckt. K. wertet solcherart das Denken von Auferstehung nicht als
mirakelhaften Fremdkérper, sondern ordnet es linear einer folgerichtigen anthro-
pologischen Reflexion zu.
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Das Erste Kap. (41-78) bietet einen Uberblick iiber die Aussagen und die
Denkweise des AT und des vorchristlichen Judentums zur Frage der Auferste-
hung. Insofern in atl Zeit Jahwe als ein Gott der irdischen Geschichte begriffen
werden mubBte, der sich in seinem Handeln gegeniiber dem Volk offenbart, ist in
dieser Epoche wenig Raum fiir ein ausdriickliches Denken von Auferstehung.
Erst in spitnachexilischer Zeit treten solche Vorstellungen stiirker zutage; Dan
12,14 ist dafiir ein zentraler Beleg. K. folgert, dal die Hoffnung auf die Rettung
aus dem Tod eine (spite) Explikation des Jahweglaubens — genauer: des ersten
Gebotes - ist: Diesem Gott ist alles zuzuweisen, aus seinem ,Herrschaftsbereich”
kann ,nichts ausgespart bleiben“ (66-68; Zitat: 67). Unter Miteinbeziehung der
vorchristlichen jiidischen Schriften ergibt sich der Befund, daB zur Zeitenwende
eine weit verbreitete, aber inhaltlich stark diffuse Vorstellung eines Lebens nach
dem Tod vorhanden war. Auf diesem Hintergrund ist das Geschehen um Jesus
und die Formulierung christlicher Verkiindigung zu sehen.

Mit dieser Thematik beschiftigt sich der Vf. im Zweiten Kap. (,Der
vordsterliche Jesus und das urchristliche Osterzeugnis®, 79-135). Ostern ist nur
aus der Zusammenschau mit dem irdischen Jesus, mit seinem Wirken bis hin zu
seinem Tod, begreifbar. Das vordsterliche Wirken Jesu ist entscheidend von der
Verkiindigung der Gottesherrschaft geprigt, die in ihrer Eigenart durch drei
Merkmale charakterisiert ist: Gegenwirtiges Nahekommen und Anbrechen der
Basileia; umfassendes Heilsangebot Gottes an alle Menschen; Riickbindung an
Wirken und Person Jesu (83, entfaltet 84-92). Im Leben dieser Botschaft durch
Jesus ist sowohl die Hoffnung auf Uberwindung des Todes durch den wirkenden
Gott als auch - angesichts des eigenen Todes — die Zuversicht auf eigene Rettung
erkennbar. Hinsichtlich des letzten ist Mk 14,25 par ein wichtiger (auch histori-
scher) Anhaltspunkt, wihrend eine ausdriicklich soteriologische Todesdeutung
durch Jesus historisch offenbleiben muB (bes. 101-102), theologisch jedoch
wahrscheinlich ist (102-104).

In der eingliedrigen Auferweckungsformel ,,Gott hat Jesus aus (den) Toten
auferweckt” erkennt der VI. das élteste Sprechen iiber die Auferstehung Jesu;
dieses Sprechen ist zunichst theologisch zentriert (111 A 76) und erhilt ,erst in
zweiter Linie" und ,implizit" (113) eine christologische Dimension. Im Marana-
tha-Ruf bietet sich der ,Ubergang zu direkter Christologie* (114) in ihren
vermutlich &ltesten Spuren. Ausgestaltet wird solches formelhaftes Sprechen
sodann in erweiterten Formeln, fiir die 1 Kor 15,3-5 beispielhaft stehen kann (vgl.
115-117). Die Grabes- und Erscheinungserzahlungen bieten eine spiitere Entfal-
tung der Osterbotschaft. Mk 16,1-8 par kommt nicht konstitutiver Charakter zu,
sondern die Funktion eines ,nachtréglich bestitigenden Zeichen(s)* (124). Das
die verschiedenen Erscheinungserzihlungen verbindende Hauptmotiv ist das
Anliegen der ,Bestédtigung der Auferstehung durch die personliche
Erscheinung des Herrn“ (129). In ihrer Vielfalt wird darin die ,Kirche
begrindende Bedeutung® (131) der Auferstehung erkennbar. Den ntl
Texten ist also in verschiedener literarischer Gestalt die Uberzeugung von der
Auferstehung Jesu zu entnehmen (vgl. 135).

Nach der Entstehung einer solch einmiitigen Uberzeugung fragt K. im
Dritten Kap. (,Die Frage nach der Entstehung des Glaubens an die Auferste-
hung Jesu“, 136-236). Der Vf. umschreibt es als das ,Etwas", das hinter dem
Osterglauben steht, und bestimmt es niherhin als das ,bestimmten Personen in
ihrer Welt widerfahrendes Geschehen® (145), das in den ntl Texten mittels dgon
umschrieben wird und das als auslésender Faktor des Glaubens an die Auferste-
hung erkennbar ist. In der niheren Bestimmung dieser Aussage wird Jesu
Erscheinen aus der Macht Gottes als Ausdruck seiner Erhéhung (152: ,,ganz neue
Einheit mit Gott“) und des damit verbundenen Beginns der Endzeit ausgedriickt
(vgl. 152-153). Eine kritische Auseinandersetzung mit den Deutungen von D. F.
StrauB, R. Bultmann, W. Marxsen, E. Schillebeeckx und R. Pesch dient dem Vf.
dazu, die Schwierigkeiten jener Interpretationen aufzuzeigen, die in der Erkla-
rung der Ostererscheinungen als Grundlage des Osterglaubens ohne auBerge-
wohnliche Vorkommnisse auskommen wollen. Dem stellt K. den Versuch
genauerer Bestimmung des Modus der Ostererscheinungen gegeniiber. Dabei ist
weder der ,Hiat“ (215) zwischen Karfreitag und Osterglaube noch die ,,Unver-
gleichlichkeit des ésterlichen ,Sehens™ (227) zu iibersehen. So ist das Vorkomm-
nis auch anhand der ntl Texte nicht als Epiphanie oder als Vision einzuordnen.
Die Erscheinungen erlauben keine ,nachvollziehbare Vorstellung” (230 u.d.;
Formulierung von A. Végtle), sind aber gerade deshalb (auch historisch) um so
glaubwiirdiger als Umschreibung jenes ,Etwas“. K. umreilt es als ,Begegnung
und ,Selbstbekundung in Begegnung" (235), weitervermittelt durch das
Zeugnis der Jilnger und als solches ,Ausléser des Osterglaubens” (236).

Inwieweit solche Grundlage ausreichend auch fiir einen heutigen Osterglau-
ben ist, wird im Vierten Kap. behandelt (,Die Frage nach der zureichenden
Grundlage des [Oster-]Glaubens®, 237-265). Da die gesicherte Historizitidt nicht
zugleich ausreichende Grundlage bieten mulf, ist nach zusitzlichen Argumenten
zu suchen, K. erkennt sie darin, dab Jesu Botschaft nach seinem Tod nicht
einfach weitergeht, sondern Gott sich (notwendig) am Gekreuzigten in neuer
Weise und als trinitarischer Gott offenbart. In dieser neuen Wirklichkeit begeg-
net der Auferstandene den Jiingern, ihr Glaube erhilt im Bezeugen ekklesiale
Dimension. Fiir den Glaubenden heute nennt der Vf. sechs Aspekte, die das
urspriingliche Osterzeugnis glaubwiirdig machen (258-265).

Diese fundamentaltheologischen Abklirungen bereiten den Weg fiir eine
»systematische Entfaltung" (so Untertitel, 266) im Fiinften Kap. (,Inhalt und
Bedeutung unseres Glaubens an die Auferstehung Jesu®, 266-416) — aus der Sicht
des Vfs der Schwerpunkt des Buches (vgl. 17). Nach hermeneutischen Klarstel-
lungen iiber die Eigentiimlichkeit der Osterbotschaft als ,Realititsbehauptung”
(267) und als ,qualifizierte Zeugenaussage" (272) in metaphorischer Sprache
entfaltet der Vf. in drei Abschnitten die trinitarische Dimension des Osterglau-
bens: Gott handelt entscheidend, weil erlésend, in der Auferweckung Jesu.

Dadurch wird Jesu Leben und Sterben Heilsbedeutung zuerkannt, die in seiner
Erhéhung und dem damit verbundenen soteriologischen Tun zum Ausdruck
kommt, Als Erhohter ist er im Heiligen Geist prisent und wirkt so das Heil bis
zur eschatologischen Vollendung,

Ein Abkiirzungs- und ein Personenregister (417-418; 418-422) beschlieben
das Buch.

Eine umfassende, systematisch orientierte Darstellung und Begriin-
dung des Osterglaubens ist dem Vf. mit diesem Buch tatsdchlich
gelungen. Sein Anliegen, den Glauben an die Auferstehung als das
Kernstiick christlichen Glaubens aufzuweisen, durchzieht konsequent
das Werk, in dem iiberdies zahlreiche andere Fragen aufgegriffen
werden. Weitgehend ist die Argumentation iiberzeugend, ebenso die
Schlubfolgerung, die K. aus der Analyse biblischer Texte zieht. In
einzelnen Punkten jedoch wiren Ergidnzungen oder andere Akzentset-
zungen hilfreich:

K. geht davon aus, daB vor der nachésterlichen Entfaltung einer
Christologie eine rein theologische Deutung des Geschehens gestanden
hdtte (vgl. bes. 108-117). Ob die als &lteste Formel angenommene
Aussage ,Gott hat Jesus aus (den) Toten auferweckt” nur in diesem
Sinn zu verstehen ist, wire anzufragen. Wenn 1 Kor 15,3-5 schon 3-6
Jahre nach Jesu Tod fiir Paulus (bereits als Formel!) zuginglich war
(vgl. 116), dndert das doch die Perspektive. Zu beriicksichtigen wire
weiters der ebenfalls sehr alte Vers 1 Thess 4,14, sowie die Tatsache,
dab sehr verschiedene nuancierte Aussagen im NT nebeneinanderste-
hen kénnen (vgl. z. B. Gal 1,1 und Gal 1,4, sowie Rém 10,9). Uberdies
sind die passivischen Formen von &yelpe nicht rein passivisch, sondern
eher medial zu iibertragen. Der ntl Befund zeigt ein Nebeneinander
aktiver und passiver Formen — wohingegen K. ziemlich konsequent von
der ,,Auferweckung” Jesu spricht. (Vgl. dazu BZ 23 (1979) 97-98 und
EWNT I 906-910).

Auf das Moment, daB Jesu Auferstehung ,gemidl den Schriften”
geschieht (1 Kor 15,4), wiire in der Analyse noch einzugehen, insbheson-
dere, wenn Verkniipfung und Kontinuitdt zwischen AT und ntl Ver-
kiindigung gesucht werden. Ebenso miiBte zur Darlegung der vordster-
lichen Sinngebung des Todes Jesu neben Mk 14,25 noch Mk 10,45
herangezogen werden.

Gerade weil das Buch stark biblisch argumentiert, wire (bei aller
damit verbundenen Miihe) ein Schriftstellenregister fiir das schnelle
Zurechtfinden eine hilfreiche Ergdnzung. Hervorzuheben sind demge-
geniiber jedoch die klare Gliederung und die Formulierweise, die
dieses Werk auch iiber Fachkreise hinaus zweifellos lesbar und lesens-
wert macht. Ob dann freilich die stark aktuell bezogenen Passagen (vgl.
bes. 390—404) auch Teil einer systematischen Darlegung sein sollten, ist
wohl nochmals zu bedenken. Denn existentielle Betroffenheit wird
nicht nur durch aktualisierende Querverbindungen ins Heute geschaf-
fen.

K. hat mit diesem gewichtigen Werk das Thema Auferstehung
erneut ins Zentrum wissenschaftlichen Bedenkens geriickt.

Luzern Walter Kirchschlidger

Wenz, Gunther: Geschichte der Versohnungslehre in der evangelischen Theo-
logie der Neuzeit, Bd 1. - Miinchen: Kaiser 1984, 476 S. (Miinchener
Monographien zur historischen und systematischen Theologie, Bd 9) kart.
DM 98.—

Der seit F. Chr. Baur und A. Ritschl nicht mehr unternommene
Versuch, eine Problemgeschichte der evangelischen Versshnungslehre
(bzw. Soteriologie) zu schreiben, verdient von vornherein das aufmerk-
same Interesse auch der katholischen systematischen Theologen. Es
erscheint ja ausgemacht, dab fiir die Glaubwiirdigkeit der Theologie
Entscheidendes davon abhingt, ob es gelingt, ein neues Verstindnis
der Erlésung ,jenseits® der anselmianischen Satisfaktionslehre zu
gewinnen. Der Versuch, iiber Anselm hinauszukommen, zieht sich nun
wie ein roter Faden durch die neuzeitliche Problemgeschichte der
evangelischen Versshnungs- bzw. Erlosungslehre, und Wenz arbeitet
dieses Leitmotiv mit Umsicht und Sorgfalt heraus. Er zeigt iiberdies,
wie sich das ethische Selbst- und FreiheitsbewuBtsein der Aufkliarung
gerade in der Gegnerschaft zu einer entschieden , heteronomen” Satis-
faktionslehre seiner selbst vergewisserte. Kritik und Modifikationen,
wie sie seit den Sozinianern und Hugo Grotius das Feld beherrschen,
lassen - deutlicher als eine rein systematische Darstellung dies vermag
— die Spezifitdit und die neuralgischen Punkte der herkémmlichen
Satisfaktionslehre hervortreten. Wenz versédumt freilich nicht, jeweils
auf den Preis hinzuweisen, der tiberall zu zahlen ist, wo man hinter der
Aussageabsicht der Satisfaktionslehre zuriickbleibt.

Der wichtigste Einschnitt ist hier — wie W. herausstellt — die
radikale sozinianische Kritik an Stellvertretung und Satisfaktion.
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Dieser Kritik fiel die entscheidende Voraussetzung der anselmianischen
Satisfaktionslehre anheim: Die Orientierung des Erlosungsgeschehens an der
Wahrung und Wiederherstellung einer Rechtsordnung, in der Gottes Schapfer-
wille und seine ,,Ehre” gleichsam subsistieren und in der die Geschiépfe zu einer
solidarischen ~ Stellvertretung zulassenden — Rechtsgemeinschaft zusammenge-
schlossen sind. Der sozinianische Gott gleicht demgegeniiber eher einem absolu-
ten Souverdn, ,der Recht setzt nach Belieben (122). So ist das Verhiltnis
zwischen Mensch und Gott nicht mehr durch eine zu wahrende Rechtsordnung
vermittelt, sondern als das unmittelbare Aufeinanderwirken zweier Willen
bestimmt. Dieses unmittelbare Verhiltnis schlieBt jede Stellvertretung aus und
reduziert das Erlosungswerk Christi auf die Anleitung dazu, ,unseren Willen mit
dem géttlichen in Ubereinstimmung (zu) bringen® (127).

Hugo Grotius sieht Gott demgegeniiber wiederum als Wahrer
einer Rechtsordnung, der auf Strafe nicht verzichten kann, da sonst die
Geringschédtzung der Siinde notwendige Folge wire, und der deshalb
seinen Sohn - zum Exempel fiir die strafwiirdige Menschheit - die
vom Menschengeschlecht verwirkte Strafe treffen 1a0t.

Im Unterschied zu Anselm ist hier in der Strafauflage bzw. in der Ersatzlei-
stung durch den Erléser nicht zugleich an die Wiederherstellung der Schopfungs-
ordnung (an &quivalente Vergeltung), sondern eher an den vom Strafexempel
Jesu Christi ausgehenden Impuls zur Verhiitung zukiinftiger Siinden gedacht,
insofern ,,Gott im Strafleiden Christi dem Menschen dessen eigene Verkehrtheit
vorhélt und ihn so zur Verwirklichung seiner rechtméfigen Bestimmung aufruft”
(141). So ist bei Grotius der in der gesamten Aufkldrung weiterwirkende Versuch
zu erkennen, die am Leiden Jesu Christi manifeste gottliche Strafgerechtigkeit
nicht mehr auf den vergeltenden Ausgleich vergangener Verfehlungen, sondern
auf die dem sittlichen BewuBtsein des Menschen geltende Vorhaltung der
Strafwiirdigkeit seiner Vergehen zu beziehen. W. vermift deshalb im Strafbegriff
~des Grotius eine letzte Tiefe. Zwar ist es ein groBer Gedanke, daB die Funktion
der Strafe von der Zukunft her bestimmt und so die Gerechtigkeit aus dem
Banne des Gewesenen befreit wird. Dennoch® - so W. - ,ist eine gerechte
Zukunft nicht denkbar ohne Siihnung getaner Taten® (142).

Man wiiBte gerne genauer, wie W. zu dieser apodiktischen Feststel-
lung kommt, denn davon héngt ja fiir eine Reformulierung der Soterio-
logie eine ganze Menge ab. Soviel ist deutlich und wird von W. bei
seiner Darstellung des Pietismus und der Neologie umsichtig herausge-
arbeitet: Der Sithnegedanke schiitzt die Erlésungslehre davor, in den
sittlichen Selbstvollzug des menschlichen Subjekts aufgehoben zu
werden. Wo er ausfillt, da ist der abschiissige Weg zur bloBen
Beispiels-Soteriologie beschritten, in der das Werk Jesu Christi nur
noch insoweit relevant bleibt, als es vom sittlichen Selbstvollzug des
Menschen einzuholen ist.

Neologie und Aufkldrung sehen im strafenden und auf
Siithne bestehenden Gott ein blasphemisches Zerrbild des Gottes der
Liebe; das wird vielleicht am scharfsten ausgesprochen bei Hermann
Samuel Reimarus, den man in die Darstellung hitte einbeziehen
kénnen. Das Leiden Jesu Christi kommt deshalb immer weniger im
Hinblick auf die Tilgung in der Vergangenheit liegender Verfehlungen
und immer ausdriicklicher als Vorbild liebender Selbsthingabe, als
Herausforderung zu sittlicher Besserung im Geist der Liebe zur
Sprache. Parallel dazu zersetzt sich die traditionelle Erbsiindenlehre,
die allein noch der sittlichen Selbstbestimmung des Menschen im
Wege zu stehen schien; Reimarus wire fiir diese Entwicklung wieder-
um ein besonders anschauliches Beispiel gewesen.

Versohnung hort auf, eine interpersonal-rechtliche Kategorie zu sein; sie wird
nicht mehr gewihrt, sondern in sittlicher Besserung eingeholt. Thre Realisierung
ist nicht mehr Widerfahrnis, sondern Aufgabe; und auch das Reich Gottes, in
dem sie realisiert sein wird, geht noch aus der sittlichen Selbstbestimmung der
vielen einzelnen hervor. Was - bei den Neologen - letztlich vom Werk Christi
bleibt, ,ist zuletzt dies: Christus habe die Besserung der Menschen begriindet
und zwar durch seinen Unterricht (...), durch sein Beispiel [...), durch die
Beglaubigungen, die er der Welt von seiner Lehre vorlegte (.. .), endlich durch
sein Leiden und seinen Tod" (S. 211).

Wo aber Versohnung die Tat des einzelnen menschlichen Subjekts
bleibt, da wird sie von der Unversshntheit der Welt dementiert bzw.
auf die rein innerliche Versshnung und auf die schlechte Unendlich-
keit eines von Unverwohntheit bleibend gezeichneten Besserungswe-
ges eingeschriankt. Einen wirklichen Neuansatz bietet hier erst wieder
das Versbhnungsdenken Hegels:

Er sieht die Verséhnung des Endlichen mit der absoluten Subjektivitit Gottes
in der offenbarenden Selbstexplikation Gottes im anderen seiner selbst realisiert
und denkt die Selbstmanifestation des Gottes, der in sich selbst und damit
zugleich fiir das verséhnungsbediirftige Menschengeschlecht die Liebe ist, als
Voraussetzung wahrer intersubjektiver Freiheit (so W. im Anschluf an M.
Theunissen). Verschnung ist hier immer schon innergéttliches Ereignis und
zugleich damit die Substanz der Weltgeschichte, so daB die Frage aufkommt, was
in Jesus Christus iiber die sich immer schon vollziehende Versthnung hinaus
Neues geschieht. Diese Frage wird — und W. zeichnet diese Linie deutlich nach —
in der linkshegelianischen Schule dahingehend beantwortet, daBl die Menschen-
gattung zum Subjekt der in der Gattungsgeschichte sich vollziehenden Verssh-

nung avanciert und die soteriologischen Attribute Jesu Christi als uneigentlich-
mythologische Zuschreibungen auf die Menschengattung im ganzen hin ent-
schliisselt werden (so ausdriicklich: D. F. Strauf}).

Hegel hatte die Versthnung konsequent als des trinitarischen
Gottes der Liebe eigenes Werk gedacht, so konsequent, dab es schwie-
rig wurde, sie als das Werk des ,historischen” Jesus Christus zu
denken. Aber war die von Anselm in juristischen Kategorien angezielte
universale Dimension der Versohnung denn noch anders gegen die
Individualisierung und Ethisierung der Erlésung zur Geltung zu brin-
gen? Konnte eine universale Bedeutung des Erlosungswerks Jesu
Christi anders gedacht werden als in den Bahnen der ,Beispiels-
Soteriologie“ einerseits und der Aufhebung in den universalen Verssh-
nungsprozell Gottes oder der Menschengattung andererseits? Diese
Frage ist in der Soteriologie noch keineswegs iiberwunden. Schlei-
ermachers Losung (W. dazu sehr ausfihrlich S. 366ff) war dem
Problemdruck offensichtlich nicht gewachsen. Die Erweckungs-
theologie fithrte die Abgriindigkeit des individuellen Siindenbe-
wubtseins und das Erlebnis der Erweckung in der Begegnung mit dem
in der Schrift bezeugten Erloser als Instanz gegen die sittliche Selbst-
bestimmung des Menschen wie auch gegen eine in der Weltgeschichte
immer schon sich vollziehende Versshnung ins Feld. Die geschehene
Siinde wirft den Menschen auf sich selbst zuriick: auf eine uneinholba-
re und seiner freien Selbstbestimmung entzogene Vergangenheit; auf
die rettungslose Vereinzelung eines in kein umgreifendes Allgemeines
mehr eingeborgenen Siinders. Die Erweckungstheologie besteht sicher
zu Recht auf der hermeneutischen Relevanz menschlicher Schulder-
fahrung fiir die Versohnungslehre. Aber bietet die unvermittelte — bzw.
nur durch die Begegnung mit dem Erldser ,vermittelte” — Auferwek-
kung aus sittlicher Verzweiflung tatsichlich ein Schema an, in das sich
die Grundelemente der klassischen Verséhnungslehre einzeichnen
lieBen?

So bleiben am Ende des ersten Bandes die entscheidenden Fragen
offen. Wie kénnte es anders sein! Das Verdienst der rezensierten
Arbeit liegt sicher darin, dab sie die kaum iiberschaubare Geschichte
der Versshnungslehre als Problemgeschichte rekonstruiert und die
jeweils vorantreibenden Motive klar herausgearbeitet hat, ohne den
besprochenen Positionen mit einer von aullen an sie herangetragenen
Problemsicht Gewalt anzutun. Der angekiindigte zweite Band wird
sicher Auskunft dariiber geben, welche Lehren die Soteriologie heute
aus ihrer Problemgeschichte ziehen muf. Im einzelnen wiirde man
nach der Lektiire des ersten Bandes gerne wissen:

Welche Bedeutung kann die viel kritisierte juridische Fassung der
Satisfaktionslehre heute noch haben?

Mub die Soteriologie — der Satisfaktionslehre folgend — mit den
Kategorien ,Strafe” und/oder ,,Sithne” arbeiten, und wie ist ihr Stell-
vertretungsbegriff zu fassen?

Welche Modifikationen der klassischen Verschnungslehre ergeben
sich, wenn man die Zentrierung der neutestamentlichen Heilsbotschaft
auf die zukiinftige, alles zurechtbringende Gottesherrschaft (bzw.
johanneisch: auf das neue Leben) ernst nimmt?

Ist der ,,passive Gehorsam® Jesu Christi bis in den Tod hinein bzw.
ist dieser Tod selbst — wie in der Satisfaktionslehre — als das entschei-
dende Heilsereignis oder eher als Konsequenz eines heilsmittlerischen
Lebens fiir die Menschen herauszuarbeiten?

Wie kann heute — mit der Satisfaktionslehre, aber sicher gegen ihr
Vorstellungsmodell - die Glaubenswahrheit ausgelegt werden, dal
Jesus Christus fiir alle Menschen ,,genug getan“ hat?

Wie kann — was Hegel sich vornahm — die geschehene Verschnung
als Ermdglichung wahrer kommunikativer Freiheit zur Sprache und
zur Geltung kommen?

Die im ersten Band unter Beweis gestellte {iberlegene Sachkenntnis
und das ProblembewuBtsein des Autors lassen vom zweiten Band
bedeutsame Klidrungen zu den aufgeworfenen Fragen erwarten.

Siegen Jirgen Werbick

Kreuter, Franz: Person und Gnade. Die systematische Grundlegung des Person-
begriffes in der Theo-Logie und Anthropo-Logie von ]. E. von Kuhn unter
Beriicksichtigung der Natur-Gnade-Kontroverse mit C. von Schizler. —
Fgankfurt a. M., Bern, New York, Nancy: Peter Lang (1984). 437 S., kart.
sir 74.—

Die hier vorzustellende Arbeit wurde vor einigen Jahren unter der
Leitung von J. Alfaro S] an der Gregoriana angefertigt und als theol.
Diss. angenommen. Der Vf, nunmehr als Arzt fiir Neurologie, Psychia-
trie und Psychoanalyse titig, legt sie der Offentlichkeit vor in der
Hoffnung, dal} von ihr Impulse sowohl fiir die Theologie als auch fiir
die Psychiatrie/Psychoanalyse ausgehen kiénnten. Abgesehen von die-
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ser problematischen Erwartung handelt es sich um eine mustergiiltige
theologische Arbeit, die im besten Sinn theologiegeschichtlich ist, d. h.
Markierungen fiir heutiges theologisches Denken setzt, die nicht unge-
straft ignoriert werden kénnen.

Einleitend skizziert der Vf. die Theologie Kuhns und den For-
schungsstand; er stellt mit Recht fest, daB das neuere Interesse an
Kuhn stark um den Problemkomplex ,Glaube und Wissen® kreist,
auch die entsprechenden neuscholastischen Kontroversen einbezieht,
aber die Natur-Gnade-Problematik eher am Rand behandelt. Insofern
erfiillt der Vf. ein manchmal laut gewordenes Desiderat.

Das 1. Kap. wendet sich fundamentalen Positionen der Kuhnschen
Theologie zu, wobei es dem Vf. nicht auf eine Addition von Aussagen,
sondern auf die Erhebung der ,inneren Denkform® ankommt.

Er versteht es, die Eigenart des Kuhnschen Denkens als dialektisch im
Unterschied zum iiblichen linear-diskursiven Denken deutlich zu machen:
Kuhns Denken besteht in einem stindigen Hin- und Hergehen zwischen Gegen-
sitzen mit dem Versuch, in der Einheit von Gegensitzen zu denken. Hier in
diesem Eingang bringt K. die Erkenntnislehre (einschlieBlich des Gottesbegriffs)
und, aus dem weiteren Bereich der Metayphysik, die Auffassung von der
Struktur des Endlichen zur Sprache. Es ist selbstverstindlich, dall dabei die
iiberlieferten scholastischen Positionen mit Kuhns Denken konfrontiert werden.

Im 2. Kap., das dem Personbegriff in der allgemeinen Gotteslehre
gewidmet ist, stellt der Vf. die Frage, wie sich das dialektische Denken
insbesondere gegeniiber den Grenzen der Analogie bewéhre.

Zum einen wird hier Kuhns Kritik am Personbegriff des Deutschen Idealis-
mus dargestellt, zum andern behandelt VI. die Unterscheidung in Gott als
Grundlage fiir das Verstindnis der Persénlichkeit Gottes. Von zentraler Bedeu-
tung ist Kuhns Vorstellung von einer Bewegung in Gott vom Grund zur Existenz,
einer ,,immanenten Bewegung des Geistes” oder der ,,Erhebung aus der Substan-
tialitidt in die Subjektivitat”. Weil in Gott keinerlei ,blofe Potentialitit” zu
denken ist, bleibt die Lehre von der Unverdnderlichkeit Gottes unangetastet,
diese wird aber nicht starr und tot, sondern als ,Bewegung seiner selbst”
verstanden. Die Fortfithrung des Gedankens in der Richtung auf die ,Personwer-
dung® Gottes gibt dem Vf Gelegenheit, Kuhn gegen Schézler in Schutz zu
nehmen: Dieser wie #dhnliche Vertreter der Neuscholastik hatten in ihrem
Analogiedenken zwar die maior dissimilitudo gewahrt, sie waren aber nicht
imstande, die similitudo von Gott und Welt — und zwar gerade in der Vorstellung
des Werdens — zum Ausdruck zu bringen. Im folgenden zeigt Vf. auf, wie Kuhn
die Darlegung der ,religidsen Idee” Gottes als des personlichen Geistes von
Gottes Selbstoffenbarung (Ex 3,14; nicht 3,41: 161) aus vornimmt und das
Verhaltnis von Person und Eigenschaften klirt. Ein eigenes Hauptstiick ist
innerhalb dieses Kapitels dem Thema des Willens Gottes gewidmet. Jenseits der
Verstindnisse von Willen als Begehren oder Willen als Wahlfreiheit ist fiir Kuhn
der Wille das ,,Vermégen zur Selbstbestimmung" und enthélt somit die Mdglich-
keit zu freiwilliger Beschrdnkung. Kuhn gewinnt so einen Zugang zu einem
gekliarten Verstéindnis von géttlicher Allmacht: Die Armut der Gebundenheit ist
der wahre Reichtum des gottlichen Willens (174). Der VI. erhebt aus den
Kuhnschen Texten auch die Intention des géttlichen Willens: Das Heraustreten
aus sich selber, die Selbstmitteilung.

Das 3. Kap. spricht von der dreifach-einen gpttlichen Person und
ihrer Epiphanie in der freien Schopfung.

Hier wird Kuhns Kritik bzw. kritische Distanzierung zu Augustinus, Anselm
und Thomas dargelegt. Das spezielle Anliegen seiner Trinitétstheologie wird
herausgestellt, die Betonung der Einheit des gottlichen Wesens. Der Vf. zeichnet
mit Kuhn den Lebensprozel in Gott, die ,sich entfaltende Bewegung"* von der
Substantialitdt in die Subjektivitit nach: ,das Aussichheraustreten des Geistes,
um im Unterschied von sich bei sich zu sein, die Negation seiner Substantialitét,
um als Subjekt, als in sich seiender Geist zu sein® (193), ein ,,personifizierender
ProzeB, in dem die Unterschiede in Gott als Relationen deutlich werden. Des
weiteren geht es K. in diesem Kap. um die dkonomische Trinitit und die
Begriindung der theologischen Anthropologie. Im Kontext der damaligen Kontro-
versen ist wichtig, daBf Schopfung fiir Kuhn nicht ein notwendiger Prozels der
Selbstwerdung Gottes sein kann. Fiir die aktuelle Diskussion ist interessant, dali
Kuhn von einer ,inneren Offenbarung” komplementir zur &uleren sprach,
némlich in der Form des unmittelbaren Gottesbewubtseins in unserem Geist
(208). Die beiden groBen Komplexe der Schopfung und der Offenbarung werden
in diesem Kap. mitbehandelt. Thm schliefien sich vier materialreiche Exkurse an:
iiber die exegetische Dimension der Kuhnschen Theologie (Kuhn war 5 Jahre
lang Prof. der ntl Exegese gewesen und hatte sich mit Strauss und der Leben-
Jesu-Forschung auseinandergesetzt), iiber die Position Kuhns angesichts der
Kontroverse von Thomismus und Molinismus, iiber Kuhns Geschichtsbegriff
sowie iiber Analogie als Denkstruktur bei Kuhn.

Bereits fiir diese drei Kap. mit Exkursen ist zu konstatieren, dab es
K. gelingt, argumentativ nachzuweisen, wie bedeutende und weniger
bedeutende Kritiker Kuhns (Scheeben, Schizler, Glossner) diesen
hinsichtlich wesentlicher Gedankengénge nicht verstanden haben.

Die bisherigen Partien boten die unumginglichen Voraussetzungen
zur Bearbeitung des eigentlich vorgenommenen Themas, an das Vf.
nun im 4. Kap. herangeht: , Die menschliche Person als subsistierende
Beziehung und endliche Freiheit in der theologischen Anthropologie
Kuhns.“ Nachdem in fritheren Abhandlungen verschiedener Autoren

die Kontroverse Kuhn-Schizler im historischen Ablauf rekonstruiert
worden war, beschreibt K. sie hier erstmals eingehend nach ihrer
inhaltlichen Seite. Ferner legt er die philosophischen und theologi-
schen Quellen Kuhns hinsichtlich der Anthropologie (Jacobi, Drey,
Maéhler) eingehend dar. Im thematischen Corpus des Kap.s stellt er mit
Kuhn die menschliche Person im Selbstvollzug als endliche Freiheit
vor Augen.

Er beginnt mit der Erérterung des Naturbegriffs; Natur bedeutete fiir Kuhn
wruhendes Vermégen®, nicht fertig Vorausliegendes, und war nie ein Gegenbe-
griff zu ,,Gnade". Er geht dann iiber zum Verhéltnis von Natur und Person; dabei
wird deutlich, wie in Kuhns von der Trinitatstheologie gewonnenem Personver-
standnis Beziehung die W e s e n s aussage des Personseins ist. In diesem Zusam-
menhang erértert der Vf. auch ,Persénlichkeit” als moralischen Charakter der
Person sowie die genauere Bedeutung des Wortes ,iibernatiirlich” bei Kuhn.
Parallel zu den Ausfithrungen beziiglich der Gotteslehre spricht er danach von
der Freiheit im Verhéltnis von Natur und Person, von Wahlfreiheit und morali-
scher Freiheit. Er stellt Kuhns Ausfithrungen {iber das Endziel des Menschen
systematisierend zusammen, wobei auch hier die Unterscheidung von Moglich-
keit und Tatséchlichkeit den Schliissel wenigstens begrifflicher Art zum Verhélt-
nis des Natiirlichen zum Ubernatiirlichen abgibt. Weiter zeigt V., wie Kuhn die
Schépfungsgestalt des Menschen als ,,natura integra“ verstand (mit Riickblicken
auf Thomas und die Spétscholastik). SchlieBlich gibt er einen Uberblick iiber die
Anthropologie Kuhns nach dessen ,,Gnadenlehre”, ausgehend von der ,Neigung
zur Tugend“ (bona voluntas) als ,,Ankniipfungspunkt® fiir die Gnade.

Das 5. Kap. handelt von der menschlichen Person in der iibernatiir-
lichen Gnadenordnung.

Den Einstieg nimmt Vf. bei Kuhns exegetischen, vor allem paulinischen
Studien, um zu zeigen, inwiefern bei Kuhn auch nicht von Semipelagianismus
die Rede sein kann. Er erortert (nochmals) die ,,Neigung des Willens zum Guten*
als Ort von Ankunft und Annahme der Gnade und legt das Vorweg der Gnade im
»Urstand” des Menschen dar (wozu es nur spirliche AuBerungen Kuhns gibt).
Die geldufigen Gnadeneinteilungen bietet er, Kuhn folgend, dar als Vollendung
der ,Natur” in der Einheit von Sein und Tun (gratia concomitans), Gnade und
Tugend als Dialektik von Reichtum und Armut (gratia subsequens) und Gnade,
geschenkt als Einheit mit dem Vollzug des Menschen (gratia actualis — habitu-
alis).

Von tkumenischer Relevanz ist die m. E. gut belegte These des Vf.s,
Kuhn habe den Bruch zwischen Thomas und seinen Nachfolgern, der
zur reformatorischen Auffassung einer total verderbten Natur gefiithrt
hatte, iiberwunden (418). Eine Gemeinsamkeit des urspriinglichen
Thomas und Kuhns sieht er in der konsequenten, auch gnadentheolo-
gischen Hinwendung zur Geschichtlichkeit.

Das abschlieBende 6. Kap. versucht, Kuhn und die Theologie
damals und heute zusammenzusehen. Nachdem Vf. schon in fritheren
Passagen das Verhiltnis Kuhns zu Drey den Sachgehalten nach gekléart
hatte, legt er hier Entsprechendes zu Staudenmaier und Scheeben dar.
Bei der Konfrontation Kuhns mit der heutigen personalen Gnaden-
theologie weist Vf. darauf hin, daB} J. Alfaro, Kuhn vergleichbar, gegen
ein Verstindnis von ,Person” als individuelles SelbstbewuBtsein Stel-
lung genommen habe. Er pladiert mit Kuhn fiir ein Festhalten am
Begriff der geschaffenen Gnade, weil bei einer (Uberbetonung der
Gnade als ungeschaffener, als Selbstmitteilung Gottes, Gnade nur noch
eine Beziehung Gottes zu sich selber aussage. Er halt es fiir wichtig, an
»Natur” als einem Raum der Maglichkeit festzuhalten, wihrend er im
Bereich des Faktischen keine Schwierigkeit hat, mit Kuhn zu sagen:
»Alles ist Gnade.” Nicht einleuchtend ist K.s Ablehnung des Rahner-
schen Begriffs eines ,iibernatiirlichen Existentials” mit dem Pladoyer,
dieses Wort einfach durch ,,Gnade® zu ersetzen. An diese Ablehnung
ist die Frage zu stellen, ob parallel zu der Aussage, daBl Gottes Gnade
dem Menschen ,,schon immer zuvorgekommen ist”, auch gesagt wer-
den kann und darf, daB der Mensch diese Gnade ,,schon immer positiv
oder negativ angenommen hat“ (436). Auf den Menschen bezogen,
entwertet dieses ,,schon immer" doch wohl die Geschichtlichkeit und
die Wiirde einer bewulit und freiwillig (mit Gottes Hilfe) getroffenen
Entscheidung. Das ,iibernatiirliche Existential” ist fiir alle relevant,
die, aus welchen Griinden auch immer, zu dieser nicht fahig sind.

Es handelt sich, wie aus dieser eingehenden Ubersicht zu ersehen
ist, um eine #ulerst informative Arbeit, die nicht wenig zu einer
Gewissenserforschung gegenwirtiger Dogmatik hinsichtlich der Analo-
gie (dissimilitudo, aber auch similitudo!), der Personfrage, besonders
auch in der Trinitdt, und der Gnadentheologie beizutragen vermag.
Scharfsinniges und das Konkrete nicht auler acht lassendes Denken ist
bei Kuhn zu lernen. In vielerlei Hinsicht macht die Arbeit freilich auch
deutlich, warum es ein spekulatives System in solcher Denkform
nicht mehr geben wird.

Methodisch ist diese Arbeit ein Meisterstiick an Quellenumgang,
ein gutes Beispiel fiir argumentative Apologetik und ein gelungenes
Gesprach des Vf.s mit der Welte-Schule, die um die Wahrung des
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Erbes des 19. Jh.s ihre Verdienste hat. Es ist zu bedauern, daB
zahlreiche Druckfehler den guten Eindruck verderben.

Dafiir ein paar wenige Beispiele: Falsch geschrieben sind praeveniens und
concomitans 182, Nicaea zweimal 185, gratuitum 344 Anm. 6, aeternitate 345
Anm. 1. Der griechische Text 191 ist total verdorben, Fehler im Griechischen
auch sonst, z. B. 196. Statt ,Aufsatz" 160 Z. 6 v. 0. mul} es wohl , Aufstieg” heillen.
Oft fehlen Zitatschlubzeichen, z. B. 324, 326, 328.

Der Wunsch des Vf.s, die Psychiatrie und Psychoanalyse mogen die
Chance wahrnehmen, die sich mit dem Begriff des Menschen als
subsistierender Relation ergibt, um anthropologische Grundlagen fiir
eine vertiefte Arzt-Patienten-Beziehung zu erarbeiten (Vorwort),
wird ein schéner, frommer Wunsch bleiben. Wie die unter meiner
Leitung erstellte Diss. von Hans-Ulrich von Brachel: Subjekt werden.
Theologische und psychologische Reflexionen zu einer Theorie innova-
torischen Handelns (Miinster 1985, 421 Seiten), materialreich nachge-
wiesen hat, ist das Theorie-Defizit von Psychologie, Psychiatrie und
Psychoanalyse ungleich gréfer als das der kath. Theologie, ja, die
denkerische Potenz der Arzte, die sich {iberhaupt dubern, erscheint als
so gering, daB auch weiterhin eine vertiefte Beziehung Arzt-Patient
eine Frage des barmherzigen Empfindens eher als des Denkens bleiben
wird.

Miinster Herbert Vorgrimler
Benrath, Gustav Adolf / Hornig, Gottfried / Dantine, Wilhelm u. a.: Die Lehr-

entwicklung im Rahmen der Okumenizitit. — Gottingen: Vandenhoeck &

Ruprecht (1984) IX, 673 S. (Handbuch der Dogmen- und Theologiegeschichte

Bd 3) geb. DM 195.-

Mit diesem dritten Bd findet dieses mutige Unternehmen eines
umfassenden Handbuchs der Dogmen- und Theologiegeschichte sei-
nen Abschlufl und seine Abrundung. Die Theologie der Neuzeit wird
vorgestellt unter dem Thema: ,Die Lehrentwicklung im Rahmen der
Okumenizitat.”

Ineinemersten Teilstellt Benrath Theologen und Strémungen in der
Zeit des Humanismus und der Konfessionsbildung vor, die sich — weithin in
Berufung auf die Schrift — aus den Verpflichtungen eines kirchlichen Bekenntnis-
ses zu losen und zu einem iibergreifenden Verstindnis des Christentums zu
kommen suchten (1-70). Die einzelnen Bewegungen werden nach einer Uber-
sicht zur Literatur und Forschung treffend und kurz charakterisiert. Grotius
erscheint als der Vermittler zwischen Erasmus und der Neuzeit. Der Antitrinita-
rismus ist in seinen vielen Zweigen erfalit.

Imzweiten Teil stellt Hornig in drei Abschnitten Lehre und Bekennt-
nis im Protestantismus wihrend der Neuzeit vor. Er beginnt zundchst mit der
Frithorthodoxie und der Aufklarungstheologie (71-146). Pietismus und englischer
Deismus finden die gebithrende Beriicksichtigung. Im zweiten Abschnitt werden
Hauptstrémungen im 19. Jh. erfaBt bis hin zum Kulturprotestantismus und der
liberalen Theologie (147-220). Der dritte Abschnitt befait sich mit der Konti-
nuitit und den Krisen im 20. Jh. (221-287). Neben der schwedischen Theologie zu
Beginn des Jh.s und der dialektischen Theologie wird in sorgfiltiger Weise auch
Bekenntnis und Theologie im evangelischen Kirchenkampf aufgenommen und
die Wirkungen und die spitere Diskussion um die Barmer Erklirung naher
untersucht. Die Gegenwartstheologie wird von Bultmann, Barth und Tillich her
beschrieben.

Angenehm und hilfreich sind in den ersten beiden Teilen die
Einfiihrungen in die jeweiligen Themen und die Vorstellung der
neueren Forschungsgeschichte und ihrer Ergebnisse. Erfreulich ist, daB
in der Darstellung der altprotestantischen Orthodoxie das Gemeinsame
mit den Entwicklungen der katholischen Theologie gesehen und kurz
benannt wird. Freilich schweigt sich Hornig aus tiber die Beweggriinde
die zur Aufnahme des Aristotelismus und der Philosophie und zu einer
Systematisierung in dieser Kraft fithrten. Ahnlich wird auch wenig
iiber die Beweggriinde gesagt, die zur Ausbildung des Pietismus
fithrten. Die Darstellung der Neologie und der Aufkldrungstheologie ist
auf ein einheitliches Christentum bezogen. Viele Schattierungen von
Ansichten und Stellungnahmen dieser Zeit miissen dabei natiirlich
iibergangen werden. So wird Seeberg mit seiner doch beachtlichen
Dogmengeschichte iiberhaupt nicht angesprochen. In knappen Stri-
chen aber doch gut und versténdlich ist das Werden der Theologie
Bultmanns, ihre Auswirkungen und die Auseinandersetzung um diese
Theologie skizziert. In dem Abschnitt iiber Karl Barth ist das Werk von
Hans Urs von Balthasar nicht genannt.

Der dritte Teil iiber die Entwicklung im romischen Katholizismus
(289-423) von Dantine und Hultsch setzt mit dem katholischen Liberalis-
mus und seiner Vorgeschichte ein. Knapp werden in diesem Zusammenhang
romantischer Katholizismus und Tiibinger Schule umschrieben (300-308). Im
Zeichen der ,Neuen Scholastik® werden im 19. Jh. Ultramontanismus, die
Abweisung des Liberalismus und das Vatikanum 1 gedeutet. Das dritte Kap.
wendet sich dem Reformkatholizismus und dem Modernismus zu. Unter den
Bewegungen zwischen den Kriegen wird auf den franzésischen Laizismus,
liturgische Erneuerungsbewegungen und das II. Vatikanum verwiesen. Ein weite-

A

res Kap. befaBt sich mit mariologischen Fragen. Das letzte Kap. (397—423) fragt
nach dem Verstindnis der Kirche in der katholischen Lehrentwicklung der
neueren Zeit.

Dieser Teil iiber die Entwicklung im Katholizismus enttduscht den
katholischen Leser. Zwar finden sich sehr treffende Ansitze bei
Muratori und dem sterreichischen Jansenismus (290ff). Krifte, die
dem Jansenismus entgegenwirkten, waren vielfdltiger Art und Her-
kunft Sie kénnen nicht so einfach auf eine ,,romisch-kuriale Engfiih-
rung” zuriickgefithrt werden (294). Forschungen zur Aufklarung, zur
Auseinandersetzung katholischer Theologle mit der Aufklirung und
der zeitgendssischen Philosophie, sowie Stromungen und Bestrebun-
gen auf eine Kircheneinheit hin, wie sie sich in der Aufklarungszeit
mehrfach zeigten, sind iibersehen. Einwirkungen romantischer Gei-
steshaltung auf die katholische Kirche sind thesenhaft hingestellt und
spéter durchaus mit Fragen und Einschrinkungen versehen, aber die
Herkunft und die Zusammenhénge dieser Geisteshaltung werden nicht
erfaBt. Die Aussage, an der zunehmenden inneren und &uBeren
Geschlossenheit des Katholizismus im 19. Jh. habe der romantische
EinfluB zweifellos seinen bedeutsamen Anteil, ist sicher weithin rich-
tig. Aber die Romantik — auch im katholischen Bereich — war in ihrer
Herkunft, in ihrem Verlauf und in ihren Zielen durchaus doppeldeutig.
Es sind hier sicher zwei Phasen zu unterscheiden, von denen die erste
nicht fiir die spateren Engfithrungen in Anspruch genommen werden
kann. Auch die Verbindung zwischen deutschen Spitromantikern und
der heiligen Allianz von 1815 und einer restaurativen Gesinnung trifft
so allgemein und einfach sicher nicht zu. Die Darlegungen zur Tiibin-
ger Schule werden mit einem Text von Drey eingefiihrt. Die Schule
wird aber weithin von Mohler her erfaBt. Staudenmaier und Kuhn
werden kurz genannt; aber das Werk dieser bedeutenden systemati-
schen Theologen wird nur sehr verkiirzt angesprochen (308). Hefele
und Hirscher werden iiberhaupt nicht erwihnt. Zwar ist die Rede von
starken liberal-gesellschaftsoffenen Stromungen im Katholizismus um
die Mitte des 19. Jh.s, aber sie werden in ihrer Ausfaltung in keiner
Weise vorgestellt.

Aufgegriffen wird vor allem, was zur These und den Schlagworten
Antiliberalismus und Ultramontanismus pabt. Der Umbruch hin zur
.Neuen Scholastik® wird erw#hnt, Hintergriinde und Kréfte werden
nicht vorgestellt. Freilich sind diese noch zu wenig erforscht. Aber an
Forschungsergebnissen, die vorliegen, gehen die Autoren vorbei.
Zutreffender sind dann die Darstellungen zu Modernismus und
Reformkatholizismus. Wobei auch hier die eine oder andere Auslas-
sung anzubringen wire. Die Herkunft und die Bedeutung der liturgi-
schen Bewegung sind erkannt. Im Abschnitt iiber Liturgie und Bibel ist
nur von den restriktiven MaBnahmen die Rede, nicht von schon frithen
Aufforderungen zum Bibellesen. In der Beurteilung der Liturgiereform
(362/363) zeigt sich, dab der Vf. Erwartungen an das Konzil herantragt,
die es nicht erfiillen konnte, ohne in Widerspruch zu fritheren Feststel-
lungen zu geraten. Etwas unausgeglichen wirkt das Kap. 5 iiber das
Mariendogma. Mehr Verstindnis fiir Katholisches zeigt das Kap. 6
{iber die Kirche. Freilich wird auch hier der Vf. von seinem Verstand-
nis her einer katholischen Sicht nicht gerecht. Katholische Kirche sah
sich 1918 nicht einer bis dahin tragenden Staatlichkeit beraubt, son-
dern eher von einer beengenden Staatlichkeit befreit (403). Beachtens-
wert sind Darlegungen iiber Kirche als Sakrament und Anfragen an
diese Sicht. Der Vf. sieht eine Bewegung vom Institutionellen zum
Personhaften wieder in ihr Gegenteil verkehrt, indem die Kirche die
restlichen Elemente persénlichen Glaubensvollzuges an sich zieht
(408), und die Gefahr, daB die Kirche sich nicht nur gegeniiber ihrem
Auftrag, sondern auch gegeniiber ihrem Auftraggeber verselbstindigt
und den Charakter der Vorldufigkeit verliert. Diese Anfragen sind von
katholischer Theologie zu héren und ernsthaft zu bedenken. Es ist
schade, daB in diesem groBartigen Werk die katholische Tradition so
sehr von einem evangelischen Vorverstidndnis her und in begrenzter
Auswahl erfaBt ist, daB sie nach der Sicht eines katholischen Theolo-
gen nicht in ihrer Eigenart begriffen ist.

Dervierte Teil erschlieft fiir Kenner und andere in sehr hilfreicher Weise
die Bewegungen um Kircheneinheit im 20. Jh., bedenkt sehr sorgfiltig und
umsichtig Probleme und Fragen, die erwacht sind, und regt da und dort zu
weiterem Nachdenken an.

Ein Nachwort des Herausgebers gibt Auskunft iiber Geschicke dieses, bereits
in vielen Besprechungen, gebithrend gewiirdigten Unternehmens. Unter ande-
rem berichtet er, daB der Tod Dantine iiber der Arbeit am dritten Teil die Feder
aus der Hand genommen hat. Zum andern stellt er noch einige Uberlegungen zur
Dogmengeschichte an. Den Bd beschlieBen ein ausfiihrliches Begriffsregister und
ein Namenregister. Sie sind dem Benutzer sicher sehr hilfreich.

Zwar entschuldigt sich der Herausgeber fiir Verzogerungen. Das
Werk ist aber doch sehr rasch herausgekommen und vollendet worden.
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Fiir den Entwurf, der weithin sorgfiltig durchgefiihrt wurde und fiir
die rasche Vollendung ist die Fachwelt dem Herausgeber und seinen
Mitarbeitern sicher dankbar. Dies wurde — zurecht — in Besprechungen,
die bereits erschienen sind, gerithmt. Die Verdienste des Unterneh-
mens wurden verschiedentlich herausgestellt.

Dem Dank, den der Herausgeber am Schlull seines Nachwortes
dem Verlagshaus Ruprecht sagt, ist zuzustimmen.

Passau Philipp Schifer

Furger, Franz: Ethik der Lebensbereiche. Entscheidungshilfen. — Freiburg,
Basel, Wien: Herder 1985. 280 S., Lw. DM 34.50

Vf. legt mit diesem Werk eine umfassende spezielle Moraltheologie
vor, aus der zu ersehen ist, wie der Christ auf ,,den Anspruch Gottes in
seinem konkreten Lebensvollzug” (5) zu antworten habe, wenn er zu
seiner ,vollen Selbstverwirklichung” gelangen will. Wie aus dem
Untertitel ,,Entscheidungshilfen® bereits hervorgeht, ist es das Anlie-
gen des Vfs, Christen bei der Gestaltung ihres Lebens und bei der
Verwirklichung ihrer Christusnachfolge Orientierung und Rat zu ertei-
len. Dazu will er die ,Strukturelemente einer Ethik“ — ,Normen als
Menschenrechte®, ,,Gesetze und Weisungen", vom christlichen Glau-
ben geprigte Prinzipien unter Beriicksichtigung humanwissenschaftli-
cher Erkenntnis und Erfahrung -, auf einzelne Lebenssituationen
anwenden. ,Leitlinien® und “Weisungen“ sollen dem Christen den
Weg zu einer ,,vollmenschlichen Persénlichkeitsbildung” weisen. Infol-
ge dieser Zielsetzung verzichtet der Vf. auf Anmerkungen, Quellenan-
gaben und fiigt statt dessen ein Literaturverzeichnis an, das eine
weitere Vertiefung erméglichen soll.

Dieses pastorale Anliegen prégt dann auch die Darstellung der
einzelnen Lebensbereiche, denen einige ,grundsitzliche Voriiberle-
gungen zu einer christlichen Ethik” vorangestellt werden. Wer darin
aber einige Hinweise erwartet, welche Bedeutung die Ausfithrungen in
der Fundamentalmoral iiber das Christsein und die Sittlichkeit, wie sie
in Traktaten tiber die sittliche Forderung, die Freiheit, das Gewissen,
Siinde und Siindenvergebung dargestellt werden, fiir das konkrete
Handeln hat, sieht sich weitgehend getduscht. Auch die angesprochene
Grundentscheidung - das eigene Tun und Lassen unter den Willen
Gottes zu stellen — wird in ihrer Bedeutung fiir die , Tatentscheide®,
mit denen die ,jeweils groBt- und bestmogliche Verwirklichung von
Menschlichkeit in Gerechtigkeit und Liebe* (21) erreicht werden soll,
nicht deutlich.

Im Teil A Der individuelle Lebensbereich’ wird aufgezeigt,
worin eine ,geordnete Selbstliebe” besteht, z. B. auch in der Pflege und Erhal-
tung des Lebens, in der Entfaltung der ,geistig-intellektuellen” und der ,geistig-
spirituellen” Kriifte. Auch Beruf und Geschlechtsleben sind Ausdruck personaler
Selbstverwirklichung. Es fillt bereits hier auf, daB der Vf. nicht normativ strittige
Fragen in der Moraltheologie klart und selbst einen Beitrag zur Begriindung
strittiger normativer Fragen leistet, sondern mehr in verstdndlicher Sprache
moraltheologisches Grundwissen ausbreitet, um suchenden Christen Orientie-
rungshilfen zu bieten. Auf die fiir eine ethische Argumentation so notwendige
begriffliche Klarheit legt er weniger groflen Wert. Beispielsweise will Vf, das Wort
»Selbstmord“ wegen des in ihm enthaltenen Werturteils durch Suizid und
Selbsttétung ersetzen (37); aber bereits auf den folgenden Seiten spricht er
wieder vom Selbstmord. Auf S. 38 stellt er fest, dab ,jede Selbstmordhandlung
als Symptom einer abnormalen Entwicklung bzw. einer seelischen Erkrankung
aufgefafit werden muf}, um dann wiederum zwei Seiten spdter — wenn er sich
auf Philosophen bezieht, die im ,Selbstmord* ,das einzig ernste philosophische
Problem" sehen -, zu schreiben, daB sich in der ,Sicht einer willkiirlichen
Verfiigung iiber das eigene Leben dann das ethische Problem in seiner vollen
Brisanz zeigt®. Hier ist die Selbsttotung dann nicht Folge eines krankhaften
Nicht-anders-Kénnens, sondern wie der wohl wertend gebrauchte Ausdruck
wwillkiirliche Verfiigung” deutlich macht, Folge eines freien Entschlusses gegen
ein moralisches Nicht-Diirfen.

Auch im Bereich der Sexualethik ist es sein vorrangiges Ziel, Lebenshilfe zu
bieten, weswegen er die Geschlechtlichkeit in bezug zum ehelichen Ideal setzt.
Neue Kriterien fiir die Losung von Wertekollisionen erarbeitet er nicht.

Dies gilt auch fiir den Teil B ,Der personal-mitmenschliche
Lebensbereich’. Die Themen Euthanasie, Schwangerschaftsabbruch, Todes-
strafe, Eingriffe der Medizin in den Zeugungsvorgang, werden im Hinblick auf
die Frage nach dem Schutz und dem Wert menschlichen Lebens dargestellt,
ohne dab die Diskussion der normativ schwierigen und strittigen Fragen der
Grenze des Lebensschutzes dargestellt oder weitergefithrt wiirde.

Teil C ,.Der sozial-gesellschaftliche Lebensbereich’ kann
ebenfalls mehr als gelungene Einfiithrung in die christliche Soziallehre angesehen
werden, in der die Leitprinzipien christlicher Gesellschaftslehre, die Auffassung
vom Staat und seiner Gliederungen, ethische Ziele der Politik und ,biirgerlichen
Tugenden® dargelegt werden. Als Ziele ethisch verantworteter Politik werden
zwar auch u. a. ,Friedenssicherung” (237-240) und ,,Bewahrung des tkologischen
Gleichgewichts" (244-247) kurz behandelt, aber , Entscheidungshilfen”, wie diese
Ziele erreicht werden kénnten, findet der Leser nicht. Es sei denn, man hielte die
Abgrenzungen, keiner ,Verherrlichung der Gewalt” diirfe (239) Vorschub gelei-

stet werden und auf ,bewaffnete Verteidigung zu verzichten“, kénne , friedensge-
fihrdend“ sein, fiir ausreichend. Die Tugend liegt, wie so oft, in der Mitte.

Die Bedeutung der Arbeit liegt also nicht darin, normativ strittige
Fragen innerhalb der Moraltheologie der Klédrung einen Schritt ndher-
gebracht zu haben, sondern darin, sowohl die Themen der speziellen
Moral - der Moraltheologie und Soziallehre — in ihrer Verbundenheit
und in ihrem Aufeinanderbezogensein deutlich gemacht zu haben.
Diese Zusammenschau ist informativ und hilfreich. Zweitens ist von
Bedeutung, daB diese ,Ethik der Lebensbereiche” nicht so sehr norm-
orientiert ist, sondern Werteinsichten vermitteln will, um dem Leser
fiir sein Handeln in den verschiedenen Lebensbereichen Ziele und
Ideale vorzugeben, die fiir ihn Orientierungshilfen sein kénnen. Von
daher erhélt diese Darstellung der Moraltheologie den Charakter einer
Tugendlehre und vermag auch in dieser Richtung der moraltheologi-
schen Forschung neue DenkanstéBe zu geben.

Essen Hans-Josef Wilting
Dillmann, Rainer: Das Eigentliche der Ethik Jesu. Ein exegetischer Beitrag zur
moraltheologischen Diskussion um das Proprium einer christlichen Ethik. -

Mainz: Matthias-Griinewald-Verlag (1984). 133 S. (Tiibinger Theologische

Studien, Bd 23) kart. DM 25.—

Nach dem ,Eigentlichen der Ethik Jesu® haben in den letzten

Jahren Exegeten wie Moraltheologen gefragt. Dabei ist man sich der
unterschiedlichen Fragestellungen und Voraussetzungen der jeweili-
gen Disziplin nicht immer bewuBt. D. versucht nun, in seiner bei F.
Lentzen-Deis angefertigten Dissertation, die moraltheologische Diskus-
sion zu beriicksichtigen.
_ So gibt er in einem ersten Teil (,Ausgangslage®, 13-46) einen
Uberblick iiber ,,Die Diskussion um das Proprium christlicher Ethik in
der Moraltheologie“ (13—-24) und ,,Die Diskussion um die Ethik Jesu in
der exegetischen Literatur” (24—42). D. selbst versteht die Frage nach
der Ethik Jesu nicht allein als historische Frage (45). Nicht nur die
(nach welchen Kriterien auch immer zu bestimmenden) echten Jesus-
worte seien zu untersuchen, es miisse ,auch die Wirkungsgeschichte
und damit das Verstindnis und die Interpretation der Worte und Taten
Jesu durch den Evangelisten in die Uberlegungen mit einbezogen
werden”. D. wihlt als Grundlage einer solchen Untersuchung zwei
Perikopen aus dem Markusevangelium, Mk 7,1-23 und Mk 10,17-31.

Inder Perikope vom reichen Jiingling liegt fiir D. das Besondere
Jnicht in der Forderung des Verzichts auf den Besitz, sondern darin, dabB Jesus in
eigener Autoritit den Willen Gottes in dieser konkreten Situation fiir diesen
Menschen interpretiert. Er legt Gottes Willen authentisch aus und stellt damit
den Menschen in die Entscheidung vor Gott* (73).

Jesus ,stelle seine sittlichen Forderungen unvermittelt und aus eigener
Autoritdt (82). Die Rabbinen dagegen hitten ihre Position mit ausgiebigen
Schriftbeweisen begriindet. Bis hierhin ist D. sicher Recht zu geben. Problema-
tisch scheint mir dagegen die folgende AuBerung zu sein (82): ,In der Perikope
Mk 10,17-31 gibt es dagegen keinen Hinweis auf eine kasuistische Auslegung der
Gebote durch Jesus. Weil er den Menschen Gottes Willen unmittelbar verkiindet,
ist jede kasuistische Auslegung fehl am Platz und bedarf es auch keiner neuen
Gebote, die immer und tiberall gelten . . . Jesus selbst verkiindet den unverkiirz-
ten Willen Gottes und legt ihn den Menschen aus.“ Damit erscheint ,Kasuistik'
als eine Weise, den Willen Gottes zu verkiirzen. Natiirlich: ,Der Wille Gottes in
seiner ganzen Konkretheit 16t sich nicht restlos in allgemeine Gebote formulie-
ren und als duberes Gesetz verkiinden® (82). Aber haben das wohl die Rabbinen
bestritten, wenn sie Regeln fiir die Wohltitigkeit aufgestellt haben (vgl. 68f)? Wer
heute als Moraltheologe allgemeine sittliche Regeln formuliert, wird nicht bean-
spruchen, den Willen Gottes restlos formuliert zu haben. AuBerdem erwirbt man
mit der Habilitation nicht gleichzeitig das Charisma des Seelenfiihrers, der
anderen konkret den Willen Gottes verkiindet. Dal} Jesus selbst keine Kasuistik
betreibt, ist richtig. Wir kénnen auch froh dariiber sein; wir miiBten uns némlich
sonst dauernd fragen, ob seine Weisung auch auf unsere heutigen Bedingungen
zutrifft. Aber deswegen ist das Geschift der Kasuistik nichts Anriichiges. Mit D.
ist festzuhalten, ,dal der Verzicht auf Besitz ein angemessener Ausdruck der
Hingabe an Jesus Christus sein kann, aber nicht sein mu B* (83). Jesu Forde-
rung auf Besitzverzicht diirfe ,nicht als Gesetz" verstanden werden. Um die
vieldeutige und negativ wertende Vokabel ,Gesetz' zu vermeiden, sollte man
vielleicht besser formulieren, Jesu Forderung verstehe sich nicht als eine generel-
le fiir alle Christen. (Bei der Rede vom ,Gesetz' diirfte hier eine gewisse
statistische Haufigkeit assoziiert sein.)

Bei der Behandlung des Streitgesprdches iber Rein und
Unrein (Mk 7,1-23) bemiiht sich D. um eine differenzierte Sicht der jiidischen
Tora-Frommigkeit und der Reinheitsvorschriften. Die Frage der Reinheit sei
,nicht eine Frage der AubBerlichkeiten oder der Hygiene, sondern die Einhaltung
oder Nichteinhaltung der Reinheitsvorschriften gibt Auskunft iiber das Verhalt-
nis des Menschen zu Gott" (97). D. betont richtig (108), die kultische Reinheit
habe auch eine sittliche Komponente; daraus folgt aber nicht, wie D. meint (99),
man konne nicht sittliche und kultische Reinheit unterscheiden. Wo kultische
Reinheit in der Weise einer Ausdruckshandlung sittliche Reinheit sichtbar
machen soll, setzt das gerade die prinzipielle Unterscheidbarkeit beider Rein-
heitsbegriffe voraus. ,Reinheit’ ist dann aber ein homonymes Wort; das Logion
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Mk 7,15 macht sich diese Homonymie zunutze: Was kultisch unrein macht,
macht nicht sittlich unrein; sittliche Unreinheit (Bosheit) kommt von innen, aus
dem Herzen. Und auf sittliche Reinheit kommt es an. Im Grunde ist damit zum
Thema kultische Reinheit nur gesagt, dali sie nicht mit Moralitit gleichzusetzen
ist. Uber die Legitimitiit kultischer Reinheitsgebote ist damit direkt weder positiv
noch negativ etwas entschieden. Wenn allerdings auch der kultisch Unreine ein
reines Herz haben kann, dann sind allerdings (mindestens fiir die Heidenchri-
sten) in der Konsequenz alle Speisen fiir rein erkldrt wie Mk 7,19¢ betont.

Ob diese Perikope als Kronzeuge fiir eine teleologische Normie-
rungstheorie taugt (115f), scheint mit zweifelhaft, da die Gegner Jesu
wohl nicht so eindeutig, wie D. meint, als Deontologen zu identifizie-
ren sind. Die Berufung auf die Autoritat der Schrift ist als solche keine
deontologische Begriindung. Wo man sich auf Autoritdt verlafit,
begriindet man selbst iitberhaupt nicht. Zweifellos steht hinter der
Ablehnung des Korban-Geliibdes eine teleologische Uberlegung. Aber
auch das Gegenargument, das etwa lauten konnte, Pflichten gegen Gott
zahlten mehr als Pflichten gegen Menschen, wire teleologisch (wenn
auch fehlschliissig). Der Spruch iiber die wahre Reinheit (Mk 7,15) sagt
erst recht nichts zur Frage der Normierungstheorie, da er, wie gezeigt,
nicht Fragen des sittlich Richtigen behandelt.

In seinen ,Kritischen Anmerkungen zu Darstellungen der Ethik
Jesu in der Exegese” (119f) beklagt D. zu Recht (120), ,wie wenig die
Exegeten bei ihrer Darstellung der Ethik Jesu die von Moraltheologen
erdrterten Probleme beriicksichtigen”. In dieser Hinsicht hebt sich D.s
Arbeit positiv von anderen zur biblischen Ethik ab. Dank seiner
moraltheologischen Kenntnisse gerdt D. auch nicht in die Versuchung,
mit paradoxen Formulierungen dem Leser die ,,Radikalitdt” der sittli-
chen Weisungen Jesu vor Augen zu fithren. Allerdings bedarf sein
Versuch einer Interpretation der Weisungen Jesu im Lichte heutiger
moraltheologischer Einsichten einiger Korrekturen, die die Rezension
deutlich machen sollte.

Paderborn Werner Wolbert

Handbuch der Arbeiterpastoral. Hg. von Heiner Ludwig und Franz Seg-
bers. - Mainz: Matthias-Griinewald Verlag (1984). 148 S. (Sonderband zur
Reihe: Arbeiterbewegung und Kirche) kart. DM 24.-

»Arbeiterpastoral als Weg in die Nachfolgepraxis“ (7) — verdeutli-
chen will das von H. Ludwig und F. Segbers hg. ,Handbuch der
Arbeiterpastoral”. Dies Ziel bedingt die Vielfalt des gebotenen Materi-
als. Es reicht von Erfahrungsberichten aus der Praxis, iiber Stellung-
nahmen zur Situation der Arbeiter und der Kirche in der Arbeitswelt
aus der Sicht verschiedener Gruppen von Betroffenen — Arbeitern,
Gewerkschaftern, Betriebsseelsorgern —, bis hin zu Beispielen prakti-
zierter Arbeiterpastoral. Dall angesichts der Fiille der in Form, Stil und
Inhalt unterschiedlichen Texte Aufbau und Gliederung des Handbuchs

. stets transparent bleiben, liegt an der gewihlten Methode des Dreisch-
ritts von Sehen - Urteilen — Handeln, die sich dem Griinder der
Christlichen Arbeiterjugend, |. Cardijn, verdankt.

Diesen methodischen Schritten folgen die drei zentralen Kapitel

des Buchs.

So fithrt ein 1. Kap. in die vieldimensionale Realitdt der Arbeitswelt ein,
indem Berichte von Arbeitern, Betriebsrdten und -seelsorgern vorgestellt werden,
erginzt um Literaturhinweise fiir den Leser und ein Frageraster, das Seelsorger
in die Lage versetzt, selbst die Situation eines Betriebes zu analysieren, Das
»Sehen” aber lehren besonders beeindruckend die Berichte von Arbeitern iiber
ihre Erfahrungen mit Schicht- oder Akkordarbeit, mit ihrer schrittweisen Aus-
gliederung aus dem ArbeitsprozeB als dltere Arbeitnehmer und mit Arbeitslosig-
keit. Der Tagebuchbericht des Mitherausgebers und Betriebsseelsorgers F. Seg-
bers léBt den Leser Fabrikerfahrungen detailliert und minutits mitvollziehen.
Damit wird bereits im 1. Kap. deutlich, daB die Vieldimensionalitdt der Arbeits-
welt es verbietet, von d e n Arbeitern zu sprechen.

Das 2. Kap. benennt zundchst das Defizit einer fehlenden praktisch-
theologischen Konzeption der Arbeiterpastoral und hebt hervor, 10 Jahre nach
dem Synodenbeschlufy ,Kirche und Arbeiterschaft“ habe sich wenig daran
gedndert, daB die Arbeiterpastoral ,ein weiller Fleck auf der Landkarte der
Pastoraltheologie” (9) sei. Die Theorielosigkeit der Arbeiterpastoral hat u. a. dazu
gefiihrt, die Probleme der Arbeiterpastoral als Vermittlungsprobleme theolo-
gisch-kirchlicher Inhalte und Lebensweisen an die Arbeiter miBzuverstehen, statt
sie als Kontaktprobleme zwischen den Kirchen und der Lebenswelt der Arbeiter
zu begreifen. Im Anschlubl an Cardijn betont das Handbuch, eine Kirche ohne die
Arbeiter mit ihren Erfahrungen kénne nicht die Kirche Jesu Christi sein.
Dementsprechend gewinnt das ,Urteilen® seine Kriterien aus den beiden
Strangen der Erfahrungen der Arbeiterschaft und dem Evangelium.

Handlungsperspektiven, die das 3. K ap. zu entwickeln sucht, sind vor dem
Hintergrund des geschichtlich belasteten Verhiltnisses der Kirche zur Arbeiter-
schaft zu verstehen. Angesichts der Berithrungsingste zwischen Kirche und
Arbeitern wird vorerst eine ,dialogische Pastoral als Vorarbeit zu einer prak-
tisch-theologischen Konzeption der Arbeiterpastoral gefordert. Nimmt man die
Aussage ernst, die Subjekte wie die ersten Vermittler der Arbeiterpastoral seien
die Arbeiter, Arbeiterpastoral entstehe also wesentlich ,von unten®, so wird

damit zu rechnen sein, dab die Arbeiterpastoral ,nicht in die gelaufigen Schema-
ta theologischer Uberlegungen, in die gemeindezentrierten Koordinaten nach-
konziliarer theologischer Reflexion und vor allem nicht zu einer kirchlichen
Praxis, die in ihrer Verkiindigung die Menschen nur durch die Képfe zu
erreichen sucht® (15), pait. Wie Arbeiterpastoral als Han d el n auf dem Weg in
die Nachfolge Jesu aussehen kann, zeigen exemplarisch die Beispiele von Aktion
und Gottesdienst, die das 3. Kap. vorstellt.

Die Synthese zieht ein abschlieBendes 4. K a p., das den inhaltlich gefiillten
Dreischritt von Sehen, Urteilen und Handeln, in der Korrelation von Leben und
Evangelium, als Methode der Arbeiterpastoral zusammenfiihrt.

Das Handbuch leistet einen erheblichen Beitrag zur Entwicklung
einer praktisch-theologischen Konzeption der Arbeiterpastoral. Die
Fiille der Primértexte aus der Arbeitswelt wie die anregenden Praxis-
beispiele, die durchweg gelungen mit der Theoriereflexion vermittelt
werden, machen das Buch einer breiten Leserschaft zugénglich. Es ist
zu wiinschen, daB dieses kreative Buch sie findet.

Miinster Martina Blasberg-Kuhnke

Maymann, Ursula: Die religiose Welt psychisch Kranker. Ein Beitrag zur
Krankenseelsorge. — Freiburg, Basel, Wien: Herder (1984) X, 340 S., kart,
DM 45.—

Die Vf.in, eine (kath.) Pastoralpsychologin in Wiirzburg, will mit
dieser Diss. einem hohen Anspruch gerecht werden: ,alle fur die
Seelsorge am psychisch Kranken notwendigen Informationen aus
Medizin und Psychologie” zu vermitteln. (Klappentext)

Der I. Hauptteil will ,Das Problemfeld“ umreifien: Drei eindrucksvolle
sFallbeispiele” lassen das religitse Erleben von Schizophrenen anschaulich
werden und stellen nachdenkliche , Fragen an den Seelsorger” (8-32). Der Schlul3
des Buches nimmt diese Fragen spiter wieder auf und fiihrt sie zu Antworten.

Das Buch versteht dabei unter ,Seelsorge“ eine ,Begleitung” des Kranken
und sieht als ihr ,Medium* die , Kommunikation®“. Dazu soll sich der Seelsorger
,Kompetenz erwerben, indem er durch seine Wahrnehmungen ... die Krank-
heitssymptome als Symbole begreifen lernt“(1-7).

Im Vordergrund steht daher fiir den Seelsorger die Aufgabe, die ,Sprache des
psychisch Kranken (zu) erlernen” (36). So findet er dann ,den Schliissel zu der
Welt“ dieses Kranken (55).

Eine recht kritische Darstellung der Geschichte der Psychiatrie in Deutsch-
land schlieBt sich an, bei der die ,Drehtiirpsychiatrie” der Gegenwart gegeilelt
wird. Die Vfin steht dabei den politisch recht einseitigen Ansichten einer
,Antipsychiatrie“ nahe, nach denen , Geisteskrankheiten verstanden werden als
Abweichung von gesellschaftlich definierten Normen* (43). Auch der Seelsorger
soll darum ,,unter reformerischen Vorzeichen antreten (48).

DerII. Hauptteil ist iiberschrieben: Humanwissenschaftliche Ansétze zur
Behandlung psychischer Krankheit und ihre Bedeutung fiir den Zugang zum
religits gefiarbten Erleben.

Die Vfin wahlt drei ,therapeutische Verfahrensweisen" aus: ,die medizi-
nisch-psychiatrische, die psychoanalytische und die systemisch-kommunika-
tionstheoretische Perspektive" (57).

Der erstgenannten Methode widmet die Vf.in anhand von neueren Lehrbii-
chern der Psychiatrie einen zutreffenden Uberblick iiber die verschiedenen
Arten und Aufierungsformen der schizophrenen Erkrankungen (59-104). Bei dem
Bericht freilich werden die haufigsten und wichtigsten Therapiemethoden durch
Medikamente nicht einmal erwéhnt.

Von den depressiven Erkrankungen beschreibt das Buch - wiederum durch
ein sprechendes Fallbeispiel illustriert -~ nur eine der kleinsten Gruppen, die
manisch-depressiven, psychotischen Zustandsbilder (104-158). Praktische Rat-
schldge fiir den Seelsorger schliefen sich an: ,Zugang (zum Kranken) gewin-
nen!”, ,Nicht missionieren!”, ,Nicht mit den Kranken in eine theologische
Auseinandersetzung einsteigen!”, ,Stiitzen und Trosten!”.

Die ausfithrlichen zusammenfassenden Darstellungen der psychoanalyti-
schen (162-202) und der ,systemisch-kommunikationstheoretischen Ansitze*
(203—227) entziehen sich einer inhaltlichen Wiedergabe.

Als Beispiel fiir die letztgenannte Betrachtung einer Krankheit wird der ,,Fall
Klingenberg” mit der Teufelsaustreibung und dem tédlichen Ende einer Wiirz-
burger Studentin ausfiihrlich mitgeteilt und ausgewertet (227-293).

Nach dem Nennen von ,Sieben Gaben des Geistes fiir den Seelsorger”, die
»den Charakter von Charismen* tragen (dazu gehoéren ,,offene Augen", ,Lernfi-
higkeit* u.a. m.) (293-303) wird abschliefend ein ,Gesprichsgottesdienst als
Chance der Seelsorge in der Psychiatrie” im vollen Wortlaut (?) mitgeteilt und als
beispielhaft hingestellt.

Zweifellos ist es der Vfin gelungen, einige Beispiele von Lebens-
und Krankheitsgeschichten psychiatrischer Patienten mitzuteilen und
deren religitse Aussagen auszuwerten. Auch schwierige Aufgaben
finden sich hier gelost, z. B. ein Uberblick iiber die Geschichte der
Psychiatrie auf wenigen Seiten (37£f).

(Ein irriges Datieren der bahnbrechenden Einfithrung der Elektro-Krampf-
Therapie durch Bini und Cerletti auf 1920 statt richtig auf 1938 bleibt fiir die
Fragen des Buches von geringer Bedeutung.)

Begriilenswert scheint auch der Ansatz, klare SchluBfolgerungen
und Erkenntnisse fiir den Seelsorger abzuleiten aus den ,Fallbeispie-
len®, die zudem erkennen lassen, wie intensiv sich die Vf.in um das
Verstehen der Patienten bemiiht hat.
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Ernste Bedenken miissen jedoch schon bei dem Titel und
seinen Grundbegriffen laut werden:

Ist hier wirklich von einer ,religiosen Welt* die Rede?

Von den echten und den unechten Schuldgefiihlen, von der ,Siinde wider
den Heiligen Geist”, von den gegenwiirtig erlebten Schrecken der Hélle, von der
namenlosen Angst vor dem kommenden Weltuntergang, von den unaufhérlichen
Gebeten, dem Schreien der Verzweifelten, von den ,ekklesiogenen Neurosen*
und ihren Qualen bei der Gleichsetzung: Sexualitét ist Siinde, von den Skrupeln
- besonders bei Priestern und Ordensangehérigen — mit Versiindigungsgedanken
und -handlungen, von den vielen sonstigen Zwangsgedanken und -ritualen, von
dem religiésen Ringen gegen die Aullerungen der Sexualitit, von dem bigotten
Frémmlertum der epileptisch Kranken, von dem Fanatismus der Sektierer, von
dem krankhaften und krampfhaften Emotionsiiberschwang der Charismatiker
und ihrem ,,Umkippen” in Depressionen, von den religiosen Sorgen der Selbst-
mordgefdhrdeten und von vielen weiteren der hiufigsten und wichtigsten
Erscheinungen aus der ,religiosen Welt” der psychisch Kranken ist in dem Buch
nirgends die Rede, sondern nur von einigen wenigen Wahn- und Erlebnisweisen
der Psychotiker, der , Geisteskranken" im engeren Sinn.

(Wer sein Heimatdorf als Mittelpunkt der Welt ansieht, mag damit seine
Heimatliebe bekunden, doch er sollte nicht eine Dorfwanderung mit dem Besuch
einer Randsiedlung als ,,Weltreise* verdffentlichen.)

Das Buch berichtet von klinisch behandelten psychiatrischen Patienten, das
sind rund 200 000 alljghrlich in der Bundesrepublik; doch unvergleichlich gréBer
ist die Zahl der nicht klinisch behandelten Neurotiker (mit rund 3 Millionen) und
die ebenso hohe Zahl der Patienten mit einem — meist unerkannten — depressiven
Syndrom, die auch ,psychisch krank“, doch in dem Buch mit keiner Silbe
erwihnt sind.

Wenn der Untertitel einen ,Beitrag zur Krankenseelsorge* verheiBt,
dann ist schon im Anfang ernstlich zu fragen (5), ob ein rein innerwelt-
liches Verstehen der Seelsorge als ,Begleitung®, ,Solidaritdt* und
,menschliche Kommunikation“ dem Wesen und dem tiberweltlichen
Charakter der Seelsorge gerecht werden kann.

Vom Hirtendienst Jesu im Neuen Testament tiber die Kirchenviter
(bes. Chrysostomus, aber auch Ignatius, Gregor der GroBe usw.) bis hin
zu Algermissen (im Lex. f. Theol. und Kirche) ist die ,,cura animarum®,
die Seelsorge, nicht zu trennen von der Person und dem Geist Jesu
Christi, von Wort und Sakrament. Das ist auch die Haltung der
evangelischen Kirche von Luther iiber den Pietismus und J. H. Wichern
bis hin zu dem Streben des Referenten, mit dem Wort ,, Telefonseelsor-
ge* diese geistliche Méglichkeit des zwischenmenschlichen Ratens
zum Ausdruck zu bringen.

Gewill wurde in der Vergangenheit (z.B. bei Thurneysen) die
Seelsorge einseitig theozentrisch verstanden als ,Verkiindigung des
Wortes Gottes an den einzelnen®. Wesentlich bedenklicher aber ist die
Einseitigkeit scheinmoderner Autoren, zu denen die Vf.in sich gesellt,
Seelsorge rein anthropozentrisch zu sehen und das Wort Gottes und
die Person Jesu Christi (von beidem ist in dem Buch nicht die Rede)
auszuschlieBen.

Wer Begriffe und Worte mit einem sachfremden oder gar entgegen-
gesetzten Sinn fiillt, leistet der Verwirrung oder Schlimmerem Vor-
schub, auch wenn er sich dabei auf andere Autoren beruft.

So ist der Titel des Buches irrefithrend oder gar unwahr. Er miifite
lauten: Einige Erfahrungen und Hinweise zum Verstehen und Beglei-
ten von Geisteskranken (,Psychotikern®), auch in religiosen Fragen.

Die gleichen Einwinde miissen sich auch auf einzelne Aussagen
des Buches beziehen:

Ein zentraler Inhalt der Krankenseelsorge ist das Trosten. Dar-
iiber lesen wir: , Tréstend kann nur die voraussetzungslose Annahme
des Kranken . . . wirken® (160).

Wer aber die Fragen der seelisch Kranken und ihr Suchen nach
Trost kennt, der weily: Sie suchen nicht das Angenommen-sein durch
den Seelsorger, sondern durch den Herrn, zu dem sie wieder beten
wollen: , Dein Stecken und Stab trésten mich!*

Wer dann mindestens in dem abschlieBend wiedergegebenen Got -
tesdienst ein zentrales geistliches Element erwartet, wird ebenfalls
enttduscht. Der Gottesdienst wird zum ,Setting” umfunktioniert, in
dem ,,das Plaudern allmihlich zum Gottesdienst hiniibergleitet” (305).

In vulgirer Alltagssprache wird hier (mindestens eine halbe Stunde
lang) iiber Krankenkassen, Hausbesitzer und freilich auch iiber ,Jesus
und seine Firma*“ (313) gesprochen, statt daB biblische Frohe Botschaft
den Kranken hitte Kraft vermitteln kénnen.

An einen wirklichen Gottesdienst kann (und sollte) sich durchaus
ein Gruppengesprich anschlieBen, das aber nie das Wort Gottes und
das Sakrament ersetzen kann.

Im geistlichen Bereich der Seelsorge also bleibt das Buch leer (trotz
einiger praktischer Hinweise fiir den Seelsorger); theologisch laBt es
nicht nur bei dem Begriff der Seelsorge Klarheit vermissen. (Ein
Theologe mub bei den ,,Charismen®, den ,Gaben des Geistes” an 1.
Kor. 12 denken, zumal wenn von der ,Sprachengabe“ die Rede ist

[293-296]; doch auch hier sind rein innerweltliche Fahigkeiten der
,Kommunikation“ gemeint.)

In der medizinisch-psychiatrischen Sicht ist das Erscheinungsbild
der schizophrenen Erkrankungen treffend geschildert; fiir die Therapie
jedoch folgt die Vfin einseitig und ausschlieflich der (unbewiesenen)
These von einer rein seelischen Entstehung und Heilungsmoglichkeit
der Geisteskrankheiten, unbekiimmert um die Forschungsergebnisse
der Genetik und der heute vorherrschenden biochemischen Denkmo-
delle und Therapieerfolge.

Die mutige Vf.in wagt es, drei Verstehensweisen und ,, Therapiean-
sdtze” als etwa gleichberechtigt einander zur Seite zu stellen: ,die
medizinisch-psychiatrische” Sicht (zu der zehntausende wissenschaft-
licher Verbffentlichungen vorliegen diirften), ,die psychoanalytische
Sicht“ (mit einigen tausend Arbeiten) und ,die systemisch-kommuni-
kationstheoretische Perspektive®, die ,im Kommen“ sei (57), (zu der
der Rezensent jedoch kaum ein Dutzend Forschungen schitzt).

Hier soll nicht das Wortungetiim kritsiert werden oder auf die fremdwortrei-
che, oft schwer verstiindliche Sprache der Vfin eingegangen werden, die soviel
Wert auf die ,Kommunikation® legt; — vielmehr miissen sich Fragen an die so
bezeichnete ,,Perspektive” richten, ob es wirklich , Wahrheit nicht objektiv gibt,
sondern nur meine subjektive und die anderer . . ." (205).

Auch ,mathematische Wahrheiten sind blofie Konvention wie alle anderen
Wahrheiten" (206).

Das Buch relativiert den Wahrheitsgehalt jeglicher Aussage so, dab
wir nur lernen sollten, die Aussagen der Schizophrenen in ihrer
Sprache recht zu verstehen; eine ,,objektive Wahrheit” gibt es ohnehin
nicht. Der Rezensent dagegen bekennt sich nach Jahrzehnten des
tiglichen Umganges mit seelisch Kranken, — auch in der Seelsorge -, zu
dem entgegengesetzten Standpunkt: Die Kranken brauchen und
suchen in ihrem Zweifel an der Wirklichkeit einen Menschen, der
getragen ist vom Wissen um diese Wirklichkeit; sie brauchen Seelsor-
ger, die ihnen den bezeugen, der , die Wahrheit" ist.

Fiir einige psychotisch Kranke erweist sich tatsdchlich das Bemiihen als
hilfreich, sich in die Symbolsprache der Patienten und in deren Geschichte
verstehend einzufiihlen. Haufiger aber lautet fiir den Arzt die Aufgabe, durch
geeignete Medikamente (Neuroleptika) und Psychotherapie dem Patienten die
Riickkehr in die objektive Wirklichkeit zu ermoglichen, die ihm der Seelsorger
als Sicht in die geistliche Wirklichkeit erleichtern, aber nicht durch Relativieren
erschweren sollte.

Ein Beispiel aus jiingster Vergangenheit mag dies deutlich machen: Eine
45jdhrige Patientin hatte oft den Papst im Fernsehen gehért und dabei sehr
persinliche Botschaften vernommen: der Heilige Vater liebe sie, wolle nach
Deutschland kommen und zugleich mit der Hochzeit (da sie ja evangelisch ist)
die okumenische Einheit der Kirchen verwirklichen. So schrieb sie dem Papst
lange Briefe, sie erwidere seine Liebe und trife alle Vorbereitungen fiir die
Hochzeit.

Die seelsorgerische Aufgabe lautete hier nicht, die Patientin in diesem Wahn
zu bestitigen, sondern sie zusitzlich zu den verordneten Medikamenten zu
beruhigen und ihren Glauben zu stirken, der auf der Heiligen Schrift und nicht
auf vermeintlichen, geheimen personlichen Fernsehbotschaften des Papstes
beruht.

Diese Aufgabe ist inzwischen gelungen. Hier kénnen nicht beide , Wirklich-
keiten" den gleichen Anspruch erheben, giiltig und ,,wahr” zu sein.

Gerade, weil wir so bitter notig Beitrige zur Seelsorge an psychisch
Kranken brauchen, weckt dieses Buch so starke Hoffnungen, die nach
den anfangs so klaren Ausfithrungen spdter um so schmerzlicher
enttduscht werden.

Berlin Klaus Thomas

Crimmann, Ralph P.: Dialogische Religionspadagogik. Studien zur Literatur,
Erziehung und Kirchengeschichte aus religionspadagogischer Sicht. — Frank-
furt/M., Bern, New York: Peter Lang (1985). 132 S. (Europidische Hochschul-
schriften Reihe 23, Theologie, Bd 247) br. sfr 29.-

Das Adjektiv ,dialogisch” meint hier eine Religionspadagogik, die
»den Dialog mit anderen Didaktiken (germanistische Literaturdidaktik,
Geschichtsdidaktik, Allgemeine Didaktik) und der Pddagogik (Allge-
meine Pddagogik, Schulpiddagogik)” fithrt (9), schlichter ausgedriickt:
die sich von Erkenntnissen dieser Disziplinen befruchten 146t. Wie der
Untertitel andeutet, handelt es sich nicht um eine Monographie,
sondern um eine Sammlung von Studien, die daher je fiir sich (primér
religionspidagogisch) gewiirdigt werden sollen.

Die drei ersten befassen sich mit Literatur.

Zunichst werden ,Ansitze einer religionsdidaktischen Interpretation* von
Glinter Grass' ,Das Treffen in Telgte” geboten (11-37). Dabei handelt es sich um
Erérterungen ,,Zum Begriff der Sprache" (11-13), ,Zum Begriff der Literatur®
(14-17); dann folgt die Interpretation der Erzdhlung (17-35) und ein ,Didakti-
scher Ausblick” (35-37). Der quantitativen Proportion entspricht auch die quali-
tative: ,Didaktisches’ begegnet nur in Gestalt sehr allgemeiner Aussagen, wie:
»das interpretatorische Einverstdndnis iiber einen Text* kénne - ,der neueren
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literaturdidaktischen Diskussion“ geméB — ,,nur durch die gemeinsame Interak-
tion von Lehrer und Schiiler erreicht werden®, eine Erkenntnis, die so formuliert
kaum groBes Interesse fiir die Literaturdidaktik wecken wird, zumal wenn ihr -
ebenso formal - eine zweite folgt: natiirlich diirfe ,,der Text dabei nicht aus dem
Auge verloren werden”, die Interpretation miisse ,serits” bleiben (35f). Nicht
einmal ein moglicher konkreter (Schiiler-)Adressatenkreis wird ins Auge gefalit;
die ,Klasse" heilit es einmal (35) — welche? Dal sich Vf. anscheinend wenig um
konkrete didaktische Folgen gekiimmert hat, 148t auch seine Aussage vermuten,
die ,Lesezeit" dieser (in der Taschenbuchausgabe) 172 Seiten langen Erzidhlung
betrage etwa 114 Stunden (25); meine Zeit: gute 3 Stunden bei groler Konzentra-
tion.

Die zweite Studie iiber ,Der geteilte Himmel“ von Christa Wolf ist im
Grunde eine Auseinandersetzung mit G. Kranz {iber Sinn und Unsinn des
Begriffs ,christliche Literatur® (39-48), woriiber hier nicht zu urteilen ist.

Es folgen ,vier literaturdidaktische Modelle” zu ,,epische Texte im Religions-
unterricht” (49-67). Genauer besehen handelt es sich freilich um die Frage, ob
und wie die neueren Konzepte protestantischer Religionsdidaktik der Literatur
einen Platz einrdumen (,Dialektische Katechetik” = Ev. Unterweisung, ,geistes-
wissenschaftlich-hermeneutische Katechetik®, ,problemorientiertes Modell®, ,,er-
fahrungsbezogen-thematisches Modell“). AbschlieBend werden die jeweiligen
positiven und negativen Aspekte (relativ allgemein und fiir mich nicht immer
schliissig) gewtirdigt.

Mit der ,katholische(n) Werterziehungskonzeption und ihre(r) Kri-
tik“ befaBt sich die ndchste Abhandlung (69-85). Diese Konzeption
findet Vf. vor allem reprisentiert in Ausfithrungen der Deutschen
Bischofskonferenz und Hans Maiers iiber Grundwerte, und F. Pogge-
lers und F. Kopps iiber ,Grundwerte in der Schule’. Die religionspad-
agogische Literatur und Diskussion fehlt vollig (z. B. G. Stachel/D.
Mieth, Ethisch handeln lernen. Ziirich 1978). So wundert es auch nicht
mehr, wenngleich es traurig stimmt, dal die katholische Position grob
verzerrt, ja — in den Augen dessen, der sie kennt! — eigentlich karikiert
wird; sie verkenne, dal der Glaube von Gott gewirkt, also nicht
Produkt moralpédagogischer Anstrengung sei; sie behaupte eine ,volli-
ge Entsprechung von Natur und Ubernatur' (81f) . . .!

»Schreiberziehung im RU*, ,kommunikationsorientiertes Schrei-
ben und die Selbsttatigkeit des Schiilers” behandelt die ndchste Studie
(87-101). Sie beginnt mit breiten historischen Ausfiihrungen zu den
oben schon genannten Konzepten protestantischer Religionsdidaktik,
diesmal die ,Erlebnispadagogik nach 1900“ und die ,Empirische
Didaktik ab 1968“ einbeziehend (88—95). Von letzterer — gemeint ist der
bekannte Aufsatz K. Wegenasts und nachfolgende Arbeiten - wird
(zum wiederholten Mal) kithn behauptet, sie habe das festgestellte
Defizit ,allmihlich behoben® (87). — Dann folgen Anregungen ,kom-
munikationsorientierten Schreibens* — Stich- und Schlagwort: ,reale
Schreibsituationen® —, die zum Schluff (mit Recht) weitgehend wieder
zuriickgenommen werden, z. B. (und vor allem): ,Eine Grenze hin-
sichtlich der realen Schreibsituationen ist sehr schnell in den &ulleren
Umstinden gegeben. So kann man die Schiiler nicht allzuoft in eine
diakonische Einrichtung schicken, damit sie von dort einen Bericht
erstellen . . .“ (99f).

Den AbschluB bilden Erwégungen zur Kirchengeschichtsdidaktik
(103-129). Diese wird aufgrund der protestantischen Literatur behan-
delt, wenngleich Catholica in den Literaturangaben (114 A 13) genannt
werden (es fehlt freilich das Themaheft ,Didaktik der Kirchenge-
schichte” von ,Religionspédagogische Beitrdge” 10/1982). Eine Aus-
nahme macht der historische Uberblick, der der (kath.-theol.) Diss. von
A. Philipps verpflichtet ist. Als Ideal wird das (verdienstvolle!) Werk
von H. Gutschera/]. Thierfelder (Brennpunkte der Kirchengeschichte,
1976, mit Lehrerkommentar 1978) gewertet. AbschlieBend folgt ein
sehr allgemeiner Zielkatalog, der nicht eigens begriindet wird (117f)
und eine zwdlfstiindige Unterrichtseinheit (fiir welche Schuljahre?)
iiber (ev.) Heimerziehung in der Neuzeit (118-129). Bei modernen
Heimschulen beginnend wird zuriickgefragt bis zu den Franckeschen
Anstalten (1695) in Halle. Studiert man die Tafelanschriften (127f) und
liest man etwa die Anweisung, die Schiiler sollten ,die Spezifika"“ eines
modernen Heimes ,anhand des Internatsprospektes” (in dem auch
noch Angaben zur religitsen Erziehung fehlen) ,erarbeiten®, dann ist
schwer erkennbar, wie hier ,christliche Heimerziehung in der Neu-
zeit® im Kontext der ,Grundstrukturen menschlichen Handelns in
Institutionen” erschlossen werden kann.

Augsburg Eugen Paul

Hartwich, Richard SVD: Steyler Missionare in China. II: Bischof A. Henning-
haus ruft Steyler Schwestern 1904-1910. Beitriige zu einer Geschichte. —
Nettetal 1985. Steyler Verlag. 626 S. (Studia Instituti Missiologici Societatis
Verbi Divini, Nr. 36)

Véllig unerwartet verstarb am 24. November 1903 der Leiter der
katholischen Siid-Shantung-Mission, Bischof Johann Baptist Anzer,
mit nur 52 Jahren in Rom. Auf den Tag genau hatte er sich dreizehn

Jahre zuvor mit seinen Missionaren und der gesamten Mission unter
den Schutz des Deutschen Reichs begeben, das sich in der Folgezeit
um wirksame Protektion bemiihte. Der plétzliche Tod loste eine Reihe
gravierender Probleme fiir die rémische Kurie, die Generalleitung der
Steyler Missionsgesellschaft und deren Mission in China auf denkbar
einfache Weise. Generalsuperior Janssen stand nun insbesondere vor
der Aufgabe, Vorbereitungen fiir die Wahl eines neuen Oberhirten zu
treffen. Dabei war ihm sehr daran gelegen, die Wabhlfreiheit des
Apostolischen Stuhls zu sichern und Rom einen geeigneten Kandida-
ten zu prasentieren. Am 29. Juli 1904 wihlte die Generalversammlung
der neun Kardinile der Propagandakongregation aus der Terna den
Seminardirektor P. Augustinus Henninghaus. In der Audienz vom 2.
August machte Papst Pius X. das Votum rechtskriftig (11-13). Ende
Oktober 1904 fand in der Kirche der bischoflichen Residenz in Yen-
choufu die Bischofskonsekration statt (59-61).

Bischof Henninghaus, zeitweise Sekretir seines Vorgiingers, mobilisierte alle
Kriifte, um das Werk der Glaubensverbereitung weiter voranzubringen. Die im
vorliegenden Buch abgedruckten Statistiken weisen aus, daB die verschiedenen
Missionsanstalten wihrend des ihm zugrunde liegenden Berichtszeitraums eine
erstaunliche Entwicklung nahmen. Bemerkenswerte Fortschritte konnten vor
allem auf dem Gebiet des Schulwesens verzeichnet werden. Die Schulen waren
fiir die Ausbreitung des christlichen Glaubens ,,von héchster Bedeutung”, und
zwar zu einer Zeit, in der ,die Scheidewand zwischen Europdern und den
vornehmen chinesischen Kreisen® immer mehr fiel. Denn ,man lernt sich
gegenseitig kennen und achten. Und wenn das Christentum einmal in China
einen grofen und nachhaltigen Erfolg haben soll, so muf das von oben kommen*
(31). Fiir die christliche Erziehung der Kinder wurden in verschiedenen Bezirken
Katechismusschulen gegriindet. Die Méadchenschule und das Pensionat im deut-
schen Schutzgebiet Tsingtau entwickelte sich unter der Titigkeit der 1900 von
Msgr. Anzer angeworbenen Franziskanerinnen Missionarinnen Mariens sehr
positiv, ebenfalls das dort von ihnen geleitete Hospital und die chinesische
Tochterschule. Die von der SVD unterhaltenen deutsch-chinesischen Schulen
erfreuten sich der Gunst und Anerkennung von seiten der chinesischen Behor-
den. Die darauf beziiglichen Vertriige — noch von Anzer ahgeschlossen — wurden
fiir drei Jahre fortgeschrieben; die Frequenz der Anstalten nahm einen beachili-
chen Aufschwung. Die Méidchenschule und das Madchenwaisenhaus in der
Stadt Yenchoufu, der Hochburg des Konfuzianismus, oblagen den 1905 nach
China gekommenen Steyler Missionsschwestern, die nach Meinung des Vf.s
vermutlich die ersten waren, ,die als auslindische Schwestern es wagten, nicht
in einer Hafenstadt, sondern auf dem Lande, mitten im Herzen des grofien
chinesischen Volkes, ihren schweren Dienst der Liebe zu beginnen" (10). Auch
das Werk der Evangelisierung im engeren Sinn entfaltete sich extensiv wie
intensiv. Das Missionspersonal, die Zahl der Missionare und Ordensschwestern,
die Zahl der chinesischen Katechisten und Katechistinnen sowie die der Semina-
risten wuchs kontinuierlich.

Vorliegende Darstellung, die die Geschichte der Steyler Missionare
im siidlichen Teil der Provinz Shantung fortsetzt, informiert eingehend
iiber die erwdhnten Titigkeitsfelder und die anvisierten Entwicklungs-
linien. Aber keineswegs war es so, als habe es nur Fortschritt, Erfolg
und Wachstum gegeben. Schwere Riickschlige, kaum ersetzbare Ver-
luste an Personen, herbe Enttduschungen und retardierende Momente
vielfiltiger Art blieben nicht aus. Sie waren die stindigen Begleiter bei
der missionarischen Arbeit. Liest man sorgfiltig, so bemerkt man
rasch, daB keineswegs, wie H. glauben machen will, mit dem Tod von
Bischof Anzer , fiir Stidshantung eine neue Zeit harmonischer Zusam-
menarbeit begann (11). Vielmehr kam es immer wieder, wie konnte es
auch anders sein, zu belastenden Spannungen, die freilich zum Teil
einen anderen Charakter besallen. Der Hinweis auf den Fall P. Bell-
mann (180ff) mag als ein Beleg dienen. Dabei darf nicht iibersehen
werden, daB die jetzt vorgenommene klare Trennung und néhere
Verhiltnisbestimmung von Mission/Bischof als kirchlicher Reprasen-
tant einerseits und Ordensgemeinschaft/SVD andererseits aufgrund
der fritheren Kontroversen und Polemik (80ff) manche Konflikte infol-
ge der regularen und kirchlichen Kompetenz in einer Person verhin-
derten. Aus Schaden hat man gelernt, ist man kliiger geworden.
Uberdies vermochten sich die missionarischen Aktivitdten ruhiger als
in den vorangegangenen Jahren zu entfalten, da sich die politischen
Verhiltnisse seit den Boxerwirren weitgehend zum besseren gedndert
hatten (30f). Das waren giinstige Voraussetzungen, auch Ordensfrauen
als Helferinnen aus Europa kommen zu lassen, die dann im Landesin-
neren wertvolle Aufgaben verrichteten.

Die formale Anlage der hier vorzustellenden Missionsgeschichte
Chinas gleicht der des ersten Bandes. Insofern weist sie die gleichen
Schwiichen auf (vgl. Rez. in dieser Zeitschrift: 81 [1985] 335f), die
deshalb nicht zu repetieren sind. Der Titel des zweiten Bandes ist
zudem irrefithrend. Er suggeriert, als handle das Buch ausschlieBlich
oder iiberwiegend von den Steyler Missionsschwestern, was jedoch
nicht der Fall ist. Sie werden vielmehr im Rahmen der allgemeinen
Missionsarbeit der Steyler in Siidshantung abgehandelt. Auch bezeich-
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net das ,ruft” im Titel einen einmaligen Vorgang. Dariiber hinaus
unterstellt das ,,ruft”, als ging es auf die Initiative von Bischof Henning-
haus zuriick, die aber der Griinder des Steyler Missionswerkes selbst
ergriffen hatte. Rezensent hdtte auBerdem gern gewufBt, warum das
Jahr 1910 als Zeitgrenzenende genommen wurde: etwa wegen des
Umfangs des Bandes oder wegen des silbernen Priesterjubildums des
Bischofs (30. Mai 1910) (497-500), der Bestdtigung der neuen Regel
(509), der abgeschlossenen Neubearbeitung des ,Manuale Missionaro-
rum*, die die gesamte missionarische Titigkeit auf ein neues Funda-
ment stellte (501f), oder wegen des Zusammentritts des Vorparlaments
am 3. Oktober 1910 in Peking, aus dem sich das eigentliche Reichspar-
lament entwickeln sollte (567f). Vermutlich waren die genannten
Ereignisse zusammengenommen dem Vf. so wichtig, dall er deshalb
das Buch mit 1910 enden lieB.

Wie schon im ersten Band, so enthilt auch der zweite eine Fiille
von Einzelinformationen, die einen Einblick in den konkreten Mis-
sionsalltag und die allgemeine Missionssituation im vorliegenden Zeit-
raum gewihren, so dab die Lektiire nicht langweilig wird. Das Buch,
das einen gewissen Eigenwert hat und seinen eigenen Reiz besitzt,
hitte gewonnen, wenn die Daten und Fakten, die mitunter recht
beziehungslos nebeneinandergereiht sind, systematisiert und im grobe-
ren Kontext analysiert und kritisch beurteilt worden wéren.

St. Augustin Karl Josef Rivinius

Chang, Ch’un-shen, Aloysius Berchmans: Dann sind Himmel und Mensch in
Einheit. Bausteine chinesischer Theologie. — Freiburg, Basel, Wien: Herder
(1984). 141 S. (Theologie der Dritten Welt, 5), kart. DM 24—

Vf. (1929 auf dem chinesischen Festland geboren, seit 1947 §],
Studium der Theologie in Baguio, Philippinen, Dr. theol. der Pépstl.
Univ. Gregoriana) ist seit 1965 Prof. fiir Dogmatik am Collegium S.
Roberti Bellarmino, das seit 1967 der Kath. Univ. Fujen (1923 von der
SVD in Peking gegr., 1961 in Taipeh wiederertffnet) angeschlossen
ist,

Der in die von der wissenschaftlichen Abteilung der Aachener
Missionszentrale (unter der Leitung von Ludwig Wiedenmann SJ)
herausgegebenen Reihe aufgenommene Band erscheint im Nachklang
zum Ricci-Jubildum, das sowohl auf dem chinesischen Festland als
auch auf Taiwan und in Hongkong begangen wurde. Ricci landete am
10. Sept. 1583 in Stidchina. Mit ihm begann die neuzeitliche Chinamis-
sion. Dieses Ereignis wird heute weltweit als ein Symbol der evangeli-
umsgetreuen Methode der Glaubensverkiindigung gesehen (9). Die
wertvolle Veroffentlichung bietet vier Beitrége, die 1977-1982 in Tai-
wan erschienen sind (1, 2 und 4 in den Collectanea Theologica
Universitatis Fujen, die bereits iiber fiinfzig Nummern herausbrachten,
138).

Der 1. Beitrag bietet einen ,Bericht itber die letzten Jahrzehnte": Die
chinesische Kirche auf dem Weg zu einer inkulturierten Theologie (19-74). Die
Ubersetzung wurde mit grobem Geschick von der altgedienten Chefsekretdrin
der Aachener Zentrale, Ursula Faymonville (die noch in der Propagation of
the Faith bei Fulton Sheen in die Schule gegangen ist) nach der englischen
Fassung (The Inculturation of Theology in the Chinese Church: Gregorianum
1982, 5-59) erstellt. Als Ergiinzung zu diesem ,Bericht” dienen noch fiinfzehn
Titel ,Weiterfiilhrende Literatur® (139). AuBerdem sei verwiesen aufi Ri,
Confucius et Jésus-Christ (ThRv 1982, 159) und das zum Ricci-Jubildum erschie-
nene Sonderheft (3/1984) von Lumen Vitae: L'évangile en Chine. L'héritage de
Ricei.

Die iibrigen Beitrige wurden von Luis Gutheinz (geb. 1933 in Tirol, seit
1953 SJ, seit 1961 in Taiwan, 1970-1974 Studium an der Gregoriana, seit 1974
Professor an der Kath, Univ. Fujen) aus dem Chinesischen iibertragen. Gutheinz
verdffentlichte bereits: Asiatische Theologie im Werden (NZM 1980, 39-57),
Theologie im asiatischen Kontext (Orientierung 1980, 171-174), Chinesische
Weltanschauung und christliche Eschatologie (NZM 1983, 241-266). Er schrieb
auch eine instruktive ,Einfithrung” (9-17) zu den Beitrigen von Chang und
betont, daB dieser ,kein theologisches System von oben entwirft, sondern
Mosaiksteine zusammentrégt® (12). Chinesische und christliche Denkform ver-
gleichend, stellt Gutheinz die westliche personalistische Sicht aller Wirklichkeit
der chinesischen Weltsicht gegeniiber, in der die letzte Einheit des Kosmos im
Mittelpunkt des Denkens und Erlebens steht (14f). Die Beitrige 2 und 3 befassen
sich dann auch mit dieser Komplementaritit: 2) Die Kategorie der Einheit als
Ergéinzung zur Kategorie der Person (75-90), 3) Die Bedeutung der Kategorie der
Einheit fiir eine chinesische Sakramententheologie (91-102).

Im letzten Beitrag: Der Heilige Geist in chinesischer Sicht (103-137) unter-
nimmt Vf. den , Versuch, den Grundbegriff Ch'i auf einige theologische Fragen,
vor allem im Zusammenhang mit dem Heiligen Geist, anzuwenden® (103). Nach
einer diachronischen Darstellung des Begriffs (mittelchines. Lautung nach
Karlgren: K'jei’, also sprachwissenschaftlich historisierend besser k't umgeschrie-
ben) von den Klassikern (etwa 5. bis 3. Jh. v. Chr.) bis zum Ende der Ming-Zeit
(1644) bringt Chang diesen in Parallele zu ,,Geist’ in biblischer Sicht* und geht
anschlieBend auf Ch'i in der Pneumatologie (125-129), Christologie (129-133),
Gnadenlehre (133-135) und Theologie des geistlichen Lebens (135f) ein, um so

~Wege zu weisen fiir weitere Uberlegungen und Bemiihungen all jener, denen die
Beheimatung der Theologie im chinesischen Lebensraum am Herzen liegt"
(137).

Nicht jeder Chinese ist Sinologe. Von einem Studium der Sinologie
ist in Changs Lebenslauf nicht die Rede. So stiitzen sich seine Ausfiih-
rungen nicht auf eigene kritische Arbeit an den Texten, sondern
lediglich ,auf einige verldBliche und ausgewogene Kommentatoren®
(111), die er leider nicht nennt. Jeder Sinologe weill, daB@ es solche
,verlaBlichen* Kommentatoren, besonders fiir schwierige Stellen, wohl
kaum gibt. Vf. konzediert selbst, daf} die , zahlreichen Kommentatoren
in ihren Interpretationen schwieriger klassischer Texte verschiedene
Sinngehalte herausschélen® (110f). Wie will er sich da ohne langjéhri-
ges Fachstudium des klassischen Chinesisch, das von der modernen
Sprache so weit entfernt ist wie klassisches Latein vom Italienischen,
ein eigenes Urteil bilden? Leider gibt Chang nicht einmal die genauen
Referenzen fiir die zitierten chinesischen Autoren an.

Er sagt, daB ,die beiden europiischen Theologen, deren Gedanken
er in seinem 1. Beitrag vorgestellt hat, sehr wohl in der Lage sind,
Theologie in flieBendem Chinesisch zu lehren, zugleich aber spiiren,
daB ihre Kenntnis der chinesischen Kultur fiir inhaltliche theologische
Konstruktionen zu begrenzt ist . .. und dabB beide einrdumen, dal die
eigentliche Arbeit von Chinesen selbst geleistet werden mufB“ (29).
Dem ist zu entgegnen, daB Grundlage fiir die Erarbeitung einer
einheimischen chinesischen Theologie ein sinologisches Fachstudium,
vor allem von Vokabular und Grammatik der klassischen Sprache,
bildet, was intensiven Umgang mit den Texten und vergleichende
Textkritik bedeutet. Kein chinesischer Sinologe wird wohl behaupten,
daB zu den fithrenden Sinologen nur Chinesen gehoren, sondern alle
werden einrdumen miissen, daf herausragende europiische, amerika-
nische, russische und japanische Fachgelehrte in jeder Hinsicht mit
ihnen konkurrieren kénnen. Wer wiirde vergleichsweise behaupten,
daB die besten Altphilologen notwendigerweise Griechen oder Italie-
ner sein miissen? Sind etwa die Griechen die besten Aristoteles-
Forscher? Wer wiirde es wagen, eine Untersuchung iiber mvebpo zu
veroffentlichen, wenn er nicht personlich mit den Originaltexten
kritisch umgehen und sich nur auf Kommentatoren stiitzen kénnte?

Einsilbige chinesische Zeichen sind auch in Umschrift untrennbar, z. B.
Chuang (7), Kuang (30), Lo-kuang (78), Chuang (108). Es muB heiBen: nach
Hongkong-Lautung (nicht -Schreibweise, 61, Anm. 74); Ta Hsiieh: das GrobBe
Lernen (140). Es ist zu orthographieren: Rouét de Journel (51, Anm. 54), Cayré
(ebd., dazu korrekte Titelangabe), T'ien (75, 3. Zeile).

Minster Werner Promper

Brito, Emilio S.J.: La Christologie de Hegel. Verbum Crucis. Traduit par B.
Pottier S.]. — Paris: Beauchesne (1983). 636 S. (Bibliothéque des Archives de
Philosophie, nouvelle serie 40) kart. FF 195~
Das Interesse der Theologie an Hegels Religionsphilosophie hat sich

in den beiden vergangenen Jahrzehnten vor allem auf Hegels Trinitéts-

lehre gerichtet. Seit mehreren Jahren aber finden sich vermehrt Arbei-
ten iiber Hegels Christologie. Eine wichtige Monographie zu diesem

Thema ist im englischen Sprachraum erschienen: J. Yerkes: The

Christology of Hegel. 2. Aufl. Albany 1982, und E. Brito hat diesem

Thema etwa gleichzeitig eine erste Abhandlung gewidmet: Hegel et la

tache actuelle de la Christologie. Traduit par Th. Dejond S.]. Paris 1979.

— Der hier anzuzeigenden Arbeit ist es zugute gekommen, daB sie dem

dort vorherrschenden Aktualisierungsinteresse und der Parallelisie-

rung der Etappen der Hegelschen Christologie mit Positionen der
neueren Theologie wenig Raum gibt, sondern sich auf die Analyse der

Hegelschen Texte zur Christologie beschrinkt. Gleichwohl ist sie die

bisher umfangreichste Studie zu Hegels Religionsphilosophie iiber-

haupt. Sie beabsichtigt eine erschopfende Analyse aller thematisch
einschlagigen Texte Hegels und ebenso eine umfassende Auswertung
der sehr umfangreichen Sekundérliteratur.

B. gliedert seine Arbeit nach den von ihm untersuchten Textgrup-
pen. Dal er die Christologie der Jugendschriften Hegels nur in
der Einleitung und nicht in einem eigenen Hauptteil abhandelt, laBt
sich im Blick auf die systematische Intention seines Buches rechtferti-
gen; es hat aber wohl noch einen anderen Grund: Wegen dieser
Vorwegnahme bleiben noch drei Hauptteile fiir die Behandlung der
Christologie der Phénomenologie des Geistes, der Berli-
ner Vorlesungen - eigentlich nur des Manuskripts zu diesen
Vorlesungen —, und der Enzyklopéddie. Diese Dreigliederung
hat fiir B. auch systematisches Gewicht: Er sieht in der Christologie der
Enzyklopidie eine reife Synthese der — subjektiven — Perspektive
der Phinomenologie und der - objektiven — der Vorlesun-
gen. DaB hiermit das Verhiltnis der drei Textgruppen zutreffend
bestimmt sei, diirfte aber zumindest strittig bleiben. Bedauerlich, aber
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nicht vom Vf. zu verantworten ist, daB} er seine minutitse Analyse der
Vorlesungen auf der Grundlage einer hierfiir ungeeigneten Edition
durchfithren muBte. Deshalb konnten ihm auch einige Aspekte nicht in
den Blick treten, die fiir die Beurteilung des Verhltnisses von Enzy-
klopédie- und Vorlesungstext aufschlubreich gewesen wiren.

Fiir die Beurteilung von B.s Darstellung diirfte aber ohnehin ein
anderer, methodischer Gesichtspunkt vorrangig sein. B. interpretiert
Hegels Ausfithrungen sehr textnah, erspart sich aber die Frage nach
der philosophischen Legitimation des Hegelschen Ansatzes. Die philo-
sophische Dimension wird allenfalls berithrt in Uberlegungen zur
syllogistischen Struktur der Darlegungen Hegels. Doch so wichtig
dieser Aspekt ist, so reicht er doch zu deren philosophischer Begriin-
dung nicht aus. B.s Verzicht auf eine Problematisierung des philoso-
phischen Fundaments 146t ihn Hegels Religionsphilosophie als eine
herausragende systematische Theologie interpretieren. So zeichnet B.
ein harmonisches und geradezu triumphales Bild Hegels als eines in
ungebrochener Tradition stehenden christlichen Denkers. Man kann
aber im Zweifel sein, ob nicht eine Darstellung, die mehr auf die
philosophischen Begriindungsprobleme abhebt — auch um den Preis
des Auftretens von Spannungen innerhalb der Texte selbst wie auch
zu biblischen Aussagen und theologischen Deutungen —, ein angemes-
seneres Bild der Hegelschen Position entwerfen wiirde.

Bochum Walter Jaeschke

Lauble, Michael: Sinnverlangen und Welterfahrung. Albert Camus’ Philosophie
der Endlichkeit. — Diisseldorf: Patmos (1984), 320 S. (Themen und Thesen der
Theologie) kart. DM 38.—

L. hat bereits durch eine Reihe von Beitrigen, insbesondere aber die
Edition und deutsche Ubersetzung der philosophischen Examens-
schrift von A. Camus seine griindliche Vertrautheit mit diesem nach
wie vor aktuellen Denker bewiesen. In der nun vorliegenden Monogra-
phie unternimmt er den schwierigen Versuch, das vielschichtige
Gesamtwerk Camus’ auf philosophische Leitlinien zu befragen, die —
trotz allen tastenden, ja abenteuerlichen Neuansitzen, die uns an
diesem Kiinstler, der kein Philosoph sein wollte, immer wieder faszi-
nieren — dennoch eine gedankliche Konsistenz erkennbar werden
lassen.

In seiner Einleitung umschreibt L. in einem kurzen Uberblick iiber die
jungere Camus-Forschung sein Programm. Er mochte keinen weiteren entwick-
lungsgeschichtlichen Interpretationsversuch vorlegen, nicht zuletzt aufgrund der
(wie schon an den Spitschriften, so jetzt auch) an den frithesten Schriften zu
gewinnenden Einsicht, wie schwierig es ist, das Werk Camus’ in ,Phasen“
einzuteilen. Aber auch bisherige Interpretationsraster wie ,, Absurditit” vs. ,Re-
volte* vermdgen ihn nicht zufriedenzustellen. Einer Tagebuchnotiz Camus’ vom
Februar 1943 entnimmt Vf. die Unterscheidung zwischen ,Evidenzphilosophie”
und ,,Priferenzphilosophie® (12), worin er die elementaren Pole sieht, zwischen
denen sich das Denken Camus’ bewegt. Man mag sich fragen, ob das Insistieren
auf diesen beiden Begriffen besonders gliicklich ist, ja, ob jene einzige Stelle, wo
sie bei Camus auftauchen, tiberhaupt richtig interpretiert ist. Die Art und Weise,
wie L. von hierher eine Perspektive auf das gesamte Werk Camus’ wirft, scheint
mir auf jeden Fall hermeneutisch angemessen und fruchtbar.

In einem ersten Kap. weist Vf. zundchst die beiden Philosophien im
Denken Camus’ auf. Dabei kommt der ,Evidenzphilosophie“ — d. h. dem auf
einen philosophischen Begriff gebrachten ,Absurden“ — eine grundlegende tran-
szendentale (man konnte sogar sagen: ,erstphilosophische”) Valenz zu: Das
menschliche Bewubtsein, das von einer unabweisbaren Intention auf Einheit
gezeichnet ist, trifft ebenso unausweichlich auf eine Welt, die sich, wie es scheint,
grundsitzlich nicht zu einer durchgéngigen Erfahrung von Einheit fiigt. Nur
unter Beachtung dieser Basisevidenz ist Camus bereit, die Frage nach Sinn zu
stellen. Dal} und wie er sie dennoch stellt und in der Tat zu beantworten sucht,
wird von L. unter dem Stichwort ,,Priferenzphilosophie” entfaltet. Vier Grundfi-
guren einer fragmentarisch gelingenden Einheit des Menschen mit der Welt
lassen sich aufweisen: ,die Vereinigung mit der heimatlichen umfassenden Natur
in sinnlichem und seelischem Erleben, die Vereinigung mit dem anderen Men-
schen in der (erotischen) Liebe, die Erfahrung der Solidaritit im Kampf gegen das
Boése und den Tod und schlieBlich das kiinstlerische Schaffen* (49).

In einem knappen Uberblick tiber das Gesamtwerk wird imzweiten Kap.
das menschliche Grundverlangen nach Einheit und Sinn als das gemeinsame
Strukturelement der beiden Philosophien herausgehoben. In dem — interpretato-
risch dichtesten — dritten Kap. werden ihre unterscheidenden Strukturele-
mente aufgezeigt. Hier besonders kommt nicht nur des Vf.s eingehende Kenntnis
der Primér- und Sekundérliteratur zum Tragen, sondern auch sein feines Gespiir
fiir nur eben angedeutete Zusammenhénge und Entsprechungen in zeitlich weit
auseinanderliegenden Schriften.

Dasvierte Kap. bietet unter dem Titel ,Die eine Philosophie der Endlich-
keit" zunichst (§ 7) einen Einblick in die wichtigsten Abgrenzungen, die Camus
gegeniiber anderen Sinnpositionen vorgenommen hat, inshesondere seine Kritik
der Philosophie (Jaspers, Husserl, Hegel), der (christlichen) Religion und schlieB-
lich der ,,Politik” (d. h. der innerweltlichen Versuche, Sinn zu totalisieren). Hier
findet man — unbeschadet der klaren, stets auf das Wesentliche bedachten
Gedankenfithrung — eine Fiille von interessanten Einzelbeobachtungen (etwa zu

den ,Neuen Philosophen®, die in ihrer Kritik des Neomarxismus vieles von
Camus Ubernommene unter neuem Firmenzeichen verkaufen, 296-298).
Abschliefiend (§ 8) wird die im Detail bereits aufgewiesene Spannungseinheit der
beiden Philosophien vom ,,Gliick des Sisyphos” bis zur ,pensée du midi“ kurz
resiimiert, mit einem Ausblick auf die philosophisch-theologische Auseinander-
setzung, die aufgrund der prizise herausgearbeiteten Problemstellung nun
gefithrt werden kénnte und sollte.

Die Monographie L.s bietet nicht nur eine zuverlissige, interpreta-
torisch wie philosophisch anspruchsvolle und doch zugleich gut lesba-
re Orientierungshilfe fiir eine Lektiire der Camusschen Schriften, die
nicht an der Oberfliche verbleiben will. (Besonders dankbar darf man
die wichtigen Korrekturvorschlige zu bestehenden deutschen Uberset-
zungen vermerken!) Auch das anspruchsvolle Ziel, dieses spannungs-
reiche Werk ,auf den Begriff* zu bringen, scheint mir prinzipiell
gelungen, zumindest in dem Sinne, daf die Feststellung eines entwick-
lungsgeschichtlichen Nacheinanders von Positionen, die die jeweils
frithere soweit iiberholen, daB kein sich durchhaltender denkerischer
Gesamtentwurf Camus’ mehr erkennbar wird, abgewiesen werden
mub.

Gewil hat auch ein solcher Interpretationszugang seine Schatten-
seiten. Insbesondere, was die Kennzeichnung der vier ,,Grundfiguren®
der , Priferenzphilosophie” angeht, tritt zu wenig der je verschiedene
Stellenwert ans Licht, den diese in den einzelnen Schaffensperioden
Camus’ haben. So werden z. B. die Vereinigung mit der Natur und die
(erotische) Liebe richtig als Méglichkeiten fragmentarischen Sinns in
Camus’ gesamtem Werk gesehen. Wichtig ist aber, den Umschwung
der Perspektive etwa von den Schriften zwischen 1935-1938 (vor allem
in ,L’envers et I'endroit” und ,Noces“) und denen von 1938-1941
(insbesondere ,I.'Etranger”) genau im Auge zu behalten. Die Entmysti-
fizierung der ,noces” z. B., wie sie in der Aufnahme des Motivs von
»Bad/Liebe” in ,L’Etranger deutlich wird, bereitet schon auf dieser
Stufe einen wichtigen Aspekt des erst spiter klar entfalteten Begriffs
von Solidaritédt vor: Die zunéchst so anstbig erscheinende ,,Quantifi-
zierung” der Erfahrung erméglicht, daB nun nicht mehr Jugend und
Alter gleichsam als die Vorder- und Riickseite des Lebens einander
gegeniiberstehen. Meursault begreift, warum seine Mutter ,am Ende
eines Lebens einen ,Brautigam’ genommen, warum sie wieder ,Anfang'
gespielt hatte.” Eine dhnliche Feststellung scheint mir berechtigt, wenn
L. die Charakterisierung der Maglichkeit von Sithne mit dem Hinweis
auf Kaljajew abschlieBt (196ff). Hat die Schuld in ,,La Chute® nicht eine
ganz andere Dimension, wie sich an der eigentiimlichen Darstellung
des Biifer-Richters aufweisen 146t? (Uberhaupt hat L. sich wohl zu
stark durch die von Bartfeld behauptete Parallelitat zwischen Clamen-
ce und dem Renegaten beeinflussen lassen, vgl. 270 A 37.)

Die Studie von L. kann entwicklungsgeschichtlich orientierte
Zugéinge nicht ersetzen. Gerade indem hier die systematischen Grund-
linien im Werke Camus’ iiberzeugend herausgearbeitet werden, ist fiir
solche andersgeartete Interpretationsansitze nun aber so etwas wie ein
neues ,Riickgrat” geschaffen und die gesamte Forschung um einen
wichtigen Schritt weitergebracht,

Freiburgi. Br. Hansjlirgen Verweyen
von Balthasar, Hans Urs: Christlich meditieren, — Freiburg, Basel, Wein: Herder

(1984). 92 S., DM 11.50

Das schmale Bidndchen des Baseler Theologen hat in der Wochen-
zeitschrift ,Christ in der Gegenwart* einen Wirbel erregt, der dem
genau hinblickenden Leser iiberfliissig vorkommt. Die strikte Anfangs-
aussage: Wenn ,,Gott ... gesprochen hat, ... dann kann Meditation
sinnvollerweise nur die Erwdgung und immer tiefere Aneignung des
Wortes Gottes . . . sein®, hitte man nur weiter verfolgen miissen, um zu
erkennen, dall damit andere Meditationsweisen nicht negiert, sondern
integriert und auf ihren geméBen Platz gestellt werden - dhnlich, wie ja
auch das AT vom NT nicht negiert, sondern integriert, ,,aufgehoben®
wird: ,,Es kénnen uns Bilder und Eindriicke vom inneren Leben Gottes
in der Meditation vermittelt werden, aber die Vermittlung selbst kann
keine andere als eine christologische sein® (52). Man kann eben die
Diskussion um die Christlichkeit der Meditation nicht statisch-quanti-
tativ vermessen, sondern mul} personal-dynamisch fragen: ,,Was haltet
ihr vom Menschensohn?* - die Frage nach Jesus Christus ist Kriterium
fiir die Christlichkeit der Meditation.

Wer dies mit sich trégt, wird in freudigem Erstaunen den Reichtum
entdecken, der auf den wenigen S. in den drei Kap. ausgebreitet wird:
Wort, Vollzug, Einigung. Er wird auch entdecken, daB von Balthasar —
ganz gegen eine eindugige Polemik — Methoden und Praktiken der
Meditation anbietet —; allerdings nur fiir den, der genau zu lesen und
christlich zu meditieren versteht.

Miinchen Josef Sudbrack
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Theologische Bibliographie

Auswahl von neuerschienenen Biichern und Aufsitzen zur
Theologie und ihren Grenzgebieten

Zusammengestellt von Erwin G otenburg, Miinster, unter Mitarbeit
von Instituten und Seminaren des Fachbereichs Kath. Theologie
der Universitidt Miinster

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

I Allgemeines

Osterreichische Nationalbibliothek (Wieny: Katalog der griechischen Hand-
schriften der dsterreichischen Nationalbibliothek. Teil III: Codices theologici
von Herbert Hunger und Otto Kresten. 2: 101200 unter Mitarb. von Christian
Hannich. — Wien: Hollinek 1985. XXI, 540 S. = Museion. Reihe IV: Veréffent-
lichungen der Handschriftensammlung I; Osch 1580,-.

Les Juifs au regard de I'histoire. Mélanges en 'honneur de Bernhard Blumen-
kranz. Ed. par Gilbert Dahan. — P: Picard 1985. 416 p.; p. 9-19: Bibliographie
des travaux de B. Blumenkranz; F 250,—.

Veritati catholicae. Festschrift fiir Leo Scheffczyk zum 65. Geburtstag. Hrsg.
von Anton Ziegenaus, Franz Courth, Philipp Schifer. — (Aschaffenburg:)
Pattloch (1985). 762 S.; S. 708-762: Bibliograp?‘xie; Lw DM 68,—.

I. Bibelwissenschaften

1. Allgemeines

Schmidt, Werner H.: Grenzen und Vorziige historisch-kritischer Exegese.
Eine kleine Verteidigungsrede, — EvTh XL, 1985, 469-481; S. 481—499: Thei-
Ben, Gerd: Lokalkoloritforschung in den Evangelien. Plidoyer fiir die
Erneuerung einer alten Fragestellung; S. 505-515: Sc hré er, Henning: Bibel-
auslegung durch Bibelgebrauch. Neue Wege ,praktischer Exegese®;
S.515-526: Martin, Gerhard Marcel: Das Bibliodrama und sein Text;
S.532-545: G 611, Hans-Peter: Offenbarung in der Geschichte. Theologische
Uberlegungen zur sozialgeschichtlichen Exegese.

Scharbert, Josef: Biblische Theologie und Dogmatik. — Veritati catholicae.
Festschrift fiir Leo Scheffczyk ..., (Aschffbg 1985), 159-176; S.177-202:
MubBner, Franz: Was hilt den Kanon zusammen? Bemerkungen zur
Kanondiskussion; S.203-225: Ziegenaus, Anton: Die Kanonbildung als
Grundlage theologischer Schriftinterpretation.

Greenwood, David: Structuralism and the biblical text. - B, NY, Amst:
Mouton (1985). XI, 155 p. = Religion and reason XXXII; DM 64,-.

Dunnett, Walter M.: The interpretation of Holy Scripture. - Nashv, Camden,
NY: Nelson (1984). X1V, 210 p.; $ 6,95.
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und mit Anm. versehen von Otmar Hesse. — Stu: Hiersemann 1985. X, 373 S.
= Bibliothek der griechischen Literatur XIX. Abt. Patristik; kart. DM 180,~,

Moorhead, John: Papa as ‘Bishop of Rome’. - JEH XXXVI, 1985, 337-350.-

A fter Chalcedon. Studies in theology and church history. Offered to Albert van
Roey for his 70. birthday. Edited by C. Laga, ]J. A. Munitiz and L. van
Rompay. — Lv: Department Orientalistiek; Peeters 1985. XXVIII, 505p. =
Orientalia Lovaniensia analecta XVIII; FB 2800; [cont.:] p. XXI-XXVIIL
Bibliografie — Bibliography; p.1-10: Abramowski, L: Ein Text des
Johannes Chrysostomus tber die Auferstehung in den Belegsammlungen des
Timotheus Alurus; p. 11-21: Allen, P.: Blue-print for the edition of docu-
menta ad vitam Maximi Confessoris spectantia; p. 23-34: Aubineau, M.
Emprunts de Proclus de Constantinople a Cyrille d'Alexandrie, dans son
homeélie XXII, In illud: «Et postquam consummati sunt dies octo . . » {Lc 2,215,
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p.35-45: Brock, S.: A Monothelete florilegium in Syriac; p. 47-56: Bundy,
D. D.: The Council of Sis, 1307; p. 57-65: Datema, C.: New evidence for the
encounter between Constantinople and “India”; p. 67-82: Halleux, A. de:
Le Mamlela de «Habbib» contre Aksenaya. Aspects textuels d'une polémique
christologique dans I'Eglise syriaque de la premiére génération post-chalcédo-
nienne; p.83-97: Dekkers, E.:. Maxime le Confesseur dans la tradition
latine; p. 99-113: Drijvers, H. ].W.: Early forms of Antiochene christology;
p.115-166: Ebied, R. Y, and L. R. Wickham: Timothy Aelurus: Against
the definition of the Council of Chalcedon; p.167-180: Fiey, |. M.: Les
insaisissables nestoriens de Damas; p. 181-185: Geerard, M.: An unknown
letter of Theodotus Antiochenus?; p. 187-202: Grillmeier, A.: Das ,Gebet
zu Jesus” und das ,Jesus-Gebet”. Eine neue Quelle zum ,Jesus-Gebet" aus
dem WeiBen Kloster; p. 203-215: Laga, C.: Maximi Confessoris Ad Thalas-
sium quaestio 64. Essai de lecture; p. 217-231: Leloir, L.: Le prophétisme
ecclésial d’Antoine; p.233-253: Munitiz, J. A: Two stories from the
Monidia; p. 255-262: Platti, E.: Question sur la mort du Christ. Réponse de
Yahya b. ‘Adi « 974, p.263-281: Reinink, G.]: Die Entstehung der
syrischen Alexanderlegende als politisch-religitse Propagandaschrift fiir Her-
akleios’ Kirchenpolitik; p. 283-296: Samir, Kh.: Un traité perdu d'Al-Safi b.
Al-‘Assal sur I'incarnation du Christ de I'Esprit-Saint et de la Vierge Marie;
p.297-307: Sanders, ]. C. .. Commentaire coranique d'un chrétien. Quel-
ques pages presques perdues; p.309-345: Sauget, ].-M.: Vestiges d'une
célébration gréco-syriaque de l'anaphore de Saint Jacques; p.347-357:
Schoors, A.: The Peshitta of Kohelet and its relation to the Septuagint;
p- 359-369: Teule, H.: The ascetical doctrine of Aks®nainta in the ethicon of
Barhebraeus; p. 371-380: Troupeau, G.: Une réfutation des melkites par
Sévére Ibn al-Mougaffa®; p. 381-399: Uthemann, K.-H.: Stephanos von
Alexandrien und die Konversion des Jakobiten Probos, des spdteren Metro-
politen von Chalkedon. Ein Beitrag zur Rolle der Philosophie in der Kontro-
verstheologie des 6. Jahrhunderts; p. 401-414: Van der Ploeg,]. P. M.: Les
chrétiens de Saint Thomas et le nestorianisme; p.415424: Van
Esbroeck, M. La date et l'auteur du De Sectis attribué a Léonce de
Byzance; p. 425-449: Van Rompay, L.: Proclus of Constantinople's «To-
mus ad Armenios» in the post-Chalcedonian tradition; p. 451—470: Verbe-
ke, G.: Levels of human tﬂinking in Philoponus; p. 471-478: Vergote, J.
L'expansion du manichéisme en Egypte; p. 479484: V66 bus, A.: Discovery
of new manuscript sources for the biography of Simeon the Stylite.

4, Mittelalter und Neuzeit

Breydy, Michael: Geschichte der syro-arabischen Literatur der Maroniten vom
VII. bis XVI Jahrhundert. - Opladen: Westdeutscher Verlag 1985. 272 8. =
Forschungsberichte des Landes Nordrhein-Westfalen Nr. 3194, Fachgruppe
Geisteswissenschaften; kart. DM 44,—,

Kloster Amelungsborn 1135-1985. Hrsg. von Gerhard Ruhbach und Kurt
Schmidt-Clausen. — Amelungshorn: Klosterverwaltung Amelungsborn 1985.
250 S., 6 Abb.; Lw. DM 21,— [enth.:] S.11-38: Mahrenholz, Christhard:
Das Kloster Amelungsborn im Spiegel der niedersidchsischen Kloster-
geschichte; S. 39-49: Apel, Carl: Die Abte des Klosters Amelungsborn vom
Erlal} der Klosterordnung 1655 bis zur grofen Vakanz (nach 1912); S. 51-69:
Schering, Ernst: Vom Konvent zur Prilatur. Geschichte Amelungsborns
von der Reformation bis zur Braunschweiger Klosterordnung von 1655;
S.71-90: Schmidt-Clausen, Kurt: Amelungsborn — Sinn und Gestalt
eines evangelisch-lutherischen Klosters; S.91-105: Toellner, Richard -
Friedhelm Gerhard: Dem Gottesdienst ist nichts vorzuziehen - 25 Jahre
Familiaritas des Klosters Amelungsborn; S.107-121: Hoffmann, Georg:
Sinn und Aufgaben evangelischer Kléster; S. 123-129: Géhmann, Herbert
W.: Bibliographie zur Geschichte des Klosters Amelungsborn; S.133-159:
Frank, Karl Suso: Ordensreform und Verlust der gesellschaftlichen Funk-
tion im spéten Mittelalter; S. 161-186: Burger, Christoph: Der Augustiner-
eremit Martin Luther in Kloster und Universitit bis zum Jahre 1512;
S.187-208: K 6 pf, Ulrich: Martin Luthers Lebensgang als Monch; S. 209-231:
Schwarz, Reinhard: Luthers unveréuberte Erbschaft an der monastischen
Theologie; S. 233-243: Halkenhduser, Johannes: Luther und die evange-
lischen Kommunitéten.

Macquarrie, Alan: Scotland and the Crusades, 1095-1560. — Edinburgh:
Donald Publ. 1985. XIII, 154 p.: £ 16—,

Hammerstein, Notker: Zur Geschichte und Bedeutung der Universititen im
Heiligen Rémischen Reich Deutscher Nation. — HZ CCXLI, 1985, 287-328.

Borkowska, Urzula: The funeral ceremonies of the polish kings from the
fourteenth to the eighteenth centuries. — JEH XXXVI, 1985, 513-534.

Bossy, John: Christianity in the West 1400-1700. — Oxf: Oxford Univ. Pr. 1985.
189 p.; £12,50,

5. Mittelalter

Millet-Gérard, Dominique: Chrétiens mozarabes et culture islamique dans
I'Espagne des VIIIe-IX® siécles. - P: Etudes Augustiniennes 1984. 230 p.
Newman, Barbara: Hildegard of Bingen: Visions and validation. - ChH LIV,
1985, 163-175; p.176-187: Courtenay, William J.: The Bible in the
fourteenth century: Some observations; p. 311-323: Brennan, Brian: “Epis-

copae”; Bishops' wives viewed in sixth-century Gaul.

Biller, Peter: Words and the medieval notion of ‘religion’. = JEH XXXVI, 1985,
351-369; p. 605-633: Chambers, D.S.: A defence of non-residence in the
later fifteenth century: Cardinal Francesco Gonzaga and the mantuan clergy.

Hillier, Richard: Joseph the Hymnographer and Mary the Gate. — JThSt
XXXVI, 1985, 311-320; p. 321-337: Brennan, Brian: The conversion of the
jews of Clermont in AD 576; p.338-349: Banning, Jozef H. A:: Two
uncontroversial fragments of Wyclif in an Oxford manuscript.

Bell, David N.: ‘Esse, Vivere, Intelligere’: The noetic triad and the image of God.
~ RThAM LII, 1985, 5-43; p. 44-63;: Smalley, Beryl: Use of the ‘spiritual’
senses of scripture in persuasion and argument by scholars of the middle
ages; p. 64-77: Macy, Gary: Some examples of the influence of exegesis on
the theology of the eucharist in the eleventh and twelfth centuries; p. 78-108:
Arduini, Maria Lodovica: ,Rerum mutabilitas’. Welt, Zeit, Menschenbild
und ,Corpus Ecclesiae-Christianitatis’ bei Honorius von Regensburg Augu-
stodunensis; p. 109-158: Mews, C. ].: Peter Abelard's <Theologia Christiana>
and «Theologia ‘Scholarium’ re-examined; p. 159-170: Evans, Gillian R.:
Thomas of Chobham on preaching and exegesis; p.171-181: Hissette,

Roland: Une Tabula super articulis Parisiensibus; p. 182-193: McGrath,
Alister E.: Some observations concerning the soteriology of the Schola
Moderna; p. 194-208: Kennedy, Leonard A.: Oxford philosophers and the
existence of God, 1340-1350.

Dohrmann, Wolfgang: Die Vigte des Klosters St. Gallen in der Karolingerzeit.
— Bochum: Studienverlag Brockmeyer 1985. III, 440 S. = Bochumer histo-
rische Studien. Mittelalterliche Geschichte IV; kart. DM 49,80 [Diss.,
Bochum]

Fraigneau-Julien, B.: Les sens spirituels et la vision de Dieu selon Syméon
Le Nouveau Théologien. — P: Beauchesne 1985. 202 p. = Théologie historique
LXVIL; F 216,-.

Courth, Franz: Trinitdt in der Scholastik. — Frb/B, Bas, Wien: Herder 1985.
156 8. = Handbuch der Dogmengeschichte II, 1b; kart. DM 55,

Corpus consuetudinum monasticarum moderante D. Kassio Hallinger OSB
exaratum Tomi XII, 1: Consuetudines Fructuarienses — Sanblasianae. Edide-
runt Luchesius G. Spitling, OFM, et Petrus Dinter. — Siegburg: Respublica-
Verlag F. Schmitt 1985. LXXVII, 258 p.; Lw. DM 200,~.

Loud, G.A.: Church and society in the Norman principality of Capua
1058-1197. — Oxf: Clarendon Pr. 1985. XV, 283 p. = Oxford historical
monographs; £ 25—,

Siberry, Elizabeth: Criticism of crusading 1095-1274. — Oxf: Clarendon Pr.
1985. XII, 257 p.; £ 25,~.

Gronau, Eduard: Hildegard von Bingen 1098-1179. Prophetische Lehrerin der
Kirche an der Schwelle und am Ende der Neuzeit. — Stein am Rhein:
Christiana-Verl. 1985. 448 S., Ill.; Lw. DM 36,—.

Eberhard, Winfried: Ansitze zur Bewiltigung ideologischer Pluralitdt im
12. Jahrhundert: Pierre Abélard und Anselm von Havelberg. — H] CV, 1985,
353-387; S. 388—425: Fried, Johannes: Wille, Freiwilligkeit und Gestédndnis
um 1300. Zur Beurteilung des letzten Templergrobmeisters Jacques de

Molay.

The world of John of Salisbury. Ed. by Michael Wilks. — Oxf: Blackwell 1984.
XII, 469 p. = Studies in Church history. Subsidia III.

Neel, Carol: The historical work of Burchard of Ursherg. VI: Burchard’s life
and his historiographical achievement. — APraem LXI, 1985, 5-42; p. 43-51:
Nijberg, Tore S.: Die Schenkung der Kénigin Dorothea an die Abtei
Dragsmark in Norwegen 1492.

Lerner, Robert E.: Joachim of Fiore's breakthrough to Chiliasm. — Cristiane-
simo nella storia VI, 1985, 489-512; p. 513-542: Rusconi, Roberto: “Forma
apostolorum”: I'immagine del predicatore nei movimenti religiosi francesi ed
italiani dei secc. XII e XIII.

Pes, Michele: Il Cantico di Frate Sole. Note e considerazioni. — StudFranc
LXXXII, 1985, 7-30; p.103-121: Rizzardi, Giuseppe: Fra Fidenzio da
Padova e I'Islam.

Labourdette, M.-Michel: Aux origines du péché de 'homme d’aprés saint
Thomas d’Aquin. Dans le courant de la tradition. — RThom XCIII, 1985,
357-398.

Manzanedo, Marcos F.: La antropologia filosofica en el comentario tomista al
libro de Job. — Angelicum LXII, 1985, 419471; p. 472-484: Rocca, Gregory:
St. Thomas Aquinas on papal authority.

Gutiérrez, David: Die Augustiner im Mittelalter 1256-1356. [Aus dem Spani-
schen ins Deutsche iibertragen von Beda Kriener.] - Wii: Augustinus-Verl.
1985. XII, 284 S. = Geschichte des Augustinerordens I, 1; kart. DM 61,50.

Homo et mundus. Acta Quinti Congressus Scotistici Internationalis Salmanti-
cae, 21-26 sept. 1981. Ed. Camille Bérubé. — R: Societas Internationalis
Scotistica 1984, 576 p. = Studia Scholastico-Scotistica VIII; Lire 54 000.

Cenci, Cesare: Ordinazioni dei capitoli provinciali umbri dal 1300 al 1305. —
CollFr LV, 1985, 5-31.

Robertson, Edwin: John Wycliffe. Morning star of the reformation. — Basing-
stoke: M. M. & S. 1984. 127 p.; £ 1,60.

Wolfs, S. P.: De Utrechtse wijEischop Hubertus Schenk O.P., geestverwant van
Geert Grote, en de eerste jaren van het dominicanessenklooster in Wijk bij
Duurstede, 1398-1409. -~ AGKatKN XXVII, 1985, 88-103; p. 104-139: Ver-
hoeven, G.: Het mirakelboek van het Heilig Hout te Dordrecht.

Nicolaus «de Cusa: Opera omnia. Iussu et auctoritate Acad. Litterarum
Heidelbergensis ad codicum fidem ed. Vol. XVI: Sermones: 1 1430-1441,
Fasc. IV: Sermones XXII-XXVI a Rudolf Haubst et Martin Bodewig ed. —
Hbg: Meiner 1984; p. 334-451; kart. DM 160,—.

Repertorium Germanicum. Verzeichnis der in den pépstl. Registern und
Kameralakten vorkommenden Personen, Kirchen uncF Orte des Deutschen
Reiches, seiner Ditzesen und Territorien vom Beginn des Schismas bis zur
Reformation. Bd VI: Verzeichnis der in den Registern und Kameralakten
Nikolaus V. vorkommenden Personen, Kirchen und Orte des Deutschen
Reiches, seiner Ditzesen und Territorien, 1447-1455. Bearb. von Josef Fried-
rich Albert und Walter Deeters. — Tii: Niemeyer 1985, XLIV, 613 S.

The Church in pre-reformation society. Essays in honour of F.R. H. Du
Boulay edited by Caroline M. Barron and Christopher Harper-Boulay. —
Woudgridge: Boydell 1985. 232 p.; £ 29,50.

6. Gesamte Neuzeit

Alberigo, Giuseppe: La «wéception» du Concile de Trente par I'Eglise catholi-
que romaine. — Irénikon LVIII, 1985, 311-337.

Wunder, Bernd: Pfarrwitwenkassen und Beamtenwitwen-Anstalten vom
16.-19. Jahrhundert. Die Entstehung der staatlichen Hinterbliebenenversor-
gung in Deutschland. — Zeitschrift fiir Historische Forschung XII, 1985,
429-498.

Turner, John Munsey: Conflict and reconciliation. Studies in Methodism and
Ecumenism in England 1740-1982. - Lo: Epworth 1985, XIV, 306 p.; £ 25,—.

7. Reformation und katholische Erneuerung

Lauterbach, Klaus H.: Geschichtsverstindnis, Zeitdidaxe und Reformgedan-
ke an der Wende zum sechzehnten Jahrhundert. Das oberrheinische , Buchli
der hundert Capiteln im Kontext des spatmittelalterlichen Reformbiblizis-
mus. — Frb/B, Mchn: Alber (1985). 339 S. = Forschungen zur oberrheinischen
Landesgeschichte XXXIII; kart. DM 68,— [Diss., Freiburg/B]

Hagen, Kenneth - Franz Posset: Annotated bibliography of Luther studies
1977-1983. — Saint Louis: Center for Reformation Research 1985. 91 p. =
Sixteenth century bibliography XXIV.
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Alberigo, Giuseppe: Dinamiche religiose del Cinquecento italiano tra Riforma,
Riforma cattolica, Controriforma. — Cristianesimo nella storia VI, 1985,
543-560.

Godin, André: L'antijudaisme d’Erasme: équivoques d’un modéle théologique.
— Bibliotheque d’humanisme et renaissance XLVII, 1985, 537-553.

Hallensleben, Barbara: ,Das heiBt eine neue Kirche bauen.” Kardinal
Cajetans Antwort auf die reformatorische Lehre von der Rechtfertigungsge-
wilheit, — Cath XXXIX, 1985, 217-239.

Parry, Glyn: William Harrison and the two churches in elizabethan puritan
thinking. — JEH XXXVI, 1985, 370-393; p. 394—406: Haigh, Christopher:
Revisionism, the reformation and the history of english catholicism, (With a
reply by Patrick McGrath.); p. 535-569: Bradshaw, Brendan: The contro-
versial Sir Thomas More.

Thomas, Heinz: Die Deutsche Nation und Martin Luther. - H] CV, 1985,
426—454,

Clifton Black, C.: Unity and diversity in Luther’s biblical exegesis: Psalm 51
as a test case. — S]Th XXXVIII, 1985, 325-345.

O'RourkeBoyle, Marjorie: Luther’s rider-gods: From the steppe to the tower.
— The journal of religious history XIII, 1985, 260-282.

Nipperdey, Thomas: Luther und die moderne Welt. — GWissUnt XXXVI,
1985, 803-813; S. 831-847: Euchner, Walter: Marxistische Luther-Interpre-
tationen.

Brecht, Martin: Zwingli als Schiiler Luthers. Zu seiner theologischen Entwick-
lung 1518-1522. — ZKG XCVI, 1985, 301-319; S. 320-343: Zimmermann,
Gunter: Die Publikation von ,De revolutionibus orbium coelestium®;
S. 344-376: M aier, Konstantin: Residenz, Koadjutorie oder Resignation. Der
Kampf Erzherzog Ferdinands von Osterreich um das Bistum Konstanz.

Pollet, J. V.: Zwingli und die Kirche. Scholastik und Humanismus im kirchen-
begriff Zwinglis. — Zwingliana XVI, 1985, 489-499; S. 517-545: Koch, Ernst:
Zwinglianer zwischen Ostsee und Harz in den Anfangsjahren der Reforma-
tion «1525-1532.

Perrone, Benigno Francesco: Il formalismo di fra Giovanni Vallone e la
teologia degli ornamenti di fra Antonio Scaragio nel quadro culturale dei frati
minori pugliese del periodo tridentino. — StudFranc LXXXII, 1985, 31-61.

8. Neuere Zeit

Olivares, Estanislao, SI: Francisco de Lugo (1579-1652). Datos biograficos y
escritos. Bibliografia. - ATG XLVIII, 1985, 5-62; p. 63-194: Moore, Eduar-
do, SI: Manuscritos teologicos postridentinos de la Universidad de Grana-
dall; p. 195-287: Goenaga, José Antonio: Confesion y comunién frecuen-
tes de Trento a Pio X.

Bavaud, Georges: La position de Bossuet dans la controverse sur la justifica-
tion par la foi. — FZPhTh XXXII, 1985, 425-438.

Imbert, Jean: L'hospitalisation des protestants sous I'Ancien Régime. - BSHPF
CXXXI, 1985, 173-187; p. 189-213: Y on, Catherine: La communauté hugue-
note de Karlshafen au XVIII¢ siécle; p. 289-300: Ferrier-Caveriviere,
Nicole: La littérature encomiastique et la révocation de 'édit de Nantes: un
temoignage de fanatisme; p. 301-313: Landry, Jean-Pierre: Les Jésuites et
la revocation de 'édit de Nantes: L'exemple de Bourdaloue; p. 315-325:
Avigdor, Eva: Les paroles d'un prisonnier de 'année 1686; p.453—479:
Péronnet, Michel: Les assemblées du Clergé de France et la révocation
des edits de religion <1560-1685; p.485—494: Magdelaine, Michelle: Le
refuge: le role de Francfort-sur-le-Main.

Spufford, Margaret: Can we count the ‘godly’ and the ‘conformable’ in the
seventeenth century? — JEH XXXVI, 1985, 428-438; p. 570-589: Lak e, Peter:
William Bradshaw, antichrist and the community of the godly; p. 590-604:
Scott, Geoffrey: “The times are fast approaching’: Bishop Charles Walmes-
ley OSB (1722-1797) as prophet.

Fafié, Th. A:: Dispuut tussen de Norbertijn Mattheus de Beer en de Gerefor-
meerde predikant Nathan Vaij in 1630. — APraem LXI, 1985, 52-63.

Brady, Philip: Procopius von Templin: A seventeenth-century german capu-
chin and the arts of communication. — CollFr LV, 1985, 33-51.

Mosconi, Anacleto: Il Capitolo Generale di Milano del 1729 nella narrazione
del P. G. B. Burocco. - AFtH LXXVIII, 1985, 384-398; p. 399450: Dedieu,
Hugues: Un recueil de documents franciscains de la premiére moitié du
XVIlle siécle; p.451-480: Schmitt, Clément: La Province des Récollets
S.-Nicolas de Lorraine d’aprés les papiers de la Commission des Réguliers.

Vinke, Rainer: Jung-Stilling bei Flender 1763-1770.. Ein Abschnitt auf dem
Weg zu seiner ,Bestimmung“. - ThZ XLI, 1985, 359-390; S.391-411:
Nowak, Kurt: Schleiermacher als Prediger am Charité-Krankenhaus in
Berlin «1796-1802. Ein Beitrag zu seiner Jugendbiographie,

An z, Wilhelm: Schleiermacher und Kierkegaard. Ubereinstimmung und Diffe-
renz. — ZThK LXXXII, 1985, 409—429.

The practical and the pious. Essays on Thomas Chalmers <1780-1847,. Ed. by
A.C. Cheyne. — Edinburgh: St. Andrews Pr. 1985. 211 p.; £ 15,~.

Rosenau, Hartmut: Die Differenz im christologischen Denken Schellings. -
Ffm, Bern, NY: Lang (1985). 157 S. = Europaische Hochschulschriften XXIII,
248; sfr 35, [Diss., Wuppertal]

Reardon, Bernard M. G.: Religion in the age of Romanticism. Studies in early
nineteenth-century thought. — Cambr: Cambridge Univ. Pr. 1985. IX, 303 p.

Nichols, Aidan: John Henry Newman and the illative sense: a reconsideration.
— S]Th XXXVIII, 1985, 347-368.

Gray, Robert: Cardinal Manning. A biography. — Lo: Weidenfeld 1985. XI,
366 p.; £ 16,95.

Bertagna, Martino: Itinerario spirituale di Cesare Guasti nell'esercizio delle
virtu cristiane <1822-188%. — StudFranc LXXXII, 1985, 63-102.

Haight, Roger: Bremond’s Newman. — [ThStN.S. XXXVI, 1985, 350-379.

Ketteler, Wilhelm Emmanuel Frhr. von: Simtliche Werke und Briefe. Bd. V:
Nachgelassene und anonyme Schriften. Bearb, von Erwin Iserloh ... - Mz: v.
Hase und Koehler 1985. XVI, 760 S., 1 Ill.; Lw. DM 96,-.

Plummer, Alfred: Conversations with Dr. Dollinger 1870-1890. Edited with
introduction and notes by Robrecht Boudens with the collaboration of Leo
Kenis. — Lv: Leuven University Press/Uitgeverij Peeters 1985. LIV, 360 p. =
Bibliotheca Ephemeridum Theologicarum Lovaniensium LXVII.

Valk, J. P. de: Meer hollands dan paaps? De nederlandse kerkprovincie en
‘Rome’ in de tweede helft van de negentiende eeuw. — AGKatKN XXVII,
1985, 140~156.

Mansini, Guy: “What is a dogma?” The meaning and truth of dogma in
Edouard Le Roy and his scholastic opponents. — R: Ed. Pont. Univ. Gregori-
ana 1985. X, 400 p. = Analecta Gregoriana CCXXXIX = Ser. Fac. Theologiae:
sectio B, n. LXXX; Lire 55 000.

Débertin, Winfried: Adolf von Harnack: Theologe, Padagoge, Wissenschafts-
politiker. — Ffm, Bern, NY: Lang 1985. 214 S. = Europdische Hochschulschrif-
ten XXIII, 258; kart. DM 58,—.

9. Neueste Zeit

Miccoli, Giovanni: Don Primo Mazzolari: una presenza cristiana nella cronaca
e nella storia italiana. — Cristianesimo nella storia VI, 1985, 561-598.

Barth, Robert: Freidenker — Monisten — Gottlose. Ein Beitrag zur Geschichte
atheistischer Bewegungen in der deutschen Schweiz 1900-1940. — ThZ XLI,
1985, 412433,

Di Fonzo, Lorenzo: La formazione romana del Padre Kolbe (1912-1919). - MF
LXXXV, 1985, 11-205; p. 206-238: Synowiec, Damiano: L’eredita spiritua-
le polacca nel carisma di Massimiliano Kolbe; p.239-272: Domanski,
Jerzy: La genesi del pensiero di S. Massimiliano Kolbe; p. 273-323: [am -
marrone, Luigi: La tradizione mariana dell’Ordine francescano e il P.
Kolbe; p. 327-611: Il pensiero mariano del Kolbe e la mariologia attuale.

Waldrop, Charles T.: Karl Barth's Christology. Its basic Alexandrian charac-
ter. — B, NY, Amst: Mouton 1984. XVI, 265 p. = Religion and reason XXI.

Kooi, Cornelis van der: De denkweg van de jonge Karl Barth. Een analyse van
de ontwikkeling van zijn theologie in de jaren 1909-1927 in het licht van de
vraag naar de geloofsverantwoording, — (Amst); VU Uitgeverij (1985). 293 blz.

Macken, John: The autonomy theme in Karl Barth's church dogmatics and in
current Barth criticism. — (Tii) 1984: (Zeeb). X, 408 p.E!Diss.. Tiibingen]

Molendijk, A.L.: Heinrich Scholz — Karl Barth. Een discussie over de
wetenschappelijkheid van de theologie. - NThT XXXIX, 1985, 295-313.

Schniibbe, Otto: Paul Tillich und seine Bedeutung fiir den Protestantismus
heute. Das Prinzip der Rechtfertigung im theolog., philosoph. und polit.
Denken Paul Tillichs. — (Hannover): Lutherhaus Verl. (1985). 288 S.

Scholder, Klaus: Die Kirchen und das Dritte Reich. Band II: Das Jahr der
Erniichterung 1934. Barmen und Rom. — B: Siedler Verlag 1985. 478 S. mit
Abb.; Lw. DM 58,-.

Ericksen, Robert P.: Theologians under Hitler: Gerhard Kittel, Paul Althaus
and Emanuel Hirsch. - NH, Lo: Yale Univ. Pr. 1985. [10], 245 p.; £ 18,~.
Glenthej, Jergen: Die Eideskrise in der Bekennenden Kirc%e 1938 und

Dietrich Bonhoeffer. - ZKG XCVI, 1985, 377-394.

Kahle, Wilhelm: Die lutherischen Kirchen und Gemeinden in der Sowjetunion
seit 1938/40. — Gii: Giitersloher Verlagshaus Mohn 1985. 279S. = Die
lutherische Kirche, Geschichte und Gestalten VIII; kart. DM 34,-.

Noormann, Harry: Protestantismus und politisches Mandat 1945-1949. Bd I
GrundriB. Bd II: Dokumente und Kommentare. — Gii: Giitersloher Verlags-
haus Mohn 1985. 317, 287 S.; kart. DM je 48,—.

IV.Missionswissenschaft und -geschichte

Bibliografia missionaria: XLVIII — 1984. Fondata da Giovanni Rommerskir-
chen, continuata da Willi Henkel — Giuseppe Metzler. — R: Pontificia Univ,
Urbaniana 1985. 375 p.

Miiller, Karl: Missionstheologie. Eine Einfithrung von Karl Miiller. Mit Beitra-
gen von Hans-Werner Gensichen und Horst Rzepowski. — B: Reimer 1985. IX,
207 S.; kart. DM 26—,

Walter, Bernita: Von Gottes Treue getragen. Die Missions-Benediktinerinnen
von Tutzing. Bd I: Griindung un§ erste Entwicklung der Kongregation. —
St. Ottilien: EOS-Verlag 1985. X, 264 S.; Lw. DM 28,—.

Giglioni, Paolo: La croce e la missione ad gentes. — Euntes docete XXXVIII,
1985, 153-178.

Schreiter, Robert J.: Constructing local theologies. - Maryknoll, NY: Orbis
Books 1985, 178 p.; $ 8,95.

Berger, E. Plazidus: Zur Griindung der Kirche in Korea. Ein Forschungsbe-
richt. — ZMR LXIX, 1985, 98-104; S, 105-115; Kim, Sung-Hae: A reflection
on 200 years of Catholicism and 100 years of Protestantism in Korea;
S.116-129: C h o, Hung-Youn: Mu. Koreanischer Schamanismus; S. 130-139:
Keel, Hee-Sung: Budhism in Korea. A historical introduction.

Fernandes, Walter: Conversion the cast factor and dominant reaction. —
Indian missiological review VI, 1984, 289-306; p. 307-331: Kanjumala, A.
Christianization as a legitimate alternative to Sanscritization; p. 332-342:
Samuel, V.T. Caste pattern of Kerala Christians after conversion to
Christianity; p. 343-360: Jackson, Eleanor M.: ‘The devil’s accursed engine
of enslavement’: Some early reactions to the questions of caste and conver-
sion in West Bengab 1793-1845.

Lewis, Kingsley: The Moravian mission in Barbados 1816-1886. A study of the
historical context and theological significance of a minority church among an
oppressed qeople. — Ffm, Bern, NY: Lang 1985. 273 p. = Studies in the
intercultural history of Christianity XXXVII; sfr 58,-.

Heras, Julian, OFM: Expediciones de los misioneros franciscanos de Ocopa
(1709-1786) por el P. Pedro Gonzailez de Agiieros. - AIA XLV, 1985, 3-112.

Motlhahi Mokgethi: The historic origins of Black Theology. — Bulletin
théologie Africaine VI, 1984, 211-226; p. 247-252: Ngindu Mushete, A
Courants actuels de la théologie en Afrique; p.259-272: Oduyoye, M.
Amba: Church-woman and the church’s mission in contemporary times: A
study of sacrifice in mission; p. 281-302: Ela, Jean-Marc: Le role des églises
dans la libération du continent Africain; p.309-317: Mbuka, Cyprien:
Mission et libération. Approche théologique.

Ikenga-Metuh, Emelie: The shattered microcosm: A critical survey of
explanations of conversion in Africa. - NZM XLI, 1985, 241-254.

Resistance and hope. South African essays in honour of Beyers Naudé. Ed. by
Charles Villa-Vicencio & John W. de Gruchy. — GrR, Mich.: Eerdmans (1985).
XII, 209 p.; p. 27-35: Bibliography B. Naudé; $ 11,95; [cont. e.a.:] p. 85-97:
Gruchy, John W. de: Theologies in conflict: the South African debate;
p.98-102: Chikane, Frank: Doing theology in a situation of conflict;
p.103-111: Mosala, Itumeleng: African Independent churches: a study in
socio-theological protest; p. 112-125: Villa-Vicencio, Charles: Theology
in the service of the state: the Steyn and Eloff Commissions; p. 126-134:
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Tlhagale, Buti: Towards a black theology of labour; p. 137-147: Setiloa-
ne, Gabriel: The ecumenical movement in Africa: from mission church to
moratorium.

V.Religionswissenschaft und -geschichte

Papers in honour of Professor Mary Boyce. Vol. I-II. — Lei: Brill 1985. XXVI,
363 p., 13 pl,, fig.; VIII, p. 365-745, pl. 14-18, fig. = Acta Iranica XXIV-XXV =
Hommages et opera minora X-XI; hfl 300,—.

Religious reformers: Christianity and other religions. — R: Gregorian Univ.
Press 1985. 407 p. = Studia missionalia XXXIV; [cont.:] p. 1-17: Shorter,
Aylward: Reformers in African religions; p.13-31: Eschlimann, Jean-
Paul: Réforme, conservation, innovation, sans prophéte ni messie; p. 33-62:
Bureau, René: Le discours des prophétes africains; p. 63-95: Wayman,
Alex: Nagarjuna: Moralist reformer of Buddhism; p.97-115. Pezzali,
Amalia: Asanga, i] fondatore della scuola Yogacara; p. 117-140: Dhavamo -
ny, Mariasusai: Sankara and Ramanuja as reformers; p. 141-179: Klaes,
Norbert: Hindu Reformer und Reformbewegungen der Neuzeit; p. 181-211:
Feys, J. A godless religion: The Deva Dharma; p.213-232: Michel,
Thomas: Ibn Taymiyya: Islamic reformer; p. 233-255: Jomier, J.: Le réfor-
misme des Salafiyya 1869-1954. Un mouvement musulman de retour aux
origines; p. 257-319: Del Zotto, Cornelio: San Francesco d’Assisi, riforma-
tore nella Chiesa cattolica; p.321-350: De Dalmases, Candido: San
Ignacio de Loyola y la contrarreforma; p. 351-371: Vercruysse, Jos E.:
Luther as reformer within christendom; p. 373—407: Scheld, Stefan: Calvin
als Reformer abendléndischen Christentums.

Was ist Erlosung? Die Antwort der Weltreligionen. Hrsg. von Adel Theodor
Khoury und Peter Hiinerman. — (Frb/B: Herder 1985.) 155 S. = Herderbiiche-
rei 1181; kart. DM 8,90; [enth.:] S.11-52: Khoury, Adel Th.: Heil und
Heilswege im Hinduismus; S. 53-72: Meier, Erhard: Was ist Erlosung im
Buddhismus?; S. 73-90: Vetter, Dieter: Erlésung im Judentum; S. 91-110:
Khoury, Adel Th.: Heilsvorstellungen im Islam; S.111-140: Hiiner-
mann, Peter: Erlost in Jesus Christus. Grundziige des christlichen Erlo-
sungsverstandnisses; S. 141-155: Hagem ann, Ludwig: ,AuBerhalb der Kir-
che kein Heil?* Zur Rolle der nichtchristlichen Religionen in der Heilsékono-
mie.

Advances in the psychology of religion, edited by L.B. Brown. — Oxf:
Pergamon 1985, XII, 234 p. = International series in experimental social
psychology XI; £ 18,

Tsukimoto, Akio: Untersuchungen zur Totenpflege (kispum) im alten Meso-
potamien. — Kev: Butzon & Bercker; Neuk-V?uy'n: Neuﬁirchener Verl. 1985.
IX, 260S., 4 Tab. = Alter Orient und Altes Testament CCXVI. [Diss.,
Tiibingen. Uberarb.]

Olender, Maurice: Aspects de Baubo. Textes et contextes antiques. — RHR
CII, 1985, 3-56; 3 fig.

Leclant,], et G. Clerc: Inventaire bibliographique des Isiaca dBIS,. Répertoi-
re analytique des travaux relatifs a la diffusion des cultes isiaques. 1040-1969:
L-Q. — Lei: Brill 1985. IX, 370 p., 14 pl. = Etudes préliminaires aux religions
orientales dans I'Empire romain XVIII; hfl 176,—.

Loy, David: Chapter one of the Tao Té Ching: A ‘New' interpretation. —
Religious studies XXI, 1985, 369-380; p.381-388: Hoffman, Frank J.:
Buddhist belief ‘In’; p. 389-406: Nabofa, Michael Y.: Blood symbolism in
African religion; p. 407-414: Jack son, Roger: For whom emptiness prevails:
An analysis of the religious implications of Nagarjuna's Vigrahavyavartani 70.

Ellwood, Robert S. - Richard Pilgrim: Japanese religion. A cultural
perspective. — Englewood Cliffs, NJ: Prentice-Hall (1985). XI, 162 p., ill. =
Prentice-Hall series in world religions; $ 11,95.

Davis, Winston: The cross and the cugel: The ordeals of a Japanese Church. -
Religion XV, 1985, 339-371; p.373-385: Ikenga-Metuh, Emefie: The
paradox of transcendence and immanence of God in African religions: A
socio-historical explanation.

Turner, David H.: Life before Genesis. A conclusion. An understanding of the
significance of Australian Aboriginal culture. - NY, Bern, Ffm: Lang 1985.
195 p. = Toronto studies in religion I; sfr 56,90.

VL. Religionsphilosophie

Nicholas of Methone: Refutation of Proclus’ Elements of Theology. A critical
edition with an introduction on Nicholas’ life and works by Athanasios D.
Angelou. — Lei: Brill 1984. LXXXII, 204 p. = Philosophi Byzantini I; hfl 72,-.

Divine omniscience and omnipotence in Medieval philosophy. Islamic, Jewish
and Christian perspectives. (Papers presented at a conference held at the
Ohio State Univ. on March 3 and 4, 1982) Ed. by Tamar Rudavsky. —
Dordrecht, Boston, Lancaster: Reidel (1985). IX, 299 p. = Synthese historical
library XXV; hfl 132,~; [cont.:] p.3-22: Normore, Calvin G.. Divine
omniscience, omnipotence, and future contingents: An overview; %.23—50:
Kretzmann, Norman: Nos Ipsi Principia Sumus: Boethius and the basis
of contingency; p.53-67: Ess, Josef van: Wrongdoing and divine omni-
potence in the theology of Abu Ishaq an-Nazzam; p. 69-79: Frank, Richard:
Can God do what is wrong?; p.81-94: Marmura, Michael E.: Divine
omniscience and future contingents in Alfarabi and Avicenna; p.95-101:
Kogan, Barry S.: Some reflections on the problem of future contingency in
Alfarabi, Avicenna and Averroes; p.105-133: Feldman, Seymour: The
binding of Isaac: A test-case of divine foreknowledge; p. 135-142: Cohen,
Jeremy: Philosophical exegesis in historical perspective: The case of the
binding of Isaac; p. 143-159: Ivry, Alfred L. Provigence, divine omniscience
and possibility: The case of Maimonides; p. 161-181: Rudavsky, Tamar:
Divine omniscience, contingency and prophecy in Gersonides; p. 185-211:
Boh, Ivan: Divine omnipotence in the early Sentences; p.213-241: Wip-
pel, John F. Divine knowledge, divine power and human freedom in
Thomas Aquinas and Henry of Ghent; p. 243-269: Courtenay, William J.:
The dialectic of omnipotence in the higi and late Middle Ages.

Betts, C.].: Early deism in France. From the so-called ‘déistes’ of Lyon 1564 to
Voltaire's ‘Lettres philosophiques’ <1743. — The Hague, Boston, Lancaster:

Nijhoff 1984. XIII, 309 p. = Archives internationales d'histoire des idées.
International archives ofpthe history of ideas CIV; hfl 147,—.

Makinde, Moses Akinde: Pascal's wager and the atheist’s dilemma. — Interna-
tional journal for philosophy of religion XVII, 1985, 115-129; p. 131-137:
Duran, Jane: Kierkegaard's christian reflectivity: Its precursors in the
aesthetic of either/or.

Kern, Walter: Fragen an Hegels Religionsphilosophie anhand neuer Publikatio-
nen. - ZKTh CVII, 1985, 271-286; S. 287-298: Decléve, Henri: Schopfung,
Trinitit und Modernitdt bei Hegel. Ein Denkexperiment; S.299-309:
Schrofner, Erich: Ist Gott beweisbar? Uber Méglichkeit und Bedeutung
der natiirlichen Gotteserkenntnis heute; S. 310-318: Klinger, Elmar: Nietz-
sche und die Theologie. Sein Wort vom Tode Gottes.

Mahin, Mark: The new scientific case for God’s existence. — Boston, MA:
Mindlifter Press 1985. 137 p.; paper $ 8,95.

VII. Fundamentaltheologie

Wiedmann, Franz: Religion und Philosophie. Versuch zur Wiedergewinnung
einer Dimension. — (Wil): Kénigshausen & Neumann 1985. 153 S.

Cox, Harvey (Gallagher): Religion in the secular city. Toward a postmodern
theology. — NY: Simon & Schuster (1984). 304 p. = Touchstone book; $ 7,95.

Craig, William Lane: Apologetics. An introduction. — Chicago, I1l.: Moody Pr.
(1984), XXV, 214 p.; $ 13,95.

Torrance, Thomas F.: Reality and scientific theology. — Edinburgh: Scottish
Acad. Pr. 1985. XVI, 206 p. = Theology and science at the frontiers of
knowledge I; £ 10—

Béumer, Franz-Josef: Fortschritt und Theologie. Philosoph. und theolog.
Uberlegungen zum Fortschrittsgedanken. — Ffm, Bern: NY: Lang (1985).
286 S. = Elementa theologiae VII; sfr 61,—.

Weber, Ludwig: Theologie als Meditation unter ,,Verwendung des Heidegger-
schen Denkens®. Mit einem Exkurs i{iber das Sein bei Thomas und bei
Heidegger. — Pfaffenweiler: Centaurus-Verl. 1985. 136 S. = Reihe Philosophie
1V; kart. DM 18,-.

Biser, Eugen: Theologie als Therapie. Zur Wiedergewinnung einer verlorenen
Dimension. — Heid: Verlag fiir Medizin Fischer (1985). 171 S. = Medizin im
Wandel; kart. DM 27,~.

Krenn, Kurt: Das Verhiltnis von instrumenteller und wesentlicher Vernunft als
das Problem der Metaphysik in der Theologie. Ein Beitrag zum Studium der
Philosophie im Theologiestudium. — Forum kath. Theologie I, 1985,
264-303.

Wriedt, Markus: Gebet und Theologie. Skizzen zur Neubesinnung des Gebetes
im Kontext der systematisch-theologischen Theoriebildung. - FZPhTh XXXI,
1984, 421452,

Van Roo, William A., SI: Experience and theology. - Greg LXVI, 1985,
611-640.

Gerhart, Mary, and Allan Melvin Russel: Metaphoric process. The creation
of scientific and religious understanding. With a foreword by Paul Ricceur. -
Fort Worth, Tex.: Texas Christian Univ. Pr. (1984). XVI, 217 p., fig.; $ 10,95.

Soskice, Janet Martin: Metaphor and religious language. — Bxf: Clarendon
Press 1985. X, 191 p.; £ 17,50.

Halkes, Catharina ]. M.: Zoekend naar wat verloren ging. Enkele aanzetten
voor een feministische theologie. — Baarn: Ten Have (1984). 175 blz.

Entwiirfe der Theologie. Hrsg. von Johannes B. Bauer. — (Graz, Wien, Koln:)
Styria-Verl. (1985). 351 S.; Lw. DM 39,80; [enth.] S. 7-13: Bauer, Johannes
B.: Theologie zwischen Dynamik und Erstarrung. Eine Einfithrung; S. 15-40:
Cobb, John B, Jr.: Theologie: Von einer Aufkléirungswissenschai% Zu einem
globalen christlichen Denken; S.41-50: Congar, Yves: Thomismus und
Okumenismus; S.51-70: Dulles, Avery: Umrisse meiner theologischen
Methode; S. 71-93: Ebeling, Gerhard: Theologie in den Gegensitzen des
Lebens; S.95-125: Farley, Edward: Systematische Theologie in einer
systemfeindlichen Zeit; S. 127-143: Fries, Heinrich: Fundamentaltheologie
und 6kumenische Theologie; S. 145-161: G ssmann, Elisabeth: Hoffnung
auf eine Zukunft der Theologie; S.163-179: Jiingel, Eberhard: ,Meine
Theologie® ~ kurz gefalt; S. 181-207: K iin g, Hans: Theologie auf dem Weg
zu einem neuen Paradigma; S. 209-233: M et z, Johann Baptist: Unterwegs
zu einer nachidealistischen Theologie; S.235-257: Moltmann, Jiirgen:
Theologie der Hoffnung; S.259-290: Sauter, Gerhard: Eschatologische
Rationalitit; S. 291-307: Schoonenberg, Piet: Riickkehr zur Vergangen-
heit: Weg in die Zukunft? Prolegomena zu einem Entwurf der Theologie;
S.309-326: Thielicke, Helmut: Konzeption einer Systematischen Thecﬁlo-

gie.

Page, Ruth: Ambiguity and the presence of God. — Lo: SCM Press 1985. IX,
230 p.; £ 10,50.

Wogaman, ]. Philip: Faith and fragmentation Christianity for a new age. — Phil:
Fortress Press (1985). XI, 196 p.

VIII. Dogmatik

Tennis, Diane: Is God the only reliable father? — Phil, Pa.: Westminster Press
(1985). 117 p. = Women's studies. Religion; $ 7,95.

Hebblethwaite, Margaret: Motherhood and God. — Lo: Chapman (1984).
147 p.; $ 9,95.

L'expérience de Dieu et le Saint Esprit. Inmédiateté et médiations. Actes du
Colloque organisé par les Facultés de théologie et le Centre d'Etudes
(Ecuméniques de Strasbourg. - P: Beauchesne (1985). 216 p. = Le Point
théologique XLIV; F 120, [cont. e. a.:] p. 13—45: Bouttier, Michel: L'expé-
rience du Pére, I'expérience du Fils, 'expérience de I'Esprit: jalons a partir du
Nouveau Testament; p. 47-79: M it hlen, Heribert: Conversion et expérience
charismatique; p.81-117: Chevallier, Max-Alain: Baptéme et don de
I'Esprit Saint d’aprés le Nouveau Testament; p.119-152: Godin, André:
Renaitre et aimer selon I'Esprit; p. 153-176: Siegwalt, Gérard: L'expérien-
ce de I'Esprit dans la lecture de |'Ecriture; p. 177-192: Sullivan, Francis:
L'expérience de I'Esprit dans I'Eucharistie; p.191-209: Hollenweger,
Walter: L'expérience de I’Esprit dans I'Eglise et hors de I'Eglise.
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Wells, David F.: The person of Christ. A biblical and historical analysis of the
Incarnation. - Westchester, Ill.: Crossway Books (1985). 205 p. = Foundations
for faith; $ 7,95.

Bissoli, Ivano: Il senso del peccato e la liberazione in Cristo. — R: Pont. Univ.
Lateranense 1984. X, IV, 236 p.; Lire 10 500 [Diss., Rom. Pont. Univ. Latera-
nense

Erlésu rl g und Versohnung Ein Beitrag zum Heiligen Jahr der Erlésung.
Vortriige bei einer Tagung der Katholischen Akademie Augsburg in Rom/La
Storia. [Von] Cornelio del Zotto (u.a.). — Augsburg: Katholische Akademie
(1985). 114 S. = Akademie-Publikation LXVIL

Mariologie und Feminismus. Hrsg.: Walter Schépsdau. — G6: Vandenhoeck &
Ruprecht (1985). 143 S. = Bensheimer Hefte LXIV; kart. DM 19,80; [enth.:]
S.7-17: Schépsdau, Walter: Zur Einfithrung: Maria — neu gesehen;
S.18-41: Savramis, Demosthenes: Die Stellung der Frau im Christentum:
Theorie und Praxis unter besonderer Beriicksichtigung Marias; S.42-70:
Halkes, Catharina J. M.: Maria, die Frau. Mariologie und Feminismus;
S.71-102: Walfel, Eberhard: Erwigungen zu Struktur und Anliegen der
Mariologie; S. 103-131: Gerber, Uwe: Feministische Theologie; S. 132-141:
Literatur zum Thema.

Schillebeeckx, Edward: Pleidooi voor mensen in de kerk. Christelijke
identiteit en ambten in de kerk. — Baarn: Nelissen (1985). 290 blz.; hfl 49,75.

Nocke, Franz-Josef: Wort und Geste. Zum Verstéindnis der Sakramente. —
Mchn: Késel (1985). 155 S.; kart. DM 24,80.

Toinet, Paul: Au commencement de la famille. Le sacrement du mariage. — (P:)
FAC-éditions 1985. 344 p. = Théologie nouvelle VII; F 99,~.

IX. Konfessionskunde und 6kumenische Theologie

Handbuch der Okumenik. Im Auftrag des J. A.-Mdohler-Instituts hrsg. von
Hans Jérg Urban und Harald Wagner. Bd I, — Pad: Verl. Bonifatius-Druckerei
(1985). 352 S.; Lw. DM 42—,

Das Reden vom einen Gott bei Juden und Christen. Hrsg. von Clemens Thoma
und Michael Wyschogrod. — Bern, Ffm, NY: Lang (1984). 247 8. = Judaica et
Christiana VII; sfr 49~ [enth. u.a:] S.7-14: Wyschogrod, Michael:
Einfiihrung aus jiidischer Dialogerfahrung; S.15-28: Thoma, Clemens:
Einfilhrung aus christlicher Dialogerfahrung; S.29-48: Wyschogrod,
Michael: Der eine Gott Abrahams und die Einheit des Gottes der jiidischen
Philosophie; S. 49-90: Thoma, Clemens: Jiidische Bewertungen der christli-
chen Gotteslehre und -verehrung; S.91-108: Christen, Eduard: Mono-
theismus und Kreativitit Gottes. Anregungen zur Gottesvorstellung;
S.109-129: Lauer, Simon: Etwas von jiidischer und von christlicher Kabba-
la; S. 131-155: Wiederkehr, DietricL: Christusglaube und Glaube an den
einen Gott. Zum Spannungsverhiltnis zwischen Monotheismus und Trini-
titslehre; S. 157-177: Ernst, Hanspeter: Rabbinische Traditionen tiber Got-
tes Nihe und Gottes Leid; S.179-220: Peter, Anton: Zum Problem der
Darstellung Gottes. Idolatrischer und ideologischer MiBbrauch.

Turner, John Munsey: Conflict and reconciliation: Studies in Methodism and
Ecumenism in England 1740-1982. — Lo: Epworth 1985. XIV, 306 p.; £ 25—,

May, John D'Arcy: Meaning, consensus and dialogue in buddhist-christian
communication. A study in the construction of meanin%.l — Bern, Ffm, Nancy:
Lang (1984). X1, 348 p. = Studies in the intercultural history of christianity
XXXI; sfr 59,

Kuukure, Edward: The destiny of man. Dagaare beliefs in dialogue with
christian eschatology. — Ffm, Bern, Nancy: Lang (1985). 228 p. = European
university studies XXIII, 243; sfr 50,—.

Halleux, André de: Les principes catholiques de I';ecuménisme. Quelques
réflexions. — RThL XVI, 1985, 316-350

Rusch, William G.. Ecumenism: a movement toward church unity. — Phil:
Fortress Press 1985. X, 133 p. =

Bauer, Johannes B.: Kardinal Bea und die Okumene. - Okumenisches Forum
VIII, 1985, 55-63; S. 65-87: Larentzakis, Grigorios: Vielfalt in der Einheit
aus der Sicht der orthodoxen Kirche. Versuch einer Selbstdarstellung: S. 100:
Wiedenhofer, Siegfried: Auf dem Weg zu einer 6kumenischen Herme-
neutik. Erliutert am Beispiel des Siindenverstindnisses; S.101-114: Wol-
kinger, Alois: Okumene von oben und/oder unten?; S.115-129: Uhl,
Florian: Dialog im Pluralismus der Kulturen. Philosophisch-theologische
Uberlegungen zur ,Einheit' in der interkulturellen Okumene; S.131-149:
Papaderos, Alexandros: Jesus Christus — Herr der einen Welt und der
einen Kirche. Reflexionen zu Kol 1,15-23; S.151-162: Bruch, Richard:
Mendelssohns ,Jerusalem®. Ein jiidischer Beitrag zur religiosen Toleranz;
S.163-183: K 6nig, Otto: Zeit im Spannungsfeld von Theologie und Techno-
logie. Einige Vorfragen zu einer Tﬁeoiogie der Zeit innerhalb von Wissen-
schaft und Technik gepragten Lebenswelt; S.185-193: Kiithn, Ulrich:
Eucharistie und Kirche: S. 195-201: Staik os, Michael: Orthodoxe Stimme
zum Lima-Text iiber Taufe und Eucharistie; S. 203—204: Krikorian, Mes-
rob K.: Das Lima-Papier aus der Sicht eines Alt-Orientalen. Eucharistie;
S.205-220: Schulte, Raphael, OSB: Der Lima-Text als Anfrage an die
katholische Theologie: S.221-236: Schmidt-Lauber, Hans-Christoph:
Die ,Lima-Liturgie" als Anfrage an unsere Praxis; S. 237-247; K it hn, Ulrich:
Kirche und Amt; S. 249-252: Staikos, Michael: Orthodoxe Stimme zum
Lima-Text tiber das Amt; S. 2563-255; Krikorian, Mesrob K.: Das Lima-
Papier aus der Sicht eines Alt-Orientalen. Amt; S.257-275: Schulte,
Raphael, OSB: Der ,Lima-Text“ und das Amtsverstindnis des Zweiten
Vatikanischen Konzils; S.277-294: Schmidt-Lauber, Hans-Christoph:
Der ,Lima-Text“ zum Amt als Anfrage an die evangelische Ordinationspra-
xis; S, 295-319: Nissiotis, Nikos: Eine glaubwiirdige Rezeption des BEM-
Dokuments auf jeder Ebene des Verstiindnisses, des Gottesdienstes und der
Praxis in den Kirchen; S. 321-348: Limouris, Gennadios: 1982-1989: Das
Lima-Dokument — Ein beschwerlicher Weg, Der RezeptionsprozeB und die
orthodoxe Kirche; S. 349-388: Popescu, Dumitru: Die Konferenz Europai-
scher Kirchen (KEK) und die Lima-Konvergenzerklirungen iiber Taufe,
Eucharistie und Amt (BEM). Dokumentation.

Léser, Werner: Die Konvergenzerklirung von Lima iiber die Eucharistie: eine
katholische Stellungnahme. — ThPh LX, 1985, 481495,

Pannenberg, Wolfhart: Lima - pro und contra. — KuD XXXII, 1986, 35-51.

Hintzen, Georg: Transsignifikation und Transfinalisation. Uberlegungen zur
Eignung dieser Begriffe fiir das kumenische Gespriich. — Catholica XXXIX,
1985, 193-216.

The search for visible unity: Baptism, eucharist, ministry. (Papers and
discussion from the Chicago Conference on BEM Reception, Oct., 12-14,
1984). Ed.: Jeffrey Gros. — NY: Pilgrim Press (1984). 146 p.; $ 8,95.

X.Moraltheologie

Ethigue, religion et foi. Par ]. Doré (e. a.) Travaux de 'U.E.R. de théologie et
de sciences religieuses, Paris. — P: Beauchesne (1985). 270 p. = Le Point
théologique XLIII; F 135~ p. 9-35: Doré, Joseph: Ethique, religion et foi;
p.39-57: Colin, Pierre: L'affirmation éthique du syjet moral. Kant et le
rationalisme moral; p.59-73: Audinet, Jacques: Ethique et société. A
propos de E. Durkheim; p.75-101: Robinson, Maxime: Religion, foi,
éthique et pratique en Islam; p. 105-121: Lévéque, Jean: Les motivations
de l'acte moral dans le livre des Proverbes; p. 123-142: Aletti, Jean Noél:
Foi et éthos dans les épitres pauliniennes. L’éthicisation de I'Esprit Saint;
p. 143-154: Lafon, Guy: Eloge de la limite. Sur un texte de saint Augustin;
p.155-193: Corbin, Michel: L’homme passe 'homme. Essai sur I'éthique
théologique chez saint Thomas d’Aquin; p. 197-223: Thévenot, Xavier:
Avortement et discernement chrétien; p.225-245: Maugenest, Denis:
Théologie, politique et foi; p. 247-256: Passicos, Jean: Responsabilité des
chrétiens et Droit canonique; p. 257-266: Doré, Joseph: Ethique chrétienne
et universalité.

Sénchez Garcia, Urbano: La opcién del cristiano. Sintesis actualizada de
Teologia Moral. Vol. I; La madurez en Cristo. Teologia Moral Fundamental. -
Madr: Sociedad de Educacién Atenas 1984. 331 p.

Pinckaers, Servais (Th.), OP: Les sources de la morale chrétienne. Sa
méthode, son contenu, son histoire. — Frb/S: Universitﬁtsverla%; P: Edition du
Cerf (1985). 523 p. = Studien zur Theologischen Ethik XIV; sfr 45,~.

Poupard, Paul: La morale chrétienne demain. - P, R, Tourn.: Desclée (1985).
265 p. = Cultures et dialogue II; F 125,—.

MacNamara, Vincent: Faith and ethics. Recent Roman Catholicism. — Dublin:
Gill & Macmillan; Wash: Georgetown Univ. Pr. (1985). 255 p.; $ 9,95.

Johnstone, Brian V., CSSR: The meaning of proportionate reason in contem-
porary moral theology. - Thomist XLIX, 1985, 223-247; p. 248-287: Grisez,
German: Infallibility and specific moral norms: A review discussion.

Johnstone, Brian V.: Moral experience in the test of history. - EgITh XV,
1985, 319-338.

Meilander, Gilbert C.: The theory and practice of virtue. — Notre Dame, IN:
University of Notre Dame Press 1984. XI, 191 p.; $ 16,95.

Rief, Josef: Elemente einer Gewissenshildung. — Forum kath. Theologie I, 1985,
286-305.

Griindel, Johannes: Schuld und Verséhnung. — (Mz: Matthias-Griinewald-
Verl. 1985.) 179 S. = Topos-Taschenbiicher CXXIX; kart. DM 9,80.

Tettamanzi, Dionigi: Gli interventi del magistero della Chiesa sulla feconda-
zione in vitro. — SC CXIII, 1985, 67-113; p. 114-122: Semizzi, Costantino:
Rilievi giuridici sulla fecondazione in vitro-embryo transfer.

Wolbert, Werner: Zur ethischen Problematik der Genmanipulation. — ThGI
LXXV, 1985, 365-379; S.380-392: Ziegler, Josef Georg: Die Frage nach
ethischen Prinzipien angesichts des technischen Fortschritts sowie der Gen-
technik und Gentransplantation.

Higuera, Gonzalo: Eutanasia y distanasia. Problemas ético-morales. - EE LX,
1985, 385-409.

XI. Theologie des geistlichen Lebens

Aumann, Jordan: Christian spirituality in the Catholic tradition. — Lo: Sheed &
Ward 1985. X, 326_[.‘).; £ 8,50.

Gobry, Ivan: Les moines en Occident. T. I: De saint Antoine a saint Basile. Les
origines orientales. — (P): Fayard (1985). 526 p.; F 160,~.

Sigal, Pierre-André: L’homme et le miracle dans la France médiévale XIe-XII®
siécles. — P: Ed. du Cerf 1985. 349 p.; F 115,~.

Schwarz-Mehrens, Elisabeth: Zum Funktionieren und zur Funktion der
Compassio im ,FlieBenden Licht der Gottheit” Mechthilds von Magdehm*i.
- Goppingen: Kiimmerle 1985. 231 S. = Goppinger Arbeiten zur Germanistil
410; Eart. DM 42 - [Diss., Miinchen]

Epiney-Burgard, Georgette: Geert Grotes Anliegen. - OGE LIX, 1985,
117-129; p.130-141: Herwaarden, J. van: Geert Grotes traktaat over
meditatie: De quattuor generibus meditabilium; p. 142-153: Alaerts, .
Invloed van Geert Grote op de tekstoverlevering van Ruusbroecs Die geesteli-
ke brulocht; p.154-171: Ubbink, R. A: Meister Eckhart bij de moderne
devoten; p. 172-183: Baere, Guido de: Het “%hemeine leven” bij Ruusbroec
en Geert Grote; p. 184-196: Lourdaux, Willem: De utilitate monachorum
van Dirk von Herxen: een verdediging van de moderne devoten tegenover de
burgerlijke overheid; p.197-210: Riithing, Heinrich: Zum EinfluB der
Kartduserstatuten auf die Windesheimer Konstitutionen; p. 211-224: Joc-
qué, Luc: De Victorijnse wetgeving als inspiratiebron voor de constituties
van Windesheim; p.225-237: Dijk, R. Th. M. van: Het probleem van de
“cura monialium”; p.238-248: Obbema, Pieter: De overlevering van de
middeleeuwse geestelijke literatuur in de Nederlanden; p. 249-259: Geurts,
A.J.: Boek en tekst bij de moderne devoten. Enkell’ onderzoekslijnen;
p. 260-270: Haverals, Marcel: De scriptoria en de bibliotheken van de
Windesheimers in de Zuidelijke Nederlanden; p.271-286: Banning,
J. H. A. van: Tekstverspreiding bij de moderne devoten toegelicht aan de
hand van het Opus Imperfectum in Matthaeum van Pseudo-Chrysostomos;
;S). 287-298: Leloux, H. |.: De landstaal bij de moderne devoten; p. 299-312:

chaik, Remi van: Religieus elan en economisch beleid bij Windesheimer
kloosters uit het Friese kustgebied; p. 313-343: Janssen, H. L.: De materiéle
cultuur van de middeleeuwse stedeEl)ijke kloosters in Nederland als probleem
van de historische interpretatie van archeologische gegevens; p. 344-356:
Bruin, C.C. de: De Moderne Devotie en de verspreiding van de volkstaal-
bijbel; p. 357-370: Hombergh, F. A. H. van den: Brugman en de broeders;
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. 371-382: Wolfs, S. P.: Moderne devoten en de dominicaanse observantie-

eweging; p. 383-392: Steggink, Otger: De Moderne Devotie in het Mont-
serrat van Ignatius van Loyola; p. 393—402: Koorn, Florence W. ].: Ongebon-
den vrouwen. Overeenkomsten en verschillen tussen begijnen en zusters des
Gemenen Levens; p. 403—420: Weiler, A. G.: De intrede van rijke weduwen
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p-421-434: Bange, P.: Geert Grotes visie op de vrouw en het huwelijk;
p.435-456: Breure, L: Het devote sterven als menselijke ervaring;

.457-469: Caron, M. L.: Het beeld van Christus in de vrouwenkloosters en
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schaft vom gemeinsamen Leben. Eine geistliche Lebensform zwischen Klo-
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Zechmeister, Martha: Mystik und Sendung. Ignatius von Loyola erfihrt
Gott. — (Wii:) Echter-Verl. (1985). 167 S.; kart. DM 19,80.

Efrén de la Madre de Dios: Santa Teresa y su tiempo. T. II: Teresa de Jesiis.
T. I-II. = Salm: Universidad Pontificia de Salamanca 1984. 898 p. = Coleccion
Bibliotheca Salmanticensis. Estudios LIV; pes 1800.

Hiittl, Ludwig: Marianische Wallfahrten im siiddeutsch-ésterreichischen
Raum. Analysen von der Reformations- bis zur Aufkldrungsepoche. — Kéln,
Wien: Béhlau 1985. VII, 217 S., Anhang: 4 Ill. = Kélner Veréffentlichungen
zur Religionsgeschichte VI; kart. DM 68,—.

Maupilier, Maurice: Les mystiques hindous-chrétiens 1830-1967. - P:
0.E.LL. 1985. XIV, 232 p;; F 110~

Breton, Stanislas: Deux mystiques de l'exces: ].-]. Surin et Maitre Eckhart. -
P: Ed. du Cerf 1985. 191 p; F 95,—.

Schindler, Norbert: Karneval, Kirche und die verkehrte Welt. Zur Funktion
der Lachkultur im 16. Jahrhundert. = Jahrbuch fiir Volkskunde N. F. VII,
1984, 9-57; S.59-66: Pfaundler, Wolfgang: Pfarrer und Fasnacht im 19.
Jahrhundert. Duldung und Ablehnung durch Tiroler Geistliche im Jahre 1830
am Beispiel von Imst und Telfs; S. 97-114: Baumer, Iso: Prinz Max von
Sachsen. Ein volkstiimlicher byzantinischer Frﬁmmigkeitstﬂ us in Westeuro-
pa; S.115-158: Luchmann, Fritz: Zur Einordnung der hl. Helena in den
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Perrin, Joseph-Marie: Comme le Christ aime 'Eglise. Essai de spiritualité
d’Eglise. — P: Nouvelle Cité (1984). 188 p. = Racines; F 67,

Dorr, Donal: Spirituality and justice. - Dublin: Gill & Macmillan; Maryknoll,
NY: Orbis Books (1984). 260 p.; $ 5,95.

XII. Christliche Sozialwissenschaften

Catholic social teaching and the United States economy. Working papers for a
bishops’ pastoral. Ed. by John W. Houck and Oliver F. Williams. — Wash,
D.C.: Univ. Press of America (1984). XV 457 p.; $ 13,50.

Katholische Soziallehre in neuen Zusammenhingen. - (Zii, Eins, Kéln:)
Benziger (1985). 211 S. = Theologische Berichte XIV; kart. DM 38,—; [enth.:]
S.15-88: Frankem&lle, Hubert: Sozialethik im Neuen Testament —
Neuere Forschungstendenzen, offene Fragen und hermeneutische Anmer-
kungen; S. 89-103: Gasser, Albert: Jenseitsfrommigkeit und Sozialengage-
ment im 19. Jahrhundert — das Beispiel der sozialen Schwesterngemeinschaf-
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Ziel in der Verschiedenheit seiner Ansitze; S.139-163: Kroh, Werner:
Katholische Soziallehre am Scheideweg; S. 165-202: Halter, Hans: Theolo-
gie, Kirchen und Umweltproblematik — Der Beitrag der Theologie zu einer
okologischen Ethik; S. 203-211: Literaturverzeichnis.

Kreiner, Armin: Religionssoziologie zwischen Theorie, Apologie und Kritik
der Religion. Peter L. Bergers Theorieansatz in theologischer Perspektive. -
Ffm, Bern, NY: Lang (1986). 468 S. = Européische Hochschulschriften XXIII,
271; sfr 76,— [Diss., Miinchen]

Cortese, Roberto: Un impegno critico e profetico. Il magistero sociale della
Chiesa. — R: Ed. Piemme di Pietro Marietti 1984. 151 p. = Teologia IV.

Beckford, James A.: Cult controversies. The societal response to new religious
movements. — Lo, NY: Tavistock Publications (1985). VIII, 327 p. = Social
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Maimela, S.S.: God's creative activity through the law: A constructive
statement toward a theology of social transformation. — Pretoria: Univ. of
South Africa 1984. 244 p.; R 18,50.

Lange, Frederik de: Grond onder de voeten. Burgerlijkheid bij Dietrich Bon-
hoeffer. Een theologische studie. — Kampen 1985: Uitgeverij van den Berg.

. XIV, 474 blz.; hfl 42,50 [Diss., Kampen]

L'Eglise et la question sociale aujourd’hui. (Un colloque, organisé par, I'Institut
internatiormcil J. Maritain a Rome lRom], le Centre Catholique d’Etudes de
Genéve [Genf] [u.a.], pour célébrer le 90. anniversaire de I'Encyclique
«Rerum novarumy.) Publ. sous la dir. de Otfried Hoffe. - Frb/S: Ed. Univ.
1984. 136 p.

Bisoc, Alois: Crisi e identita della famiglia nel magistero di Paolo VI. - R 1984
(Pécheux). VIII, 216 p.; Lire QSDUEIlDEss.. Rom. Pont. Univ. Lateranense]

Villarejo Garaizar, Antonio: El matrimonio y la familia en la “Familiaris
consortio”. Materiales de reflexion personal y en grupo y texto de la
Exhortaci6n apostélica. — (Madr:) Ed. Paulinas (1984). 387 p. = Amor humano.

Kleinmann, Peter: Politische Okologie und 6kologische Theologie unter
ideologiekritischer Perspektive. — Ffm, Bern, NY: Lang (1985). 149S8. =
Europdische Hochschulschriften XXII, 113; sfr 34,—.

La dignidad del trabajo: un diélogo sobre la Enciclica laborem exercens / [los
autores de este libro Ricardo Arias Calderén . . .]. - Mz: v. Hase und Koehler
1985. 258 p. = Edicién en esparnol / Institut fiir internationale Solidaritit,
Konrad-Adenauer-Stiftung XI; kart. DM 28,—.

Badura, Heinrich: Sinn und Widersinn der Arbeit. Zum Phédnomen der
Arbeitswertinflation in der Auseinandersetzung zwischen christl. Personalis-
r[Ijlll\-lAs und entwickeltem Sozialismus. — Wien, K6ln, Graz: Bohlau 1985. 359 S.;

74,—

Santmire, H. Paul: The travail of nature: the ambiguous ecological promise of
Christian theology. — Phil: Fortress Press 1985. XIII, 274 p.

Joblin, Joseph: Jean-Paul II et les socialismes. L'arriére-plan de I'éthique de la
décision. - NRTh CVIII, 1986, 47-63.

Wealth and poverty. Four christian views of economics. Ed. by Robert G.
Clouse with contri{utions by William E. Diehl . . . - Downers Grove, I1L.: Inter
Varsity Pr. (1984). 228 p.; $ 5,95.

Langan, John, SJ: Vielence and injustice in society: Recent Catholic teaching. -
ThSt XLVI, 1985, 685-699.

XIII. Kirchenrecht

Im Dienst von Kirche und Staat. In memoriam Carl Holbock. Hrsg. von Franz
Pototschnig und Alfred Rinnerthaler. — Wien: Verl. Des Verbandes der wiss.
Gesellschaften Osterreichs 1985. XVI, 647 8. = Kirche und Recht XVII; Lw.
DM 107,- [enth. u.a.:] S.3-19: Leischin g, Peter: Consuetudo und ratio in
der Gesetzeslehre des hl. Augustinus; S. 21-37: Kalb, Herbert: Bemerkun-
gen zum Geltungsgrund und ,valor iuridicus“ des Decretum Gratiani;
S.39-103: Rinnerthaler, Alfred: Der Religionsunterricht als Relikt des
Schulmonopols der Katholischen Kirche; S. 105-155: Evers, Hans-Ulrich:
Das evangelische Schulwesen in Osterreich — Rechtsentwicklung und Gegen-
wartslage; S.157-181: Schwarz, Karl: Summepiskopat oder Kirchenho-
heit? Anmerkungen zum ,,protestantischen Staatskirchentum® in Osterreich;
S.183-315: Grass, Nikolaus: Kirchenrecht und Kirchengeschichte an der
Hohen Schule zu Salzburg 1810-1985; S.317-326: Grass, Franz: Joseph
Anton Schipf. Kirchenrechtslehrer in Salzburg 1849-1884; S.327-346:
Kremsmaier, Josef: Rudolf Ritter von Scherer. Ein hervorragender Kano-
nist und seine Haltung zum Antimodernisteneid; S. 367-385: Fiirst, Carl
Gerold: Der Strafrechtsentwurf der Pépstlichen Kommission fiir die Revision
des orientalischen Codex Juris Canonici; S. 387—402: Pototschnig, Franz:
Zur Wandelbarkeit des unwandelbaren gottlichen Rechts; S.403-419:
Schwendenwein, Hugo: Zur Frage der Weitergeltung kirchlicher Vor-
schriften bei Inkrafttreten des neuen iirchlichen Gesetzbuches; S. 421-443:
Heimerl, Hans: Die Bindung der Verwaltung an das Gesetz im CIC 1983;
S.445-458: Schnizer, Helmut: Die Erfassung der juristischen Person im
CIC 1983; S.459-479: Puza, Richard: Die Stellung des Laien im neuen
Kirchenrecht unter besonderer Beriicksichtigung der Frau; S. 481-496: Pri-
metshofer, Bruno: Impotenz, Ehehindernis oder Konsensmangel? Uber-
legungen zur kirchenrechtlichen Einordnung der ,impotentia coeundi®;
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S.519-528: Waldstein, Wolfgang: Zum rechtlichen Charakter der ,decla-
ratio de associationibus massonicis®; S.529-554: Hirnsperger, Johann:
Das erneuerte Statut des Salzburger Domkapitels; S. 557-576: Paarham-
mer, Hans: Kirche und Staat in der zweiten Republik; S. 577-600: Pree,
Helmut: Gibt es ein dogmatisches Prinzip des 6sterreichischen Staatskirchen-
rechts?; S.619-626: Mayer-Maly, Theo: Loyalitdtspflichten von Arbeit-
nehmern im Kirchendienst; S.627-644: Gampl, Inge: Rechtsgrundsitze.
Auffassungsdifferenzen und MiBverstindnisse um § 7 ABGB und der Begriff
»positives Recht",

Gonzalez del Valle, José Maria: La sistematica del nuevo Cédigo de
Derecho Canénico. — Tus canonicum XXV, 1985, 13-28; p. 29-56: Errdzuriz
M., Carlos ].: El Derecho Candnico en clave positivista; p. 57-89: Fornés,
Juan: El acto juridico-canénico. Sugerencias para una teoria general;
p.91-116: Gomez-Iglesias, Valentin: Naturaleza y origen de la confir-
macién «ex certa scientia»; p.117-143: Sancho, Jesus: La exhortaciéon
apostolica «Reconciliatio et Paenitentia» del Papa Juan Pablo II; p. 145-154:
Rubio, Juan José: Concepto de causa pia en los juristas clasicos espaiioles.
Estudio histérico-juridico; p. 157-174: Jord an, Maria Luisa: El «ius accusan-
di» de los conyuges en el proceso de nulidad matrimonial; p.175-207:
Velasco, Santos: El proceso de secularizaciéon del matrimonio canénico y
su concrecién técnico-juridica; p.209-225: Diego-Lora, Carmelo de:
Medidas pastorales previas en las causas de separacion conyugal; p. 227-257:
Martinez Gijén, José: La indisolubilidad del matrimonio en el derecho
historico del Reino de Navarra.

Marriage and divorce. Mariage et divorce. Intern. bibliogr., 1980-1983. -
Strasbourg: Cerdic-Publ. 1984. 238 p. = RIC supplément XCI/XCIII.

Gerosa, Libero: La Scomunica & una pena? Saggio per una fondazione
teologica del diritto penale canonico. — Frb/S: Ed. Universitaires 1984. XXIV,
428 p. = Studia Friburgensia N. S. LXIV = Sectio canonica IV; sfr 58,-.

XIV. Pastoraltheologie und Katechetik

Hoffmann, Ingeborg: Pastoral — Wegfithrung fiir den Menschen heute?
bearbeitet an Berliner Beispielen. — Ffm, Bern, NY: Lang (1986). 90 S.

Weymann, Volker: Gegensatzerfahrungen. Zum Praxishezug Praktischer
Theologie. — ZThK LXXXII, 1985, 455-476; S.477-500: Bonhoeffer,
Thomas: Psychologische Diakonie und Seelsorge; S.501-522: DrébBler,
Femﬁl Th.: Zwischen Amt und Beruf. Zur Problematik von Theologenarbeits-
osigkeit.
Psicologia e azione pastorale. [Di] E(lena) Albertini [e.a.]. A cura di Bruno
Ravasio. - R: Piemme di Pietro Marietti 1984. 359 p. = Azione pastorale.
Dogmatismus. Studien iiber den Umgang des Theologen mit Theologie.
Hrsg.: Karl-Fritz Daiber, Manfred Josuttis. - (Mchn:) Kaiser (1985). 231 S.;
kart. DM 39, [enth.:] S. 11-24: Daiber, Karl-Fritz: Sozialwissenschaftliche
Analyse als Beitrag zu einer selbstreflexiven Theologie; S. 25-76: Josuttis,
Manired: Dogmatismus als Problem der Theologie; S.77-118: Hennig,
Peter — Reinhard Sell: Dogmatismus in theologischen Schriften und Predig-
ten; S.119-184: Lukatis, Ingrid — Wolfgang Lukatis: Dogmatismus bei
Theologiestudenten — Zusammenhinge mit anderen Personlichkeitsmerkma-
len, Umweltwahrnehmung und Zukunftsvorstellungen; S.185-194: Luka-
tis, Ingrid: Empirische Erhebungen zum Dogmatismus von Theologen: Was
haben die Analysen erbracht; S. 195-231: Josuttis, Manfred: Dogmatismus
und Theologie — Eine Zwischenbilanz.

Eidam, Robert: Verleiblichung. Leben und Werk Wilhelm Reichs als Heraus-
forderung fiir Theorie und Praxis der Seelsorge. — Ffm, Bern, NY: Lang (1985).
IX, 378 S. = Europiische Hochschulschriften XXIII, 264; sfr 49,

Hoppe, Klaus D.: Gewissen, Gott und Leidenschaft. Theorie und Praxis
psychoanalytisch orientierter Psychotherapie von katholischen Klerikern. —
Stu: Hirzel Verlag 1985. 170 S.; kart. DM 36,—.
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Frau - Partnerin in der Kirche. Perspektiven einer zeitgeméBen Frauen-
Seelsorge. Osterreichische Pastoraltagung 27. bis 29. Dezember 1984. Im
Auftrag des osterreichischen Pastoralinstituts hrsg. von Helmut Erharter und
Rudolf Schwarzenberger. — Wien, Frb/B, Basel: Herder (1985). 160 S.

Torfs, Rik: De vrouw en het kerkelijk ambt. Analyse in functie van de
mensenrechten in kerk en staat. — Lv, Amersfoort: Uitgeverij acco (1985).
271 blz.; hfl 42,50.

Christen und Gastarbeiter. Handbuch zur Gastarbeiterpastoral. Hrsg.: Hans
Schopfer. — Meitingen, Freising: Kyrios-Verl. (1985). 223 S.; kart. DM 19,80.

Vogt, Theophil: Bibelarbeit. Grundlegung und Praxismodelle einer biblisch
orientierten Erwachsenenbildung. — Stu, B, Kéln, Mz: Kohlhammer (1985).
173 S. = Praktische Wissenschaft: Kirchengemeinde; kart. DM 29,80.

Catechetics and education. Catéchése et éducation. International biblio-
graphy, 1979-1983. — Strasbourg: Cerdic-Publ. (1984). 239 p. = RIC suppleé-
ment LXXXVIII/XC.

Baricevis, Josip: Catechetical renewal in Yugoslavia. - Lumen Vitae XL, 1985,
294-303; p. 314-321: Died hou, Jean-Christophe: Catechesis of the Young in
Senegal: a Gospel example; p 322-335: Garcia Ahumada, Enrique: Why
catechesis has changed in Latin America.

Langer, Wolfgang: Religionsunterricht in einer ,nachchristlichen Gesell-
schaft. — Hi]r?esheim. Zii, NY: Olms 1985. 198 S. = Hildesheimer Beitrdge zu
den Erziehungs- und Sozialwissenschaften XXII; kart. DM 24,80.

Ringele, Beate: Tilmann Moser ,Gottesvergiftung”. Uber die Urspriinge von
Religion im frithen Kindesalter. — Essen: Verlag Die Blaue Eule 1984. 199 S. =
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Ringel, Erwin — Alfred Kirchmayr: Religionsverlust durch religiése Erzie-
hung. Tiefenpsychologische Ursachen und Folgerungen. - Wien, Frb/B,
Basel: Herder (1985). 241 S.; kart. DM 35,—.
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church. ~ Minneapolis, MN: Augsburg Publishing House (1984). 128 p.

Le sacrifice de la messe dans la nouvelle catéchése et dans le nouvel ordo.
Dossier de I'Action familiale et scolaire. Préface du W(illiam) Lawson. -
(Grez-en-Bouére: Morin 1985.) 119 p,; F 59—

XV. Liturgiewissenschaft

Gutiérrez de Rucandio, Arsenio: De la Anafora de la “Tradicion Aposto-
lica” de San Hipélito de Roma a la “II Plegaria Eucaristica” del Misal Romano
actual. — Naturaleza y Gracia XXXII, 1985, 135-231.

Agrelo, Santiago, OFM: «Agnus». Uso del término en la eucologia de la antigua
liturgia romana. — Antonianum LX, 1985, 86-98.

Streiter, Georgette: Das Lektionar von Pfifers. Untersuchung von MS III des
Stiftsarchivs von St. Gallen. (Fonds Pféfers. — ZSKG LXXVIII, 1984, 11-109.

Dykmans, Marc: Le cérémonial papal de la fin du Moyen Age a la Renaissan-
ce. Tome IV: Le retour a Rome ou le cérémonial du patriarche Pierre Ameil. —
Brux, R: Institut Historique Belge de Rome 1985. 343 p. = Bibliotheque de
Iinstitut historique Belge de Rome XXVII; F 1000,~.

Lopez Martin, Julidn: La solemnidad de la Asuncién en el Misal Romano. -
EphMar XXXV, 1985, 109-141.

Dykmans, Marc, S]: Le Pontifical Romain révisé au XVe siécle. - CdV:
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